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AVANT-PROPOS

Parmi les publications qui, dans le renouveau des études
médiévales, ont été le plus remarquées et le plus exploitées,
I’ouvrage de M. G. Robert, intitulé : Les écoles et I’enseigne-
ment de la théologie pendant la premiére moitié du XII® siécle,
a tenu tres bonne place. Ce n’est pas la monographie sensa-
tionnelle qui renouvelle un secteur de lhistoire, mais une
mise au point, claire et organique, des données générales
d’une période déterminée, trop souvent dispersées dans des
sources disparates ou enfouies dans les productions peu
accessibles des spécialistes. Ce n’est pas un manuel, dont
I'inventaire statique laisse échapper la vie réelle, mais un
instrument de travail ol analyse et synthése s’unissent,
pour procurer au lecteur les informations prérequises a
toute recherche et en méme temps recomposer dans sa
complexe unité la trame humaine des événements histori-
ques. On reconnaitra en M. Robert, a cette haute ambition,
I'étudiant du P. Mandonnet, qui dirigea a 'Université de
Fribourg (Suisse) la préparation de cette these de doctorat.
L’ouvrage, publié en 19og (Paris, Gabalda) était épuisé
des avant la guerre de 1914.

Depuis lors, les études d’histoire littéraire et doctrinale
du moyen age occidental ont étonnamment progressé, en
extension et en qualité, soit par la mise & jour d’une litté-
rature trop longtemps manuscrite, soit par le discernement
plus poussé des perspectives et des étapes du développement
des idées et des institutions, soit par une estime plus qualifiée
__du niveau de culture alors réalisé en Occident. Le renou-

\veau des études de philosophie médiévale, des études
thomistes en particulier, a donné une nouvelle raison d’étre
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a ces travaux historiques, 2 mesure qu’on se rendait compte
que, pour comprendre les ceuvres et la doctrine d’un Saint
Thomas, d’un Saint Bonaventure, d’un Scot, il était néces-
saire de lire ces ceuvres et d’interpréter ces doctrines dans
une référence constante au milieu originel qui les a produites.
Indispensable et trés féconde application de la méthode
historique, qu’ont promu, entre autres, pour I’étude de
saint Thomas, les Dominicains du Saulchoir.

L’ouvrage de Robert demandait donc, pour conserver
sa raison d’étre, non seulement des additions et corrections,
coutumiéres dans une édition nouvelle, mais une vraie
remise sur le métier; et & mesure que l'on en refaisait la
trame, on se rendait compte que c’était 4 une refonte com-
pléte qu’on s’était engagé. Ainsia-t-on abouti a un ouvrage
4 peu pres entierement neuf. On a tenu cependant a con-
server le nom du premier auteur et I’élément principal du
titre; car, en vérité, dans cette refonte, le cadre demeure,
ou mieux, I'idée inspiratrice.

Plus encore que la documentation, c’est cette idée qu’on
a voulu reprendre a fond, pour en manifester la tres grande

~valeur. Robert avait montré que le développement des
doctrines religieuses, philosophiques, théologiques, au
x1® siécle, est solidaire de la formation, du programme,
de I'efflorescence des écoles, d’'un type déterminé d’écoles,
amorces de nos universités, et que, hors ce régime d’ensei-
gnement et d’écriture, c’est la structure méme, littéraire et
idéologique, des ouvrages du temps qui nous demeure
inintelligible, et non pas seulement les menues allusions
qu’ils contiennent. Définir la « scolastique » comme un
produit de P’école, serait certes un procédé sommaire, trés
matériel et tout extérieur; mais l'intellectualité née dans ces
écoles et exprimée par leur enseignement, c’est bien le
premier élément de la scolastique médiévale.

Il faut pousser plus loin ce principe, et, embrassant
autant que possible en son ampleur la civilisation du
x1i® siécle, manifester les connexions qui relient en elle,
institutionnellement et spirituellement, non seulement les
méthodes scientifiques aux régimes scolaires, mais leur
ensemble méme, y compris les produits de la plus abstraite
et intemporelle spéculation, au milieu culturel qui les a
engendrés, 3 Pétat social qui fut leur terrain, voire aux
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évolutions économiques qui, d’en bas, commandérent leurs
démarches spirituelles et fixérent leur clientele. On a trop
séparé, et on sépare trop encore, comme si elles naissaient
et croissaient a part, chacune chez soi, ceuvres littéraires />
et idées philosophiques, formation des langues et énoncés
des doctrines, organismes scolaires et milieux sociaux,
progres économiques et productions artistiques. Les exi-
gences du travail spécialisé ont abouti a une irréelle et
déformante abstraction. Sans rien relicher des rigueurs
imprescriptibles de I’érudition, sans compromettre surtout
I’autonomie des méthodes, puisque ce sont elles qui, au
dela de la lettre, assurent la perception exacte de I'esprit et
de ses atmospheres, il est désirable, il est requis de ressaisir,
au dela de ces analyses et de ces morcelages, les secrétes
connexions de la réalité, dans les événements, dans les
institutions, dans les individus, dans les replis méme des
textes. Les admirables progres que font depuis vingt ans
les « histoires de la civilisation », les « histoires économiques
et sociales », témoignent de la fécondité de ce programme;
il est temps d’en étendre les bénéfices a I’étude spécialisée |
des doctrines elles-mémes, qui précisément dans les insti-
tutions scolaires, — aux XII® et XIII® siécles surtout, ou la

\cwﬂlsatlon est le fait d’une élite restreinte —, trouvent
“ainsi que leur terrain normal, une « communion » réelle
avec les transformations sociales et économiques qui les
enveloppent.

L’histoire en coupes longitudinales, menée sur des
séries de faits homogenes, préalablement extraits de leur
contexte, au-dessus et en dessous, a certes quelques avan-
tages, si elle sait déceler le dynamisme qui meut, en un
domaine donné, les meeurs, les idées et les esprits : une
histoire du travail, une histoire des écoles, une histoire de
la littérature, une histoire de la logique, une histoire du
sentiment religieux, une histoire de la théologie sont tou-
jours indispensables. Mais elles ont leur danger, danger
d’autant plus menagant qu’elles réussissent mieux, dans un
objet en quelque sorte maitre de lui-méme, 2 en saisir la
logique interne. Clest particulicrement le cas de la con-
naissance des théories, philosophiques ou autres, lorsqu’elle
s’enclot dans ce faux intellectualisme pour qui les idées
seules recelent de lintelligibilité, toujours logiquement
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déduite, le reste n’étant que déchet non humain ou mal-
heureuse contingence.

L’histoire en coupes verticales — s’il est permis de
pousser I'image —, fournit le remeéde a cette maladresse
inintelligente, car elle tranche pour ainsi dire en épaisseur
de civilisation, méme si elle doit rapidement traverser
ensuite les couches inférieures qui ne supportent que de loin
les végétations supérieures des lettres, des arts, des idées.

Si modestement que ce soit, les auteurs de cette refonte
de ’ouvrage de Robert ont voulu appliquer cette méthode.
Se plagant au carrefour ol aboutissent les informations
recueillies par les économistes, les sociologues, les littéraires,
les scientifiques, les philosophes, les théologiens, les artistes,
ils ont tenté de percevoir la cohérenc~ de ces phénomenes,
inscrite parfois dans le vocabulaire lui-méme (1), non certes
pour les enregistrer tous dans une interminable érudition,
mais pour expliquer les conditions et la genése du contenu
littéraire, philosophique, théologique, de ce qu’on a tres
justement appelé « la renaissance du x11© siecle » (2).

C’est 13 que nous voulons en venir. Une coupe verticale
dans le tissu de I’histoire de I’Occident latin ne se peut faire
au gré de la curiosité et des accidents de la recherche : le
choix du point de section est décisif, et d’avance garantit
ou compromet le travail. Or — et le mérite premier en
revient 4 Robert, et, derriere lui, & son maitre Mandonnet, —
le choix de la premiére moitié du x1e® siécle, disons pour

(1) Le mot sententia par exemple, que 'on rencontrera si souvent, n’a-t-il
pas un sens précis, apparenté a la fois et divers, dans le domaine juridique,
en histoire littéraire des textes, en spéculation philosophique, en conclusion
théologique, en rhétorique, en dialectique ?

(2) « L’homme du moyen #Age, défini par un systéme social et par une
activité intellectuelle, resterait 4 moitié dans 'ombre, s’il n’était encore présent
et debout parmi nous, dans les pierres des églises. Ce ne sont pas les docu-
ments complémentaires de son histoire : il y est tout entier. L’architecte,
P’imagier et le peintre sont unis au philosophe et au poéte, et tous concourent
3 élever une sorte de cité de lesprit, dont les fondations reposent sur les
assises de la vie historique. La Divine Comédie est une cathédrale. Ce sont les
« sommes » qui ont permis de déchiffrer les images. Le théitre religieux et
la décoration peinte ou sculptée ont échangé leurs ressources. Cette puissance
de cohésion entre les divers ordres de la recherche et de 'invention est le
trait des grandes époques ». H. FociLLoN, dans Histoire du Moyen Age.
Tome VIII : La Civilisation occidentale au moyen dge, par H. PIRENNE,
G. CoueN, H. FociLLoN. Paris, 1933; p. 419.
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figurer numériquement cette chronologie, I'année 1100,
est certes, de ’avis de plus en plus convergent des spécia-
listes, 'un des points névralgiques de 1’évolution culturelle
en Occident, qui jadis s’était amorcée 4 I’ére carolingienne
et viendra mirir dans la renaissance des Xv€ et XVI° siécles.
Non pas coup de théitre ni commencement absolu, I'histoire
n’en connait point; mais nceud dans cette immense courbe
que compose dans le « moyen age » — comme on dit — la
reconquéte du capital de civilisation antique.. Pareille
conception de Ihistoire de la civilisation européenne va a
I’encontre du cliché longtemps regu sur le moyen age, au
point qu’il parait vraiment paradoxal de planter la Sco-
lastique en pleine Renaissance. C’est précisément a résoudre
cette antinomie que s’emploient, beaucoup mieux que
Robert, les auteurs de ce nouvel ouvrage. Ils le font d’ail-
leurs avec discrétion, sans aucun désir de bousculer, par
plaisir, les gens tranquillement assis et les esprits férus
du manuel ou ils ont fait leurs classes; car ils savent que
I’histoire ne se peut écrire qu’avec un relativisme extréme.
L’intelligibilité des faits est plus subtile que I'intelligibilité
des idées; sans doute méme les faits ne sont-ils pas totale-
ment intelligibles a notre regard.

C’est sur le pivot de cette date de 'an 1100 que I'excel-
lent Guide to the study of medieval history de L. J. Paetow (1)
batit son économie générale de I'histoire du moyen ége :
« Beginning of a new era in the history of western Europe
about 1100; et il énonce comme autant de chefs de preuves :
en politique : lutte pour I’empire, défaite de la grande
noblesse féodale en face des royautés naissantes, organisme
parlementaire; — en religion : conflit entre I'Eglise et I'Etat,
nouveau mouvement monastique qui s’exprimera enfin
chez les mendiants, hérésies, croisades, mouvement con-
ciliaire; — en vie sociale et économique : émancipation des
basses classes rurales, naissance des villes et du commerce,
explorations et découvertes géographiques, croisades; —
dans le domaine intellectuel et artistique : esprit de curiosité,
revigoration de la langue latine, renouveau d’intérét pour
'antiquité classique, attrait pour le grec et les autres langues,

(1) Nouv. édition par la « Mediaeval Academy of America », New-York,
yoz1; partoJI; chi XIX,'p. 221,
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renaissance du droit romain, de la science médicale, intérét
pour les sciences de la nature, systématisation de la philo-
sophie et de la théologie, fondation des universités, déve-
loppement des langues et littératures nationales, architecture
ogivale. En histoire économique et sociale, Pirenne et Bloch,
en histoire politique, Luchaire et Halphen, en littérature
latine, Faral, en littérature francaise, Cohen, en philosophie,
Mandonnet et Gilson, en art, Focillon (pour ne men-
tionner que quelques publications frangaises), se rencontrent
en ce carrefour. En histoire de la nation francaise, Seignobos
assure que « c’est au XII® siécle que se crée la civilisation
spécifiquement francaise ». Et voici que, avec Dom Wilmart,
les historiens de la vie spirituelle (2) devront, dans cette
chrétienté, modifier leurs habituelles catégories, et situer
a la fin du x1° si¢cle, le commencement de « la religion des
temps nouveaux ».

Si tout le monde s’entend ainsi, nous sommes bien prés
de voir se modifier les grandes lignes du tableau que, avec
un= vanité qu’on s’explique fort bien, les humanistes du
XVI® siécle avaient composé. Leur « histoire du monde »
nous apparait (et plus encore dans cette ére qui suit la guerre
de 1914-1918) de plus en plus étroite, au détriment méme
de la civilisation antique qu’ils prétendaient ainsi glorifier
€n eux.

Plus on a la prétention de ne rien laisser échapper de la
lumiere, du « climat », dans lesquels se développe cette
renaissance du x11° siecle, plus il importe de préciser rigou-
reusement, pour soi et pour ses lecteurs, les limites du cas
qu’on veut évoquer et décrire. C’est 4 Ihistoire de Ien-
seignement qu’on s’attache ici, dont la grandeur 2 elle seule
- sufhit d’ailleurs a nous occuper, puisqu’il s’agit de la nais-
sance de nos universités modernes. Naturellement I’histoire
' des méthodes, particuli¢rement de la dialectique parmi les
« sept arts », s’y va trouver incluse, et par-elle la formation
de la spéculation philosophique et de la science théologique;
mais C’est 12 un point de perspective, spécialement choisi,
non pas un objet propre, et I'on s’interdira de faire soit une

(2) Et avec eux les historiens des arts que le sentiment religieux inspire :
theémes littéraires, iconographiques.
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histojre littéraire, soit une histoire de la philosophie et
de la théologie. Il est a prévoir que le spécialiste, et souvent
non sans motif, sera tenté de s’arréter, et de nous arréter
avec lui, pour réclamer en faveur d’un fait, d’'une ceuvre,
d’un homme; on a préféré ici mériter quelque reproche, et
risquer de se tromper sur le choix d’un détail, plutét que
de céder a une érudition qui appesantirait le dessin. L’¢-
vocation du milieu économique et social, au début, reste
trés sommaire; elle est suffisante cependant, et en un tel
sujet assez neuve déja, pour porter le fruit attendu.

Dans cette zéne chronologique, on a laissé hors notre
objet propre, malgré de fréquentes et importantes allusions,
saint Anselme : le lecteur comprendra pourquoi des le
début, en le voyant dans son milieu, celui des écoles monas-
tiques. A l'autre extrémité, on a terminé sur Pierre Lom-
bard, dont les Sentences, futur manuel des théologiens, com-
mandent une autre période de ’enseignement; les « conser-
vateurs » du temps s’en plaindront assez! La tentation est
venue cependant aux auteurs de doubler le travail ancien de
Robert d’une réplique équivalente couvrant I’histoire
des écoles et de I’enseignement pendant la seconde moitié
du x11@ siécle, jusqu’a la naissance officielle (s’il en fut une)
de U Universitas magistrorum et studentium de Paris, et
jusqu’a la date du prestige définitif du Lombard dans les
écoles (approbation du concile de Latran, r215). Mais
I'ouvrage, nouvelle rédaction, était déja assez volumineux;
et cette seconde partie aurait d étre batie de toute autre
maniére, quant & ses bases documentaires, a cause de I’état
présent des recherches sur la fin du x11® siécle. Les auteurs
se sont donc résignés, en se permettant toutefois ici ou la
quelques échappées, nécessaires d’ailleurs a la perspective
historique, par le prolongement des lignes du dévelop-
pement, institutionnel ou idéologique.

Quelques mots sur la bibliographie afférente a ce genre
de travail. Elle a été, sauf pour les ouvrages généraux,
répartie sur chaque chapitre, afin d’étre établie en liaison
plus sensible avec ’exposé, et aussi afin d’étre plus maniable
et attrayante pour 1’étudiant; les bibliographies sont trop
souvent d’autant moins utilisées par lui qu’elles sont plus
abondantes.
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Délibérément on s’en est tenu & une bibliographie
restreinte;il est inutile de transcrire les listes que donne, par
exemple Pexcellent Guide de Paetow ci-dessus cité. On a
méme jugé 1nopportun de reproduire en fin de chapitre
tous les ouvrages cités au cours de 'exposé; pareil procédé
serait requis dans une monographie déblayant un terrain
neuf, traitant directement et pour eux-mémes une série de
documents; ici chaque paragraphe est muni des références
principales, et les indications de sources particuliéres ne
sont données qu’a titre exemplaire.

Notes de travail, donc, dans un ouvrage dont tout le but
est d’introduire au travail sur piéces. Aussi a-t-on muni ces
références bibliographiques de quelques indications pra-
tiques. Des tables détaillées, et particuliérement une table
lexicographique, completeront P'efficacité de 'ouvrage.

Il me reste a présenter les auteurs de cette refonte com-
plete de 'ouvrage de Robert, mes confréres les PP. G. Paré,
A. Brunet, P. Tremblay, de 'Institut d’Etudes Médiévales
d’Ottawa. Ils voudraient, par leur collaboration méme en un
travail ainsi congu et construit, manifester esprit de
UInstitut, o1, contre les maladroites abstractions, on prétend
ressaisir, dans 'autonomie des méthodes et des éruditions,
P'unité profonde de la culture et de ses conditions, I'infran-
gible cohérence spirituelle de ses valeurs économiques,
sociales, littéraires, artlsthues philosophiques, religieuses.
Ils esperent ainsi, grice au sens historique, percevmr dans
leur contexte humain les textes et les doctrines ou s’exprime
’humanisme chrétien de la Renaissance médiévale. C’est
de cet humanisme en définitive qu’a vécu, et que doit vivre,
le Canada francais.

Ottawa, 15 décembre 1932. M.-D. CHENU, 0. P.

Le Saulchoir, 15 décembre 1933.

NOTE BIBLIOGRAPHIQUE GENERALE

SOURCES. — Une fois muni des introductions opportunes,
c’est par une lecture sans cesse reprise, et toujours plus délectable,
des textes, que I’étudiant entrera dans I'intelligence des événements,
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des institutions et des doctrines. Ici s’imposent, d’un bout 4 I’autre de
notre objet, et parmi maintes chroniques locales et ouvrages doctrinaux
cités en leur lieu, les textes suivants :

Abélard, Historia calamitatum, son autobiographie, éditée comme
la premiere de ses Epistolae. Puis, parmi ses ceuvres, le prologue du
Sic et Non. Edition dans P. L., 176; 4 compléter par V. CousIN,
Ouvrages inédits d’ Abélard, Paris, 1836, et par B. GEYER, Peter Abae-
lards Philosophische Schriften, ou sont publiées sa Logica « Ingredien-
tibus » et sa Logica « Nostrorum petitioni sociorum » (Beitr. z. Gesch.
d. Phil. u. Theol. d. M. A., Bd. XXI), Miinster, 1919-1933. Le Trac-
tatus de unitate et trinitate divina a été édité par R. STOLZLE,
Freiburg, 1891.

Hugues de Saint-Victor, Didascalion ou Eruditio didascalica, dont le
titre dit assez I'intérét méthodologique. Avec les Opera omnia, P. L.
175, 176, 177.

Jean de Salisbury, Metalogicon, de tout premier intérét et par ses
informations sur la vie intellectuelle du temps, et par la qualité huma-
niste de son auteur. On le trouvera, avec le Policraticus, dans P. L., 199.
Autant que possible utiliser ’excellente édition de Cl. C. I. Wess,
Oxford, 1929, pour le Metalogicon, et 2 vol., Oxford, 1909, pour le
Policraticus.

Enfin, comme recueil documentaire, le Chartularium Universitatis
Parisiensis, édité par H. Denifle et E. Chatelain, t. I, le seul qui nous
intéresse ici, Paris, 1889. Dépasse en portée 'activité propre des écoles
parisiennes.

OUVRAGES. — Bibliographie générale, précédée pour chaque
paragraphe d’un sommaire historique parfaitement construit
L. J. Paerow, 4 guide to the study of medieval history, 1917; édition
refondue, sous les auspices de la « Mediaeval Academy of America »,
New-York, 1931.

Ch. H. Haskins, The Renaissance of the twelfth century, Cambridge,
1927. Excellente qualité; pénétrant, précis, élégant; en communion
avec son objet.

Pour I'histoire de la civilisation en général : Histoire du moyen dge,
Tome VIII : La civilisation occidentale au moyen dge du x1° au milieu
du xve siécle, par H. PIRENNE (mouvement économique et social),
G. ConeN (mouvement intellectuel, moral et littéraire), H. FociLLoN
(mouvements artistiques), dans la coll. Histoire générale de G. GLoTZ,
Paris, 1933, excellent, sauf pour la philosophie; G. SCHNURER, Kirche
und Kultur im Mittelalter, Bd. 11 (du 1x® au x11r® si¢cle), Paderborn,
1929; A. Durourcq, Histoire moderne de I Eglise. V1. Le Christianisme
et Uorganisation féodale (1049-1294), éd. revue et complétée, Paris,
1932.

Pour les institutions d’enseignement : St. d’Irsay, Histoire des
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universités frangaises et étrangéres des origines a nos jours, tome I :
Moyen Age et Renaissance, Paris, 1933. Trés bon résumé, avec justes
perspectives sur la civilisation contemporaine.

Pour P’histoire de la littérature latine : M. ManrTius, Geschichte
der lateinischen Literatur des Mittelalters, Bd. 111, Vom Ausbruch des
Kirchenstreites bis zum Ende des zwoilften Fahrhunderts (avec la
collaboration de P. LEHMANN), Munich, 1931. Répertoire excellent,
densité et qualité; pour la littérature philosophique et théologique,
moins développé.

Pour I’histoire de la philosophie : B. GEYER, Die patristische und
scholastische Philosophie, dans Fr. Ueberwegs Grundriss der Geschichte
der Philosophie, Bd. 111, 11® édition, enti¢rement refondue, Berlin
1928; M. De WuLr, Histoire de la philosophie médiévale, 6¢ édition,
refondue, 3 vol., Louvain, 1934.

Pour l’histoire de la théologie : M. GRABMANN, Geschichte der
scholastischen Methode, Bd. 11 : Die scholastische Methode im 12. und
beginnenden 13. Fahrhundert, Freiburg, 1911. Documentation inédite,
aujourd’hui partiellement dépassée. Se développe en histoire de la
littérature théologique plus qu’en histoire de la méthode. Sans réfé-
rence aux contextes culturels; J. DE GHELLINCK, Le mouvement théo-
logique au x11° siécle, Paris, 1914.

Plus généraux : H. O. TAYLOR, The mediaeval mind, 2 vol., London,
1911; 4 éd., 1925; R. L. PooLE, Illustrations of the history of mediaeval
thought, London, 1884; 2¢ édit. révisée, London, 1920.

Pour I’histoire des beaux-arts, outre H. Focillon, ci-dessus cité,
cf. E. MALE, L’ art religieux du x11® siécle en France : étude sur les origines
de liconographie du moyen dge, Paris, 1922.
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« La période de notre histoire qui comprend le dernier
quart du x1° siécle et le premier tiers du siécle suivant, a vu
se produire dans la société francaise des changements
profonds.

« Un violent effort de ’'Eglise pour se régénérer et rejeter
les éléments féodaux; la constitution définitive de la monar-
chie des papes, dont la réforme et la croisade inaugurent le
pouvoir universel; les tentatives de la grande féodalité
pour fonder des gouvernements; le premier essai d’éman-
cipation du peuple dans les campagnes et dans les villes;
I'éveil de la raison indépendante qui donne un caractére
nouveau aux €tudes théologiques et un regain de vigueur 2
Phérésie; les progres décisifs de I'art manifestés par les
premiers chefs-d’ceuvres de la littérature en langue vulgaire,
par le prodigieux épanouissement de I’architecture romane
et par la création de I’architecture ogivale : tel est le spectacle
auquel ont assisté les contemporains de Grégoire VII
(1073-1085), de saint Bernard (1091-1153) et de Louis le
Gros (1108-1137) ».

A lire ce tableau de Luchaire (1), il semblera que nous
allons chercher peut-étre un peu loin le cadre économique,
social, politique, ecclésiastique, dans lequel vont naitre ou se
développer, au x11® siecle, les institutions d’enseignement,
et, dans ces institutions, le renouvellement de la théologie,
au cceur de ce qu’on appelle communément aujourd’hui
« la renaissance du x11¢ siecle ».

En réalité nous nous trouvons devant I’un des cas les plus

(1) A. Lucsairg, dans I’Histoire de France, publiée sous la direction
d’E. Lavissg, t. II, 2¢ partie, Paris, 1904; p. 203.

o

Publicalions.
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saisissants de la solidarité qui, dans I’histoire de I'Europe
occidentale, lia I’évolution de la culture intellectuelle et de la
vie de l'esprit aux transformations de la vie sociale, com-
mandées elles-mémes d’en bas par le bouleversement du
régime économique. Ce n’est point nier la primauté du
spirituel que d’observer les conditions qui de fait assurent
la manifestation de cette primauté. Dans le cas présent,
I'historien des lettres et des idées n’a pas, nous semble-t-il,
fait sufisamment bénéficier son observation du contact avec
I’économiste et le sociologue.

LES CONDITIONS SOCIALES

Ecoles des monasteéres, écoles des cathédrales: telle est la
classification courante, et certes parfaitement fondée, des
centres intellectuels du x11® siecle. Mais ce ne sont pas
13 deux régimes paralleles, contemporains d’origine, con-
currents par accident sur un sol uniforme; ce sont deux
institutions radicalement difiérentes dans leur esprit, dans
Jeur formule, bient6t dans leur théologie.

Les écoles monastiques, fruit mir de la société féodale (1),
ne font que prolonger un éclat traditionnel, dans une civi-
lisation ot déja les Communes accomplissent leur révolution,
et ménagent autour de la cathédrale, au milieu de leur tur-
bulence économique et sociale, de nouveaux foyers d’ins-
truction : les écoles dites épiscopales. Les corporations uni-
versitaires — celles des clercs ou celles des ordres mendiants
— ne feront, au x111® siécle, qu’amplifier et institutionnaliser
le succes de ces écoles, dans les centres urbains épris de
liberté et de progres, tandis que les écoles monastiques
achéveront de mourir de leur conservatisme. Aristote pourra
trouver chaleureux accueil, la ou, un siecle plus tot, dans les
écoles de Paris, Abélard avait introduit la raison. Les
anneaux de la chalne sont étroitement soudés : I’ « éman-
cipation » intellectuelle sera la ratification spirituelle de
I’émancipation sociale.

(1) Pour la premiére période de ces écoles, cf. M. ROGER, L’enseignement
des lettres classiques d’Ausone a Alcuin, Paris, 1905, puis les monographies
sur Alcuin en particulier. Quant 2 leur esprit, cf. M. L. W. LAISTNER, Thought
and Letters in western Europe a. D. 500 to 9oo, London, 1931.
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Qu01que travaillé par la renaissance économique et par les
premicres efiervescences des habitants des villes, le x1¢ si¢cle
vit encore, dans son ensemble, sous le régime féodal
économie domaniale et contrat de fief. « Le grand com-
merce, en France, est une rareté : i la ville, comme 2 la
campagne, le domaine du seigneur est le cadre habituel
dans lequel est enfermée toute l’activité économique du
pays. On produxt et on consomme sur place, et les marchés
mémes n’attirent qu’une clientéle locale. Les villes ont
perdu leur unité : elles sont faites de pieces juxtaposées, de
groupes qui relevent de seigneuries distinctes, laiques ou
ecclésiastiques, et qui d’ ordlnalre, s’ils ne s’ignorent pas,
vivent cependant chacun de sa vie propre coformément aux
régles du droit domanial » (1).

Si le roi reste en principe le chef supréme de la hiérarchie
féodale, son autorité avait cédé en fait depuis longtemps
au pouvoir seigneurial, et la souveraineté s’était morcelée
a l'infini. La complication croissante des rapports féodaux,
loin d’assouplir le systéme, achevait de 'immobiliser, et le
mouvement de concentration qui s’accomplissait se faisait &
I'intérieur du régime, sans que les cadres sociaux s’ouvrent
aux besoins nouveaux, 2 travers les cloisons étanches des
seigneuries.

L’Eglise s’était trouvée bientdt engagée elle-méme dans
cette féodalité : évéques et abbés étaient devenus de véri-
tables seigneurs. La vie intellectuelle, tout comme "abbaye
qui en est alors 'organisme, se trouvait ainsi aftectée par le
morcelage et la stagnation de !'institution.

Mais voici que I'horizon s’élargit et que les cadres se
rompent. La reprise du trafic méditerranéen, I’essor du
commerce continental, le défrichement intensif des terres,
Paccroissement rapide de la population, les nouvelles
techniques des artisans, la spécialisation du travail, modifient
rapidement I’économie des campagnes et des villes. On
déserte en masse les domaines du seigneur, chevalier ou
abbé, pour former des agglomérations urbaines, ol une élite
va conquérir, doucement ou violemment, les « franchises »
nécessaires a son travail, 2 sa richesse, a sa liberté, 4 sa

(1) A. LucHAIRE. Les Communes frangaises a Uépoque des Capétiens directs
Nouv. édit. par L. HALPHEN. Paris, 1911, p. VIII.
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culture. Aprés avoir gémi sur le malheur des temps, sur
I'indiscipline et le manque de respect des jeunes générations,
aprés avoir essayé de la maniere forte, la majorité des
autorités traditionnelles comprennent qu’il est de leur
propre intérét de venir 4 composition et de faire les con-
cessions opportunes 2 une transformation sociale qui
s’annonce profonde et durable. Ainsi voit-on, dans la
premiére moitié du X11€ siecle, « la puissance urbaine arriver
a maturité » (1). Sous des variétés multiples de régime,
selon les temps et les lieux, « les habitants des villes ont cessé,
partout ol ils 'ont mérité par leur esprit d’initiative et leur
labeur, d’étre englobés dans la masse des tenanciers dont
les principes féodaux prévoient I’exploitation au profit des
seigneurs. Ils forment désormais une classe distincte, a
laquelle ceux-ci ont été contraints, par la force des choses,
de reconnaitre peu & peu, et dans des proportions qui
varient a4 l'infini selon les régions et les cas, des libertés
de plus en plus grandes » (2). C’est la révolution communale,
effet de la révolution économique a travers I’Europe,
des cités italiennes aux villes de la Flandre ou du pays
mosan.

On peut prévoir quels déplacements géographiques des
centres culturels vont suivre pareils mouvements sociaux,
et il sera aisé d’observer le transfert des écoles et de leur
attirail, des monastéres aux centres urbains : leur prospérité
suivra la prospérité de la « commune ». Mais ce n’est la
que le signe extérieur de la transformation spirituelle. Car,
en s’ouvrant aux classes nouvelles, école et culture vont
changer d’esprit, en changeant de population. Esprit
d’insatiable et audacieuse curiosité, y compris dans le
domaine des disciplines sacrées, malgré la résistance des
réformes monastiques; esprit d’indépendance, qui ouvre a
I’étudiant, que la régle d’obéissance ne lie plus, les écoles
du maitre de son choix, et I'incite 2 la liberté des opinions
en méme temps qu'aux turbulences de la rue; esprit
séculier, sinon laic — car tous ces gens sont évidemment

(1) L. HALPHEN, L’essor de I’ Europe (x1°-X11® siécles). (Coll. Peuples et Civi-
lisations, t. VI). Paris, 1932, p. go. Nous suivons de pres le chapitre ou il
décrit excellemment « la renaissance commerciale et industrielle », et « la
révolution communale ».

(2) L. HaLPHEN, loc. cit., p. 91.
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des « clercs » —, qui laisse libre cours & leurs goits
littéraires et détache leur recherche scientifique d’une
tutelle religieuse indiscréte; esprit de concurrence et d’asso-
ciation 2 la fois, car les maitres seront sujets aux rivalités,
aux jalousies, aux discussions passionnées sur la place
publique, en méme temps qu’ils sentiront peu 2 peu la
nécessité de s’entendre pour tenir leurs droits et privi-
leges, y compris contre les « bourgeois » dont ils émanent.
Nous sommes décidément sortis du monastére. L’école
« épiscopale » reflete en son organisation et en son labeur
tous les traits de la commune. Elle est proprement la création
du xm® siecle et de la société nouvelle. On P’a dit et
observé de prés pour les productions littéraires; peut-étre
ne ’a-t-on pas assez éprouvé pour ceux des « sept arts »
qui commandent le travail scientifique, la culture philo-
sophique, et, a travers elle, la méthode théologique. Ici
comme toujours, les historiens de la philosophie ont perdu
a ne pas connaitre les « lettrés », plus sensibles que les
spéculatifs aux échos du monde contemporain, — comme
d’ailleurs les historiens des lettres n’ont point touché
le fond de leur objet, faute de soupgonner les idées qui
inspiraient et imprégnaient la prose ou la poésie de leurs
héros.

Anselme et Abélard pourront certes étre proclamés les
créateurs de la méthode scolastique; mais entre Anselme
et Abélard, un monde a passé : Anselme est la lumiére de
I’abbaye du Bec, en Normandie (1033-1109), Abélard est le
maitre séduisant et passionné des écoles de Paris, autour
du cloitre Notre-Dame (1079-1142). Leur théologie trou-
vera la, a son départ méme, dans son contexte et dans son
esprit, une divergence radicale (1).

(1) Apres ce que nous venons de dire, il est aisé de voir combien vague et
inconsistante, hors de sens historique, est I’observation de L. MAITRE,
Les écoles épiscopales et monastiques en Occident avant les Universités. Deuxiéme
édition, Paris, 1924, p. 94 : « S’il fallait assigner une cause nouvelle 2 cette
seconde renaissance, nous pourrions signaler le grand épanouissement des
ordres religieux. Il est indubitable que la rivalité qui s’établit entre les nouvelles
communautés et les anciennes éveilla I’émulation et donna une forte impulsion
aux études. Les supérieurs faisant plus que jamais la guerre aux religieux
ignorants, chacun redoubla de ztle et d’ardeur pour la science ».
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ILES ECOLES EPISCOPALES

Guibert de Nogent raconte dans son autobiographie que,
lorsqu’il commenga ses études, vers 1060, « on ne rencontrait
pour ainsi dire pas de maitres de grammaire dans les bourgs;
c’est 4 peine si on pouvait en trouver dans les grandes villes;
encore leur science était-elle bien courte » (1). Par contre,
lorsqu’il écrit ses Gesta Dei per Francos, c’est-a-dire au
début du x11@ siecle, entre 1104 et 1112 (2), il déclare que « la
grammaire fleurit de tous cotés et que le grand nombre des
écoles la met & la portée des plus pauvres » (3).

Lus 2 la lumiére du contexte économique et social que
nous venons d’évoquer, ces menus propos de Guibert
prennent tout leur sens et deviennent étonnamment sugges-
tifs. L ’on ne peut souhaiter témoignage plus candide et plus
direct de la renaissance intellectuelle qui s’ébauche.

Il ne faudrait cependant pas le prendre trop a la lettre,
et tourner en statistique copieuse I'impression enthousiaste
qu’il traduit. Il est bien peu probable que chaque ville
épiscopale ait été pourvue d’une école stable et réguliére (4),
et 13 méme ol les traces nous en sont fournies, il faudrait
controler de prés son extension, sa clientéle et sa valeur. La
liste établie par exemple pour la France, par L. Maitre,
aurait besoin d’étre i la fois étoffée et revisée (5). A voir

(1) GuiBerT DE NOGENT, De vita sua, lib. I, c. 4; P. L., 156, 8444 : « Erat
paulo ante id temporis, et adhuc partim sub meo tempore, tanta gramma-
ticorum raritas, ut in oppidis pene nullus, in urbibus vix aliquis reperiri
potuisset, et quos inveniri contigerat, eorum scientia tenuis erat, nec etiam
moderni temporis clericulis vagantibus comparari poterat». G. classe son maitre
parmi ces ignorants : « Addiscere grammaticam grandaevus inceperat, tantoque
circa eamdem artem magis rudis exstitit, quanto a tenero minus ebiberat.
Tantae vero modestiae fuerat, ut quod deficiebat in litteris, suppleret honesto »
(ibid.; cf. c. s, col. 846 B).

Cf. G. MonNoD, Le moine G'uibert et son temps (1053-1124), Paris, 1905.

(2) Cf. MonobD, op. cit., p. 256, n. 1.

(3) GuiBerT DE NOGENT, Gesta Dei per Francos, praef. : « Cum enim passim
videamus fervere grammaticam et quibusque vilissimis prae numerositate
scolarum hanc patere noverimus disciplinam » P. L., 156, 681.

(4) Quoi qu’en dise, sans preuve, I’Histoire littéraire de la France, t. IX,
3

(5) L. MAITRE, Les écoles épiscopales et monastiques en Occident avant les
Universités (768-1180). Deuxi¢me édition. Paris, 1924, pp. 95-113.
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'insistance tenace et sévere avec laquelle I’Eglise, pendant
toute la seconde moitié du x11¢ siecle et jusqu’au grand
concile de Latran de 1215, demandera aux évéques et prélats
d’organiser et de soutenir des écoles, a constater la médio-
crité des résultats obtenus jusqu’au moment ou les Freres
Précheurs prendront en main ’enseignement de la théo-
logie (1), on peut présumer que ’admirable effervescence du
début du x11¢ siecle, si féconde fut-elle, s’exprima plus dans
les élans d’une brillante élite que dans des institutions
étendues et stabilisées.

On ne s’en étonnera pas si 'on considére I'organisation et
la marche de ces écoles établies autour des cathédrales, tout
enticres en la dépendance du scolasticus du chapitre des
chanoines. C’était]’'un desappréciables bienfaits des réformes
ecclésiastiques, locales ou généralisées, que la constitution
en vie réguliere et partiellement commune du clergé immé-
diatement attaché a ’évéque, & sa personne et & son admi-
nistration. Depuis que la faveur impériale les avait soutenus
et dotés, au Ix® siécle, ces groupements de clercs, plus
précisément de chanoines, avaient, & travers maintes péri-
péties, étendu leur pouvoir et élargi leur influence, —
jusques et y compris le droit d’élection des évéques. Béné-
ficiant de I'animation des nouvelles agglomérations urbaines,
tandis que les monastéres s’étiolaient socialement et intel-
lectuellement dans leur isolement rural, ces chapitres par
leur position méme, par leurs archives et leurs bibliothéques,
par leur culture et leur maniement des affaires, fournirent
spontanément les moyens de satisfaire aux exigences des
nouvelles élites. Les « écoles du chapitre » se multipliérent.
Ainsi des le x1° siécle, au temps de I’écolatre Odon (1087-
1092), brilla d’un éclat incomparable I’école de Tournai, qui

fit de cette cité, dit le chroniqueur Hériman, une « seconde
Athenes » (2).

(1) Cf. P. MANDONNET, La crise scolaire au début du x111€ siécle et la fondation
de 'Ordre des Freéres Précheurs, dans Rev. d’Hist. Eccl., XV (1914), pp. 34-49.

(2) Cf. J. WaRricHEzZ, L’ancien chapitre de Tournai. 1. Les origines, dans
Collationes Tornacenses, XXVIII (1933), pp- 239-256. Et : Les péripéties de la
formation cléricale au diocése de Tournai, ibid., XXIV (1929), pp. 293-296;
M. De WuULF, Histoire de la philosophie en Belgique, Bruxelles, 1910, pp. 24-32 :
L’école de Tournai.
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Mais il n’y avait pas toujours des Odon; et c’est 'un des
traits de ces écoles capitulaires ou épiscopales, de dépendre
exclusivement du maitre du moment. Que vienne a mourir
Iécolatre éminent et célebre, ou qu’il s’installe ailleurs, et
tres vite ’école tombe dans 'oubli. Dans les premieres
années du Xx11° siecle, « c’est a Laon que s’est transporté le
principal foyer des études sacrées; c’est la qu’est située la
grande école de théologie, divinitatis, comme on disait alors...
et des maitres, comme Gilbert de la Porrée, ne croient rien
faire de mieux pour couronner leurs études que de suivre les
lecons de Magister Anselmus, le « maitre des maitres »,
comme ’appellent Marbode de Reims et Guibert de Nogent,
le « restaurateur des études sacrées », d’apres Innocent II.
Nombre de futurs évéques ou de cardinaux, toutes les célé-
brités théologiques, méme d’au dela des mers ou des monts,
Ulric de Milan, Anselme de Pusterla, Guillaume de Corbeil
ou de Cantorbéry, le bienheureux Vicelin, Robert de Here-
ford, Thietmar de Bréme, Albéric de Reims, Lotulphe de
Novare, Hugues de Reading, Matthieu d’Albano, Hugues
Métel, etc., ont entendu Anselme de Laon, tout comme des
générations précédentes s’étaient fait un devoir d’écouter
Fulbert, Anselme du Bec ou Yves de Chartres » (1). Mais,
que meure Anselme, en 1117, et son frere Raoul ne pourra
maintenir 1’éclat de I’Ecole, méme si son influence doctrinale,
continue de se fait sentir (2).

C’est que Paris attire de plus en plus les étudiants, déja
avec Guillaume de Champeaux (1103-1108 a ’école épis-
copale, 1108-1113 4 Saint- Victor), et surtout avec Abélard.
L’activité méme de ce dernier et ses pérégrinations apportent
une intéressante confirmation au fait que nous signalons.
Qu’il enseigne & Melun, a Corbeil, a Paris, ou bien dans des

Le mot d’HERIMAN se trouve dans son Liber de restauratione monasterii
S. Martini Tornacensis, cap. 1, dans les Mon. Germ. Hist., SS, t. XIV, p. 274
(et dans P. L., 180).

(1) J. oE GHELLINCK, Le mouvement théologique du x11® siécle. Paris, 1914,
p- 93, résumant son étude : The Sentences of Anselm of Laon and their place
in the codification of theology during the XIIth century, dans The Irish theol.
Quart., VI (1911), p. 427-428 (sources indiquées).

(2) Cf. F. BLIEMETZRIEDER, Autour de lceuvre théologique d’Anselme de
Laon, dans Rech. de théol. anc. méd., I (1929), pp. 435-483, et autres travaux,
ibid., V (1933), pp. 275-291; H. WEISWEILER, Le recueil des sentences « Deus
de cuius principio et fine tacetur » et son remaniement, Ibid., V (1933), pp. 245-
274.
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lieux presque inhabités, comme a Maisoncelle, prés de
Provins, ou au Paraclet, prés de Nogent-sur-Seine, ses
disciples le suivent pour I’entendre, aussi nombreux a la
campagne qu’a la ville (1). Il transporte, pour ainsi dire, son
école avec lui, ce qui montre bien que le maitre est toute
I’école. « En 1100, I’école suit le maitre, dit Ch. H. Haskins;
a partir de 1200, c’est le maitre qui suivra son école » (2).

Ainsi voit-on un certain nombre d’écoles épiscopales jeter
quelque éclat, juste le temps ol un professeur de renom y
enseigne. En France, Angers acquiert la célébrité avec
Geofiroy Babion et Ulger (3), Reims avec Albéric, Auxerre
avec Gilbert I’Universel (4), Bourges avec Joscelin de
Vierzy; I’école de Laon, découronnée par la mort d’Anselme,
retrouve un peu de vie sous Gautier de Mortagne; mais celle
de Tournai ne retrouvera célébrité que par ceux de ses clercs
qui, comme ledit Gautier ou Simon de Tournai, iront
chercher en d’autres écoles la science et la gloire ().

Parmi les églises d’Angleterre, Canterbury présente
dans sa communauté cathédrale, au temps de ’archevéque
Théobald (1138-1161) et de son fameux secrétaire Jean de
Salisbury, le centre le plus actif de culture, dont témoignera
a travers les si¢cles sa magnifique bibliothéque (6). Durham
aussi pourra étre fiere de sa bibliothéque, ou figurérent
Virgile, Ovide, Lucain, Juvénal et Horace, et son évéque

(1) ABELARD, Hist. cal., c. 1-8; P. L., 178, 116-126, 159. « Quasi hamum
quemdam fabricavi quo illos philosophico sapore inescatos ad verae philo-
sophiae lectionem illos attraherem ». Ibid., col. 139A.

(2) CH. H. HaskiINs, The Renaissance of the twelfth century. Cambridge,
1927, p. 368.

(3) A. PArroT, Notice sur I’école épiscopale et Puniversité d’ Angers au moyen
age, dans Mémoires lus a la Sorbonne, 1865-1866, pp. 897-914, et Hist. de I’éc.
épisc. et de Puniv. d’Angers, dans Mém. soc. acad. Maine-et-Loire, XVII
(1865), 194 pp:; P: RANGEARD, Histoire de [’Université d’Angers, Angers,
1868.

(4) W. B: AsPINWALL, Les écoles épiscopales et monastiques de [I’ancienne
province écclésiastique de Sens du VIe au XII® siécle. Paiis, 1904.

(5) Cf. M. DE WuLr, loc. cit.; J. WARrIcHEZ, Les Disputationes de Simon
de Tournai, Louvain, « Spicilegium Lovaniense », 1932; Introd., pp. IX-XLI.

(6) On sait que M. R. JAMES en a reconstitué le contenu d’ige en 4ge :
The ancient libraries of Canterbury and Dover, Cambridge, 1903. Voir aussi
M. BeazrLEy, History of the chapter library of Canterbury cathedral, dans
Transactions of the bibliographical Society, London, VIII (1904-1906), pp. 113~
185.

L’un des moyens les plus attrayants pour dépister les centres de renouveau
intellectuel et leur direction, serait de retrouver les catalogues des bibliothéques
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Geoffroy s’honore de la faveur accordée au moine-pocte
Laurent de Durham (+ 1154). Le Bellum Troianum de
Joseph d’Exeter, aux temps de I’évéque Robert Warelwast
(1155-1160) peut compter parmi les picces les plus repré-
sentatives de la poésie latine a cette époque (1).

En Espagne, c’est a Tolede, autour de 'archevéque Ray-
mond (1125-1151) que sont entreprises les traductions
des ceuvres scientifiques et philosophiques arrivant en
Occident par I'intermédiaire des Arabes; et plusieurs futurs
maitres d’Oxford iront acquérir la I'un des traits typiques
de leur formation scientifique (2). C’est la aussi que Pierre
le Vénérable, au cours de son voyage en Espagne (1141)
trouva des traducteurs pour entreprendre une lutte doctri-
nale contre les livres de I'Islam.

De cette instabilité et de ces éclipses toujours menacantes,
nous avons alors plusieurs exemples décisifs. En Italie,
les prélats tout occupés des conflits municipaux et de la
grande lutte impériale (guelfes et gibelins), négligeront
gravement l’entretien de leurs écoles (3); 'archevéque de
Milan, Chrysolanus, qui disputera théologie avec les Grecs
a Constantinople, vers 1112, restera un cas isolé (4). Et de
méme dans les pays germaniques ou, malgré le souvenir des
anciennes abbayes et la valeur personnelle de plusieurs
maitres, les institutions demeurerent inertes. Dans le pays
de Meuse, ’école de Liége, qui aurait pu hériter du prestige
des écoles monastiques de la région, et qui n’avait pas été
sans éclat & la fin du x1¢ siécle (le premier historien des
Tchéques, Cosmas de Prague, y suit les cours entre 1075

ou s’inscrit si efficacement ’amour des livres. Cf., en dehors des recueils
entrepris par G. BECKER et P. LEHMANN pour tout le moyen 4ge, J. STUART
BeDDIE, Libraries in the XIIth century, their catalogues and contents, dans
Anniversary Essays. Ch. H. Haskins, 1929, pp. 1-24.

(1) Cf. E. F. Jacos, Some aspects of classical influence in mediaeval England,
dans Vortrage der Bibliothek Warburg, 1930-1931, Leipzig, 1932, pp. 1-27;
W. B. SEnGWICK, The Bellum Troianum of Joseph of Exeter, dans Speculum,
V (1930), pp- 49 sq.

(2) Cu. H. Haskins, Studies in the history of mediaeval science. Cambridge,
1924; ch. VI : The introduction of arabic science into England, pp. 113-129.

(3) G. MANACORDA. Storia della scuola in Italia. Vol. 1. Il medio evo. Parte 1.
Storia del diritto scolastico. Parte I1. Storia interna della scuola mediaevale
italiana. Milano, 1914; 2 vol.

(4) Cu. H. HASKINS Studies in mediaeval culture. Oxford, 1929; Chrysolanus
of Milan, pp. 163-165.
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et 1084), n’émergera guére au cours du X1 siecle ().

Autre caractére des écoles épiscopales, dii également au
prestige variable de hautes personnalités et a I'orientation
particuli¢re que les professeurs, selon leur gré et compé-
tence, donnaient a leurs études : elles se spécialisent par
moments, plus ou moins, dans I'une ou I'autre branche de
Penseignement, ou elles acquierent alors maitrise et répu-
tation. Sans doute l'inorganisation des programmes est-
elle 2 'origine de ces variations; du moins le champ se trouve
libre pour les curiosités et les initiatives individuelles, dans
le cadre trés général des disciplines traditionnelles : les sept
arts et la doctrine sacrée.

Ainsi les écoles épiscopales allaient-elles échapper par la
encore aux uniformités, aux routines et aux obligations un
peu étroites des anciennes écoles monastiques, qui, par
devoir d’état fort légitime, et au service d’étudiants con-
sacrés avant tout au « service divin », ne s’intéressaient que
de loin et souvent non sans défiance aux disciplines séculicres
des sept arts. Le recrutement des écoles nouvelles —
maitres et éléves — dans les « communes » émancipées,
était tout diftérent, et dans son origine et dans ses intentions
culturelles. L’encyclopédie des maitres du x11° siecle restera
certes théologique; mais les sciences humaines et les arts
libéraux y auront déja — et plus qu’on le dit communé-
ment (2) — leur autonomie, en ce sens du moins qu’on
s’attachera avec complaisance, parfois avec passion, a leur
objet propre et a leurs exigences ¢lémentaires de méthode.

Sans nous arréter aucunement & décrire les activités
variées des écoles, dressons-en rapidement la carte, pour
évoquer les divers cycles de leur labeur spécialisé. Dans
les premiéres décades du siécle, Angers, Meung-sur-Loire,
Orléans, Tours sont des centres de culture poétique; c’est

(1) M. D WuLr, Histoire de la philosophie en Belgique. Bruxelles, 1910,
PP- 14-23.

(2) A cause de préjugés de toutes sortes; et aussi parce qu’on n’a pas distin-
gué les écoles épiscopales des écoles monastiques. « It is a grave mistake to
identify practically all advanced medieval learning with theology... We
stultify ourselves when we carry generalizations about the learning of the
Middle Ages to such an absurd degree ». L. J. PaAETow, The battle of the seven
arts, University of California, 1914, pp. 19-20.
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a Tours, semble-t-il, que Matthieu de Vend6me, auteur
d’un art poétique célébre, fit ses premiéres études sous la
direction de Bernard Silvestris (1); et 'archevéque de Tours
s’appelait alors Hildebert de Lavardin (f 1134), un Pétrar-
que au XI1° siecle. A partir de 1140, Orléans, ou ledit
Matthieu de Vendéme composa son Ars poetica, 'emportera
et deviendra le lieu par excellence des deux premiéres disci-
plines du #rivium, les disciplines littéraires : la grammaire et
la rhétorique, — jusqu’a ce que, au xI111° siécle, son école
de droit lui ajoute une gloire nouvelle (2). C’est en effet
un lieu commun dans les chroniques littéraires et les
formulaires poétiques du temps, que I’éloge d’Orléans et
des facilités qu’on y trouve pour 'étude des « auctores »,
c’est-a-dire, dans le langage du x11° siecle, des anciens poétes
classiqueslatins'(3). Vers 1200, Alexandre Neckham donnera
a son enthousiasme une forme digne des plus nobles clichés
du « classicisme » :

Non se Parnassus tibi conferat, Aurelianis,
Parnassi vertex cedet uterque tibi.

Carmina Pieridum, multo vigilata labore,
Exponi nulla certius urbe reor (4).

Cet humanisme orléanais tranchera sur [’orientation
spéculative que prendra trés t6t a Paris ’étude de la gram-
maire, et qui finira par 'emporter, dans le premier tiers
du ximn® siecle, submergeant presque complétement les
« belles lettres » sous la dialectique (5).

Une autre spécialité envahissante menacait d’ailleurs
'humanisme : Pars dictaminis, discipline médiocre qui
n’était qu’un déchet de la rhétorique classique, qu’il ramenait

(1) Cf. E. FarAaL, Les arts poétiques du X11° et du x111® siécle. Paris, 1923,
pPp. 1-14.

(2) L. DELISLE, Les écoles d’Orléans au X11° et au x111° siécle, dans Annuaire-
bulletin de la Société de I’Histoire de France, VII (1869), pp. 139-154.

@) Gt L J: Parrow, loc./cit.y ' piias.

(4) ALEXANDRE NECKHAM, De naturis rerum, v. 607-610 (éd. Wright, dans
Rolls Series, London, 1863, p. 454).

(5) Sur la décadence d’Orléans, cf. les lettres citées en témoignage dans
C. H. HaskINs, Studies in mediaeval culture, Oxford, 1929, p. 26, n. 5; p. 186.

Sur la dissension entre humanistes et logiciens, cf. L. J. Paetow, The Battle
of the seven arts. A french poem by Henri d’Andeli, trouvére of the thriteenth
century, University of California, 1914.
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a des formulaires stéréotypés pour rédaction de lettres et
de documents officiels. Orléans « nourrissait ainsi une vipere
dans son sein » (1). Du moins ses écoles mériteront-elles
d’étre mises en parallele, au x111® siécle, avec celles de
Bologne, qui, elles, avaient, depuis la fin du x1® siécle,
produit en quantité des artes ou summae dictaminis (2).

A Bologne du reste, cet art, qui ailleurs s’ouvrait encore
aux préceptes, divisions et techniques de I’ancienne rhéto-
rique, allait devenir avec Boncompagno (c. 1165-c. 1240)
de plus en plus formaliste pour servir de plus prés les juristes.
Bologne en etiet fut pendant tout ce temps la grande école
de droit (droit romain et droit canon) de I’Europe, toute
illuminée par la mémoire d’Irnerius (commenca 2 enseigner
le droit vers 1088); et & ce point de vue, comme I'a dit
Rashdall, 'ccuvre de I’école de Bologne représente la plus
brillante réussite de la vie intellectuelle de I’Europe médié-
vale (3).

Une méme spécialisation caractéristique, mais alors dans
le domaine de la médecine, assurera la gloire des écoles de
Montpellier et de Salerne (celle-ci plutét au x1e siécle), —
au point que nous ne voyons plus assez le travail sérieux qui
pouvait s’accomplir en d’autres branches. Ainsi plusieurs
maitres en divinité de Bologne ne furent certes pas sans
mérite (4).

(@) . ParTow, loe. cit., p.:24.

(2) C. H. Haskins, loc. cit., ch. IX : The early artes dictandi in Italy,
pp. 170-192; A. Bitow, Die Entwicklung der mittelalterliichen Briefsteller bis
ur Mitte des 12. Fahrhunderts, mit besonderer Beriicksichtigung der Theorien der
Ars dictandi, Greifswald, 1908. Pour la rhétorique en général, C. S. BALDWIN,
Medieval rhetoric and poetic, New-York, 1928.

(3) L. CHiappeLLI, Lo studio bolognese nelle sue origine e mei suoi rapporti
colla scienza pre-Irneriana, Pistoia, 1888; H. FITTING, Die Anfdnge der Rechts-
schule zu Bologna, Berlin, 1888, trad. frang. par P. LESEUR, Paris, 1888;
E. Besta, L’opera d’Irnerio : contributo alla storia del diritto romano, Torino,
1896; A. GAUDENzI, Lo studio bolognese nei primi due secoli della sua esistenza,
Bologna, 1901. — Chartularium studii bononiensis : Documenti per la storia
dell’ Universita di Bologna dalle origini fino al secolo XV. Edit. L. NorpI et
E. Orior1. Vol. I-VIII; Bologna, 1909-1927; Card. Fr. EHRLE, I piu antichi
statuti della facolta teologica dell’ Universita di Bologna, pubblicati per
la prima volta. (Univ. Bonon. Monumenta, Vol. I). Bologna, 1932; avec une
longue introduction.

(4) Et vice versa, ne faut-il point, pour exalter Bologne, oublier les ceuvres
et les succeés d’autres écoles de droit, comme 1’a fait Savigny, et beaucoup
a sa suite.
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In morbis sanat medici virtute Salernum
Aegros. In causis Bononia legibus armat
Nudos. Parisius dispensat in artibus illos
Panes, unde cibat robustos. Aurelianis
Educat in cunis autorum lacte tenellos.

Chartres n’est pas nommée dans ces vers de Geotiroy de
Vinsauf (Poetria nova, v. 1008-1012) (1). Sans doute sa
gloire était-elle déja diminuée alors. Peut-étre aussi était-ce
parce que les poétes ignorent les travaux des savants...
Chartres fut en effet, entre toutes les écoles du xi1€® siecle,
la cité du quadrivium, c’est-2-dire du cycle des « arts »
(arithmétique, acoustique, géométrie, astronomie) répondant
en gros a4 ce que nous appellerions la culture scientifique,
plus précisément mathématique (2). L’Espagne, il est
vrai, avait été, elle aussi, largement ouverte a la science
arabe; mais Chartres présente un spécial etiort d’élaboration,
dans lequel mathématique et philosophie platonicienne —
selon leur conjonction connaturelle d’ailleurs — concourent
2 constituer un véritable « syst¢éme du monde ». Bernard de
Chartres, chancelier de 1119 & 1126, « perfectissimus inter
Platonicos saeculi nostri », dit Jean de Salisbury, lui-méme
une des gloires de Chartres, est déja un exemplaire éminent
de Yesprit chartrain, qu’incarneront ensuite ses é€leves
Guillaume de Conches, Richard I’Evéque, Thierry de
Chartres surtout. Ce dernier, chancelier de 1141 a 1150
environ, manifeste excellemment, avec son Eptateuchon
(manuel des sept arts), que son école tend a I'universalité de

(1) Edition d’E. FarAL, dans Les arts poétiques..., p. 228. La Poetria,
dédiée i Innocent 111, a été composée entre 1208 et 1213. Cf. ibid., pp. 28-33.

Matthieu de Vendéme écrivait déja : « Parisius logicam sibi iactitet, Aure-
lianis auctores, elegos Vindocinense [Vendéme] solum ». (Recueil épistolaire,
édité par WATTENBACH dans les Sitzungsberichte der philos.-philol. u. hist.
Cl. der Ak. d. Wiss. de Munich, t. I1, 1872, p. 571). Et ’on cite aussi le sermon
d’Hélinand aux étudiants de Toulouse en 1229 : « Ecce quaerunt clerici
Parisiis artes liberales, Aurelianis auctores, Bononiae codices, Salerni pyxides,
Toleti daemones [la nécromancie], et nusquam mores » (Cf. NORDEN, Die
antike Kunstprosa, 11, p. 727).

(2) Comme nous le verrons, ce seraient, en langage moderne, les sciences
de la nature (res) en face des sciences de I’esprit (verba). Pour I’étude de la
médecine, Chartres connait déja I’Isagoge sur I’Ars parva de GALIEN, par
HonaIN 18n IsHAK (Johannitius). Cf. G. BERGSTRESSER, Hunain ibn Ishak u.
seine Schule. Sprach-literargeschichtl. Untersuchungen z. d. arab. Hippokrates-
u. Galeniibersetzungen, Leiden, 1913.
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la culture, au dela de ses inclinations spéciales. Les Caté-
gories d’Aristote y sont commentées comme le Timée de
Platon; Jean de Salisbury est un beau type d’humaniste;
et le nom de Gilbert de la Porrée & lui seul suffirait 4 sa
réputation théologique (1).

Mais cet éclat ne dura qu’une cinquantaine d’années; des
la seconde moitié du x11© siecle, assez brusquement, Chartres
s’estompe, puis s’ehace devant les écoles de Paris, qui,
depuis quelques décades déja, étaient le lieu d’une effo-
rescence vraiment extraordinaire par son ampleur et par la
multiplicité de ses objets. Sans doute la concurrence avec
Orléans, sur le terrain de la grammaire, décélera, 2 Paris
le prestige croissant de la dialectique, qui tend & éliminer la
culture littéraire au profit d’une grammaire spéculative : ce
seront, en vérité, les méthodes et les techniques universa-
lisées de la logique qui susciteront la curiosité des jeunes
générations et assureront & la capitale de I'Ile de France sa
vogue intellectuelle. Aristote est déja chez lui a Paris, avant
1150, avec sa Logica vetus, et Boece y fournit, en doses assi-
milables,les catégories conceptuelles et verbales qui seront
le premier fond de la scolastique (2).

Mais, l1a non plus, il ne faut exagérer la spécialisation.
Rand a protesté a juste titre contre le soi-disant oubli des
classiques (3). Ont joué d’ailleurs inconsciemment, dans cette
interprétation du réle exorbitant de la logique 4 Paris, un
cliché trop répandu et une classification trop facile, qui
enferment ’humanisme dans la prolifération littéraire et
traitent comme quantités disparates, dans le golit renaissant
de I'Antiquité, I’analyse rationnelle de lesprit et le culte

(1) A. CLERVAL, Les écoles de Chartres au Moyen Age, Chartres, 1895;
R. L. Poork, The Masters of the schools at Paris and Chartres in John of
Salisbury’s time, dans Engl. Hist. Rev., XXXV (1920), pp. 32I-342;
Ch. H. Hasgins, Some twelfth-century writers on astronomy : The School of
Chartres, dans Studies in the history of mediaeval science, Cambridge, 1924,
pp. 88-92.

(2) Cf. E. K. RaND, The Founders of the Middle Ages, Cambridge, 1928;
ch. V : Boethius, the first of the scholastics.

(3) A friend of the classics in the times of St. Thomas Aquinas, dans Mélanges
Mandonnet, Paris, 1930; t. II, pp. 261-275. R. fait ainsi des réserves sur I’appré-
ciation portée par L. J. PAeTow, The arts course at medieval universities with
special reference to grammar and rhetoric, Urbana, 1910, ch. I : The neglect
of the classics at ancient mediaeval universities. Cf. aussi RaAND, The classics
in the thirteenth century, dans Speculum, IV (1929), pp. 249-269.
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esthétique de la forme (1). Abélard, grammairien logicien,
fut aussi pocte, et non point neghgeable (2); et c’est selon
toute son ampleur que s’applique le theme fameux du
De translatione studii (3) : les chroniqueurs qui s’en trans-
mettent la formule, depuis le Moine de Saint-Gall (884-
887) jusqu’a Vincent de Beauvais (1250) sont plus clair-
voyants que nos modernes historiens : Paris a re¢u I’héritage
d’Athénes : « ...Qui et sapientiae studium de Roma Parisius
transtulit, quod illuc quondam e Graecia translatum fuerat
a Romanis » (4).

En tout cas, la dialectique va étre a Paris 'introductrice
de la philosophie, science du monde et des réalités, et non
plus seulement science des mots et discipline du syllo-
gisme. Apres la vetus logica, C'est la logica nova (deés avant
1150), puis la phys1que puis la métaphysique, puis les
sciences naturelles, qu’Aristote va amener avec lui, recons-
tituant dans les ecoles parisiennes le capital de la pensée et
de la science grecques. Le x111¢ siecle sera enfin le grand
siecle de Paris.

Les théologiens, d’abord méfiants, s’empareront a leur
tour de cette dialectique comme d’un instrument rationnel
perfectionné, et transformeront les allégories scripturaires
de la vieille doctrina sacra en une discipline digne du nom
de « science » (5). Pour voir se consommer cette audace,
il faut aller jusqu’a saint Thomas; des le tiers du x11© siecle,
Abélard en a cependant posé les principes, et,vaincu dans sa
personne par saint Bernard, il reste, dans sa méthode,
irrépressiblement victorieux.

Lorsque, en I’an 1200, le roi de France reconnaitra offi-
ciellement les droits et privileges de 1’ Universitas magistro-
rum et scholarium Parisius studentium (6), la charte de la
premiére Université européenne ne sera que la ratification

(1) Cf. E. GiLsoN, Humanisme médiéval et Renaissance, dans Les idées et
les lettres, Paris, 1932, pp. 171-196.

(2) Ch. H. Haskins, The Renaissance of the twelfth century, Cambridge, 1927,
pp. 167-168. Et DREVES, Petri Abaelardi Hymnarius Paraclitensis, Paris, 1891.

(3) Cf. E. GiLsoN, loc. cit., pp. 182-186.

(4) VINCENT DE BEAUVAIS, Spec hist:, b XX, e i g

() CE VLB, CHE\IU La théologie comme science au X111® siécle, dans Arch.
hist. doctr. litt. du m. 4., 11 (1927), pp. 31-71.

(6) Chart. Univ. Paris, I, pp. 59-61. La formule est un peu postérieure;
mais le « consortium » des maitres est explicitement enregistré auparavant.
Cfabid. o poins:




LES ECOLES EPISCOPALES 33

institutionnelle et la stabilisation administrative d’une vie
intellectuelle séculaire dans la vieille école épiscopale de
Paris (1).

Avec ce prestige, bientét unique, de la capitale de 1'Ile
de France, de la « France », comme on disait alors, nous
sommes a méme de décrire le troisieme trait des écoles
épiscopales : leur centralisation progressive. Et ainsi se
localise la « renaissance » du X11€ siécle (2).

Comme nous ’avons vu, la poussée originelle est générale
et sil’essor culturel est variable dans ses objets, son intensité
et sa stabilité, on peut cependant y voir un phénoméene
social et intellectuel de I’Europe civilisée. Mais, trés tot,
la région entre Seine et Loire, la « France », sinon Paris,
exercent leur séduction. Dés 1087, Robert d’Arbrissel, 4 la
recherche des lettres qui semblent le fuir, quitte la Bretagne
et vient en France parce que la France est déja célebre par
ses écoles (3). Orléans, « capitale poétique de la France
pendant tout le x11° siecle » (E. Faral), Meung, Melun, Laon,
Chartres, Paris, forment en eftet un groupe a lactivité
intellectuelle duquel rien ne saurait étre comparé alors
en Occident. Bient6t c’est Paris qui attire le plus maitres et
étudiants; la plupart des professeurs en renom y ont étudié
ou cherchent a y enseigner. En méme temps qu’Abélard ou
apres lui, ce sont Adam du Petit-Pont, Thierry de Chartres,

(1) Sur I’école de Paris au x11® siécle, C. THUROT, De I’organisation de I’ensei-
gnement dans Puniversité de Paris au moyen dge, Paris, 1850 (peu de choses sur
le x11¢ s.); PAGUELLE DE FOLLENAY, Notice historique sur I’école épiscopale de
Notre-Dame de Paris, Paris, 1878; L. HALPHEN, Les débuts de luniversité
de Paris, dans Studi medievali, 11 (1929), pp. 134-139. Surtout : DENIFLE-
CHATELAIN, Chartularium Universitatis Parisiensts, t.1, Paris, 1889, Introduction.

(2) E. FaraL, La Ulttérature latine du moyen dge. (Legon d’ouverture,
College de France, 1925), Paris, 1925, p. 22-23 : « Retracer I’histoire de 1’orga-
nisation scolaire en France depuis ’époque de Charlemagne, c’est découvrir
un grand fait : la coincidence des provinces ou se localisent, pendant le siecle
des débuts [x11°], toutes les ceuvres ou 4 peu pres de notre littérature en langue
vulgaire, et des provinces ou fleurirent les premiéres grandes écoles de poésie
latine ».

(3) Vita B: Roberti, par BAUDRY DE DoL, dans Acta Sanctorum, 25 février,
p. 6o4c:« Fugientes litteras per orbem persequi videbatur... Perambulabat
regiones et provincias irrequietus, et in litterarum studiis non poterat non
esse sollicitus. Et quoniam Francia tum florebat in scholaribus emolumentis
copiosior, fines paternos, tanquam exul et fugitivus, exivit; Franciam adiit, et
urbem, quae Parisius dicitur, intravit ».

()

Publications.
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Gilbert de la Porrée, Robert Pulleyn, Robert de Melun,
Simon de Poissy, Pierre Lombard, Maurice de Sully. Les
uns sont anglais, comme Adam du Petit-Pont, Robert Pul-
leyn et Robert de Melun; d’autres italiens, comme Pierre
Lombard; d’autres, comme Thierry de Chartres et Gilbert,
attirés par Paris, ont quitté Chartres, alors cependant
florissante. Les étudiants arrivent, eux aussi, non seulement
de toutes les parties de la France, mais encore d’Allemagne,
d’Angleterre, d’Espagne, d’Italie. Hugues de Saint-Victor
vient de Saxe, et Jean de Salisbury d’Angleterre. Des
princes d’Allemagne, des sénateurs et des consuls romains
écrivent au roi de France, Louis VII (1137-1180), pour lui
recommander des jeunes gens qui se rendent a Paris pour
leurs études (1). L’exil est méme devenu si ordinaire qu’on
le déclare nécessaire 2 qui veut acquérir la science (2).

D’ou, dés avant 1150, ce caractere international qui sera
un trait essentiel des écoles de Paris, et dont nous avons
aujourd’hui quelque peine & imaginer I'ampleur et la
fécondité (3). Paris, cette Florence de la renaissance du
X11€ siécle, était ce que ne pourra plus étre la Florence du xve,
un organisme de Chrétienté. Ce ne sont pas clichés littéraires
que les éloges de style qui qualifient I’'Université de Paris
au moyen 4ge, et dont la bulle Parens scientiarum de Gré-

(1) DENIFLE-CHATELAIN, Chart. Univ. Paris, 1, p. 37, 38, 39. Pierre Pire-
leoni, type de haute noblesse romaine, le futur antipape Anaclet IT (élu en 1130)
était venu achever ses études 4 Paris. Cf. Chronique de Morigny, liv. II;
P. L., 180, 158A. — Foulque de Deuil, dans sa lettre & Abélard, atteste la
présence de jeunes « romains » dans ’auditoire de maitre Pierre; P. 12,5985
371C. Maitre Gui de Castello (Citta-di-Castello), le futur Célestin II (élu
pape en 1143), avait été éleve d’Abélard; P. L., 182, 358, n. 506. (Cf. une
note de Dom WILMART, Les livres légués par Célestin II a Citta-di-Castello,
dans Rev. Bén., XXXV (1923), p. 100, n. 2). De méme un certain Adam,
chanoine de Latran, avant 1135, qui apostasia, était « de scholis mag. Abailardi
egressus », d’aprés Geroch de Reichersberg, Epist. ad collegium Cardinalium,
P15, x93, 576D

(2) JEAN DE SALISBURY, Policr., VII, 13, rapporte les vers dans lesquels
Bernard de Chartres énumérait les conditions du savoir, « claves discendi » :

Mens humilis, studium quaerendi, vita quieta,
Scrutinium tacitum, paupertas, terra aliena.

Hugues de Saint-Victor commente longuement ces propos, Erud. Didasc.,
10T, 13-205 B L A a6 s e

(3) Cf. J. BoNNEROT, L’ancienne Université de Paris, centre international
détudes, dans le Bulletin of the Internat. Comm. of Hist. Sc., 1 (1928), pp. 659~
681. Le travail d’A. Bupinsky, Die Universitit Paris und die Fremden an
derselben im Mittelalter, Berlin, 1876, serait a refaire a neuf.
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goire IX est le prototype et la sanction officielle (1); c’est,
pourrait-on dire, 'expression d’une institution de nature
dans la chrétienté médiévale. Les contemporains I’énongaient
a merveille lorsqu’ils disaient: « Les Italiens ont la Papauté,
les Germains ’Empire; les Frangais ont I’Enseignement » (2).

Dés ce début du x11® siecle, nous sommes évidemment
déja loin, a Paris, de I’état pnmltlf et de appareil sommaire
d'une école épiscopale, ol un chanoine groupe autour
d’une chaire unique un modeste auditoire de clercs
« artistes », théologiens, décrétistes, forment sans doute
déja une collectivité a I'organisme assez différencié.

Le premier épisode de la carriere tumultueuse d’Abélard
nous éclaire sur cette situation : vers 1105-1108, pour avoir
la liberté de combattre & son gré les théories réalistes de
son ancien maitre, I’archidiacre Guillaume de Champeaux,
alors la gloire de ’école du cloitre Notre-Dame, le jeune
professeur va s’installer hors Paris (entendez hors de I'Ile)
sur la montagne Sainte-Genevieve (3), et proprement dans
le cloitre de 'abbaye (4), échappant ainsi a la juridiction
épiscopale. On connait assez la suite de cette histoire, et
aussi le témoignage fameux de Jean de Salisbury, qui arrivant
a Paris (en 1136) se rend a I’école d’Abélard, « ad Peripa-
teticum Palatinum qui tunc in monte sancte Genovefe clarus
doctor et admirabilis omnibus presidebat » (5). Apres le
départ d’Abélard, Jean suit pendant deux ans encore, sur la
montagne, « in monte », les cours d’Albéric et de Robert de
Melun : c’est donc que la montagne est devenue déja un lieu
scolaire a 'usage des dialecticiens (6). Le méme Jean de
Salisbury nous fait connaitre que la théologie elle-méme

(x) Chart. Univ. Paris, 1, p. 136.

(2) Le mot, dans sa littéralité, est de JOURDAIN D’OSNABRiiCK dans son
Tractatus de translatione Imperii ou de praerogativa Romani Imperii (entre
1256-1273).

(3) « Extra civitatem in monte S. Genovefae scholarum nostrarum castra
posui ». Hist. calamitatum, c. 2; P. L., 178, 120C.

(4) « In claustro S. Genovefae schola publica utebatur ». Vita S. Goswint,
dans Recueil des historiens des Gaules, t. X1V, p. 442.

(5) JEaN DE SALISBURY, Metalogicon, 11, 10; éd. Webb, p. 78.

(6) Ip. : « Deinde post discessum ejus, qui michi preproperus visus est,
adhesi magistro Alberico... Sic ferme toto biennio conversatus in monte,
artis hujus [dialectice] preceptoribus usus sum Alberico et magistro Rod-
berto Meludensi ». Ibid.
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y était enseignée, et hors de Sainte-Genevieve : Arnauld de
Brescia enseigne a Saint-Hilaire, qui se trouvait sous la
juridiction de 'abbaye du Saint-Marcel (1).

Ce premier essor, ou nous voyons ’école cathédrale de
Paris ainsi flanquée, sur la rive gauche, d’un autre groupe
de chaires, ne devait pas se stabiliser encore. En 1147-1148,
dans la réforme du monastére de Sainte-Geneviéve, accom-
plie sous l'influence d’Eugéne III, des chanoines réguliers
remplacerent les chanoines séculiers, et il ne resta plus,
hors de I'Ile, que les écoles claustrales de théologie de
Sainte-Geneviéve et de Saint-Victor (2). Le centre des
écoles demeura donc I'Ile Notre-Dame, et les artistes
restérent les uns sur le Petit Pont, les autres ailleurs, sous
la juridiction du chancelier épiscopal. Ce n’est qu’apres
1200 que reprendra le mouvement de « colonisation sco-
laire » (3), qui devait gagner peu a peu les clos et vignobles
du coteau. Le clos Mauvoisin, cédé en 1202 par Mathieu de
Montmorency a I’abbé de Sainte-Geneviéve, sera le premier
loti « ad hostisias faciendas » (4), et les « artistes » s’y installe-
ront bient6t (rue de Garlande, rue du Fouarre), conquérant
ainsi leur indépendance hors des prises du chancelier de
Notre-Dame, de ses routines administratives et de ses
étroitesses intellectuelles. Ainsi I’ « université » sortira-t-elle
desmurs trop étroits de I’école épiscopale. Mais, au x11€ siecle
c’est encore I'Ile qui mérite I'éloge de Guy de Bazoches,
dans sa description savoureuse et solennelle de Paris

(1) Ip.: «Parisius manens in monte S. Genovefae divinas litteras scolaribus
exponebat apud S. Hilarium, ubi jam dictus Petrus (Abaelardus) hospitatus
fuerat. Sed auditores non habuit nisi pauperes et qui ostiatim elemosinas
publice mendicabant ». Hist. pontificalis, dans Mon. Germ., XX (1868), p. 537
(et dans édit. R. L. PooLg, Oxford, 1927). Sur Arnauld de Brescia, cf.
G. W. GreeNawAY, Arnold of Brescia, Cambridge, 1931.

(2) Drailleurs non sans maitres notables et réputés, tel GUILLAUME DE MON-
TIBUS, prieur de Sainte-Geneviéve (cf. WRIGHT, Biograph. brit. litt., 11, p. 463),
puis chancelier de Lincoln. Cf. M. GRABMANN, Die Geschichte der scholas-
tischen Methode, Bd. II, Freiburg, 1911, pp. 489-491. — Sur l’abbaye et
I’école, cf. P. FEreT, L’abbaye de Sainte-Geneviéve et la congrégation de France,
2 vol., Paris, 1883; G1arp, Etude sur I’histoire de Pabbaye de Sainte-Geneviéve
de Paris jusqu’a la fin du x111® siécle, dans Mémoires de la Société de I histoire de
Paris, XXX (1903), pp- 41-126.

(3) Selon le mot de STEPHEN D’IrsAy, Histoire des Universités, t. I, Paris,
19335 ch. 3.

(1) Chart. Unv; 'Parss, t.:1, 0./ 2, p- O
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« ... In ejus insule sinu precelsa palatii regalis altitudo con-
surgit,quetotius urbibus capitibus humero minatur audaci...
In hac insula regale sibi solium ab antiquo filosofia collo-
cavit... In hac insula perpetuam sibi mansionem septem
pepigere sorores,artes videlicet liberales... decretaleguntur
et leges. Hic fons doctrine salutaris exuberat... » (1).

Nous avons fait allusion al’école claustrale de Saint-Victor.
Le rayonnement que devait lui assurer, désla premiére moitié
du x11° siecle, Hugues (directeur des étudesen 1133, 1 1 I41),
nous invite a fixer ici le caractére de cette école et sa place
dans les écoles parisiennes. Guillaume de Champeaux,
recherchant le recueillement aprés 'activité et le succes de
son enseignement, se retira, en 1108, dans le petit prieuré
d’une chapelle dédiée a Saint-Victor, dans la plaine au
nord-est de la colline Sainte-Geneviéve; mais, sur les
instances de ses éléves et amis, il consentit & reprendre ses
lecons en ce milieu paisible, ce qui donne 2 penser que
’école fut alors ouverte a tous les clercs. Il ne semble pas
cependant que cet état se soit prolongé aprés le départ de
Guillaume (nommé évéque de Chalons-sur-Marne,en 1113),
et I'école ne fut plus sans doute qu’une école intérieure pour
les chanoines réguliers de 1’abbaye, alors en plein déve-
loppement religieux : ce sont enfait des chanoines seuls qui
Pillustrérent de leur enseignement : Hugues, Richard
(t 1173) ,Thomas Gallus (enseigne & Saint-Victor avant1219,
date de son départ a Verceil). Elle devait d’ailleurs peu 4 peu
déchoir, si bien que, en 1237 (2), Grégoire IX lui enverra
un maitre en théologie pour y rétablir Penseignement
interrompu (3).

Ce qu’il importe de noter, c’est que Saint-Victor, comme

Cr) Charti \inivscParrs) t.1,  Paxs introd.; 1. 54, p. 55.

(2) Ibid: il Pa150;

(3) Cf. HUGUONIN, Essai sur la fondation de I'école de Saint-Victor de Paris,
Paris, 1854, reproduit dans P. L., 175, col. ix-cxxv1 (vieilli); E. MIcHAUD,
Guillaume de Champeaux et les écoles de Paris au x11® siécle, Paris, 1867 (idem);
FOURRIER-BONNARD, Histoire de [’abbaye royale et de lordre des chanoines
réguliers de Saint-Victor de Paris (Premiére période, 1113-1500), Paris (1904).
Pour la bibliotheque, dont on voit quelques menues amorces au XIe s., cf.
A. FRANKLIN, Histoire de la bibliothéque de I’abbaye de Saint-Victor & Paris,
Paris, 1865, et dans Les anciennes bibliothéques de Paris (Histoire générale de
Paris), t. 1, Paris, 1867, pp. 135-185.
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d’ailleurs les fondations contemporaines de chanoines régu-
liers, dont il est 'un des plus beaux exemplaires, est a
rattacher religieusement, intellectuellement,et institutionnel-
lement, aux formules nouvelles de congrégation de clercs
qu’inspirent les transformations de la société et le renouveau
de la culture (1). Hugues de Saint-Victor est certes bien loin
d’Abélard, et n’a rien de la curiosité profane du lettré; il
reste cependant solidaire du milieu qui favorise essor de la
dialectique et s’éprend des disciplines littéraires. Nous
aurons plus tard & souligner les traits curieux de cette
solidarité de culture (2). En tout cas, nous sommes hors des
vieilles institutions monastiques qui, & Paris comme ailleurs
(car Paris avait ses abbayes), semblent ne point avoir
compris Ieffervescence spirituelle qui gagnait les intelli-
gences apres avoir transformé la cité.

Tels sont les cadres institutionnels et la géographie
intellectuelle des écoles de Paris (3), quiallaient concentrer
et absorber les forces vives des autres écoles épiscopales, et,
ayant ainsi pris la direction de la « renaissance », la faire
épanouir magnifiquement, aprés la crue de I’Aristotélisme —
épisode sensationnel de cette renaissance, —dansle domaine
de la spéculation philosophique et religieuse.

(1) Clercs par nature, soucieux d’instruction par devoir d’état; entiérement
détachés du travail manuel des moines; citadins de formation, de recrutement
et de résidence; facilement affinés par leurs fonctions et leur ministére; sens
corporatif; régime d’élection, avec les autonomies personnelles qu’il auto-
rise, etc. C’est d’un tel milieu que sortira un saint Dominique, et non d’un
milieu monastique.

(2) Cf. infra, chap. IV, p. 170-175. Lorsque, ultérieurement, le mysticisme
de Saint-Victor versera dans P’anti-intellectualisme (surtout avec Thomas Gal-
lus, au début du x1®siécle), ce sera au cours d’une nouvelle étape de la culture
médiévale et en face de nouveaux objets de conflit.

(3) Le résumé le plus str et le plus concis de cette préhistoire de I'insti-
tution universitaire 4 Paris reste : H: DENIFLE, Chart. Univ. Paris, t. 1, Paris,
1889, Introductio, pp. XV-XVIII.

Pour cette géographie scolaire, cf. outre la Topographie historique du vieux
Paris, région centrale de I'Université, (dans Histoire générale de Paris), par
A. BERTY et L. M. T1sSERAND, Paris, 1897, L. HALPHEN, Paris sous les premiers
Capétiens (987-1223), Paris, 1909, et M. PogTE, Une vie de cité a Paris, t. 1,
Paris, 1924, chap. XIV, La cité des études; chap. XV, La Montagne-Sainte-
Genevieve.

Plan, cf. Atlas des anciens plans de Paris, Paris, 1880; 3° éd., 3 vol., 1900,
dans Histoire générale de Paris.
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LES ECOLES MONASTIQUES

Plusieurs historiens, dans leur ignorance candide des
variétés et des souplesses de 1'état religieux, insensibles
des lors a D'évolution qui le transformait au cours des
XI1® et X111° siecles, ont parlé sans nuance tantét de la renais-
sance des études qu’il fomenta, tantot de ’obstacle spirituel
qu’il opposa a I’éveil des sciences et de la philosophie. Ce
sont la lieux communs qui relévent de la rhétorique, non de
Phistoire. L’historien considére et qualifie ces institutions,
monastiques ou canoniales, dans leur personnalité indivi-
duelle, et par référence au milieu culturel qui les crée, les
favorise ou les élimine.

L’institution monastique traditionnelle, en Occident,
s’était développée et stabilisée, pendant plusieurs siécles, en
liaison avec le régime de la féodalité. Certes, elle avait assez
de souplesse —et une vie religieuse, de soi indépendante des
contingences terrestres, conserve, si elle est fidéle a4 sa
nature, cette souplesse institutionnelle, — pour se rénover
hors des cadres branlants d’un état social sur lequel elle
s’était d’abord appuyée. Ainsi en témoignent, méme dans
leur structure juridique et sociale, les réformes monastiques
du x1° et du x1° siecles. Toujours est-il que, par dela leur
intemporalité religieuse et leur valeur permanente, ces
institutions ne retrouvent pas toujours, particuliérement
dans le domaine intellectuel, les communions spirituelles
et les sympathies sociales qui donnent & leur action, et méme
a leur propre épanouissement, cette euphorie délectable et
féconde des siccles passés. L’institution monastique et ses
écoles, au x11° si¢cle, perdit le contact avec les temps nou-
veaux; l'esprit d’initiative et le sens du progres passeérent en
d’autres mains; sa science, communément du moins, ne fut
plus qu’érudition conservatrice, bientdt ennemie des
« nouveautés » dangereuses.

De cette 1nadaptat10n, nous avons le plus clair symptéme
dans l'auditoire méme des écoles monastiques : les jeunes
générations, les classes nouvelles de la société ne les fréquen-
tent plus, et n’ont plus de raison de les fréquenter.

La premiere renaissance de la culture antique, la renais-
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sance « carolingienne », s’était faite, au 1x® siecle, sous la
direction pédagogique d’Alcuin, dans et par les écoles des
monastéres, qui furent alors non seulement le refuge des
textes anciens chrétiens et paiens, mais I’dame du mouvement
intellectuel qui ouvrait a I’Occident les sources de la civi-
lisation. L’élimination progressive du travail manuel, et
I’élévation étendue des moines aux divers degrés de la
cléricature, avaient facilité le développement de I’ancienne
« lecture » de la régle bénédictine en une véritable étude,
amorce pour plusieurs du travail scientifique et de la culture
artistique. Il ne s’agissait plus seulement d’ailleurs de petites
écoles pour des oblats dans le cadre limité du recrutement
monastique, mais bien d’écoles publiques, « externes »,
que venait encore renforcer le personnel requis par 'admi-
nistration des paroisses dans les vastes domaines du monas-
tere ().

Mais, passé le x1© siécle, les transformations de I’économie
et de la société avaient inéluctablement détourné le courant
des clienteles avides de culture. La formation des villes avait
abouti 4 ’émancipation des communes, dont les élites trou-
vaient sur place satisfaction a leur appétit. Les monasteres
furent abandonnés a leur isolement rural.

Aussi bien, le développement de la vie intellectuelle
ratifiait cet isolement extérieur. Sciences et lettres, de par
leur objet méme, tendaient & se séculariser, a prendre leur
légitime autonomie hors de « Iécole du service divin »
qu’est par définition le monastere; et les réformateurs
religieux rendent témoignage a leur maniére a cette premiere
« laicisation » du savoir, lorsqu’ils excluent comme déplacés
dans leurs écoles claustrales arts libéraux, poésie, droit,
médecine. Chacun son métier.

Cluny, qui avait renouvelé les gloires de Dinstitution
bénédictine, n’en avait pas intégralementretrouvél’équilibre.
L’ampleur croissante de la vie liturgique avait restreint pour

(1) Qu’il suffise de renvoyer ici aux bibliographies et répertoires, tels que
le Guide de Paetow. Pour un exposé sommaire, mais excellent, et appuyé
des meilleures références, cf. U. BERLIERE, L’Ordre monastique des origines
au X11® siécle, Paris, ch. 3 : L’eeuvre civilisatrice, pp. 125-150; et, pour les écoles
« externes », le mémoire du méme auteur : Ecoles claustrales au moyen dge,
dans le Bulletin des Lettres de I’Acad. roy. de Belgique, 1922, pp. 550-572,
reprenant 1’étude sur Les écoles abbatiales au moyen dge, dans Messager des

fidéles, VI (1889), pp. 499-511.
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le moine le temps de I’étude, ramenée en fait a 'ancienne
« lecture » spirituelle. L’école n’avait pas a s’ouvrir aux
curiosités du dehors; elle ne peut étre qu’une école privée,
« interne ». Pierre le Vénérable est, au x11° siecle, la gloire
littéraire et érudite de Cluny; mais c’est la gloire individuelle,
plus que produit normal de l'institution (1). Nous sommes
loin, comme type d’abbaye, de Fulda, de Saint-Gall ou de
Reichenau.

Citeaux, par principe, recherche loin des villes — des
villes en pleine croissance — la solitude, 'humilité, la
pénitence; le travail manuel y redevient, a c6té de 1’office
divin, la grande occupation du moine, seule légitime selon la
lettre de la Regle, a ’'encontre de 'interprétation de Pierre
le Vénérable. Ainsi, « dans la question des études, les cister-
ciens primitifs prirent nettement position. L’enseignement
est exclu : il n’y aura d’école que pour les moines. Interdic-
tion de lire le Décret de Gratien, sauf par ceux qui ont besoin
de le consulter, et défense de déposer ce volume dans la
biblioth¢que commune; en 1198, poursuite contre un moine
coupable d’avoir appris ’hébreu aupreés d’un juif; en 1199,
poursuite contre un moine accusé¢ d’avoir composé des
poésies. L’étude proprement dite ne rentre pas dans le
programme de I’Ordre; elle se borne aux connaissances
requises par le sacerdoce et a la lecture spirituelle dans le sens
de la Regle » (2). Certes la littérature cistercienne ne manque
pas de chefs-d’ceuvre, qui laissent dans leur poussiére bien
des produits de I’école : grice a Dieu, la vie de 'esprit n’est
point liée, en définitive, au destin des professeurs,et le génie
religieux, plus que les autres encore, déborde les conditions
communes de la science, méme théologique, et de la culture
de la forme. Saint Bernard, Guerric d’Igny, Aelred de Rie-
vaulx, en sont au X11° siécle, a Citeaux, la preuve éclatante (3).

(1) Et la liste de ces gloires individuelles, y compris dans le domaine de
« curiosités » plus humanistes que monastiques, serait assez longue. A Cluny,
au temps de Pierre le Vénérable, le moine-poéte Bernard rivaliserait avec
Hildebert et Baudri. Cf. A. WILMART, Grands poémes inédits de Bernard le
Clunisien, dans Rev. Bén., XLV (1933), pPp. 249-254.

(2) U. BERLIERE, op. cit., p. 256. — Il ne peut donc étre question d’écoles
externes. « Nullus puerorum doceatur litteras intra monasterium vel in locis
monasterii... Nullus puerorum doceatur litteras... nisi sit monachus vel
receptus in probatione novitius » Consuetudines, c. 78, dans Ph. GUIGNARD,
Les monuments primitifs de la régle cistercienne, Dijon, 1878, p. 272.

(3) Leur jeunesse et leur formation avaient d’ailleurs bénéficié des écoles,
dont plus tard ils proclamérent les méfaits.
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Mais les institutions ont leur loi, qui n’est pas celle des
individus; elles sont, elles, soumises aux conditions com-
munes de la science et de la culture : de 'institution cister-
cienne, la « renaissance » n’a rien 4 attendre, et, parmi ses
sept arts, le plus digne est pour Citeaux le plus dangereux:
ladialectique, parce qu’elle prend P’esprit plus profondément
que les autres. C’est la tout saint Bernard, dressé contre
Abélard. C’est aussi tout son terrible sermon ad clericos (1),
entendez : aux étudiants des écoles de Paris.

Il parait donc impossible, de toutes parts, d’attribuer
un rdle important, dans les organismes d’enseignement du
x11° siecle (ce qui ne veut pas dire dans I’histoire littéraire),
aux écoles monastiques; et les cas particuliers d’ « écoles
externes » qui se peuvent rencontrer (2), ne prévalent pas
contre I'isolement général. Lorsque I’Ordre de Saint-Benoit
voudra, au XI11® siecle, renouer la tradition interrompue,
il devra aller demander la haute culture intellectuelle
en dehors du cloitre, aux universités, aupres desquelles
il établira des « colleges » (3) : dénouement d’une évolution
sociale en vain contrecarrée.

C’est dans ce cadre institutionnel et au milieu de cette
évolution qu’il fautlire les sévéres consignes morales données
alors aux moines a ’endroit de I’étude et des écoles. On les
comprendrait mal, hors de leur contexte, et on les réduirait a
des lieux communs de spiritualité banale, alors qu’ils
expriment une vive réaction contre I'intellectualité conqué-
rante d’un temps qui déborde et menace les anciennes

(1) De conversione ad clericos sermo, P. L., 182, col. 834-856. Cf. E. VAcaN-
DARD, Vie de saint Bernard, Paris, 1902, t. I, pp. 117-120.

(2) Nous parlons ici du x1r¢ siecle. Dom Berliére, dans les deux mémoires
cités, incline & considérer comme assez généralisées dans les monasteres les
écoles externes; mais il parle de la période 1xe-x11® siécle en général. Au
x1¢ siécle, il est certain que certaines écoles étaient ouvertes aux clercs séculiers;
ainsi 4 ’abbaye du Bec; Saint-Bénigne de Dijon en avait méme fondées a
cette intention (cf. RaouL GLABER, Vita S. Guillelmi Divionensis, 14; P. L.,
142, 709). Mais dans la premiére moitié du x1r® siécle, les cas se raménent a
deux : celui de I’abbaye de Saint-Vincent de Metz, ou enseignait Sigebert de
Gembloux, et celui de I’abbaye de Saint-Trond.

(3) H. DeniFLE, Das erste Studienhaus der Benediktiner an der Universitat
Paris, dans Archiv. f. Litt. u. Kirchengesch. d. M. A., 1 (188s), pp. 570-583;
U. BERLIERE, Les colléges bénédictins aux Universités du moyen dge, dans
Rev. Bén., X (1893), pp. 145-158.
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formules. Sans doute aussi, d’ailleurs,est-ce 1a un motif de ne
pas prendre au tragique leur rudesse. Elles achévent en tout
cas de nous révéler le milieu scolaire de I’époque (1).

L’office des moines n’est pas d’enseigner, mais de gémir
et de pleurer : tel est le théme incessamment repris. Saint
Anselme écrit 2 un moine que, du moment qu’il a renoncé
au monde, il ne saurait consacrer sa vie a diriger les écoles (2).
Roscelin écrit 2 Abélard qu’il a cessé d’étre moine, puisqu’il
enseigne ce qui est défendu, alors qu’il ne devrait méme pas
enseigner ce qu’il est permis 4 d’autres d’enseigner (3). C’est
pour la méme raison qu’on interdit aux moines d’aller aux
écoles publiques : « Si tu es moine, que fais-tu au milieu
de la foule? Je veux instruire les autres, dis-tu. Ce n’est
pas ton office; ton office est de pleurer. En fuyant le monde,
tu t’instruis plus qu’en le recherchant. Mais, diras-tu
peut-étre, ne m’est-il pas permis d’y aller pour étudier?
Je te I’ai déja dit, la lecture ne saurait t’occuper continuelle-
ment. Elle peut étre pour toi un exercice; elle ne peut étre
le but » (4). Et lorsque au concile de Tours, en 1163,
Alexandre III interdira aux moines d’enseigner la médecine
et le droit, il alléguera encore les mémes motifs : « ...Ne sub
occasionescentiaespirituales viri mundanis rursus actionibus
involvantur et in interioribus ex eo ipso deficiant, ex quo se
aliis putant in exterioribus providere » (5).

Cette réaction contre les écoles, destructrices de la disci-
pline monastique, allait si loin chez certains réformateurs
qu’ils étaient méme opposés aux écoles d’oblats a I'intérieur
des monastéres. Saint Pierre Damien félicite Désiré, abbé du
Mont-Cassin, parce qu’a son passage, il n’a pas trouvé a
I’abbaye ces écoles d’enfants qui énervent la discipline (6).
Guibert de Nogent critique ces écoles pour les mémes

(1) Cf. A. KoperskA, Die Stellung der religibsen Orden zu den Profanen-
wissenschaften im 12. und 13. Jahrhundert, Fribourg (Suisse), Impr. Saint-Paul,
Tonds ch. 25 ppy 32T,

(2) Saint ANSELME, Epist., lib. I, ep. 30; P. L., 158, 1102.

(3) « Non docenda docere non desinis, cum et docenda docere non debu-
eras ». Epist. Roscelini ad Abaelardum, P. L.. 178, 370.

(4) HUuGUES DE SAINT-VICTOR, Didascalion, lib. V, c. 8; P. L., 176, 796.

(5) DeNIFLE-CHATELAIN, Chart. Univ. Paris., I, p. 3, n. 1.

(6) Pierre DamieN, Opusc. XXXVI, c. 16; P. L., 145, 621 : « Hoc ibi non
mediocriter placuit quod ibi scholas puerorum, qui saepe rigorem sanc-
titatis enervant, non inveni ».
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motifs (1), et Ulric, moine de Cluny, dans ses Antiquiores
consuetudines Cluniacenses composées en 1085 et qui étaient
lues partout au xi1¢ siecle, nous apprend qu’a Cluny il n’y
avait pas plus de six oblats (2). C’est méme encore trop 2 ses
yeux, car il félicite Guillaume, abbé d’Hirschau, qui avait
supprimé les oblats dans les monastéres, d’avoir ainsi
extirpé la vraie cause, la cause unique de la décadence des
monasteres (3).

Naturellement, 12 ou les moines tenaient encore école
publique, elle fut désormais transmise a des séculiers.
A Lobbes, par exemple, vers 1134, ’abbé Leonius, venu
d’Anchin, sous l'influence des idées de Cluny, enleva aux
moinespour la confier & un chanoine, I’école de Saint- Ursmer
qui avait fait la gloire de ’abbaye, et cela parce qu’il regar-
dait la tenue des écoles comme contraire a la discipline
monastique (4). Méme transfert & Saint-Martin-en-Val
et a2 Chateaudun, qui passent sous le rayonnement de I’école
épiscopale de Chartres (5). C’est la d’ailleurs, répétons-le,
une « sécularisation » normale, que I’Eglise ratifiera plus tard
lorsqu’elle interdira ’enseignement externe dans les monas-
téres, tout en y imposant aux moines une solide formation
intellectuelle.

De cette torpeur des écoles monastiques, on pourrait
trouver encore témoignage dans les critiques portées alors
contre l'ignorance des moines, si 'on ne craignait ici de
s’égarer dans des reproches plus individuels que sociaux.
Guibert de Nogent s’emporte contre ses confréres de
Saint-Germer de Fly, qui dédaignaient la science et lui
faisaient violence a lui-méme lorsqu’il étudiait (6). Abélard,
dans sa regle pour moniales, si favorable 4 la culture de

(1) GuiBerT DE NOGENT, De vita sua, 1, 8; P. L., 156, 8s50C.

(2) Urric pE CLUNY, Antiquiores consuetudines cluniacenses, lib. 111, c. 8;
P. L., 149, 742B : « Non ultra senarium protendant, et eorum magistri sunt
duo, si non plures, tamen nunquam sunt pauciores ».

(3) Ib., ibid., Epist. nuncup., P. L., 149, 6378 : « De qua re sentiat quisque
quod voluerit; ego autem certus sum illam te radicem funditus extirpasse ex
qua sola praecipue omnia sunt monasteria destructa, quae destructa sunt vel
in teutonica vel in romana lingua ».

(4) Gesta abbatum Lobbensitum, dans MGH, xxI1, p. 327.

(5) Cf. A. CLERVAL, Les écoles de Chartres au moyen dge, Chartres, 1895,
DP- 301, 1207:

(6) GuiBErT DE NOGENT, De vita sua, I, 16; P. L., 156, 870cC.
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Pesprit réagit violemment contre 'incurie intellectuelle des
monasteéres (1).

Sile régime et I'esprit des écoles monastiques,aux1i€ siécle,
les prédisposent communément 4 devenir les appuis de
la réaction conservatrice contre les nouveautés sociales,
littéraires, philosophiques et théologiques, il ne faut cepen-
dant pas méconnaitre le réle favorable et fécond qu’ont tenu
plusieurs d’entre elles, soit sous l'influence d’éminentes
personnalités, soit grice a ’équilibre spirituel de certains
milieux privilégiés.

La restauration monastique des xe-x1¢ siécles avait suscité,
par exemple, dans le pays mosan, une efflorescence qui durait
encore a 'entrée du X11° siécle, et les écoles liégeoises — que
ce soit ’école cathédrale ou les écoles des nombreuses collé-
giales ou abbayes du diocése — valent 2 cette région d’étre
appelée« un foyer de civilisation européen » (2). Le souvenir
d’Hériger (f aprés 1008) entraine encore I’école claustrale
de Lobbes (3), et celui de Sigebert (+ 1112) celle de Gem-
bloux. On peut ajouter les écoles de Saint-Hubert, de
Saint-Trond, de Waulsort. M. Bédier place le berceau de la
chanson de geste des Quatre Fils Aymon (x1© sitcle) a
I'abbaye de Stavelot; et « le premier en date des poétes de
langue néerlandaise — il fut aussi Dintroducteur en
Allemagne, vers 1150, de la poésie courtoise francaise —
Hendrik van Veldeke appartenait au comté de Looz, relevant
de ’évéque de Liége » (4). Centre de culture théologique et
de culture littéraire, y compris en langue profane, Liége est
aussi le témoin de I'efflorescence de I’ « art mosan » : il suffit
de signaler au passage ces coincidences pour mesurer I’am-
pleur de la vie intellectuelle en ce carrefour de civilisations.

(1) ABELARD, Epist. 8 (Regula sanctimonialium) : « Nunc vero qui in monas-
teriis erudiuntur, adeo stulti perseverant, ut litterarum sono contenti, nullam
de intelligentia curam assumant ». P. L., 178, 311.

(2) C’est le titre d’un article de F. L. Gansuor (Les vicissitudes d’un foyer
de civilisation européen : le pays mosan avant le x111® siécle, dans Revue de
Synthése, 111 (1932), pp. 241-260), ol est mis en ceuvre le livre de F. Roussgau,
La Meuse et le pays mosan en Belgique, Namur, 1930. — Au point de vue
philosophique et théologique, cf. M. De WuLr, Histoire de la philosophie
en Belgique, Bruxelles, 1910 : Les écoles liégeoises, pp. 14-24.

(3) Cf. J. WaricHEz, L’abbaye de Lobbes depuis les origines jusqu’en 1200,
Louvain, 1909.

(4) J. L. GansHoF, loc. cit., p. 252.
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L’abbaye de Deutz (cercle de Cologne) sera illustrée par
Rupert (f 1129), un liégeois précisément, qui sera le par-
tenaire en théologie d’Anselme de Laon et de Guillaume de
Champeaux. Au Bec, en Normandie, le grand Anselme
(abbé de 1078 4 1093, T 1109) dépasse en prestige Lan-
franc, son prédécesseur (prieur, puis abbé de 1045 a 1063,
+ 1089), qui avait fait de I’abbaye et de son école 'une
des gloires de la chrétienté (1). Notons cependant que les
doctrines d’Anselme ne pénétreront efiectivement dans
'enseignement commun de la théologie qu’au milieu du
x1ire siécle, — rancon sans doute de I'isolement des écoles
monastiques dans la société nouvelle.

11 faudrait citer Pierre de Celles, abbé de Moutier-la-Celle,
prés de Troyes, ou il hébergea pendant trois ans son ami
Jean de Salisbury; Orderic Vital, le chroniqueur de Saint-
Evroult (Orne) (t c. 1143); Othon de Freising, cistercien,
abbé de Morimond (f 1158), qui cite couramment le De
officiis de Cicéron, et introduit en Allemagne les cuvres
logiques d’Aristote (l. mova), récemment divulguées aux
écoles de Paris (2); Aelred de Rievaulx (York) (+ 1167), qui
transpose avec délectationle Deamicitiade Cicéronen ferveur
cistercienne(3); Pierre le Vénérable (+ 1156),a Cluny, qui est
encorrespondanceavec maitre Barthélemy, médecindel’école
de Salerne, et qui patronne activement, au retour d'un
voyage en Espagne, une entreprise de traductions du Coran
et d’autres traités musulmans (4).

En Allemagne, c’est, dans les monastéres, la plus profonde
décadence; et en Angleterre, lactivité littéraire des chro-
niqueurs, au temps de Henry II, doit étre rattachée beau-
coup plus aux cathédrales qu’aux monastéres. Mais en
Italie, I'abbaye du Mont-Cassin prolonge sa magnifique

(1) Cf. A. A. Poréx, Histoire de 'abbaye du Bec, Evreux, 1901.

(2) A. HOFMEISTER, Studien iiber Otto von Freising, dans Neues Archiv,
XXXVII (1911-1912), pp. 99-161, 635-767. %

(3) Cf. la biographie composée par son disciple Walter Daniel et publiée,
avec un commentaire, par F. M. Powickg, Ailred of Rievaulx and his biographer
Walter Daniel, Manchester, 1922, 112 pp. (publié d’abord dans The Bulletin
of the John Rylands Library, juil. 1921-janv. 1922).

(4) P. MANDONNET, Pierre le Vénérable et son activité littéraire contre U'lslam,
dans Rev. thomiste, I (1893), pp. 328-342; H. QueNTIN, Une correspondance
médicale de Pierre le Vénérable avec « Magister Bartholomaeus», dans Miscellanea
Ehrle, 1 (Studi e testi, 37). Rome, 1924, pp. 80-86.
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prospérité du Xx1° siécle, avec son fameux bibliothécaire
Pierre le Diacre (f aprés 1140), qui écrit un catalogue
De wviris illustribus de son monastére (1).

Cependant, comme on I’a dit (2), ce catalogue est une
épitaphe : le Mont-Cassin ne produisit plus d’écrivains
notables,et Pierre lui-méme est un symptéme de son déclin.
Ainsi en va-t-il dés avant la moitié du douziéme siécle dans
toutes les abbayes, a4 Liége comme au Bec ou 4 Cluny, 1a
méme ou nous recueillions encore quelques beaux fruits (3).

LES COURS PRINCIERES

Ce n’est point le lieu, ici — ot nous étudions la formation
et les méthodes des écoles, — de sortir de I’école pour nous
enquérir des genres littéraires qui la débordent, d’intention
d’inspiration et de clientele. Ilimporte cependant d’observer
les carrefours que nous traversons et les voies qui s’ouvrent, 4
la porte précisément des écoles. Ce serait une naiveté
démesurée, mais non inouie, hélas, de loger dans un régime
scolaire une « renaissance » et tout ce qu’elle implique de
vitalité et de liberté spirituelles. Aussi, sans nous avancer
dans Phistoire littéraire, croyons-nous opportun de men-
tionner un autre type de centres de culture, au milieu de notre
X11¢ siecle : les cours princiéres et seigneuriales. Elles ont,
elles aussi, a leur maniére, valeur d’institution, et elles vont
nous ménager un instant le moyen de nous poster au lieu ot
la littérature en langue latine, en bonne partie et de plus
en plus scolaire, va engager et soutenir les littératures
profanes. Méme pour qui veut aboutir & la dialectique

(1) E. Caspar, Petrus Diaconus, Berlin, 1909. On lui attribuait aussi la
continuation (pour 1075-1127) de la fameuse Chronica monasterii de Léon,
mort cardinal-évéque d’Ostie en 1115; en réalité Pierre n’a fait qu’insérer,
en la complétant trés librement, I'ceuvre de Guy, moine du Mont-Cassin
(t 1137), éléve d’Albéric, I’auteur du premier ars dictaminis connu et maitre
de Pierre le Diacre. Cf. W. SMipT, Guido von Monte Cassino und die « Forset-
zung » der Chronik Leos durch Petrus Diaconus, dans Festschrift A. Brackmann,
Weimar, Bohlaus, 1931, pp. 293-323.

(2) Ch. H. Haskins, The Renaissance of the twelfth century, Cambridge
(Mass.), 1927, p. 38.

(3) Tandis que le roi Louis le Gros avait re¢u 'instruction des moines de
Saint-Denys, son fils Louis VII (né en rr19) fut formé aux écoles de Paris.
Ce fait royal est significatif.
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d’Abélard et i la théologie d’Hugues de Saint-Victor —
C’est notre cas, — il est utile, il est nécessaire, pour suivre la
genése des disciplines et composer le « climat » ol elles
évoluent, d’observer au passage, dans la renaissance géné-
rale, exploitation des thémes antiques par les contem-
porains chanteurs de gestes ou romanciers. Le De Amicitia
de Cicéron est pillé par le cistercien Aelred de Rievaux ou
Phumaniste Pierre de Blois, au temps ou I'Art d’aimer
d’Ovide est démarqué par le romancier Chrétien de Troyes,
— tout comme au XI11¢ siécle la courtoisie du Roman de la
Rose sera contemporaine de la difiusion d’Aristote a la
faculté des arts. Ainsi entre I’école palatine de Charle-
magne qui inspira la premitre renaissance médiévale, et
la clientéle de Frédéric II qui, apreés 1200, déversera sur
’Occident latin la science hellénistique et arabe, on ne peut
négliger ni la cour du roi normand de Sicile, Guillaume II,
ot1 le familier royal Aristippus traduit Platon et rapporte de
Constantinople I’ Almageste, ni la cour d’Eléonor d’Aquitaine
ou Ovide alimente le roman courtois (1).

Aussi bien I’école elle-méme nous introduita la cour des
princes, car Baudry abbé de Bourgueil (1046-1130) (2) et

(1) « Le grand fait d’histoire... c’est qu’apparurent en France, contemporains
les uns des autres ou séparés seulement par deux ou trois générations, plusieurs
grands poétes, non pas dans « le peuple », mais dans ’élite, un Thibaut de
Vernon et la Chanson de saint Alexis, un Turold et la Chanson de Roland,
un Aubry de Besangon et le Roman d’Alexandre, un Richard le Pélerin et la
Chanson & Antioche, un Guillaume de Poitiers et I'art des troubadours, et
bient6t aprés un Wace, un Chrétien de Troyes, c’est-a-dire, en moins d’un
siecle, les formes principales du roman, roman héroique et roman romanesque,
la poésie religieuse et la poésie amoureuse, et I’histoire, et le théatre, une
« littérature » en un mot, presque aussi diversement organisée que celle des
Latins et des Grecs, presque tous les genres littéraires qu’avaient connus les
Anciens, mais renaissant sous des aspects nouveaux, chrétiens, frangais, et
ces genres représentés d’emblée par des chefs-d’ceuvre. Le grand fait, c’est
que la France des premiéres croisades, dans le méme temps ou la fondation
des ordres nouveaux, Fontevrault, Citeaux, Prémontré, et aussi les hérésies
nouvelles témoignaient de 1’abondance de sa vie religieuse, dans le méme
temps ol les maitres des écoles parisiennes et chartraines, un Roscelin, un
Abélard, un Guillaume de Champeaux, P’éveillaient 4 la haute spéculation
philosophique, elle sut aussi, la France des premiéres croisades, constituer,
par-dessus la diversité de ses dialectes et de ses patois, cette chose mer veil-
leuse, une langue littéraire, et créer une littérature nationale ». J. BEDIER,
Les chansons de geste, dans I’Histoire des Lettres, t. XI1I de I’Histoire de la nation
frangaise (G. HANOTAUX), Paris (1921), pp. 209-210.

(2) Cf. H. PasQuIEr, Un poéte latin du X1° siecle. Baudri, abbé de Bourgueil,
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Hildebert de Lavardin archevéque de Tours (1056-1133) (1)
sont a la fois rimeurs scolaires et poétes de cénacles : les
« arts poétiques », fabriqués & I’école, soutiennent le talent
du pocte de cour. Par ou il apparait encore que c’est bien
dans les lettres latines que nait, au xne siécle, la littérature
francaise — comme plus tard la Divina Commedia fera
épanouir la culture de la faculté des arts et de la faculté de
théologie. « La plupart des ouvrages écrits en francais au
douzieme sitcle sont comme I'affleurement & la surface
d’une tres riche vie souterraine, de veines et de filons mul-
tiples, dont les ceuvres en latin du méme temps forment la
masse enfouie » (2).

Guillaume IX d’Aquitaine (1071-112%), lui-méme trou-
badour, « le premier des troubadours », inaugure autour de
lui une tradition de culture poétique, que recueillera sa
petite fille, Eléonor, I’épouse de Louis VII (de 11374 1151).
Avec cette princesse fameuse et fort répandue, la cour de
France va s’ouvrir a la poésie méridionale et aux « arts
d’aimer », et de tous cdtés désormais la culture et la curio-
sité de Desprit trouvent en la société des grands faveur et
inspiration.

Marie de France, future comtesse de Champagne, et
Alix comtesse de Blois et de Chartres, qui entretiennent des
cours littéraires, sont les filles d’Eléonor (3). Chrétien de

archevéque de Dol, Paris, 1878; Melle Ph. ABRAHAMS, Les ceuvres poétiques
de Baudri de Bourgueil, édition critique publiée d’aprés le manuscrit du Vatican,
Paris, 1926.

(1) Cf. B. HAUREAU, Notice sur les mélanges poétiques d’Hildebert de Lavardin,
extr. des Notices et extraits des mss. de la Bibl. Nat., t. XXVIII et XXIX,
Paris, 1882; A. DIEUDONNE, Hildebert de Lavardin, €véque du Mans, archevéque
de Tours (1056-1133). Sa vie, ses lettres. Paris, 1898; H. O. TAYLOR, The
mediaeval mind, 2¢ éd. 1914; t. 11, pp. 162-175; F. J. E. Rasy, 4 history of
the christian-latin poetry, Oxford, 1927, pp. 265-273.

(2) E. FARAL, Recherches sur les sources latines des contes et romans courtois
du moyen dge. Paris, 1913, p. 9. — Se reporter & cet ouvrage suggestif, et aussi
a Iétude du méme auteur : Le fabliau latin au moyen dge, dans Romania,
1924, pp. 321-385. Et M. WiLmorTE, L’évolution du roman frangais aux
environs de 1150, Paris, 1903; G. CoHEN, La comédie latine en France dans la
seconde moitié du xX1® siécle, dans Bull. de la classe des lettres et des sciences
morales et politiques de ’Acad. royale de Belgique, 5¢ série, t. XVII (1931),
Pp. 225-268.

(3) Cf. E. WINKLER, Franzisische Dichter des Mittelalters. II. Marie de
France. Vienne, 1918.

Publications. 4
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Troyes dédiera a la premiere, sa protectrice, le Lancelot,
tandis que le théme de son Perceval lui sera donné par
le comte de Flandre, Philippe d’Alsace (1).

Des traductions et imitations de la « matiere antique »,
Chrétien passera & la « mati¢re celtique », car romanciers et
conteurs subissent ’emprise de la cour des Plantagenets qui
met les Bretonsla 2 mode. Marie de France dédie d’ailleurs
au roi Henry IT d’Angleterre son recueil de lais bretons (2).
Car Henry II, le nouvel époux de la méme Eléonor (régne
de 1154 2 1189) se complait dans son entourage de lettrés,
d’historiens, de juristes, voire de théologiens, les soutenant
de ses largesses d’un bout 4 I'autre de son royaume, qui va,
ne ’oublions pas, de ’'Ecosse aux Pyrénées, en passant par
la Normandie, I’Anjou et I’Aquitaine. « L’homme du monde
le plus capable de juger une ccuvre bien présentée et bien
écrite », dit maitre Wace, 'historien et I'hagiographe de la
cour (3). On connait la lettre ou Pierre de Blois, I'un de ses
protégés et un temps secrétaire d’Eléonor, écrivant a
Parchevéque de Palerme Gautier, fait un magnifique portrait
de son maitre et roi : « Semper in manibus ejus sunt arcus,
enses, venabula et sagittae, nisi sitin consiliis aut in libris.
Quoties enim potest a curis et sollicitudinibus respirare,
secreta se occupat lectione, aut in cuneo clericorum aliquem
nodum quaestionis laborat evolvere ». Suit une comparaison
avec le jeune roi de Sicile, Guillaume II, Pancien pupille
de Pierre de Blois (en 116%7), qui, lui, avait abandonné les
lettres aprés une brillante formation : « Nam cum rex vester
bene litteras noverit, rex noster [le Plantagenet] longe litte-
ratior est. Ego enim in litterali scientia facultates utriusque
cognovi. Scitis quod dominus rex Siciliae per annum
discipulus meus fuit, et qui a vobis versificatoriae atque litte-

(1) Cf. G. CouEN, Chrétien de Troyes et son ceuvre, Paris, 1931.
(2) Cf. le prologue (trad. de G. Cohen, Chrétien de Troyes, p. 83) :
D’abord je me pris a songer
a composer quelque jolie histoire
traduite de latin en frangais,
mais j’en aurais tiré peu d’honneur,
tant nombreux sont ceux qui s’y sont occupés.
Je pensai alors aux lais que j’avais entendus.
(3) Sur la cour des Plantagenets, cf. Ch. H. HaskiNs, Henry II as a patron
of literature, dans Essays in mediaeval history, Manchester, 1925, pp. 71-77,
et dans ses Norman Institutions, Cambridge, 1918, ch. 5.
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ratoriae artis primitias habuerat, per industriam et solli-
citudinem meam beneficium scientiae plenioris obtinuit.
Quam cito autem egressus sum regnum, ipse libris abjectis
ad otium se contulit palatinum. Verumtamen apud domi-
num regem Anglorum quotidiana ejus schola est littera-
tissimorum conversatio jugis et discussio questionum.
Nullus rege nostro est honestior in loquendo...» (1).

Cette comparaison entre les deux princes prend tout son
sens lorsqu’on se rappelle les échanges intellectuels qui dés
lors, avec les relations politiques, se produisent entre la cour
des Plantagenets et la cour de Sicile (2). La Sicile se trouvait
admirablement placée aux confins des mondes latin, grec
et arabe (3), et le pére de Guillaume IT, Guillaume I¢* (1154-
1166) avait senti tout le bénéfice d’une telle position. Clest
sous son régne et par sa faveur qu’Aristippus (f 1162) se
livre 4 I’étude et a la traduction des ceuvres philosophiques
et scientifiques des Grecs (ainsi le Ménon et le Phédon de
Platon (4), le livre IV des Meétéores d’Aristote), et le grec
Eugene de Palerme, vir tam graece quam arabice lingue
peritissimus, latine quoque non ignarus, a celles des ceuvres
mathématiques (traduction arabo-latine de I'Optique de
Ptolémée, par ol seulement nous la connaissons). Le méme
Eugéne d’ailleurs est pocte & ses heures, et fait dans 'une de
ses picces un éloge dithyrambique du roi Guillaume.

Trois observations sont a faire au sujet de ces lieux
privilégiés de la culture que furent les cours princieres.
On y constate d’abord la facilité et la fréquence des échanges,
de ville a ville, de cour i cour, 4 travers ’Europe occidentale;

(1) PiErrE DE Brors, Epist. 66; P. L., 207, 198. Sur P., cf. M.-M. DaAvy,
Un traité de Pamour du x1® siécle. Pierre de Blois, Paris, 1932.

(2) Sur la cour de Sicile, cf. Ch. H. HaskiNs, Studies in the history of
mediaeval science, Cambridge (Mass.), 1924, ch. 9 : The Sicilian translators
of the twelfth century, pp. 155-173; et England and Sicily in the twelfth century,
dans Engl. Hist. Rev., XXVI (1911), pp. 433-447, 641-665.

(3) D’ou la légende, trés significative, de la fondation de I’école de Salerne
par quatre personnages : un chrétien d’Occident, un grec, un juif et un arabe.

(4) Dans la dédicace de sa version du Phédon, Aristippus énumere les
immenses bénéfices intellectuels d’un séjour en Sicile, parmi lesquels I'amitié
d’un roi cultivé, « cuius curia schola comitatus, cuius singula verba philoso-
phica apofthegmata, cuius quaestiones inextricabiles, cuius solutiones nihil
indiscussum, cuius studium nil relinquit intemptatum ». Cité par HASKINS,
Studies..., loc. cit., p. 168.
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bien des témoignages en pourraient étre donnés en plus de
Cceux que nous avons signalés au passage (1). Slgne et condi-
tion de la culture intellectuelle, qui grandit a2 la mesure
de la vie sociale en pareille occurence.

Deuxieme remarque. Hors de I’école, nous sommes hors
du monde des « clercs », monde déterminé, ayant ses fins
spéciales et, pour ainsi dire, son métier, — quoique, au
moyen age, la cléricature débouchit sur les carricres les
plus diverses, 2 commencer par les carriéres administratives
et politiques. Dans les cours princieres et seigneuriales (2),
c’est le « laic » qui acquiert 'instruction et la culture, et 'on
a pu voir dans quelle mesure, trés restreinte, mais réelle,
une élite s’ouvre a la vie de esprit, griace d’ailleurs aux clercs
dont s’entoure le prince, pour ses affaires ou pour ses gofits.
Des femmes méme participent & ce mouvement, telle entre
toutes la reine Eléonor. Baudry de Bourgueil loue la
comtesse Adele, habile dans les lettres et les arts, (3) et,
dans un tout autre milieu, la distinction, I’érudition méme
d’Héloise, apparait assez par les lettres d’Abélard et par le
programme d’études qu’il propose aux moniales du Para-
clet (4). L’ Hortus deliciarum de Herrade, abbesse de Hohen-
bourg, en Alsace (1 1195) (5) supporte aisément la com-
paraison avec les autres compilations encyclopédiques
du temps. Mais ce sont la exceptions, et c’est bien aux clercs
dans les écoles, dans les écoles épiscopales, que revient
au x11° siécle le role d’animateur de la culture et de son
renouveau.

Dernier trait, enfin, par lequel nous récapitulons notre

(1) Sans entrer dans le détail sur cette « intercommunication », cf.

Ch. H. Haskins, The Renaissance of the twelfth century, pp. 60-61, et The
spread of ideas in the middle ages, dans Studies in mediaeval culture, Oxford,
1929, Pp. 92-104.

(2) Car pour ce qui est de la bourgeoisie des villes, elle ne tient encore,
comme telle, que peu a peu une place dans le monde des lettres. Clerici et
litterati sont synonymes.

(3) Cf. Histoire littéraire, IX, pp. 130-131.

(4) ABELARD, Epist. VIII; P. L., 178, 278 ss. — A. reconnait d’ailleurs que
cette culture est une exception chez les moniales, Ibid., 178, 127. « Quod
perrarum est », écrit Pierre le Vénérable a Héloise, Epist. ad Heloissam,
P. 1., 189, 348,

(5) A. StrauB et G. KELLER, Herrade de Landsberg. Hortus deliciarum.
Strasbourg, 1879-1899.

Quelques références sur l'instruction des femmes au moyen 4ge, dans
L. MAiTRre, Les écoles épiscopales et monastiques en Occident, pp. 173-176.
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enquéte sur les foyers scolaires et les centres intellectuels.
Si fécond qu’ait été, pour les individus, I’appui des princes,
ce n’est pas d’eux que procéderent alors les écoles ni ’ébau-
che universitaire qu’elles constituent. Si la renaissance
carolingienne est ’ceuvre de la cour d’un prince, la renais-
sance du XII® siecle est lie & I’émergence sociale d’un
peuple. Il faudra arriver jusqu’en 1224 pour voir Iempereur
Frédéric II, roi des Deux-Siciles, tenter de fonder une
université, a Naples (1); et en 1229, avec I'appui du pape,
le comte de Toulouse mettra sur pied un studium generale
dans sa capitale. Mais jusqu’alors les écoles épiscopales, puis
les universités — Chartres, Orléans, Paris, Oxford, Bologne
— émanent non d’'un décret de fondation princiere (civile
ou ecclésiastique), mais d’un appétit spontané de culture
s’exprimant et se satisfaisant parmi les clercs dans une cor-
poration de maitres, 2 la faveur de la magnifique expansion
sociale des Communes. On avait déja senti cette dit.érence
au xine siecle, lorsque, selon le langage du temps, on
organise les établissements «ex privilegio » sur le modéle des
anciennes institutions « ex consuetudine » (2). L’¢re des
eftervescences et des initiatives aura fait place alors au droit,
a ses formules, 4 ses privileges... et & ses servitudes. Progres
nécessaire que ratifiera un Thomas d’Aquin (3), mais qui
suppose une « dme » préexistante 4 ces corps constitués, et
qui, en tout cas, ne doit pas faire oublier la spontanéité
sympathique et les nécessaires indépendances des débuts.

NOTE BIBLIOGRAPHIQUE

Sur les conditions économiques et sociales de la culture et des écoles
au x11e siecle, voir H. Pirenne, Medieval cities. Their origins and the
revival of trade, Princeton, 1925, repris en frangais : Les villes du
moyen dge. Essai d’histoire économique et sociale, Bruxelles, 1927;

(1) Alphonse XII avait essayé vainement, en 1212, & coup de gros salaires,
de retenir & ’école de Palencia des maitres de tous les arts.

(2) Cf. sur cette observation, STEPHEN D’IrsAy, Histoire des Universités,
p. 129-133.

(3) « Ordinare de studio pertinet ad eum qui praeest reipublicae »,
Saint THOMAS, Opusc. contra impugn. relig., c. 3; « Si regnum instituendum
sit, oportet providere quis locus aptus sit... ubi constituenda sunt studia
litterarum », Ip., De regimine brincis 1 el ings
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extrémement suggestif. Puis, pour la France, A. Luchaire. Les com-
munes francaises a I'époque des Capétiens directs, Paris, 189o; 2¢ édit.,
avec introduction et bibliographie générale par L. Halphen, Paris,
1911. Pour I'Italie, A. Solmi, I/ comune nella storia del diritto, Milan,
1922, extr. de I’ « Enciclopedia giuridica italiana », t. III. Pour
I’Angleterre, C. STEPHENSON, Borough and town : a study of urban
origins in England. (Monographs of the Mediaeval Academy of America),
n. 7. Cambridge (Mass.), The Mediaeval Acad., 1933, couvre tout
le moyen 4ge. Pour I’Allemagne, F. RGRIG, Die Europdische Stadt,
dans Propylien-Weltgeschichte de W. Goetz, t. IV, qui en principe
étudie « la ville européenne » au moyen 4ge, mais en fait s’attache
presque uniquement a la zone Angleterre, France-Nord, Pays-Bas,
Allemagne, et ce depuis la fin du x11° si¢cle. Suivre aussi les travaux
d’histoire économique et urbaine de M. BLocH (Strasbourg).

Sur la vie économique en particulier, P. Boissonnade, Le travail dans
I’Europe chrétienne au moyen dge, Paris, 1921; H. Sée, Esquisse d’une
histoire économique et sociale de la France depuis les origines jusqu’a
la guerre mondiale, Paris, 1929. Pour une bibliographie générale
copieuse, J. KULISCHER, Allgemeine Wirtschaftsgeschichte der Mittel-
alters und der Neuzeit, t. I, Munich et Berlin, 1928, dans le
« Handbuch der mittelalterlichen und neueren Geschichte », publié
par G. von Below et J. Meinecke; et, pour une orientation immédiate
les notes de L. Halphen, L’essor de I’Europe (X1°-X111° stécles), dans
la collection qu’il dirige, « Peuples et civilisations », t. VI, Paris, 1932,
pp. 79-80, 88. Ouvrage de vulgarisation : Miss J. EvaNs, Life in
mediaeval France, Oxford, 1925; trad. franc., La civilisation en France
au m. 4., Paris, 1930 : tableaux sur la vie communale, ’évolution de la
vie monastique, la science, l'art, etc.

Sur la « renaissance » en général; cf. la bibliographie du chap. IV.
Pour les institutions scolaires, bonne vue d’ensemble dans Ch. H. Has-
kins, The Renaissance of the twelfth century, Cambridge (Mass.),
1927, ch. I : Intellectual centres, et ch. XII : The beginnings of univer-
sities; et dans l'essai du méme auteur : The rise of universities,
New-York, 1923.

L. Maitre, Les écoles épiscopales et monastiques en Occident avant
les universités (768-1180), Paris, 1866, 2° ¢éd., 1924; érudition toute
matérielle, sans pénétration historique; mais références a utiliser,
aprés controle qui devra étre soigneux; car la 2¢ édition n’a été que tres
insuffisamment revue.

Pour les écoles épiscopales, aucun travail d’ensemble. Quelques
bonnes monographies, citées au cours du chapitre, telle A. Clerval,
Les écoles de Chartres au moyen dge du ve au XVI° siécle, Chartres, 1895,
quoique manquant de perspective et d’air. Pour I'Italie, G. Manacorda,
Storia della scuola in Italia, vol. I, Milan, 1914; pour I’ Angleterre,
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A. F. Leach, The schools of medieval England, London, [1915], n’inspire
pas confiance; pour ’Espagne, V. de la Fuente, Historia de las univer-
sidades, colegios y demas establecimientos de ensefianza en Espana, 4 vol.,
Madrid, 1884-1889. Voir aussi A. Hofmeister, Studien iiber Otio von
Freising, dans Neues Archiv, XXxv1I (1911-1912), pp. 99-161, 635-767.

Pour les écoles monastiques, nous avons déja renvoyé a I'exposé et a
la bibliographie de U. Berlicre, L’ordre monastique des origines au
XI1I® siéle, 2¢ édit., Paris, 1921, ch. 3. Ajouter Miss J. Evans, Monastic
life at Cluny. 910-1157, Oxford, University Press, 1931.

On recourra évidemment aux histoires générales : H. Rashdall,
The universities of Europe in the middle ages, 3 vol., Oxford, 189s;
demeure précieux, quoique ancien; une refonte est en cours par
H. H. E. Craster et F. M. Powicke (Oxford). De méme, malgré son age,
H. Denifle, o. p., Die Universititen des Mittelalters bis 1400, Bd. I
seul paru, Berlin, 1885, est fondamental. Stephen d’Irsay, Histoire
des universités francaises et étrangéres des origines a nos jours. Tome 1 :
Moyen dge et Renaissance, Paris, 1933 : vue d’ensemble dense et précise,
bon instrument de travail.

Recueil capital : Chartularium Universitatis Parisiensis, par
H. Denifle et E. Chatelain, 4 vol., Paris, 1889-1897; le tome I comporte
Pintroduction et les documents, treés copieusement annotés, jusqu’en
1286. Déborde en intérét les écoles parisiennes.

Carte universitaire de I’Europe médiévale : au commencement du
vol. IT de Rashdall, et a la fin du vol. I de Stephen d’Irsay.

Sur les cours princiéres, comme centres intellectuels, pas d’ouvrage
général. Cf. E. Faral, Les jongleurs en France au moyen dge, Paris,
1910, et les histoires des littératures nationales, par ex., pour la France,
E. Faral, dans Histoire de la Littérature frangaise illustrée, publiée
par J. Bédier et P. Hazard, t. I, Paris, 1923; R. Bossuat, Le moyen dge,
tome I de I’Histoire de la littérature francaise publiée par J. Calvet,
Paris, 1931. Pour la culture anglo-normande, C. H. Haskins, Studies
in Norman institutions, Cambridge, 1918; F. Chalandon, Histoire de
la domination normande en Italie et en Sicile, 1009-1194, 2 vol., Paris,

1907.




CHAPITRE 11

L’ORGANISATION SCOLAIRE

A considérer les traits caractéristiques des foyers scolaires
suscités par le renouveau intellectuel et culturel, aux xie-
x11¢ siecles, il est a présumer que, si nous entrons main-
tenant a l'intérieur des écoles, nous n’y trouverons guére
d’organisation stable et tant soit peu généralisée. Consti-
tuées, ou du moins vivifiées par linitiative d’un prélat
plus lettré, soutenues par le prestige momentané d’un
maitre tameux, orientées selon les cas dans des branches
particulieres du savoir au gré des golits et des circonstances,
les écoles épiscopales ne relevent point d’un régime uni-
forme, qu’inspireraient des directives communes.

Quant aux écoles monastiques, plus stables en droit, et plus
facilement coordonnées par les coutumes d’un Ordre ou,
dans les réformes du temps, par la fédération des abbayes
et la législation unitaire des chapitres généraux, elles s’en
tiennent a des pratiques empiriques, tout élémentaires,
quoique non pas certes dépourvues de psychologie, selon des
directives frustes qui ne s’ouvrent guére au perfection-
nement administratif ou intellectuel des techniques et des
disciplines nouvelles. Ce sont, en toute hypothese, des
initiatives individuelles ou des prestiges personnels, non des
progreés institutionnels, qui leur donnent de passagers
éclats.

Ainsi, entre la réforme carolingienne avec ses «capitulaires»
d’ailleurs trés primitifs, et les premiers reglements uni-
versitaires de Paris ou de Bologne apres 1200, malgré une
certaine uniformité de programme et de méthode, nous
nous trouvons dans une période d’improvisation, d’initative,
de mobilité, ou les influences souveraines et générales des
papes, des conciles, des princes et des empereurs, sont
d’ordre moral plus qu’institutionnel, et s’expriment dans
des exhortations plus que dans des reglements, — soit au
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point de vue administratif (c’est 'objet de ce chapitre II),
soit au point de vue de la matiére et des méthodes d’en-
seignement (ce sera I’objet du chapitre ITI).

C’est sous le bénéfice de cette remarque capitale que nous
tentons de grouper les renseignements sporadiques que nous
fournissent les chroniques, les biographies, les chartes ou
les bulles du temps. Il ne faudra étendre leur portée qu’avec
une extréme discrétion, méme 4 I'intérieur de régions déter-
minges, telle I'Tle de France, ol pourtant se pourrait observer
une certaine continuité (1).

LE PERSONNEL SCOLAIRE — MAITRES ET ETUDIANTS

Les écrivains de I’époque, pour désigner un établissement
scolaire, emplojent presque toujours le terme de scholae,
stéréotypé dans sa forme plurielle, méme quand il est
appliqué a une salle unique. Ainsi portent, au 1x® si¢cle déja,
les capitulaires de Charlemagne ordonnant a tous les monas-
teres et églises d’établir une école, « des écoles »; ainsi
lisons-nous réguli¢rement dans la correspondance d’Abélard
ou les écrits pédagogiques d’Hugues de Saint-Victor. C’est
d’ailleurs moins I'emplacement de 1’école qu’on désignait
par ce mot, que les cours d’un maitre; la signification est
trés nette dans les textes d’Abélard que nous citons (2).

(1) De méme ne peut-on user qu’avec une extréme circonspection des
réglements postérieurs pour présumer qu’ils ratifient des coutumes anciennes.
Cf. par exemple, M. M. Davy, La situation juridique des étudiants de I’ Univer-
sité de Paris au Xme siécle, dans Rev. d’hist. de I’Eglise de France, XVII (1931),
PpP. 297-311.

(2) « ...Ad scholarum regimen adolescentulus aspirarem... Scholas nostras
a se removere conatus... Ab hoc autem scholarum nostrarum tyrocinio... »;
ABELARD, Hist. cal., c. 2; P. L., 178, 116-117. Et souvent, ibid., c. 3-5 : « Post
paucos dies Parisiis reversus, scholas mihi jam dudum destinatas atque oblatas,
unde primo fueram expulsus... », ibid. c. 5, col. 126. — Cf. les exemples
fournis par H. DENIFLE, Die Universititen des Mittelalters, P:lO;

Plus rarement schola au singulier. Raoul Glaber nous apprend qu’a Orléans,
vers la seconde décade du x1° siécle, il y avait deux chaires : « Unus Lisoius,
in monasterio S. Crucis, clericorum clarissimus habebatur; alter idem Heri-
bertus, S. Petri ecclesiae, capitale scholae tenebat dominium ». Historiae,
L 111, c. 8; Recuetl des hist. des Gaules, t. X, Paris, 1874, p- 36. Et la Chronique
d’Hirschau dit d’un chanoine de Sens : « Scholam etiam monachorum publicam
tenuit... ». Edit. Trithemius, 1690, Do TOTT,

Sur I’évolution des sens du mot schola, en liaison avec les institutions, cf.
infra, p. 59, note 3.
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L’emplacement méme ot se donnaient les lecons s’appe-
lait auditorium dans les monasteres ol une salle spéciale était
affectée & cet usage, comme chez les Clunistes et les Cister-
ciens (1). Pour les écoles épiscopales, elles se tenaient
dans le cloitre des chanoines, lorsqu’il y en avait un. C’était
le cas par exemple, 2 Notre-Dame de Paris, 2 Bologne, a
Tournai (2). Lorsque Abélard enseigna pour la premicre
fois, vers 1113, sur la montagne Sainte-Genevieve il le fit
dans le cloitre (3); la seconde fois, en 1136, ce fut preés de
I’église Saint-Hilaire (4). Bien souvent, les maitres étaient
obligés de louer un local quelconque, ou bien ils enseignaient
en pleir air. Plusieurs fois Abélard, pour désigner ce local,
emploie le mot vague de locus (5), ce qui semble indiquer que
I’on enseignait ou 1'on pouvait. Ce n’est qu’au x1€ siecle,
surtout avec la multiplication des chaires & la faculté des
arts, que ces installations se stabilisérent dans des quartiers
déterminés, tels les « artistes »de Paris au clos Bruneau ou a
la rue du Fouarre.

Lorsque les legons étaient ouvertes a tous — entendez a
tous les clercs, séculiers ou réguliers —, on les appelait
scholae publicae (6), par opposition aux scholae privatae des
monastéres. Ouvrir une école, un cours, se disait scholas
constituere (77), la direction de ’école : scholarum regimen (8);
étre 4 la téte d’une école, c’était scholis praesidere, scholis
vacare, studium regere, et cesser de tenir une école, a regi-
mine scholarum cessare (9).

(1) Voir Du CaNGE, Glossarium, ad hoc verbum.

(2) HErMANNUS, De restauratione abbatiae S. Martini Tornacensis, P. L.,
180, 43BC. A Paris, vers 1127, 1’école quitta le cloitre et fut établie entre le
cloitre et I’évéché. Cf. infra, p. 78.

(3) « In claustro sanctae Genovefae schola publica utebatur » Vita
S. Goswini, dans Recueil des hist. des Gaules, t. XIV, p. 442. — En sortant de
Saint-Denys, il s’installe « in cella quadam » : « Ad cellam quamdam recessi,
scholis more solito vacaturus ». Hist. cal., c. 8; P. L., 178, 138.

(4) Nous avons déja cité (p. 36, n° 1) le texte de I’Historia pontificalis qui
nous fait connaitre ce détail, tant pour Abélard que pour Arnauld de Brescia.

(5) Hist. cal., P. L., 178, 117 et 120. Locus n’a pas ici le sens spécialisé qu’il
a parfois (église, monastére, agglomération d’habitations, lieu non habité).

(6) Abélard dit de Guillaume de Champeaux enseignant & Saint-Victor :
« Publicas exercuit scholas ». Hist. cal., c. 2; P. L., 178, 119.

(7) « Melidunum reversus, scolas ibi nostras... constitui » Ibid., c. 2;
col. 120B.

(8) Ibid., c..2; col. T16B.

(9) Ibid.; c."2; col. T2 TA.
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Le maitre était appelé magister : magister Anselmus,
magister Petrus. C’était 1a un titre honorifique que continuait
4 porter, méme apreés qu’il avait cessé d’enseigner, celul qui
avait tenu une école publique. Saint Bernard écrivant
5 des cardinaux et 4 des évéques, met ce titre avant celui de
cardinal et d’évéque (1). Par magisterium on désignait la
fonction et le droit d’enseigner, mais le terme avait aussi une
plus large extension et pouvait signifier également la science
communiquée par le maitre; il était méme parfois employé
dans le sens de discipline d’enseignement (2).

Les éléves qui suivaient les lecons des professeurs étaient
appelés scholares. On rencontre aussi, pour désigner un étu-
diant, le terme de scholasticus, qui semble avoir pris cette
acception au 1x° si¢cle, au temps de Charlemagne, mais
qui la conserve encore —non sans équivoque avec le sens
d’ « écolatre » que nous observerons dans un instant — dans
les textes du x1€ et du xue siécle, dans le Didascalion de
Hugues de Saint-Victor en particulier (3).

(1) Saint BERNARD, Epist. 192 : « Venerabili domino et charissimo Patri,
magistro Guidoni, sanctae romanae ecclesiae Dei gratiae presbytero cardinali,
Bernardus ». P. L., 182, 358. Cf. Epist. 193, 200.

(2) Dans le sens de « fonction d’enseigner », voir Hist. cal., c. 4; P. L., 178,
125C, ot Abélard dit qu’Anselme de Laon lui interdit d’enseigner « in loco
magisterii sui ». Cf. encore ibid., c. 2; P. L., 178, 120A : « Qui mihi suum
consesserat magisterium ».

Pour faire entendre que Guillaume de Champeaux brillait dans I’ensei-
gnement de la dialectique, Abélard écrit : « Guilelmum... in hoc tunc
magisterio re et fama praecipuum ». Ibid., c. 2; PAL. 178, 116A5 11 offrele
concours de ses lumiéres, de sa maitrise, 2 Héloise : « Sin... magisterio nostro
atque scriptis indiges ». Epist. 3; P. L., 178, 187C; et déja auparavant : « Eam
videlicet totam nostro magisterio committens ». Hist. cal., c. 6; P. L., 178,1127C;

(3) Scholaris, dans la langue latine médiévale, a suivi les vicissitudes du mot
schola, et comme lui s’est fixé dans le cadre des institutions scolaires & la
faveur de la renaissance carolingienne.

SCHOLA, transcription du grec cxo)\h (loisir, délassement), était entré
en usage, dans le monde romain, au milieu de I’époque républicaine, au
moment de linfluence de I’hellénisme, pour désigner les hautes études
littéraires, grammaire et rhétorique : loisir studieux de la culture de ’esprit.
Le mot primitif pour signifier I’école et ses exercices, ludus, tendit ainsi a se
restreindre & I’enseignement élémentaire.

Mais schola prit aussi une nouvelle extension, et désigna les endroits ou I'on
se réunissait pour converser et discuter : lieu de réunion pour assemblées
profanes ou religieuses. Puis, a 'époque constantinienne, la dénomination de
scholae A des groupements de militaires ou de fonctionnaires plus ou moins
militarisés, dignitaires de la cour impériale.

Cest ce second sens de college de fonctionnaires qui prévaut dans le
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On rencontre aussi, fréquemment, pour dénommer les
étudiants, le terme clerici, qui évidemment ne leur est pas
propre, mais qui définit proprement leur état, juridiquement
et socialement : les scholares sont des clerici. Il importe de
noter de suite ce fait capital, non seulement pour épargner
bien des équivoques dans l'interprétation des textes, mais
surtout pour avoir 'intelligence de l'institution, des cou-
tumes, et de 'esprit scolaires au x11¢ siécle et dans tout le
moyen age.

Les étudiants sont clerici, c’est-a-dire engagés officielle-

langage de la cour mérovingienne : la schola du palais n’est pas une école
littéraire, mais un corps d’officiers royaux, puis les divers corps et groupements
appliqués aux diverses fonctions administratives, sous l’autorité d’un major
domus, et selon divers rangs de dignités. Lieu aussi ou se réunissaient ces
scholae. Ainsi encore, dans Grégoire de Tours, schola désigne I’ensemble des
personnes attachées & la maison d’un évéque. Donc, ici, point d’ « école », ni
d’enseignement de la grammaire ou de la rhétorique.

Ce sens perdure 2 la cour de Charlemagne. « Ideo domus regis schola dici-
tur... » (Epitre des évéques de France au roi Louis II, citée dans Du Cange).
Mais, avec la politique scolaire de I’empereur et de son conseiller Alcuin,
schola, ou plutdt scholae, va tendre 4 se spécialiser de plus en plus dans le sens
de régime de formation intellectuelle, d’institution d’enseignement, de lieu
ou cet enseignement se donne. Cf. la langue des capitulaires et des conciles.
(Capitularia regum Francorum, éd. Pertz, dans Mon. Germ. Hist., Leges, t. I-11,
Hannover, 1835-1837, repris dans Migne, P. L., t. 138; et éd. A. Boretius et
V. Krause, dans les mémes Mon. Germ. Hist., Leges, t. II, Hannover, 1897).
Alors se fixe le sens, désormais courant, d’ « école ».

SCHOLARIS, # la suite de schola et selon les mémes évolutions, désigne :

1. Celui qui est député ou qui se prépare & I'un des services administratifs,
civils ou militaires, de la cour du roi ou de I’empereur; ainsi lit-on de
Benoit d’Aniane & la cour du roi Pépin : « Pater pueriles gerentem annos
filium suum in aula gloriosi Pippini regis reginae tradidit inter scholares
nutriendum. Mentis indolem gerens supra aetatem diligebatur a commili-
tonibus; erat quippe velox et ad omnia utilis...; post haec vero pincernae
[échanson] sortitur officium » (4cta SS. O. B., de Mabillon).

2. Celui qui regoit un enseignement, est soumis 4 une « discipline » intel-
lectuelle, un discipulus, un « écolier ». Ainsi dans les écoles monastiques et
épiscopales. Cf. textes cités par Du Cange, de Notker de Liége (x¢ s.) &
Robert de Sorbon (x111° s.), et ainsi de suite, si bien que le premier sens est
périmé au x11® si¢cle avec la transformation des institutions.

Cf. en plus de Du CANGE, l’art. Schola dans le Dictionnaire des Antiquités
grecques et latines (Daremberg-Saglio-Pottier), par R. CAGNAT; E. VACANDARD,
La scola du palais mérovingien, dans Rev. Quest. Hist., LXI (1897), pp. 490-
502; Encore un mot sur la scola du palais mérovingien, Ibid., LXII (1897),
Pp. 546-551; Un dernier mot sur Pécole du palais mérovingien, Ibid., LXXVI
(1904), pp. 549-553; E. WOLFFLIN, Addenda lexicis latinis, dans Archiv fiir
lateinische Lexicographie und Grammatik, 11 (1883), pp. 110, 267, 468; 1II
(1886), pp. 131, 281, 495.

Pour scholasticus, voir note infra, p. 7o.
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ment dans P'organisme ecclésiastique, sans cependant étre
initiés en quoi que ce soit aux ordres sacrés, méme infé-
rieurs (1). Ils portent la tonsure, sont vétus d’un habit
ecclésiastique, d’ailleurs non uniforme, gardent le célibat
en principe, et en principe aussi (2) sont munis d’un béné-
fice, c’est-a-dire des revenus ou biens ressortissant & un
office ou 4 une fonction d’église, & accomplir par soi ou par
un délégué.

Nous avons quelque peine aujourd’hui & imaginer cet
état, et a considérer tout le monde enseignant et étudiant
universellement enregistré dans la cléricature, — arts
libéraux, droit civil, médecine compris (3). Certains his-
riens ne dominent pas leur surprise : les uns sont tentés de
voir dans ce « cléricalisme » un accaparement abusif de
Penseignement par I'’Eglise; les autres au contraire con-
siderent cette extension de 'ordre ecclésiastique 2 tout le
domaine scientifique, élémentaire ou supérieur, comme
une requéte normale et un état de droit. Ces deux impres-
sions et ces deux interprétations sont 1’une et I'autre fau-
tives, car il s’agit 13, d’abord et de soi, d’un état de fait,
compos¢ par I'évolution des institutions sociales et poli-
tiques (4) : c’est le développement de la vie scolaire (puis
universitaire au XII1® siécle) @ lintérieur de la société ecclé-
slastique qui explique et légitime cette juridiction. Ce fut
d’ailleurs et ce demeure ’honneur et la gloire de I'Eglise,
en construisant la Chrétienté, de prendre en charge I'en-

(1) « Clericatus non est ordo, sed quaedam professio vitae dantium se
divino ministerio », dira S. Thomas, De articulis fidei, prope finem.

(2) Car en fait leur situation économique n’est point si assurée. Cf. infra,
p. 75. Dailleurs administration ecclésiastique, qui aura de plus en plus de
peine & garantir ainsi l'instruction de ses clercs, distingue alors ceux qui déja
jouissent d’un bénéfice, et ceux qui, engagés dans les études 4 leurs risques et
périls, tendent a la cléricature, mais en attendant vivent de charité ou
d’expédients.

(3) Arts libéraux, droit civil, médecine ne pouvaient du reste étre étudiés
et enseignés que par des clercs non religieux, ni initiés aux ordres sacrés.
Les théologiens au contraire doivent avoir regu au moins I'ordre du sous-
diaconat.

(4) Et donc état susceptible de se préter aux abus, aux déréglements, aux
compétitions des individus ou des institutions. Mais il ne faudrait pas envi-
sager avec une psychologie ou selon des doctrines du xx¢ siécle, les conflits
autour de I’école, dans lesquels les divers pouvoirs ont pu se trouver aux
prises. A Paris, au x1e si¢cle, Rome et le pouvoir civil seront bien souvent
alliés contre I’évéque, pour le plus grand bien de I'Université.
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seignement, de promouvoir les « renaissances » successives
et les institutions qui les soutenaient. Ce n’est que peudpeu,
par le progrés méme des études scientifiques, philosophiques
et théologiques, que les théologiens eux-mémes, distinguant
explicitement les disciplines rationnelles et 'ordre de la
révélation religieuse, fixérent (par une clairvoyance pro-
gressiste qui ne percera que lentement la crotte des for-
mules juridiques et les routines de la curie romaine) 'objet,
propre ou annexe, du magistere ecclésiastique et de sa com-
pétence. Ainsi naitra la « laicité » de I’enseignement.

Mais au moyen 4ge, en fait, laicus est 'équivalent d’illettré.
Il y a certes des hommes cultivés hors du clergé; mais qui-
conque se consacre i I’étude, a I'enseignement, et méme
4 ce que nous appelons aujourd’hui les carriéres libérales,
se doit établir, pour ce faire, dans la cléricature. Les trou-
veres et les troubadours, comme les notaires, les avocats et
les médecins sont des clercs; toute I’Université médiévale
est cléricale. Lorsque Jean Balbi de Génes dans son fameux
dictionnaire des arts libéraux, « le dictionnaire universel,
Catholicon », vers 1286, définira laicus, il écrira @ «... Vel
potius a laos, lapis. Inde laicus, i. e. lapis. Inde laicus, 1. e.
lapideus, quia durus est et extraneus a scientia litterarum ».
Le laicus est un idiota, ¢’est-a-dire non pas simple d’esprit,
mais illettré. Ainsi trouve-ton explicitement 1’équivalence
clericus-scholaris : Héloise, parlant des étudiants qui fré-
quentent les cours d’Abélard, dit : Clerici sive scholares (1).
La liaison était si claire en droit que le mariage, en dissol-
vant état de cléricature, privait du droit d’enseigner (2) :

(1) Epist. 2; P. L., 178, 183C; cf. Hist. cal. : « Maxime vero clerici, ac prae-
cipue scholares nostri... » Ibid., 135A.

(2) Ces anciens clercs, clerici conjugati, qui renongaient ainsi — et sans préva-
rication aucune — & poursuivre la carritre ecclésiastique, avaient encore une
situation légale et certains priviléges, dés qu’ils portaient I’habit ecclésiastique
et la tonsure. Ils ne pouvaient cependant plus posséder un bénéfice ecclésias-
tique. Cf. Saint TrOMAS, In IV Sent., d. 37, q. 1, a. 1, ad 4. Sur les conditions
juridiques des clercs mariés, cf. R. GE£NESTAL, Le Privilegium fori en France
du décret de Gratien & la fin du xive siécle, t. 1, Paris, 1921, p. 81 ss.

C’est dans ce peuple de clercs que se recrutaient les troubadours, comme
aussi parmi les réguliers qui, en infraction de leurs veeux, cette fois, désertaient
leur état. Cf. une lettre trés curieuse d’nnocent IIT (27 mai 1204) 4 ses légats
dans le Languedoc, ol il parle des moines et religieux qui « hatibu religionis
abjecto, focarias publice teneant, quarum quasdam subtraxerunt ab amplexibus
maritorum, usuras exerceant, aleis et venationibus vacent, advocati, assessores
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pour dissuader Abélard de I’épouser, Héloise lui donne cet
argument que le mariage lui interdira I'exercice de I’ensei-
gnement (1); et Dante, aprés les troubles de son adolescence,
renoncera, sans s’en consoler jamais, 4 la dignité et aux
priviléges de la cléricature (2). Fait des plus significatifs : ce
n’est qu’en plein milieu du quinziéme si¢cle que la faculté
de médecine de Paris sera sécularisée, c’est-a-dire rendue
a la vie laique, avec le droit pour les médecins dese marier (3).

LES AUTORITES SCOLAIRES.

Etant donnés cet état juridique et cette position sociale
des scholares et des magistri, il est clair que c’est 'Eglise qui
a juridiction sur I’école. Quelles qu’aient été ici ou la les
conditions premiéres de leur fondation (initiative d’un
prince, d’'une commune, d’un évéque), quelle que soit leur
¢évolution a I’heure ot, prenant une ampleur « universitaire »,
elles entrainent infailliblement, par leur réle social et leur

et judices in causis saecularibus pro certa pecuniae fiant, personas in se jocu-
latorum assumant, et usurpant officium medicorum ». P. L., 215, 357; Recueil
des Hist. des Gaules, XIX, 463. Notation extrémement intéressante pour les
romanistes, qui observent le rdle prépondérant de ce qu’on appelle alors la
Provence, dans le développement des littératures frangaise et italienne.

Ce n’est donc pas pure imagination, mais hypothése contraignante, que de
nous figurer un Chrétien de Troyes sous la robe de clerc, « et vaguement
d’Eglise comme tous les étudiants et les écrivains d’alors », ainsi que dit
G. ComneN, Chrétien de Troyes et son ceuvre, Paris, 1931, p. 89.

(i EListe calidic: 73 Pl 1785 130 et 13 2.

(2) Sur la cléricature de Dante, cf. P. MANDONNET, Theologus Dantes dans
Bulletin du Jubilé. Comité frangais catholique pour la célébration du sixiéme
centenaire de la mort de Dante Alighieri, Paris, Art Catholique, 1932; janv.,
pp. 395-527 (Dante clerc, pp. 402-446). On devine l’intérét capital de la
these, tant pour I’histoire intellectuelle de Dante lui-méme que pour I’origine
« cléricale » des littératures, latine ou nationales.

Nous remercions le P. Mandonnet qui non seulement a fixé notre attention
sur ce probleme général, mais en outre nous a permis de piller copieusement
ses notes personnelles.

(3) Au cours de la réforme de 1’Université par le légat pontifical, cardinal
Guillaume d’Estouteville; décret du 1°f juin 1452. Cf. DENIFLE-CHATELAIN,
Chart. Univ. Paris, 1V, p. 723. — On devine que ce fut I la ratification,
en derniére extrémité, d’une pratique qui depuis longtemps débordait le
vieux régime clérical. Dés 1271, Roger Bacon observait que les juristes
civilistes,” & Bologne et par toute I'Italie, désertaient la cléricature et se
mariaient. « Domini legum Bononiae et per totam Italiam nolunt vocari
magistri vel clerici, nec coronam sicut clerici habent. Uxores ducunt et
omnino sicut laici familiam legunt [regunt] ». E. CHARLES, Roger Bacon,
P 402
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puissance corporative, les interventions du pouvoir civil,
toujours les écoles sont et demeure institutions d’Eglise.
Alors méme que I’Eglise ne prend pas, de fait, un intérét
direct a leur organisation, a Bologne par exemple, ou les
études civiles, dans la premiére moitié du x11¢ siécle, ont le
pas sur les études de droit canon, il reste que les interven-
tions ultérieures de la papauté seront décisives & I’heure ou
initiatives privées et groupements amorphes prendront
corps. On peut alors discuter sur le « lieu de naissance »
de I’Université (1), il est certain que, méme hors de la
cathédrale, ce sont des gens d’église qui président, travaillent
controlent, et bient6t commandent.

C’est dans ce contexte, et selon ces principes, alors
indiscutés, qu’il faut voir et apprécier les interventions des
autorités civiles. Car princes, seigneurs, rois et empereurs
ne se sont pas fait faute d’intervenir : sans remonter jusqu’a
Charlemagne, nous trouvons au X11€ siecle bien des exemples
de ces immixtions, dans la nomination des maitres, dans la
procuration des bénéfices, tout comme dans les élections aux
évéchés. Les clercs, d’ailleurs, ne craignent pas d’avoir
recours a ces autorités civiles pour arriver a leurs fins.
Lorsque Abélard raconte qu’il ouvrit sa premiére école a
Melun, castrum et sedem regiam (2), malgré les intrigues de
Guillaume de Champeausx, il semble bien faire entendre que
c’est a la faveur du roi qu’il dut de réussir, malgré le crédit
de son adversaire. Ce qui le confirme, c’est qu’il transféra
son école a Corbeil (3), peu aprés que cette ville devint fiet
royal, sinon a cette époque méme (4). Nous voyons de méme
Serlon de Wilton demander au roi, dans une supplique en
vers, d’agir contre ceux qui exigeaient en secret de I’argent
des maitres (5). Lorsque par ailleurs le seigneur avait droit

(1) Ainsi, pour Bologne, voir état du probléme et bibliographie dans
St. D’IrsAY, Histoire des Universités, t. 1, Paris, 1933, chap. IV.

). Hist: caly,  c.. 258 A58 w168

(3) 1bid:; 1x7A:

(4) Ce ne fut pas d’ailleurs la seule fois qu’Abélard profita du crédit dont
il jouissait auprés des grands, crédit attesté par Héloise, Epist. 2, P. L., 178,
183. Dans ses démélés avec I’abbé de Saint-Denis, il sut habilement recourir
a I’intervention du roi et du comte de Champagne. Hist. cal., c. 10; P. L., 178,
156-157.

(5) Texte de la supplique publiée par B. HAUREAU, Notices et extraits de
quelques manuscrits de la Bibliothéque nationale, t. 1, Paris, 1890, p. 311.
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de patronage sur une église, il étendsit volontiers son droit
sur I’école attachée a cette église (1).

Cependant la juridiction ecclésiastique, en substance et
en droit, reste intacte : c’est de I’abbé que dépendent les
écoles situées dans la diete de son monastére, c’est de
I’évéque que dépendent les écoles existant dans son diocése.
Ainsi a Chartres comme a Paris, 4 Bologne comme 4 Oxford.
Dans les deux cas d’ailleurs c’est de juridiction territoriale
dont il s’agit, et le sujet changeant de lieu change d’autorité :
ainsi lorsqu’il veut échapper aux droits ou aux tracasseries
de son supérieur normal. Mais maitre ou étudiant, il est
enticrement sous le régime ecclésiastique, c’est-a-dire
non seulement dans son enseignement, contr6lé doctrinale-
ment et disciplinairement, mais dans son activité intérieure,
sa tenue, sa personne méme. Lors de l'attentat dont fut
victime Abélard, le proces intenté aux coupables fut jugé
par I’évéque de Paris. Clercs, étudiants et maitres relévent du
tor de I’Eglise, auquel, en tout proces,ils peuvent en appeler.

Ces juridictions ecclésiastiques se croisent, tout comme
se croisent les juridictions civiles a cette époque; mais ici
I’une est facilement éminente, et deviendra maitresse, celle
du pape, qui s’exerce en droit dans toute la chrétienté, et
qui, tres tot, va intervenir directement, a mesure que telle
ou telle école dépasse, en recrutement, en valeur ou en
influence, les limites trop étroites d’un diocese. Ces inter-
ventions ne seront notables et fréquentes, & Paris comme a
Bologne, qu’avec le pontificat d’Alexandre III, un ancien
maitre de Bologne précisément (1159-1181) (2); mais dés la
premicre moitié du x1r® siecle, des conflits locaux provo-
querent quelques actes de 'autorité romaine. Ainsi a Paris,
en 1134, au cours du conflit entre I’évéque et les maitres (3).
Cette année-la, Galon, professeur a Paris, a la téte des
maitres et des écoliers, ayant outragé le chancelier Algrin,
celui-ci se plaignit & I’évéque, Etienne de Senlis, qui sus-

(1) Cf. cas analogues cités par G. BOURBON, La licence d’enseigner et le
réle de lécoldtre au moyen dge, dans Rev. des quest. hist., XIX (1876), p. 531.

(2) Ainsi Denifle fait-il commencer son cartulaire de I’Université de Paris
(pars introductoria) avec le pontificat d’Alexandre III.

(3) Auparavant, le 28 mars 1123, Calixte II avait adressé & 1'évéque de
Paris, Girbert, une bulle dans laquelle il ordonne que tous, clercs et abbés,
lui obéissent : « Omnes et clerici et abbates ad sedem Parisiensem pertinentes ».
Bullaire du pape Calixte II, par U. Robert, t. II, p. 134, n. 359.

o
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pendit Galon de ses fonctions et mit en interdit toute la
montagne Sainte-Genevieve. Les chanoines de Sainte-
Geneviéve en appelérent au pape Innocent II et au légat,
Pierre le Sanglier, archevéque de Sens. Le pape écrivit a
Etienne de Senlis et lui enjoignit de rétablir le service
religieux dans les églises du mont. Le légat voulut arranger
les ahaires; mais n’ayant pas réussi il accusa 'obstination de
I’évéque de Paris. Celui-ci lui répondit pour se justifier et
maintenir ses droits. « Comptant, dit-il, sur le crédit de
Parchevéque et du sénéchal (1), beaucoup plus que sur la
bonté de sa cause, Galon a eu I'audace de continuer ses
lecons au mépris de Dieu et de notre autorité. Pour nous,
aprés avoir concerté avec le roi et plusieurs évéques, les
mesures que nous devions prendre a ce sujet, nous avons,
de leur commun avis, lancé notre sentence (1’excommuni-
cation) contre le rebelle et ses suppots; et P'effet de ce
jugement a été tel que, malgré son insolence, Galon s’est
trouvé réduit au silence, faute d’auditeurs » (2).

Cette afiaire montre, en méme temps que l'intervention de
Pautorité romaine, le pouvoir de I’évéque sur les professeurs
et sur les clercs des écoles du diocese : pouvoir d’interdire
I’enseignement comme pouvoir de le permettre.

Etait-ce le chancelier de Notre-Dame qui, au nom de
Pévéque, déja alors comme plus tard, avait mandat, a Paris
de conférer la licentia docendi? On ne peut le conclure de
I’épisode, car on ne sait au juste quel avait été le sujet de la
polémique initiale de Galon contre Algrin. Nous n’avons
d’ailleurs aucun document de cette époque, attestant
’obligation pour un maitre, d’obtenir la licentia docend; (3).

(1) L’archevéque, c’est Pierre le Sanglier; le sénéchal, Etienne de Garlande.

(2) Sur cet épisode, cf. Hist. litt. de la France, t. XI, pp. 415-418.

(3) C.BERNARD, De enseignement élémentaire en France, aux X1° et X11° siecles,
Paris, 1894, p. 156, n. 1, cite, il est vrai, un statut exigeant la licentia, et qui
remonterait au concile de Rouen de 1074 : « Ut nullus, cujuslibet quaestus
gratia, vel alia qualibet occasione, praesumat populum docere nisi persona
probata ab episcopo, propter multimodos et detestandos errores quos docent
imperiti ». En réalité, on ignore la date de ce décret : en le publiant avec
plusieurs autres,  la suite des statuts du concile de Rouen de 1074, HARDOUIN,
Acta conciliorum, t. 11, pars I, p. 1520, fait cette observation sur sa place
dans le manuscrit d’ou il est tiré : « In eodem ordine sequebantur sine titulo
sequentia capitula, quae duximus ceteris subjicienda, ne pereant ». D’ailleurs
les mots « docere populum » se rapportent aussi bien & la prédication qu’a
I’enseignement.
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Les aventures d’Abélard, largement connues par I’ Historia
calamitatum, nous fournissent cependant quelques précicuses
informations. On ne peut, il est vrai, tirer argument, comme
on I'a voulu faire, du motif pour lequel le fameux maitre fut
condamné a Soissons. L’accusation de ses adversaires est
ainsi formulée : « Dicebant enim ad damnationem libelli satis
hoc esse debere, quod nec romani pontificis nec ecclesiae
auctoritate commendatum legere praesumpseram » (1).
Mais Denifle a justement fait remarquer que, d’aprés le
texte, le consentement du pape ne se rapporte pas & I’en-
seignement en lui-méme; si on éleva une plainte contre
Abélard, ce fut parce qu’il s’¢tait arrogé le droit de lire (legere
= enseigner) publiquement un livre composé par lui, avant
que ce livre elit été approuvé par le pape ou par I’Eglise (2).
Denifle fait observer également (3) que le reproche adressé
4 Abélard d’avoir osé, sans maitre, commencé & enseigner
les Ecritures (4), ne doit pas non plus étre interprété comme
une preuve de la licentia docendi, car tout le contexte montre
que laccusation porte sur ce fait qu’Abélard a enseigné
la théologie avant d’avoir profité de I’enseignement d’un
maitre en cette matiere : il n’avait étudié que trés peu de
temps sous Anselme de Laon; et ¢’était 13 son crime.

On peut cependant tirer parti de cette derniére accusation.
Si elle n’est pas une preuve de Iexistence de la licentia
docendi, elle nous est du moins un indice des coutumes
du temps. Plusieurs fois, en effet, les contemporains ont fait
allusion a cette audace d’Abélard, qui avait enseigné sine
magistro; les uns, ses adversaires, comme Roscelin et
Hugues de Saint-Victor (5), pour I'en blimer, les autres,

G)SElesrs cqliwciios Py 1S 178 3400

(2) H. DeNiFLE, Die Universititen des Mittelalters, Berlin, 1885, Bd. I,
p. 765 et note 31. Il fait remarquer que les manuscrits donnent la legcon
« auctoritate eum [libellum] commendatum legere pracsumpseram ».

(3) Ibid *n g1y

(4) « Quod sine magistro ad magisterium divinae lectionis accedere prae-
sumpsissem ». Hist. cal.,-c. 8; P. L., 178, 140.

(5) RosceLIN : « Cur miraris in dictis tuis aliquid reprehendi potuisse
cum te in sacrae scripturae eruditione manifestum sit nullatenus laborasse ».
Epist. ad Abel., P. L., 178, 362p. HUGUES DE SAINT-VICTOR, Didascalion,
II1, 14; P. L., 176, 774 : «Hinc etiam ebullit quod nugigeruli... ». Quoique
Abélard ne soit pas nommé, I’allusion 4 la scéne de 1’école de Laon (racontée
Hist. cal., P. L., 178, 124) est si manifeste qu’il ne peut y avoir de doute
sur le personnage visé.
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ses admirateurs, pour faire ressortir la puissance de son
esprit (1). Clest que, 4 une époque ou la science s’acquérait
presque uniquement par lenscigenment, on regardait
comme une nouveauté extraordinaire qu’un clerc osat
enseigner sans avoir suivi, pendant assez longtemps, les cours
d’un maitre. Aussi, & défaut de licentia docendt, il semble bien
que c’était la condition pour pouvoir occuper une chaire
dans telle ou telle branche d’enseignement, d’avoir étudié
un certain temps cette branche sous la direction d’un maitre.
On imposait aussi d’autres conditions, comme on le voit
par I’ Historia calamitatum, ce document si direct sur la vie
scolaire du temps. Conditions de moralité : le successeur
de Guillaume de Champeaux se vit enlever sa chaire a la
suite d’accusations contre ses mceurs (2); conditions d’or-
thodoxie : Anselme de Laon interdit 2 Abélard de com-
menter Lzéchiel in loco magisterii sui, ne voulant pas étre
responsable des erreurs que pouvait écrire un clerc si novice
dans Pétude des Ecritures (3). Aprés la condamnation du
concile de Sens, I’enseignement fut interdit 2 Abélard.
Cette interdiction portée par Anselme de Laon témoigne
qu'un maitre pouvait permettre ou défendre a un clerc
d’enseigner dans le méme endroit que lui. L’ Historia cala-
mitatum ofire un autre exemple de ce pouvoir : le successeur
de Guillaume de Champeaux & I’école Notre-Dame avait
cédé sa chaire 3 Abélard et s’était mis & son école; mais
Guillaume ayant fait interdire ce maitre, ce fut un rival
d’Abélard qui lui succéda, et Abélard, obligé de chercher
fortune ailleurs, retourna & Melun (4). Faut-il aller plus loin
et voir dans l’acte d’Anselme de Laon I'exercice du droit
qu’aura plus tard celui qui est a la téte des écoles d’un
diocése ou d’une ville épiscopale, droit de permettre ou
d’interdire 'enseignement aux maitres qui enseignent sous
sa juridiction ? Autrement dit, avons-nous déja une manicre
de” directeur général des études, mandaté et spécialisé
pour cet office ayant désormais consistance propre ? Cen’est
pas probable. Si les évéques n’enseignent plus depuis

(1) « Ille sciens quidquid fuit ulli scibile, vicit Artifices, artesque absque
docente docens ». Epitaphia Abaelardi, n. 2; P. L., 178, 103.

(2) « Turpissimis objectis criminibus ». Hist. cal., c. 2; P. L., 178, 120A.

(3) Hist. cal., c. 4; P. L., 178, 125C.

(4) Ibid., c. 2; 120B.

s
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longtemps, ils ne paraissent pas encore s’étre déchargés sur
le chancelier ou sur le magister scholarum du droit de nom-
mer les maitres dans leurs diocéses. Onavueneffet, que c’est
I’évéque de Paris, Etienne de Senlis, et non son chancelier
Algrin, qui avait interdit & Galon d’enseigner. A Chartres,
ou I'évéque Yves avait encore enseigné 2 la fin du x1¢ siecle,
ses successeurs nomment le chancelier qui est 4 la téte des
¢coles, mais ils nomment aussi les maitres (1). Cependant,
des la seconde moitié du x1e siecle, avec 'extension du
mouvement scolaire, le role du chancelier ou du scholasticus
— car c’est souvent le méme personnage qui cumule la
chancellerie capitulaire et la fonction d’écolatre (2) —
va s’accroitre et sa délégation sur le gouvernement des écoles
se stabiliser : une lettre d’Alexandre III aux évéques de
France, vers 1170-1172, fait une allusion explicite 4 ’octroi
de la licentia docendi par le magister scholarum, comme 3 une
pratique courante. Informé en efiet de nominations obtenues
a prix d’argent, le pape blime vigoureusement ceux « qui
nomen magistri scholarum et dignitatem assumunt in
ecclesiis, et sine pretio ecclesiasticis viris docendi alios
licentiam non impendunt » (3). C’est le premier document
ou soit enregistré ce pouvoir du chancelier, indice d’un trés
notable progrés dans 'organisation de ’enseignement. Mais
ce registre des lettres d’Alexandre III nous entrainerait
trop loin, ici, dans la seconde moitié du x11© si¢cle.

Ce magister scholarum — et non pas magister scholae, qui
convient a tous les professeurs, — dont nous voyons ainsi
la fonction prendre corps, était appelé aussi scholasticus,
dénomination qu’on traduira par écoldtre. Ainsi parlent

(1) A. CLERVAL, Les écoles de Chartres..., p. 30.

(2) Ainsi a Paris, & Chartres, 4 Tournai. Le méme personnage a donc la
garde des archives en méme temps que de la bibliothéque; il prépare les actes
comme 1l s’occupe des manuscrits.

(3) Le document est publié dans DEeNIFLE, Chart. Univ. Parisiti IS poas
Denifle signale une glose de Vincent d’Espagne, dans son Apparatus, composé
vers 1210-1215, ou il est dit que le décret d’Alexandre III visait le chancelier
de Paris : « Hoc caput fuit impetratum contra cancellarium Parisiensen, qui
a quolibet docente marcam unam exigebat ».

Cf. G. Posrt, Alexander III, the licentia docendi, and the rise of the univer-
sities, dans Anniversary essays in medieval history by students of Ch. H. Haskins,
Boston, 1929, pp. 255-278.
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courammentleschroniques du x1€ si¢cle,quiemploientce mot
de scholasticuspour désignerlemaitreprincipald’uneécole(1).

L’emploi n’est cependant pas sans €quivoque. Dans
Pantiquité en effet, était qualifié de scholasticus ’homme
lettré, ou savant, ou plus précisément celui qui, grace a ses
études de rhétorique, jouissait d’une parole distinguée et
élégante (2). Ainsi le mot avait-il évolué a partir du sens
scolaire, comme en témoigne l'auteur de la Dialectica du
Pseudo-Augustin, lorsqu’il voudra donner un exemple
d’ambiguité verbale : « Cum scholastici non solum proprie,
sed et primitus dicantur ii qui adhuc in schola sunt, omnes
tamen qui in litteris vivunt, nomen hoc usurpant » (3). Clest
ce sens classique de lettré, d’homme qui a fait ses classes,
que conserve la basse latinité : éleve des rhéteurs, qui, apres
sa formation libérale, en garde la culture et le golt de
I'étude. Cf. Salvien qui juxtapose scholasticus et disertus;
saint Jérome qui rapporte le surnom de scholasticus donné a
Pécrivain Sérapion « ob elegantiam ingenii » (4); et ainsi
jusqu’au temps de Charlemagne, dans la langue d’Alcuin.

Mais alors s’est constitué, a I'intérieur de la signification
scolaire primitive du mot (qui in schola sunt, et non plus sens
de lettré), le sens spécial d’homme attaché par sa fonction a
I'enseignement; scholasticus désigne alors non pas une qualité
littéraire ou scientifique, mais un office, une dignité, et, dans
le cas, puisque I'école est cléricale, une dignité ecclésias-
tique : dans le chapitre cathédral, le chanoine chargé de
I’enseignement est le scholasticus, qui prendra place, parmi
les dignitaires, aprés le prévot, praepositus et le doyen,
decanus, par exemple (5).

(1) Cf. Recueil des historiens des Gaules, t. XII, pp. 124, 149, 164, etc.
Cf. Particle déja cité de G. BoURBON, La licence d’enseigner et le r6le de Uécolatre
au moyen dge, dans Rev. des quest. hist., XIX (1876), pp. 513-553; les pages
527-534 concernent le X11° siecle.

(2) Nous laissons de coté ici le sens d’avocat, dérivé du sens primitif
par intermédiaire du sens de rhéteur. Cf. FORCELLINI-DE VIT, ad h. L.

(3) P. L., 32, 1418; cap. 10. Cette Dialectica, qui fait partie d’un exposé
des arts libéraux faussement attribué i saint Augustin, donne en tout cas le
vocabulaire du latin du haut moyen age.

(4) SALVIEN, De gubern. Dei, cap. 1; P. L., 53. Saint JEROME, Liber de viris
illustribus, c. 99; P. L., 23, 699A.

(5) Selon les « statuta antiqua » de I’église de Francfort : « Scholasticus
tertius est praelatus, cujus officium est membra ecclesiae petentia in scho-
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Ainsi allons-nous avoir au x11¢ siécle, dans la langue
scolaire, telle celle d’Hugues de Saint-Victor, un double sens,
qui n’est pas sans péril d’équivoque : scholasticus peut
signifier celui qui suit la schola, I’ « étudiant », ou bien celui
qui la dirige, I’ « écolatre » (1). Aussi faut-il veiller, en lisant
les textes, a ne pas faire de confusions. Nous serions portés
a croire, par exemple, que les auteurs de I’Histoire Litiéraire
et ceux qui les ont suivis, ont cédé A cette équivoque lors-
qu’ils ont pris pour un maitre le Berengarius scholasticus,
auteur d’une apologia en faveur d’Abélard : ce Béranger
n’était sans doute encore qu’un simple étudiant lorsqu’il
€crivit son factum contre saint Bernard (2).

En toute hypothése, nous demeurons dans le vocabulaire
professionnel et technique; ce ne sera qu’a la Renaissance,
avec le discrédit de la langue, de la littérature et de la phi-
losophie médiévales, que le mot impliquera un Jjugement de
valeur, fort péjoratif. On sait quelles discussions ont entre-
tenues et entretiennent les historiens, pour donner une con-
sistance — chronologique, ou méthodologique, ou philo-
sophique — & cette épithéte de scolastique, dont le sens
authentique se trouve compromis si ficheusement (3)-

lasticis scientiis et maxime in grammatica fideliter informare. .. ». Cité dans
Du Cangcg, Glossarium, ad hoc verbum.

(1) HUGUES DE SAINT-VICTOR, Drdascalion, 1. 111, c. 3; P. L., 176, 768c :
« Scholastici autem nostri aut nolunt aut nesciunt modum congruum in dis-
cendo servare, et idcirco multos studentes, paucos sapientes invenimus ».
11 s’agit évidemment des « écoliers ». Cf. ibid., c. 10y \col 77 el NI e, gl
col 8o0aA; OTHON DE SAINT-EMMERAN, Liber visionum, P. I ST A6 i cane
Liber de tentationibus suis, ibid., 146, 388, 57B. Il est dit d’Odon de Tournai
qui, encore tout jeune, « in urbe Tullensi scholasticos docuit ». HERMANNUS,
De restauratione abb. S. Martini liornacencss, c. 15 P 180, AT A

(2) Béranger déclare lui-méme que, lorsqu’il écrivit son Apologia, il n’était
qu’un tout jeune homme : « Eram ea tempestate adolescens, nondumque
malas nubes lanuginis adumbrabat », et qu’il voulait réciter des vers comme
les étudiants & I’école : « Eratque mihi velut scholastico animus inficta crebro
materia declinare ». Epist. Berengarii ad episc. Mimatensem, P. L., 178, 1872.
Drailleurs, dans cette lettre, postérieure a I’Apologia et dans la suivante,
B. ne prend plus le titre de scholasticus, ce qui confirme notre opinion.

(3) Cf. sur ces discussions, M. DE WuULF, Histoire de la philosophie médicvale,
I, chap. 1; M. JacQuiN et M. DE WuLF. Sur la notion de scholastique, dans
Rev. Hist. Eccl.,V (1904), pp. 429-431, 716-724; M. GRABMANN, Die Geschichte
der scholastischen Methode, 1, ch. 2. Freiburg, 1909; H.-D. SIMONIN, Qu’est-ce
que la scolastique, dans Vie intell., X, 10 fév. 1931, PpP- 234-242. — Une autre
acception du mot aura cours, & partir du xvie siécle, dans le champ de la
théologie et de ses méthodes : on dira « théologie scolastique » par opposition
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Ce n’est que peu & peu que les étres vivants les plus
parfaits de structure se difiérencient dans leur organisme,
selon les exigences des fonctions nouvelles d’un corps a la fois
plus complexe et plus unifié. Ainsi en va-t-il des insti-
tutions. Au milieu du x11¢ siécle, 'organisme scolaire est a
peine différencié, et sa hiérarchie reste rudimentaire, sous
le gouvernement du scholasticus, fat-il « chancelier » comme a
Paris ou 4 Chartres, au nom de I'évéque.

Peut-étre pourrait-on cependant pressentir déja — mais
ce serait seulement 2 la lumiére de I'évolution ultérieure —
la membrure que prend le « consortium magistrorum »
dans les écoles de Paris et de Bologne, surtout si on les
examine en relief sur le fond atone et délibérément immobile
des écoles monastiques. Tandis que celles-ci restent figées
par le poids méme des régles et coutumiers qui avaient été,
aux mauvais jours, leur soutien, Paris et Bologne croissent
du méme mouvement qui entraine la vie communale,
en pleine homogénéité sociale et spirituelle avec elle; or c’est
par la précisément, par cette solidarité civique (fait capital,
et trop peu observé) que les écoles parisiennes et bolonaises
laissent pressentir une organisation assez différente.

Le Studium de Paris est né, au sens le plus exact du mot,
de I’école épiscopale, et c’est autour d’elles que se sont
agrégés, « dans I'ile », comme on disait, les divers enseigne-
ments : grammaire, rhétorique, dialectique, droit, voire
médecine (1). Groupe homogéne donc, méme quand les
étrangers afflueront, ol maitres et ¢tudiants, d’emblée sous
juridiction ecclésiastique, et avec prééminence de la théo-
logie, étaient étroitement solidaires dans leur organisme
intellectuel et corporatif, dans leurs aspirations sociales,
dans leurs besoins économiques. Les difficultés et les conflits
ne firent que promouvoir et étendre cette solidarité, qui
se manifestera fréquemment au cours du xime siécle, soit
contre les exigences financitres des bourgeois, soit contre les
tutelles épiscopales, soit dans le recours a la protection ou

A « théologie positive ». Cf. M. B. ScHWALM, Les deux théologies : la scolastique
et la positive, dans Rev. sc. ph. th., 11 (1908), pp. 674-703.

(1) Pour la médecine, cf. A. FRANKLIN, Les anciennes bibliothéques de Paris,
t. 11, Paris, 1870, p. 13, citant J. R1oLaN, Curieuses recherches sur les escholes
en médecine, p. 91 : « ...En une maison ou il y avoit eu des estuves, entre I’Hostel
Dieu et la maison de ’Evesque ».
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a la législation du Saint-Siége et de ses légats. S’il le faut, les
maitres feront gréve commune avec les étudiants. Lorsque
les « nations » se constitueront au XI11e siécle, ces confréries
de compatriotes ne diviseront pas le bloc universitaire, et
leur gouvernement privé n’aura pas de role direct dans le
régime intérieur des études. Maitre et étudiants forment
vraiment ume corporation : c’est, a la lettre, Pumversitas
magistrorum et scholarium Parisius commorantium.

A Bologne au contraire, se dessinent, ¢s lo milieu du
x1ie si¢cle, les premiers traits d’un cerporatisme assez
différent. Dés Porigine en effet, les proiesseurs sont traités
beaucoup plus directement comme des citoyens de la Com-
mune, qui les soutient, les domine, les opprimera parfois.
Ils sont d’ailleurs plus fréquemment originaires du pays,
et leur état de juristes, pour beaucoup, les rapproche plus
du pouvoir civil que de I’Eglise. S’ils s’organisent, c’est sur
le type des métiers communaux, et leur indépendance
économique et morale est de plus en plus réduite. En face
et en dehors d’eux, les étudiants se groupent en corporation,
une corporation 2 eux, que la ville n’arrivera pas a réduire.
Beaucoup sont étrangers, et échappent a la juridiction
communale, comme 2 la société de leurs maitres, qui sont
devenus des agents de la Commune; ils s’organisent sur
eux-mémes, et leur recteur sera en fait le gouverneur de
I’Université, tandis que la direction des études reste entre
les mains des maitres et du collége des docteurs. Si la ville
pousse trop loin ses exigences, ils émigreront en corps, et,
tandis que, a Paris, les gréves finissent toujours par s’arranger,
4 Bologne elles conduiront & de graves sécessions, telle celle
de 1222 qui aboutira & la fondation de I'Université de Padoue.
Comme # Paris, le pape ou le souverain interviendront;
mais ici 'empereur ou le pape se trouveront constamment
face a face avec la Commune, objet d’ailleurs elle-méme de
discorde et de rivalité d’influence entre les deux chefs de la
Chrétienté; et ils tendront, chacun a leur mani¢re et pour
leur avantage politique, & soustraire les corporations estu-
diantines a la surveillance de la Commune. Guelfes et
gibelins se rencontreront la, et, plus qu’a Paris, dans cette
cité juridique, les conflits politiques auront leur contre-
coup. Les « nations », on le prévoit, prendront une impor-
tance morale et institutionnelle qu’elles n’auront jamais a
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Paris. « Bologne devient une université d’étudiants, comme
Paris est devenu une université de maitres » (1).

Ainsi se trouve préformée dans leurs premieres démarches
I'histoire des deux grandes Universités. Elles restent
d’ailleurs, malgré ces diftérences, de méme type : nées
de la méme transformation économique, politique et cul-
turelle, elles sont toutes deux I'image de la société nouvelle et
sont pénétrées du méme esprit : rupture avec les routines et
les servitudes de la féodalité, circulation de la richesse et
ouverture de P'esprit, gotit de la liberté fraiche et alerte, sens
\de la vie collective et de sa haute valeur humaine, régime
démocratique. La corporation est ce en quoi s’incarnent et
s’unifient tous ces éléments : 'université médiévale, dés
sa période embryonnaire au XI11€ si¢cle, est une corporation.
Ce pourra étre un jour la cause de sa ruine, lorsque, création
du progres, elle refusera & son tour le progres et se sclérosera
dans ses privileges et ses capitaux intellectuels; mais, pour
I'heure, c’est la raison profonde de sa puissance institu-
tionnelle, de sa liberté, de sa lucidité, de son incoercible
succes. N’ayant plus sous les yeux que les vestiges d’une
s pareille institution, dans quelques universités anglaises,

habitués désormais a un régime ol l'enseignement et
la propriété administrative de fonctionnaires — qu’ils soient
d’Etat ou d’Eglise, — redoutant en tout essai d’organisation
syndicale un ferment révolutionnaire, nous avons quelque
peine a imaginer, puis a accueillir cette conception corpo-
rative, si mobile et si indépendante, hardie, turbulente,
démocratique, familiale par certains cotés. Telle fut cepen-
dant, en institution, la nature de I’école au xiI® et au xIire
siecles, et le principe de sa fécondité créatrice.

Sans doute fit-ce aussi la condition de son role spirituel :
libérée de maintes attaches temporelles, méme laoulesclercs,
individuellement, trahissaient leur objet, elle fut facilement
universelle, de population et d’esprit, véritable république
des lettres, au-dessus de tous les particularismes, que la
politique pontificale, méme avec ses prudences et ses tracas,

(1) StEPHEN D’IRSAY, Histoire des Universités..., tome I, p. 94, et passim,
tout le paragraphe consacré aux origines corporatives de Bologne, pp. 9o-97.
Bon résumé. Et Fr.EHRLE, ] piu antichi statuti della facolta teologica dell’ Univer-
sita di Bologna (Univ. Bonon. Monumenta, Vol. 1), Bologna, 1932, CCXVI-150 pp.
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protégeait et exaltait, y retrouvant sa catholicité. Le « maitre »
au XI1¢ siecle et au moyen age, est chez lui partout, non pas
comme un héte qu’on honore 4 son passage, mais comme
un titulaire de science et de vérité, dont les droits valent
partout, méme administrativement. Hugues de Saint-Victor
est saxon, Pierre le « maitre des sentences » est lombard,
Adam du Petit-Pont et Jean de Salisbury anglais : ils sont
la gloire des écoles de Paris. La corporation universitaire est
vraiment le cerveau de la Chrétienté.

REGIME ECONOMIQUE ET DISCIPLINAIRE.

Ce peuple de maitres et d’étudiants trouvait sa stabilité
juridique et sa subsistance économique, nous l’avons vu,
dans son état de cléricature. Clercs, ils jouissaient, ou
pouvaient jouir d’un bénéfice. En fait, on devine que cette
base économique allait se trouver de plus en plus étroite
pour des écoles en pleine croissance numérique. Qu’un
chanoine, scholasticus de I'école cathédrale, vive eftective-
ment, avec quelques éleéves, d’une prébende, cela se congoit;
mais que I’école en vienne a requérir plusieurs maitres, avec
I’appareil extérieur qui s’ensuit, et voici le probléme écono-
mique posé, car ’enseignement lui-méme ne rapportait pas.
La gratuité de I’école est considérée, au moyen age, comme
la loi premiére de son statut; non seulement c’est la un état
de fait, conséquent a la pratique séculaire des écoles monas-
tiques (1), mais c’est un principe absolu, dont la violation
est un scandale pour Pesprit. L’enseignement est considéré
comme la plus haute fonction spirituelle, mise en parallele,
pour ainsi dire, avec la prédication religieuse : faire payer
la vérité, dans I’école comme dans ’église, ce serait la plus
honteuse vénalité; les philosophes eux-mémes ’ont compris
et pratiqué (2).

Il y avait cependant bien des détours pour légitimer

(1) Guillaume de Saint-Bénigne, de Dijon (i 1031), renouvela et resserra
cette pratique de la gratuité dans toutes les abbayes qu’il réforma. Cf. RaouL
GLABER, Vita S. Guillelmi, n. 14; P. L., 142, 709.

(2) Une glose anonyme déclare : « Numquid ergo de divitibus licite
possunt petere collectos? Videtur quod non, quia si vult dici phylosophus
prohiciat peccuniam exemplo Socratis... Item scientia donum Dei est, ergo
vendi non potest ». Citée par G. Post, Master ’s salaries and student-fees in
the mediaeval Universities, dans Speculum, VII (1932), p. 189, n. 4.
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indirectement, ou pour excuser, la pratique d’une rétribu-
tion, tout en sauvegardant la dignité de la doctrina. Déja
les moines, s’ils ne demandaient rien, et si leur profession
de pauvreté leur interdisait personnellement I’acquisition de
la richesse, acceptaient cependant les cadeaux bénévoles qui
leur étaient faits, comme le prouvent les exemples de
Lanfranc et de Sigebert de Gembloux (1). Abélard, moine et
enseignant au Paraclet, recevait beaucoup d’argent de ses
disciples, et Roscelin lui reprochait d’en faire un usage
indigne (2) : on pense bien que, étant encore chanoine
séculier, il en regut aussi; lui-méme parle des bénéfices
qu’il réalisa a I’école Notre-Dame. Il n’était pas le seul dans
ce cas. Odon de Tournai regut beaucoup de présents et
d’argent, qu’il distribua aprés sa conversion (3). Hugues
de Chartres, qui vécut apres Abélard, avait lui aussi, de son
propre aveu, amassé un beau pécule en enseignant (4).
Adam du Petit-Pont faisait payer ses lecons (5).

Méme désordre parfois chez les dignitaires, qui abusaient
de leur mandat pour vendre le droit d’enseigner, ou du moins
percevoir indiscretement des redevances. En principe la
licentia docendi était gratuite; le concile de Londres, en 1138,
le rappelle expressément (6). En fait, vers le milieu du
x11@ siecle, a Paris, on exigeait souvent en secret des maitres
une certaine somme, malgré les décrets. Dans la supplique
que nous avons déja mentionnée, Serlon de Wilton se plaint
en ces termes au roi de France, Louis VII :

Tractamur misere, dare cogimur atque tacere

(1) De Lanfranc, il est dit : « Ea quae a scholasticis accipiebat, abbati
conferebat », Vita Lanfranci, P. L., 150, 19. De Sigebert : « Quae acquisierat
voluntaria liberalitate eorum quos instruxerat... », De gestis abbat. Gembl.,
dans Spicil. de d’Achery, t. II.

(2) Hist. cal., c. 11; P. L., 178, 161 : « Scholares autem ultro mihi quaelibet
necessaria praeparabant, tam in victu scilicet quam in vestitu... ut nulla me
scilicet a studio cura domestica retardaret ». Cf. ibid., c. 5. Et Epist. Roscel.,
Pl 18y d6e,

(3) HErRMANNUS, De restauratione abbatiae S. Martini Torn., P. L., 180, 41A.

(4) Voir le récit de sa conversion dans CLERVAL, Les écoles de Chartres
au moyen ége..., pp. 213-214.

(5) B. Haurfkau, Notices et extraits de quelques manuscrits..., I, pp. 213 et 218.

(6) « Magistri scholarum, si aliis scholas regendas commiserint, prohibemus
ne propter hoc quicquam ab eis exigant; quod si fecerint, ecclesiasticae vin-
dictae subjaceant ». HARDOUIN, Acta conciliorum, t. VI, pars 2, p. 1206.




REGIME ECONOMIQUE ET DISCIPLINAIRE i

Ast in decretis legitur : Quicumque docetis,
Verum dicatis, hoc date sitque satis.
Ergo tibi mando, rex summe, palam lego, clam do (1).

Nous avons vu qu’Alexandre III, blimant, au dire d'un
glossateur, le chancelier de Paris, interdit a nouveau cette
vénalité (vers 1170-1172) (2). Ce qui sans doute, a en juger
par une lettre ultérieure du pape (1174) (3), ne préjugeait
pas de la faculté de prélever une taxe sur les maitres.

Naturellement, satiristes et prédicateurs flagellent cette
avarice des maitres : saint Bernard (4) se rencontre avec les
charges de Guiot de Provins (5). Mais si 'on prend en
considération les difficultés matérielles que rencontraient
souvent les professeurs, on ne s’appesantira pas sur ces
sévérités. A Paris, par exemple, les maitres devaient louer
I’endroit ot ils donnaient leurs legons, ce qui grevait encore
un budget que n’alimentait souvent pas un bénéfice (6).
AChartres, les chanceliers jouissaient de belles prébendes, aen
juger par les legs et présents qu’ils firent a leur église; mais
les maitres étaient loin de telles sécurités matérielles (7).

Le probléme de I’habitation se posait de plus en plus,
tant pour les maitres que pour les éleves, car il devenait
impossible d’héberger dans les dépendances du chapitre
cathédral la population estudiantine alors en pleine crois-
sance. Aussi bien, il ne s’agissait plus seulement du recrute-
ment local, mais des clercs arrivant de toutes régions, proches
ou lointaines, attirés par la réputation de I’é¢cole ou d’un
maitre. Les cadres diocésains cédaient devant cet internatio-
nalisme, si 'on peut employer ce terme anachronique.

(1) Hauréau, op. cit., p. 311, prouve que cette piece de vers est antérieure
a la lettre d’Alexandre III.

(2) Cf. supra, p. 69.

(3) Chart. Univ. FParis, ¥, p: 8; n. 8.

(4) On connait la phrase fameuse de saint Bernard : « Et sunt item qui scire
volunt ut scientiam suam vendant, verbi causa pro pecunia, pro honoribus;
et turpis quaestus est ». Sermo 36 in Canticum, n. 3; P. L., 183, 968D.

(5) Cf. Ch.-V. Lancrois, La vie en France au moyen dge... d’aprés des
moralistes du temps, t. 11, Paris, 1926, p. 83. Guiot de Provins, auteur du
poéme appelé « Bible de Guiot », vivait dans la seconde moitié du x11° siecle.

(6) Dés la seconde moitié du x11® siecle, I’Eglise va poursuivre un effort
tenace pour assurer et généraliser le régime des « bénéfices » pour les écoles.
Cf. infra.

(7) Cf. A. CLERVAL, Les écoles de Chartres..., p. 208-209.
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Commence alors la complainte des pauvres étudiants, qui
ne devait plus cesser. Et, a la vérité, proportions gardées avec
Pextension et la population de nos villes universitaires du
xx¢ siecle, ce sont des tribulations matérielles aussi con-
traignantes qui pesaient sur les étudiants du xir® siecle.
Ce sont aussi les mémes remeédes que leur ingéniosité et leur
studieuse ardeur inventaient au jour le jour.

A Paris, dés 1127, ’évéque et les chanoines avaient décidé
qu'on n’hospitaliserait plus dans le cloitre les étudiants
étrangers (1); la palx claustrale en était garantie, mais les
suppléances envisagées par la « providence » de leveque
furent vite débordées. Les étudiants commenceérent donc a
prendre logement chez les particuliers, surtout chez les
maitres, qui — nous allons le voir — avaient d’ailleurs juri-
diction disciplinaire sur leurs éléves. Ainsi le voyons-nous
faire alors & Chartres (2). Au X111 siecle, la générosité de
bienfaiteurs intelligents pourvoieront a ces détresses par la
fondation et la dotation de « colléges », munis de « bourses »;
mais au X11¢ si¢cle, on n’en est pas 1. Tout au plus trouverait-
on quelques groupements d’ écoliers, habitant ensemble pour
résoudre moins difficilement le probléme de leur subsistance.
Ainsi lisons-nous dans la vie de Goswin, abbé d’Anchin,
qu’aprés avoir disputé victorieusement sur la montagne
Sainte-Genevieve contre Abélard, il redescendit vers les
étudiants qui étaient restés in tabernaculis scholaribus (3).
Abélard parle également d’hospitia ot logeaient les étudiants
qui suivaltent ses lecons 4 Maisoncelle (4).

(1) « Discreta etenim providentia tam venerabilis Stephani, Paris. episc.
quam conventus Parisiensis ecclesie, evitando molestiam et inquietationem
inferri claustro, statuendo concessit ut neque scholares extranei in domibus
claustri ulterius hospitarentur, neque in illa parte claustri quae vulgo Tres-
antiae nominantur deinceps legerent, neque scole haberentur... » Cartul.
N.-D. Paris, (cité dans A. FRANKLIN, Les anciennes bibliotheques de Paris,
Paris; 1867, t. 1, p-3)

(2) « C’était une tradition remontant au temps de Fulbert : Hildegaire
gardait chez lui, 4 titre de commensal, le neveu de Rainald de Poitiers; Sigefroi,
chapelain de Robert de Leicester et de Galeran de Meulan, fut recommandé
3 Samson de Mauvoisin par ces comtes, qui se chargérent de payer tous les
frais de I’hospitalité demandée. Le doyen Arnaud gardait chez lui ses neveux
Hugues et Denys et son frére Jacques ». A. CLERVAL, op. cit., p. 216.

(3) Vita Goswini, citée P. L., 178, 122C.

(4) Abélard dit que les étudiants étaient accourus si nombreux au Paraclet
« ut nec locus hospitiis nec terra sufficeret alimentis ». Hist. cal., c. 8; P. L.,
178, 138A.
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Ce souci du logement résolu, restait encore 4 vivre. Pour
les jeunes gens de famille riche, tout allait bien; mais ce ne
fut jamais la qu'une petite minorité dans la population
hétérogéne et aventureuse des écoles. La majorité vivait
chichement, et a force d’expédients : précepteurs (1) ou
répétiteurs de leurs condisciples fortunés, voire leurs servi-
teurs; copistes a la solde des « libraires » ou bibliothécaires;
chantres desservant une église; mendiants et vagabonds;
rimeurs et poétes de cours, etc... Ce n’est pas le lieu de
décrire cette vie et ces infortunes; il importait cependant de
la mentionner en son lieu, car non seulement elles expliquent
la destinée littéraire de maints jongleurs et satiristes, en
rupture d’études sérieuses (2), mais elles ont et elles auront
leur répercussion sur I'institution universitaire elle-méme et
sur la mentalité de sa population.

Pour qui voudrait évoquer devant son imagination
ce régime scolaire, le mieux serait sans doute de lire les
bribes de correspondance d’étudiants que nous ont conser-
vees les manuscrits. Tel le manuscrit 14615 de la Biblio-
théque nationale de Paris (ancien Saint-Victor 1060)
contenant un certain nombre de lettres, & dater pour la
plupart de I’époque de I'abbé de Saint-Victor, Ernis (1161-
1172) (3) : lettres d’étudiants, de parents d’étudiants et de
professeurs, concernant surtout les écoles d’Angers et d’Or-
léans. Dans son ouvrage sur les écoles de Chartres, M. Cler-
val recueille des traits de méme pittoresque dans le courrier
des écoles chartraines (4). Un certain G., chanoine de
Lisieux, écrit a son neveu Nicolas, alors étudiant : « Tu
m’écris toujours que les temps sont durs et qu’il faut payer
les professeurs. 11 me semble que tu n’as pas la volonté
d’étudier, bien au contraire. En deux mots, je ne ferai rien

(1) Ainsi Jean de Salisbury. Cf. Metal., II, 10; éd. Webb, p. 81, 1-3.

(2) Sans descendre jusqu’a Villon, en plein xve siécle, cf. la vie et les ceuvres
de ces « clerici ribaldi » qu’on appelle « goliards ». O. DoB1ACHE-ROJDESWENSKY,
Les poésies des Goliards groupées et traduites avec le texte latin en regard, Paris,
1931; H. StissmiLcH, Die lateinischen Vagantenpoesie des 12. w. 3. Fahr-
hunderts als Kulturerscheinung, Leipzig, 1917. Et infra, p. Lo 50 o Uil

(3) Cf. A. LucHAIRE, Les recueils épistolaires de labbaye de Saint-Victor,
dans Etudes sur quelques manuscrits de Rome et de Paris, Paris, 1899; sur ce ms.,
P. 41, sur son contenu, plein d’intéressants détails, pp. 68 et ss.

(4) Op. cit.,, pp. 216 et ss. Dépouillement trés suggestif de semblables
courriers, par Ch. H. HaskiNs, The life of mediaeval students as tllustrated
by their letters, dans Studies in mediaeval culture, Oxford, 1929, pp. 1-35.
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de plus pour toi que ce qui est convenu. Il ne sied pas que
tu dépenses seul tout ce que je posséde. J'ai d’autres parents
et amis qu’il faut pourvoir. Quand j’étais a I'école, je n’avais
méme pas une obole par jour, ce qui ne m’a pas empéché
de vivre, Dieu merci. Cependant je t’envoie dix sous ange-
vins et onze sous parisis, parce que je ne veux pas que ton
messager revienne les mains vides. Mais tiens pour assuré
que tu ne recevras rien de plus d’ici aux calendes de mai» (1).
Et voici Arnaud, écrivant de Chartres 2 sa mere : « Tres
chére mére, je te prie de recevoir I'argent des moines et du
seigneur Haimon, de le changer, et de me I’envoyer par le
moine Hélie. Je fais faire un psautier; c’est pourquoi j’ai
besoin d’écus. Vous aussi donnez-moi ce que vous me devez,
deux douzaines de feuilles de parchemin et envoyez-les
moi... » (2). Requétes éternelles du pauvre étudiant et com-
plaintes identiques, jusque dans les clauses de style; et, de
fait, trouve-t-on fréquemment, parmi les modeles de lettres
donnés en appendice dans les traités de 'ars dictaminis, une
ou plusieurs formules ou I'étudiant demande a ses parents,
en prose ou en vers, l'argent et les fournitures dont il a
besoin.

A mesure que s’étendait le désir de culture et que croissait
la curiosité, & mesure se resserraient dans les écoles les
possibilités matérielles de les satisfaire, car les ressources
provenaient de cadres vétustes, au point de vue social et au
point de vue scolaire. Situation pénible, qui expliquerait a
elle seule pourquoi les écoles retombaient souvent sur elles-
mémes aprés une période d’ehervescence, pourquoi aussi 2
coté de milieux tres florissants nous trouvons encore para-
doxalement des zonmes d’ignorance a peine concevable.
L’Eglise, maitresse de toutes écoles, allait tenter de desserrer
ces contraintes matérielles, en réorganisant et en imposant
dans toute la chrétienté le régime des « bénéfices ». Nous
avons vu quel en était le principe juridique; restait a en
presser 'application pour les maitres. Aussi bien, de-ci de-la,
dans la premiére moitié du x11® siccle, le trouve-t-on en
exercice. Nous avons par exemple la lettre d’un certain

(1) Cité dans A. LUCHAIRE, 0p. cit., p. 68.
(2) Cité dans A. CLERVAL, Op. cit; P 2X 7
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Vallet, magister scholarum de Saint-Maurice (cathédrale)
d’Angers, ou il parle des revenus considérables attachés a sa
fonction : I'évéque Ulger (1125-1149), ancien écolitre
d’Angers, savait récompenser les professeurs de talent (1).
Chartres, dont ’école est alors précisément si glorieuse,
traite généreusement ses écolatres et ses clercs (2). A Paris,
au témoignage d’Héloise, des étudiants d’Abélard « vivaient
des bénéfices ecclésiastiques » (3).

Mais sans doute n’atteignons-nous la que des cas favora-
bles, extrémement peu nombreux en face des besoins non
satisfaits. La solemnité, la fréquence,la ténacité des interven-
tions de I’Eglise, de son pouvoir central, pendant toute
la seconde moitié du x11€ siécle, témoignent a leur maniére de
Pampleur et de la difficulté de la tiche. Ce serait déborder
notre cadre chronologique que desurvre les péripéties de cette
entreprise; qu’il suffise de citer le texte du III® concile du
Latran (11 mars 1179) : il nous fait présumer I’état des
choses, et par ailleurs il constitue la base de toute la légis-
lation scolaire qui commandera le développement de I'en-
seignement au moyen age (le IVe concile du Latran, 1215,
en reprendra et étendra les éléments) (4) : établissement
d’un bénéfice dans chaque église cathédrale pour I'entretien
d’un maitre; instruction gratuite; aucune redevance dans la
concession de la licence d’enseigner; pas d’acception de
personnes dans ’accession aux chaires (5). Ce statut ne devait

(1) Dans le recueil de lettres scolaires que nous signalions ci-dessus. Cf.
A. LUCHAIRE, Les recueils épistolaires de I’abbaye de Saint-Victor, loc. cit.,
p. 7x. Sur Ulger, ibid., p. 72.

(2) Cf. A. CLERVAL, op. cit., p. 208 et ss.

(3) « Clerici sive scholares... qui de beneficiis vivebant ecclesiasticis ».
Pt Bl 178, 183D,

(4) Comme application pratique et en témoignage de l'esprit qui déter-
minait cette politique scolaire de Rome, citons le contrat passé entre le pape
et Eudes de Vaudémont, évéque de Toul (1192-1197), ou il est stipulé que
les trois maitres chargés de I’enseignement théologique, sous la direction de
I’écolatre, auraient chacun une prébende de chanoine, et que les professeurs
de grammaire auraient une prébende de vicaire ou de chapelain. Cf. Dom CaL-
MET, Hist. eccl. et civile de Lorraine, Nancy, 1728, p. 144. Autres cas rapportés
dans L.. MAITRE, Les écoles..., p. 127.

(5) « Quoniam Ecclesia Dei et in his quae spectant ad subsidium corporis,
et in iis quae ad profectum proveniunt animarum, indigentibus, sicut pia
mater, providere tenetur; ne pauperibus qui parentum opibus juvari non
possunt, legendi et proficiendi opportunitas subtrahatur, per unamquamque
cathedralem ecclesiam magistro, qui clericos ejusdem ecclesiae et scolares pau-

Pukblicalions. 6
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que partiellement porter ses fruits, malgré I'attention tenace
de ’Eglise romaine : le décret relatif aux maitres de gram-
maire fut a peu preés observé (1), mais celui qui devait
pourvoir a ’enseignement de la théologie resta souvent lettre
morte. Ce seront les Fréres Précheurs qui, au x1ire siecle,
satisferont a cette exigence et a ces besoins (2), — non pas
seulement et en général parce que vivant en état religieux,
mais précisément par leur organisation doctrinale et scolaire,
par leur structure constitutionnelle qui en faisait une
manie¢re de corporation universitaire, par !’incarnation
vivante des aspirations de leur temps.

C’est aussi en dépendance du régime « clérical » de I'en-
seignement qu’il faut comprendre la vie intérieure des étu-
diants et la discipline qui les gouverne. Echappant par leur
état de cléricature a la juridiction civile, ils passaient de
droit et de fait sous la juridiction de leurs maitres, repré-
sentant pour eux le pouvoir ecclésiastique. Alexandre III
devait publiquement proclamer ce droit des étudiants & étre
jugés par leurs professeurs (3). On pressent quels avantages
cette 31tuat10n leur faisait et combien leur esprit corporatif
devait s’en trouver renforcé. C’était bien en effet les pro-
fesseurs qui étaient chargés de leur surveillance et de leur

peres gratis doceat, competens aliquod beneficium praebeatur, quo docentis
necessitas sublevetur, et discentibus via pateat ad doctrinam. In aliis quoque
restituatur ecclesiis seu monasteriis, si retroactis temporibus aliquid in eis
ad hoc fuerit deputatum. Pro licentia vero docendi nullus omnino pretium
exigat, vel sub obtentu alicujus consuetudinis ab eis qui docent, aliquid
querat, nec docere quemquam, qui sit idoneus, petita licentia interdicat.
Qui autem contra hoc venire praesumpserit, ab ecclesiastico fiat beneficio
alienus. Dignum quippe esse videtur, ut in Ecclesia Dei fructum sui laboris
non habeat, qui cupitate animi, dum vendit docendi licentiam, ecclesiasticum
profectum nititur impedire ». Mansi, Concilia, XXII, 227; DENIFLE-
CHATELAIN, Chart. Univ. Paris, 1, p. 10.

(1) Grace d’ailleurs aux subsides fournis par le pouvoir civil. De 1a le
caracteére municipal que commencent a prendre ces écoles, bien que longtemps
régies encore par des clercs.

(2) Sur cette législation scolaire et sur sa destinée, cf. P. MANDONNET,
La crise scolaire au début du x111® siecle et la fondation de Pordre des Fréres
Précheurs, dans Rev. Hist. Eccl., XV (1914), pp. 34-49.

(3) A Poccasion d’une petite bataille, & la suite de laquelle un prétre avait
maltraité et excommunié un groupe d’étudiants. Reconnaissance de la «liberté »
que revendiquent les étudiants : « ...Ne prefatos scolares contra libertatem
eorum in aliquo molestare audeant vel gravare, quandiu coram magistro suo
parati sunt justitie stare ». Vers 1170-1172. Chart. Univ. Paris, t. I, p. 5, n. 5.

oA A
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éducation : le maitre qui accueillait un étudiant & son cours
“acceptait par le fait méme la responsabilité de sa conduite.
On le congoit aisément lorsqu’on se rappelle la genése de
Pinstitution scolaire : dans le cloitre du monastére ou du
chapitre, I’écolatre gouvernait ses clercs, étant au plein sens
du mot magister scholarum. On connait entre plusieurs
autres le récit du chroniqueur nous représentant Odon de
Tournai(1087-1092,1 1113) 4 la téte de ses éléves,aunombre
de prés de deux cents, les tenant en si bon ordre qu’on se
serait cru dans un monastere de discipline sévére : ne point
causer, ni rire, ni murmurer, ni regarder ¢a et 13, éviter les
fréquentations douteuses et la compagnie des filles, éloigner
des lieux scolaires le tumulte de la rue, etc... Et le bon
chroniqueur — tout comme les braves gens du vingti¢me
siecle en face des générations nouvelles — tourne la descrip-
tion de ce passé idyllique contre les abus insensés qu’on voit
partoutaujourd’hui danslesécoles, peste devantlaquelle Odon
elit préféré disparaitre plutét que de la tolérer un instant! (1)
Il est bien vrai que, avec le siécle nouveau, le probléme,
sinon les meeurs, avait changé de condition. Les étudiants,
en nombre croissant, commencent & loger chez I'habitant,
ou en petlt groupe hors de 'enceinte claustrale. Les voila
qui jouissent d’une liberté difficile & réduire et & controler.
Joueurs, buveurs, batailleurs, frivoles, fainéants, ils provo-
queront les invectives que, vers 1140, & Paris, saint Bernard
leur adresse dans son fameux sermon De conversione ad
clericos (2). Sans doute ne faut-il jamais généraliser les dires
des prédicateurs, et on aurait tort de croire & une commune
dépravation. Les facéties versifiées des Goliards, tel I'un des
plus fameux, Hugues Primat (1093,  aprés 1160), évoque-
raient peut-étre plus exactement la psychologie de ces
¢tudiants, leur langage vert et dru, avec les libertés

(1) HErMANNUS, De restauratione abbatiae S. Martini Tornacensis, c. 33;
] 2ol Bl 2o ) L

(2) S. BERNARDUS, De conversione ad clericos, c. 19-21; P. L., 182, 852 et ss.
« Neque enim signum regni occupare caelestis, aut illius timent imperii
gestare coronam, in quibus avaritia regnat, ambitio imperat, dominatur
superbia, sed et iniquitas, luxuria etiam principatur... Siquidem post forni-
cationes, post adulteria, post incestus, nec ipsae quidem apud aliquo ignominiae
passiones et turpitudinis opera desunt. Utinam non fierent quae usque adeo
non conveniunt ut nec Apostolum scribere haec, nec nos dicere oporteret! »
Cf. E. VAcaNDARD, Saint Bernard, Paris, 1897, I, pp. 219-211; II, pp. 118-120.
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qu’il suppose dans les propos et les gestes (1). Ces maitres,
cédant a la flatterie, ne savaient point toujours maintenir
la discipline nécessaire. « Elles sont accomplies, s’écrie
Guillaume de Conches (1 v. 1150),cesparoles de I'Ecriture:
I1 viendra un temps ou les hommes ne supporteront plus la
saine doctrine, mais désireux d’entendre des choses agréa-
bles, ils se donneront une foule de docteurs selon leurs désirs.
Quelle liberté en effet peut rester pour I’étude, lorsque
nous voyons les maitres flatter les éleves et ceux-ci juger
leurs maitres, les obligeant, selon qu’il leur plait, a parler ou
A se taire ? Il est rare que I’on voie un maitre sévere; bien plus
souvent, c’est la voix et le sourire adulateurs. Mais si quel-
qu’un veut garder la sévérité qui convient & un maitre, les
courtisans le fuient comme un insensé; on le trouve cruel et
inhumain » (2).

Sans multiplier ces lieux communs de tous les siécles
sur la vie estudiantine, retenons qu’ils trouvent ici leur
occasion dans cette soudaine expansion scolaire, aux
premiéres décades du xire siecle, a Chartres, a Orléans,
a Paris surtout et a Bologne, ol les anciennes institutions se
trouvent rapidement débordées; sans espérer que soit
entierement résolu le probléme — comme il arrive a toutes
les époques ol une nouvelle couche sociale accede a la
culture de I'esprit, — il faudra aller jusqu’au xi1r® siecle
pour voir cette vie intellectuelle se créer ses institutions.

(1) Sur cette littérature goliardique, les ouvrages cités (ci-dessus, p. 79)
de O. DoBIACHE-ROJDESWENSKY et H. SiissMiLcH; dés avant le X1® siecle,
cf. B. 1. JarcHO, Die Vorldufer des Golias, dans Speculum, 111 (1928), pp. 523-
s79; K. BreEUL, The Cambridge songs : a goliard ’s song-book of the eleventh
century, Cambridge, 1915; K. STRECKER, Die Cambridger Lieder, Berlin, 1926
(bonne introduction). — Sur cette dénomination de goliards, du nom Golias,
cf. V. CresciNi, Appunti su Petimotologia di Goliardo, dans Atti der reale Inst.
Veneto, LXXIX (1919-20), p. II, pp. 1097-1131; J. W. THOMPSON, The origin
of the world Goliardi, dans Stud. in philology, XX (1923), pp. 83-98.

Sur Hugues Primat : « Hic a primeva aetate litteris secularibus informatus
propter faceciam suam et litterarum noticiam... resplenduit. Inter alios vero
scolasticos in metris ita facundus et promtus extitit ut sequentibus versibus
omnibus audientibus cachinum moventibus declaratur, quos de paupere
mantello... declamatorie composuit » (Chron. RiICHARDI PicTav., 1142; Mon.
Germ., SS., 26, 81, 36 ss.), cf. M. Manrtius, Gesch. d. latein. Litt. d. Mitt.,
III, 1931, pp. 973-978.

(2) GuiLLAUME DE CONCHES, De philosophia mundi, lib. IV, praef.; P. L.,
172, 83 (sous le nom d’Honorius d’Autun, mais I’attribution a Guillaume
est aujourd’hui acquise).
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LES INSTRUMENTS DE TRAVAIL.

Dans l'organisation économique d’une école, ce sont les
livres qui tiennent en droit la premiére place, — quoique,
hélas, souvent la derniére en fait! C’est déja pénétrer dans les
écoles du x11° siecle que d’observer comment elles ont résolu
ce probleme des instruments de travail; et, surtout en
période de renaissance, c’est mesurer leur vitalité respective
que de considérer la croissance de leurs bibliothéques. Il
importe donc, sinon de traiter ce point avec une érudition
ici hors de propos, du moins d’en fixer les éléments. Plus
tard nous aurons a examiner le contenu de ces livres pour
suivre la diffusion des ceuvres et des idées; mais, avant
méme cette histoire littéraire, I’histoire matérielle du livre
fournit de précieux indices sur la vie scolaire, et nous
introduit a ’étude des matiéres et des méthodes d’enseigne-
ment (chap. IIT). II est cependant extrémement difficile de
rassembler la documentation qui permettrait de suivre
I'histoire du livre a cette époque, soit dans sa multiplication,
soit dans I'usage ou le renouveau des bibliothéques; ce n’est
que par bribes, ou par quelques cas singuliers, que 1’on peut
reconstituer I'équipement de travail dont disposaient
maitres et étudiants dans la premiére moitié du x1° siécle.

Il semble que, la encore, on puisse discerner, pour 1’état,
Paccroissement et I'usage, les bibliothéques des monastéres
et les bibliothéques capitulaires des villes. Créées et déve-
loppées a I'age d’or des écoles monastiques, les premiéres
se ressentent quelque peu de la torpeur de I’enseignement
dans ces écoles, et elles ne cherchent point tant & se munir
des « nouveautés » de la production littéraire; leurs trésors
cependant incitent vivement & poursuivre le travail tradi-
tionnel de collection, d’autant que la transcription des
manuscrits restait selon la coutume l'une des besognes
ordinaires de la vie quotidienne, depuis qu’avait diminué
le travail des mains, et une forme de labeur considérée comme
méritoire. Nous ne sommes plus sans doute a la période
des ateliers calligraphiques de 1’¢re carolingienne, ou,
pour DI’Allemagne, des scriptoria du x1¢ siécle, Fulda,
Reichenau, Echternach, les monastéres lotharingiens; cepen-
dant le travail se poursuit, d’un art plus modeste, maisen plus
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grande extension et variété de livres copiés. Ainsi & Cluny,
déchu de sa gloire premiere, en plein x11€ si¢cle, ne cessera
pas cette occupation : un catalogue du x11® siecle contient
570 volumes, et Pierre le Vénérable trouvera la d’indis-
pensables ressources dans sa polémique contre les Sarrasins
ou les hérétiques (1). Corbie s’enrichira de maintes ceuvres
philosophiques et profanes, comme en témoigne un cata-
logue datant du temps de Philippe-Auguste (2). De méme
le Bec, qui recevra un lot magnifique par testament de
Philippe évéque de Bayeux (1164) (3). Saint-Evroult béné-
ficia certainement de la curiosité de son célébre moine-
chroniqueur, Orderic Vital (4). Saint-André prés Bruges,
fondé en 1100, possédait déja au xi1® siecle, un choix trés
varié de classiques, témoignage de forte culture et de largeur
d’esprit (5). Saint-Gall par contre semble n’avoir plus au
x11€ siécle le courant d’acquisitions observable en ce domaine
aux IX®, x® et XI° siecles; et Hauterive (Suisse) qui se fonde
(1138; Cisterciens) ne contient dans sa bibliotheque d’alors
aucune ceuvre latine classique (6). Et ainsi de suite (7).
Mais, on le peut deviner, les bibliotheques des écoles

(1) Cf. L. DELISLE, Le Cabinet des manuscrits de la Bibliothéque Nationale,
t. II, pp. 458-481 (Catal. de Cluni au x11° s.), et Inventaire des manuscrits de
la Bibliothéque Nationale. Fonds de Cluni. Paris, 1884, pp. 337-379. — Pour
Clairvaux, cf. A. WILMART, L’ancienne bibliothéque de Clairvaux, Troyes, 1918.

(2) Sur deux catalogues de Corbie, 'un paraissant dater du x1® siécle,
P’autre antérieur, selon toute apparence, a la fin du x11® siécle, et sur les enri-
chissements de la bibliothéque, cf. L. DELISLE, Le cabinet des manuscrits de
la Bibliothéque Nationale, t. 11, pp. 105-126, 427-440. G. BECKER, Catalogi
bibliothecarum antigui, Bonn, 1885, n°® 79, publie le catalogue du x11° siecle.

(3) Hist. litt. de la France, t. IX, p. 109.

(4) Cf. Orderic Vital et ’abbaye de Saint-Evroult, notices et travaux. Alengon,
1912.

(5) Ainsi apparait-il d’aprés un fragment de catalogue, conservé dans le
ms. Vatican Reg. 239, fol. 1117; y figurent entre autres Lucain, Ovide, Juvénal,
Cicéron. Cf.D. DE BrRUYNE, Un ancien catalogue des manuscrits de Saint-André-
lez-Bruges, dans Rev. Bén., XXXVII (1925), pp. 273-275.-

(6) Cf. C. BerToNI, Notice sur la bibilothéeque d’ Hauterive aux X11° et X111° s.,
dans Rev. des biblioth., juillet 1908.

(7) Pour poursuivre cet inventaire, recourir aux travaux de T. GOTTLIEB,
G. BECKER, P. LEHMANN, sur les catalogues des bibliothéques médiévales.
Nous avons déja signalé I’intérét de pareilles recherches (ci-dessus p. 25, n. 6).
« La reconstitution de ces bibliothéques est non seulement un probléme de
grand intérét en soi, mais un travail de grande importance pour nous faire
connaitre les secteurs cardinaux de la pensée européenne a cette époque
décisive ». Ch. H. HaskiNs, The Renaissance of the twelfth century, p. 78.
Avis aux jeunes travailleurs.
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cathédrales, 13 ou l'afflux scolaire se manifeste, voient se
multiplier leurs ressources au rythme des besoins immé-
diats. Elles n’ont certes pas en général, et n’auront jamais —
de par leur situation en ville, de par leur destination et leur
usage — la stabilité des armaria monastiques, ni non plus
la richesse de leurs calligraphies et de leurs enluminures;
mais leur souci est plus actif de se tenir en état d’usage et
de se munir des ccuvres récentes. Fabrication, commerce,
diffusion, circulation du livre en sont tout modifiés, et
Pon peut déja appliquer partiellement 4 ces écoles du
x11® siecle ce que 'on dit de celles du x111¢ : « Le fait qu’au
xir®siccle la vie intellectuelle abandonne les grandes abbayes
pour se concentrer a I’Université, cause une vraie révolution
dans la fabrication du livre : la lente copie faite dans le
scriptoriumde leur abbaye par des moines, qui font ce travail
« pour la rémission de leurs péchés », est remplacée par la
copie rapide, faite dans toute l’activité d’un grand centre
universitaire, par des scribes/(clercs et laics), quiexécutent ces
copies pour gagner leur vie. Le livre achevé n’est d’ailleurs
plus destiné a rester dans une abbaye; ilsera vendu etemporté
du loin; la fabrication du livre devient une industrie » (1).
A Chartres, Gilbert de la Porrée est loué dans son obit
de ce que « libros armarii diligenter esnendatos mods
pluribus melioravit » (2). Etienne, évéque de Paris (1 1142)
légua un lot de livres 4 Saint-Victor (3), dont I'obituaire est
un véritable guide pour Ihistoire de la bibliothéque de
I’abbaye. De méme avait fait ’archidiacre Thibauld (vers
1123-1134) (4). Pierre Lombard léguera (1160) ses livres a
I’école du chapitre de Notre-Dame, ot il avait enseigné avant
de devenir évéque de Paris (5). Sur la bibliothéque de la

(1) J. DEstrez, Etudes critiques sur les ceuvres de saint Thomas d’Aquin
d’apreés la tradition manuscrite. (Bibl. thomiste, XVIII). Paris, 1933, p. 8. On sait
que cette transformation est a la base du systéme de I'exemplar et de la pecia,
qui devient ainsi un élément critique décisif (et jusqu’ici presque entiérement
négligé) pour I’établissement des textes universitaires du xir® siecle. D. a
mis en parfaite lumiére ce fait capital, loc. cit., Avant-propos, pp. 5-31, puis
I’a appliqué aux textes de saint Thomas.

(2) Cartul. de N.-D. de Chartres, éd. L. MERLET et DE LEPINOIS, 1862-
1868 . LIL, p. 167,

(3) L. DELISLE, Le cabinet des manuscrits de la Bibl. Nationale, t. 11, Abbaye
de Saint-Victor, p. 223; analyse de ’obituaire.

(4) Ibid., p. 224.

(5) A. FRANKLIN, Les anciennes bibliothéques de Paris, t. 1, Paris, 1867,
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cathédrale de Beauvais, dont la fondation ou la premiére
organisation est attribuée a I'évéque Roger I¢T de Cham-
pagne (998-1022), nous avons quelques allusions témoignant
de sa richesse au X11° siecle (1). En Espagne, a Tortose, on
signale, a partir du rétablissement de I’évéché en 1151, un
enrichissement de manuscrits précieux (2). Tolede se munit
des ceuvres scientifiques et philosophiques des Arabes. En
Italie, sans parler des trésors juridiques de Bologne accu-
mulés d’Irnerius (v. 1088) a Gratien (v. 1140), on pourrait
51gnaler de fort suggestifs enrichissements dans des villes
moins glorieuses, telle Citta-di-Castello, a laquelle maitre
Guy, devenu Célestin II (1143), céde une bibliothéque
peu banale (3). Pour I’Angleterre, nous avons déja fait
mention des bibioth¢ques de Canterbury et de Durham (4).
Etc., etc.

Une seconde voie est ouverte a 1’érudition pour observer
la multiplication des livres : I'inventaire des manuscrits eux-
mémes transcrits a cette époque. Seraient a recueillir ainsi
de précieux indices sur la copie et la diffusion soit des
ouvrages anciens : la Bible en téte, naturellement, mais de
plus en plus avec des « gloses »; puis Saint Augustin, Saint
Jérome, Saint Grégoire (5), Denys (6), etc., ou, en littérature
profane, Cicéron, Ovide, Quintilien, Priscien, Bocce,
Martianus Cappella etc., (7) — soit des ouvrages plus

p-. 5. De la bibliothéque du chapitre de Paris, nous ne pouvons suivre I’histoire
qu’h partir. du x1ne siécle, (Cf. . L.. DELISLE, op..cit., t. 11, pliziet ss:

(1) Telle I’allusion de Chrétien de Troyes, au début de son Cliges, v. 18-26.
Cf. H. OmoNT, Recherches sur la bibliothéque de I’église cathédrale de Beauvais,
dans Mém. de I’Acad. des Inscr. et B.-L., t. XL, Paris, 1914.

(2) Mention dans VILLANUEVA, Viage literario a las iglesias de Espara,
Madrid, 1806, t. V.

(3) Cf. A. WILMART, Les livres légués par Célestin 1I a Citta-di-Castello,
dans Rev. Bén., XXXV (1923), pp. 98-102.

(4) Ci-dessus, p. 25, n. 6. Le catalogue de Durham est publié dans BECKER,
Catalogi bibliothecarum antiqui, n° 117. Voir encore celui de Rievaulx (York),
conservé dans le ms. 34 de Jesus College, 2 Cambridge, fol. 977-99* (publié
par M. R. James. A descriptive catalogue of the manuscripts in the library of
Fesus College Cambridge, 1895, p. 43-56).

(5) Utiliser a cet effet les travaux faits, en téte des éditions critiques par
exemple, sur la tradition du texte des divers ouvrages, — quoique bien souvent
a cause de leur minime intérét pour la critique textuelle, les témoins du
x11® sieécle soient négligés.

(6) Cf. les travaux du P. G. THERY sur la tradition manuscrite des diverses
traductions de Denys.

(7) Ce ne sont pas d’ailleurs seulement les textes complets — tant de ces
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récents : Isidore, Bede, Florus (1), Scot Erigéne (2), ou
contemporains : Saint Anselme (3), Abélard, Saint Bernard,
Hugues de Saint-Victor, Pierre Hélie, — soit enfin des
traductions des ccuvres de mathématiques, d’astronomie,
de médecine, venant des Arabes. Une enquéte sur la diffu-
sion des ouvrages contemporains serait particulierement
suggestive (4). Ainsi verra-t-on que dés avant 1140, le
Sic et Non et la Theologie d’Abélard sont répandus au loin,
a la grande indignation de Saint Bernard : « On lit les feuilles
empoisonnées d’Abélard sur les places publiques; elles
volent de mains en mains, la ville et la campagne avalent le
poison comme du miel... Ces écrits se répandent chez tous

auteurs profanes que des écrivains ecclésiastiques — qui nous intéressent ici,
mais aussi les floriléges et autres anthologies, dont la diffusion est significative.
Excellent modéle de travail en ce genre : B. L. ULLMAN, Classical authors
in mediaeval florilegia, série d’articles dans Classical Philology, XXIII (1928)-
XXVII (1932), d’ou ressort la constitution au xire siécle de floriléges typiques
dont la diffusion extraordinaire assura une connaissance renouvelée (« renais-
sance ») de l’antiquité latine. C’est la peut-&tre 'un des faits les plus
expressifs de la renaissance du x11° siécle, et C. H. HASKINS attire & juste titre
Pattention sur ces productions apparemment modestes (The Renaissance of
the twelfth century 1927, p. 113). De méme est capitale pour la vie scolaire
la fabrication et diffusion des « manuels ».

(1) Sur la diffusion de Florus au x1i® s. précisément, cf. A. WILMART,
Sommaire de I’Exposition de Florus sur les épitres, dans Rev. Bén., XXXVIII
(1926), p. 205.

(2) M. CarpruyNs, Jean Scot Erigéne. Sa vie, son ceuvre, sa pensée. Louvain,
1933, pp. 184, 195, 246.

(3) Cf. les travaux de Dom WILMART sur la tradition des ceuvres de
saint Anselme.

(4) « Ces séches nomenclatures sont tout autre chose qu’une pétrification
de la bibliographie rudimentaire antique. En réalité elles recélent la matiere
de tout un chapitre dans I’histoire de ’esprit humain, chapitre plus important
que varié. Car s’il répéte souvent les mémes noms, il couvre plus de sept siecles
de ’élaboration intellectuelle du monde occidental. Jamais certes le vieux
proverbe « Dis-moi qui tu hantes, je te dirai qui tu es » n’a trouvé plus féconde
application. Inventaires détaillés, nomenclatures sommaires, catalogues tech-
niquement organisés, listes fragmentaires, relevés de préts, d’emprunts,
de reliures ou d’achats, ces notices anonymes jouent le réle de témoins dans
Phistoire de la diffusion des écrits et de la transmission des idées. I’ensemble
deleurs données nous met sous les yeux les courants intellectuels qui emportent
le moyen 4ge et dans lesquels se meut la pensée de nos péres : elles nous
donnent un tableau, souvent trés net, de la transmission de la culture, de ses
moyens de propagation et de leur rapidité, de la proportion des divers éléments
qui y entrent; elles nous apprennent la mesure du succes des ouvrages, le
role des pays et des époques, des écrivains et des groupements d’écrivains,
dans la formation de la pensée médiévale ». J. DE GHELLINCK. En marge des
catalogues des bibliothéques médiévales, dans Miscellanea Ehrle, t. V. Rome,
1924, pp. 332.
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les peuples et passent d’un pays a l'autre... » (1). Les ceuvres
de saint Bernard sont d’ailleurs elles aussi rapidement
enregistrées dans les bibliothéques (2). Le Policraticus et le
Metalogicon de Jean de Salisbury (v. 1160) circuleront
ensemble dés le derniers tiers du X11¢ siécle; mais alors c’est
Pierre Lombard et Pierre Comestor qui seront multipliés en
masse, tout comme Gratien en droit canon (3). « L’ardeur et
la puissance de ’Europe est alors formidable en tout domaine,
et celui-ci n’est pas le moins fécond. Nos bibliothéques
sont aujourd’hui bourrées de manuscrits du X1 siécle.
Les Grégoire, les Augustin, les Jérome, les Anselme, se
comptent par centaines. C’est 1’dge des grandes bibles et
des « gloses », soit par livres isolés soit par groupes, avec un
équipement de commentaires marginaux et interlinéaires

(1) Epist. 189; P. L., 182, 355a. Et Epist. 188, adressée aux cardinaux de
la curie : « Lisez le livre de Pierre Abélard qu’il intitule Théologie, car vous
P’avez entre les mains, et lui-méme se fait gloire qu’on colporte son ouvrage
au sein de la curie ». Ibid., 182, 3538. — De fait, dans le don que le cardinal
Gui de Castello, devenu Célestin II (1143), fera a Citta di Castello (cf. supra),
se trouvait le Sic et Non et la Theologia. « L’influence d’Abélard s’accuse par
la présence de ses livres jusque dans les abbayes du haut Danube et du haut
Rhin, comme a Engelberg, entre 1142 et 1178, 4 Zurich et 4 Salem ».
J. DE GHELLINCK, En marge des catalogues des bibliothéques médiévales,
lociacit p. 333:

(2) Voir, par ex., pour le De diligendo Deo la préface de D’édition de
W. W. WiLLiams et B. R. V. MiLLs, dans les « Cambridge Patristic Texts »,
1926, pp. XVI-XIX, sur les mss. du Xi1® siécle. — En 1160, Jean de Salisbury
se fait envoyer par Pierre de Celles copie des lettres de saint Bernard, et « flores
aliquos verborum ejus ». Epist. g6; P. L., 199, 87c.

— Hugues de Saint-Victor n’a pas moins de vogue. « Sur vingt volumes qui
composent tout le fond d’Altzelle, en 1175, se trouve un Hugues de Saint-
Victor, que nous trouvons dés 1180 & Whitby, sans parler de la Summa
sententiarum, qui est a Priifening en 1168, et des ceuvres historiques ou scien-
tifiques dont on trouve tres t6t mention en Baviere ». J. DE GHELLINCK,
loc. cit., p. 357. Sur la diffusion de la Cronica, cf. J. DE GHELLINCK, La table
des matiéres de la premiére édition des ceuvres de Hugues de Saint-Victor, dans
Rech. sc. relig., I (1910), p. 283 (par ex. un ms. de 1135, 2 Munich); pour le
De institutione noviciorum, ibid., p. 289 (par ex. dés 1151, mention au catal.
de la bibl. de Lippoldsberg). — Sur la mise en circulation, rapide et morcelée,
des écrits de Hugues, recueillir les suggestions de Dom WILMART, Opuscules
choisis de Hugues de Saint-Victor, dans Rev. Bén., XLV (1933), pp. 242-248,
et s’engager dans le travail qu’il propose.

(3) « Les Sentences de Pierre Lombard notamment sont mentionnées tout
de suite apres la mort de leur auteur dans une dizaine de bibliotheques, comme
a la cathédrale de Lincoln et & celle de Durham, & I’abbaye d’Ardres en
Artois, au Bec, 4 Corbie, 4 Clairvaux, 4 Peterborough, aux Dunes prés de
Bruges, 4 Prufening, etc. » J. DE GHELLINCK, En marge des catalogues, loc.

cifs Pl gsis
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(dont beaucoup semblent avoir été produites en Italie du
Nord). Immense aussi est la production des ouvrages du
temps : Bernard, Hugues et Richard de Saint-Victor, Pierre
Comestor, Pierre Lombard, ces deux derniers surtout dont
les Sentences et I’Historia scholastica deviennent les plus
populaires des manuels » (1).

En cette occurrence nous passons de la calligraphie
archaisante et encore luxueuse des scriptoria monastiques
a Décriture de plus en plus rapide et économique des
stationarii universitaires. Peut-étre n’insiste-t-on pas assez
sur cette évolution paléographique, qui résulte de 1’évo-
lution méme des institutions d’enseignement au XI11¢ siecle :
personnel, technique, matériaux, tout se modifie dans ces
nouveaux milieux scolaires, ol la vie d’étude doit se pour-
suivre rapidement et pauvrement. Le clerc miséreux qui
« fait de la copie » pour vivre, n’a point les loisirs sanctifiants
du moine; tant le souci du salaire que 'économie du par-
chemin concourent & réduire l'ornement et a abréger
Pécriture, surtout parmi Ja gent théologique qui ne jouit pas
habituellement des situations lucratives auxquelles con-
duisent la science du droit et I'administration. D’ol, a c6té
des fruits encore magnifiques des anciennes traditions
monastiques (2), une production inférieure en tenue et
qualité quant a son appareil graphique, du moins a4 mesure
qu’on avance dans le x11° siecle (3).

C’est alors que commencent a apparaitre, dans les villes,
les libraires, qui vont assurer la multiplication intensive des
textes et le commerce des manuscrits. Pierre de Blois
raconte ’aventure qui lui survint a Paris ou un trafiquant de
livres (il le qualifie ignominieusement de mango) abusade sa

(1) M. R. James. Wanderings and homes of manuscripts. London, 1919,
Dr8os

(2) Méme i Citeaux, ou cependant on tient a ’austérité dans la décoration
des livres comme dans la construction des maisons. — Parmi les témoignages
qu’on pourrait apporter de la permanence des traditions, citons la bibliotheque
et I’école de miniature du cloitre d’Engelberg, fondées par Frowin (c. 1143-
1178). Cf. R. DURRER, Die Maler und Schreiberschule von Engelberg, dans
Anzeiger fiir schweiz. Altertumskunde, 111 (1901), p. 122 ss.

(3) « The early twelfth century is one of the golden periods in mediaeval
chirography, for the hand still possesses the legibility of the Carolingian
minuscule; later on we find the introduction of the Gothic strokes and legatures
and the numerous abbreviations which become common in the thirteenth
century ». Ch. H. Haskins, The Renaissance..., p. 776.




92 L’ORGANISATION SCOLAIRE

confiance, aprés prix payé (1). Commercialisation nécessaire
et féconde, mais qui marquera la déchéance religieuse,
scientifique et artistique de I’antique occupation monastique.
Les universités devront, au XI® siecle, réglementer et
surveiller cette librairie, car les stationarii, par leur incom-
pétence et leur cupidité, entraveront le progrées qui les
avait suscités (2).

C’est alors aussi que se répand, dans 'appareil scolaire, le
procédé de la reportatio, par lequel 'étudiant ou le scribe
recueille a I'audition le cours du professeur ou le sermon
du prédicateur; non pas simples notes personnelles, mais
transcription plus ou moins authentifiée (les auteurs pro-
testeront parfois contre des reportations compromettantes),
destinée a circuler dans le public, — ce qui lui assure une
notable importance. La aussi, 'université du xme siecle
développera en institution l'initiative de 1’école épiscopale
du xi1e.

Telles sont, indiquées a gros traits, les ressources du
travail 1ntellectuel a cette époque. Entrons maintenant dans
I’école pour voir comment on y enseigne, en ces nouvelles
conditions, institutionnelles, disciplinaires et économiques.

NOTE BIBLIOGRAPHIQUE

Outre les ouvrages généraux cités au chapitre précédent : RASHDALL,
Den1FLE, MAITRE (II€ partie, chap. 3 et 4 : Condition des écoltres
et des écoliers; mais toujours sans discernement chronologique des
divers états de l’institution), voir G. BOURBON, La licence d’enseigner
et le réle de Iécoldtre au moyen dge, dans Rev. Quest. Hist., X1x (1876),
PP- 513-553 (encore utile malgré son ancienneté); R. L. PoOLE,
The masters of the schools at Paris and Chartres in John of Salisbury’s
time, dans Engl. Hist. Rev., XXXV (1920), pp. 321-342; G. ZACCAGNINI,
La vita dei maestri e degli scolari nello Studio di Bologna nei secoli
XIII e XIV (excellent, mais n’intéresse pas directement le XI1® s.);

(1) Epist. 71, P. L., 207, 219 : « ...Libri legum venales Parisius oblati sunt
mihi ab illo B. publico mangone librorum... ».

(2) Ainsi le réglement de I’Université de Paris, en 1275; dans Chart.
Univ. Paris, 1, pp. 532-534. Roger Bacon critique vertement les stationarii
qui (avant 1230) « cum illiterati fuerint et uxorati, non curantes, nec scientes
curare de veritate textus sacri proposuerunt exemplaria vitiosissima, et
scriptores infiniti addiderunt ad corruptionem multas mutationes » Opus
minus, éd. Brewer, p. 333.
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Ch. H. Haskins, The life of mediaeval students as illustrated by their
letters, dans Studies in mediaeval culture, Oxford, 1929, pp. 1-35
(tres abondante documentation).

Beaucoup d’autres titres sont fournis par les répertoires; mais
ces ouvrages ne concernent a peu pres pas la premiére moitié du
x11® siecle, pour laquelle, a vrai dire, les information. sont tres
restreintes.

Sur les bibliotheques et les livres, cf. W. WATTENBACH, Das Schrift-
wesen im Mittelalter, Leipzig, 1871; 3¢ éd., 1896; J. W. CLaRK,
The care of books, an essay on the development of libraries from the
earliest times, Cambridge, 19o1; nouv. éd., 190g. Pour les catalogues,
G. BeckEr, Catalogi bibliothecarum antiqui, Bonn, 1885; Th. Gorr-
LIEB, Ueber mittelalterliche Bibliotheken, Leipzig, 18go (peu de choses
sur le x1€ s.); la collection entreprise par P. LEHMANN, pour les
anciennes bibliothéques allemandes : Mittelalterliche Bibliotheks-
kataloge Deutschlands und der Schweiz, 2 vol., Minich, 1918, 1928.
Pour Paris, 'ouvrage magistral de L. DELISLE, Le Cabinet des manus-
crits de la Bibliothéque Nationale, 3 vol. Paris, 1868-1881. Pour le
moyen, ige en général, article suggestif de J. DE GHELLINCK, En marge
des catalogues des bibliothéques médiévales, dans Miscellanea Ehrle,
t. V, Rome, 1924, pp. 331-363; A. NOYON, Inventaire des écrits théolo-
giques du X1 siécle, non insérés dans la Patrologie latine de Migne,
dans Revue des bibliothéques, 1912-1913; tirés & part, 57 et 57 pp.
(concerne les mss. contenus dans le fonds latin de la Bibl. nat. de
Paris).




CHAPITRE III

MATIERES ET PROCEDES D’ENSEIGNEMENT

La nomenclature et I’agencement des disciplines dans un
programme d’études sont a la fois tres significatifs et presque
neutres, pour qui veut discerner le sens et la valeur d’un
enseignement, du moins dans une période d’évolution ol
tantot les nouveautés se dissimulent sous les rubriques
anciennes, tant6t de vieux blocs périmés appesantissent de
leur routine le renouvellement des méthodes .Ainsi en est-il
dans la premiere moitié du x11¢ siecle, ou la fermentation
des idées, le progrés des sciences, la distinction des objets
du savoir, disloquent peu a peu les classifications regues, et
ou la technique de I'enseignement demeure prisonniere d’un
vocabulaire encore maladroit. C’est dire que ’examen des
textes et des institutions requiert, en plus d’une documen-
tation érudite, un réalisme psychologique par quoi l'on
rejoint sous les formules 'esprit en travail.

Deux ouvrages du temps nous fournissent les éléments
essentiels de cette documentation et de cet esprit : le Didas-
calion de Hugues de Saint-Victor et le Metalogicon de Jean
de Sahsbury, ouvrages treés dihérents de contenu et de desti-
nation, mais qui se rencontrent dans la présentation des
matieres alors recues dans les écoles et dans la description
des procédés de 'enseignement.

Le Didascalion est un véritable traité des études, embras-
sant tout ’ordre du savoir, accueillant a cet effet toutes les
disciplines qui se sont peu a peu constituées, et classant
selon leurs liaisons psychologiques les techniques de 1’étude
et de 'enseignement. Il est pour le x11¢ siecle ce que furent
pour le vi€ siecle les Institutiones divinarum et saecularium
lectionum de Cassiodore, pour le vii® les Origines ou Etymo-
logiae d’Isidore de Séville, pour le 1x® U'lnstitutio clericorum
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de Raban Maur, dont il cumulera d’ailleurs toutes les
ressources (1). Le Metalogicon est beaucoup plus libre
d’allure, car il vise non pas 4 établir un plan d’enseignement,
mais a défendre, dans cette « apologie pour la logique », une
certaine conception du savoir. Si ce but polémique donne
une vie entrainante a la latinité humaniste de Jean de
Salisbury, et s’il amene 'insertion de maints souvenirs et
expériences personnelles d’un extréme intérét, il nuit
quelque peu a la continuité et  'ordonnance du développe-
ment; 'ceuvre n’en est pas moins I'une des plus séduisantes
et des plus instructives (2).

Un troisi¢me ouvrage — sans parler de plusieurs autres (3)
— serait sans doute aussi de grand intérét : I’Eptateucon de
Thierry de Chartres, qui, selon I'indication méme de son

(1) Dans P. L., 176, 739-809; reproduisant I’édition des chanoines de
Saint-Victor, Rouen, 1648. Eruditio didascalica, est-il dit dans les éditions;
le titre authentique est Didascalion (ou Didascalicon), tel que le portent les
meilleurs manuscrits, par exemple Paris, Mazarine, 732 (x11° s.), fol. 1, apres
le prologue : « Incipit liber qui appellatur didascalicon venerandi Hugonis ».
IL’usage de formuler les titres en vocabulaire grec était assez courant au
x11° siecle : Monologion et Proslogion de saint Anselme, Megacosmus et Micro-
cosmus de Bernard Silvestris; Dragmaticon de Guillaume de Conches, Policra-
ticus et Metalogicon de Jean de Salisbury, etc. Menu témoignage du gofit
de l’antique.

L’ouvrage, selon tous les manuscrits, ne comporte que six livres (Cf. plan,
I, 1; P. L., 176, 741A-C); mais y est adjoint comme livre VII un traité qui
lui est explicitement rattaché : liv. II, ch. 13, col. 809, Hugues annonce,
en effet, un traité spécial de la méditation; or le livre VII commence par
cette note : « Hunc in didascalio non comperi, sed quasi illius appendicem :
tractat enim de meditatione » (ibid., col. 811). Cependant, dans le De archa
Noe mystica (P. L., ibid., 693D), on y renvoie comme & un traité autonome.
Cf. B. HAUREAU, Les ceuvres de Hugues de Saint-Victor, Paris, 1886, pp. 98-100.

Selon les manuscrits aussi, le Didascalion s’achéve avec le chap. 13 du
livre VI : « ...ut introducat nos ad puram et finalem [Migne porte : sine ani-
malibus!] coenam ».

Enfin la P. L. place comme chap. 8 du livre III un morceau (« Multi sunt
quos... ») que plusieurs manuscrits qualifiés donnent — & juste titre, semble-
t-il — en introduction. (Paris, Mazarine, 732; Douai, 363; etc.).

(2) Edition excellente de C. C. I. WEBB : Joannis Saresberiensis episcopt
Carnotensis Metalogicon, recognovit et prolegomenis, apparatu critico, commen-
tario, indicibus auxit C. C. I. Webb. Oxford, 1929. La P. L. (199, 823-946)
reproduit I’édition de J. A. Giles, Oxford, 1848 : « Editionem Oxoniensem
et ipsam parum accuratam parum accurate rettulit J. M. Migne », dit Webb.

(3) Par exemple le Dialogus super auctores sive Didascalion de Conrad de
Hirschau; édition par G. Scuepss, Wiirzburg, 1889. Ecrit peu avant 1150.
A part quelques renseignements donnés au début sur Pordre i suivre dans
Pexplication d’un auteur, et, vers la fin, une discussion sur la légitimité des
¢tudes profanes, il ne se compose guére que d’une série de notices sur les
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titre, décrit 'ensemble des sciences dans le plan des sept
arts. Ainsi aurions-nous, en plus de I'ouvrage de Hugues
de Saint-Victor venant des écoles parisiennes, en plus des
expériences et des discussions de Jean de Salisbury se
référant tant aux maitres de Chartres qu’'a ceux de Paris,
un exposé général de I’enseignement organisé aux écoles
chartraines, par I'un de leurs docteurs les plus qualifiés,
aux alentours de 1140. Mais I’Eptateucon est encore inédit,
et nous n’en pourrons utiliser que le plan et quelques
fragments. C’est d’ailleurs une compilation des auteurs
anciens, plus que le fruit d’une reconstruction personnelle (1)

Or, il ne s’agit point ici d’étudier en long et en large
Pancien contenu des « sept arts » dans lesquels s’encadre
I’enseignement de la premiere moitié du x11¢ siecle; ce serait
prendre les choses de trop haut, et pour une période ici hors
de cause. Ce serait aussi s’arréter a cet élémentneutre, dont
nous parlions en commengant, lieu commun rebattu a
I'usage des fabricants de manuels : la vie en est épuisée
sans espoir. Mais, évoquant ces schemes anciens, nous
verrons précisément quel vin nouveau est versé dans ces
outres vieillies et, pour parler sans métaphore, comment la
clairvoyance scientifique et une analyse plus poussée des
objets et des méthodes exploitent et transposent des catégories
vétustes. Ce serait d’une ignorance passablement naive de
se laisser prendre alors a la vieillerie des mots sans discerner
ce qu’elle recouvre.

Ainsi une « renaissance », apres avoir récupéré les trésors
anciens, sort-elle de I’archaisme qui la pourrait menacer,
et, au dela des formules antiques, en assimile 'esprit pour
de nouvelles conquétes. C’est le paradoxe de toute renais-
sance, si elle est digne de ce nom, d’étre a fond novatrice
dans le moment méme ou elle retourne a I’Antiquité. Au
x111€ siecle, qui étendra au terrain des idées la renaissance

« auctores » dont on lisait les ouvrages dans les écoles de grammaire et de
rhétorique, et sur leurs ouvrages. Il est d’ailleurs postérieur au Didascalion
d’Hugues, et c’est sans doute par imitation qu’il porte ce méme titre. Cf.
Schepps, op. cit., préface, p. 14.

(1) On trouvera notice et analyse, d’apres le ms. de Chartres 497-498,
dans A. CLERVAL, Les écoles de Chartres au moyen dge, Chartres, 1895, p. 220
et ss. Cf. aussi A. HOFMEISTER, Studien iiber Otto von Freising, 37 (1912),
pp. 665-670 (d’apres Clerval).
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littéraire du x11°, Albert-le-Grand et Thomas d’Aquin seront
traités par leurs contemporains — exaltés par les uns,
dénoncés par les autres — comme d’audacieux novateurs;
tandis que, au xve siécle, ’humanisme facilement tombera
dans I’archéologie.

Reportant au chapitre suivant ’étude du mouvement
intellectuel lui-méme et de ses ressources de « renaissance »,
nous envisagerons d’abord les cadres matériels qui emma-
gasinent ces ressources et le terrain sur lequel se va déve-
lopper ce mouvement.

LES PROGRAMMES D’ENSEIGNEMENT

« Le manuel des sept arts libéraux est appelé par les Grecs
Eptateucon; Marcus Varron I’a composé le premier chez les
Latins, apres lui Pline, ensuite Martianus Capella; ils 'ont
tiré de leur fonds. Pour nous, nous avons disposé, avec soin
et ordre, en un seul corps, non pas nos ceuvres, mais celles
des principaux docteurs sur les arts, et nous avons unis et
comme mariés ensemble le trivium et le quadrivium, pour
I'accroissement de la noble tribu des philosophes. Les
poctes grecs et latins affirment en effet que la philologie s’est
fiancée solennellement & Mercure, avec tout le cortége de
’hyménée, le concert d’Apollon et des Muses, et 'inter-
vention des sept arts, comme si rien ne pouvait se faire sans
eux. Et ce n’est pas sans motif. Pour philosopher il faut
deux instruments (organa) : Desprit et son expression;
Pesprit s’illumine par le guadrivium, son expression, élégante,
raisonneuse, ornée, est fournie par le zrivium. Il est donc
manifeste que I’ Eptateucon est I’instrument propre et unique
de toute philosophie. Or la philosophie est 'amour de la
sagesse, la sagesse est I’entiére compréhension de la vérité
des choses qui sont, compréhension que l'on ne peut
obtenir qu’a condition d’aimer. Nul n’est donc sage s’il n’est
philosophe ».

Ce prologue de I’Eptateucon de Thierry de Chartres (1)
nous fournit un excellent canevas ol se trouvent enlacés les

(1) Citation et traduction de Clerval, loc. cit., p. 221.

Publications. 7
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schémas anciens et les conceptions nouvelles. Quoique la
note personnelle de Thierry n’y manque pas, on peut s’au-
toriser de ce texte pour observer le programme d’enseigne-
ment généralisé de son temps; car sil’organisation des écoles,
et sans doute aussi la pratique de I’enseignement, sont loin
alors d’étre uniformes, le cadre théorique des matiéres
enseignées est commun a tous les milieux scolaires.

Les sources de la classification des sept arts sont parfaite-
ment dénoncées. C’est en ehet Varron qui le premier (1),
au siécle avant notre ere (¥ 27 avant Jésus-Christ), avait
concu une maniére d’encyclopédie, distribuée en neuf por-
tions, dont les sept premicres sont reprises dans le septenaire
médiéval, médecine et architecture étant exclues. Voici, et
selon leur ordre destiné a4 un succes séculaire, la liste de ces
sciences : grammaire, dialectique, rhétorique, géométrie,
arithmétique, astrologie, musique, (médecine, architecture).
Ce sont les artes liberales, c’est-a-dire les disciplines acces-
sibles 4 ’homme libre et aptes a le former, hors les travaux
manuels serviles (artes mechanicae) (2).

L’africain Martianus Capella, au temps du Bas-Empire
(entre 410 et 439), préfaca d'un mythe et illustra de sym-
boles son exposé des sept disciplines libérales : le De nuptiis
Philologiae et Mercurii (3). A ce trées médiocre produit de
rhétorique décadente, le moyen age devait faire un sort, et
Thierry de Chartres, dans son prologue ci-dessus cité, est le
témoin de ce succeés jusqu’en plein XI1® siecle : succes de

(1) Il est inopportun de remonter, comme on le fait parfois, aux énoncés
des philosophes grecs; on trouve évidemment chez eux les éléments et le
contenu des ¢ sept » disciplines : grammaire, rhétorique, etc.; mais 'intérét
n’est pas dans ces éléments, mais dans leur coordination en un cycle péda-
gogique. Evoquer Platon et Aristote, c’est se fermer d’avance la perspective
de I’évolution qui, grice au ferment de 1’Organon d’Aristote, aux XII® et
X111 siécles précisément, ameénera les esprits 4 déborder, puis 2 dissoudre
le groupement septénaire, au profit d’une conception nouvelle du savoir,
de type aristotélicien (théorie de I’abstraction et de ses degrés).

Nous n’avons plus le Disciplinarum libri novem de Terentius Varro.

(2) «Liberales artes : quae solius ingenii, non manuum ministerio exercentur,
ut grammatica, rhetorica, dialectica, geometria..., ceteraeque id genus, ita
dictae, quod dignae sint liberis hominibus, seu quod liberum hominem
potissimum deceant ». FORCELLINI, Lexicon, ad hoc verbum. Cf. HUGUES DE
SAINT-VICTOR, Didascalion, lib. II, c. 21; P. L., 176, 760BcC.

(3) Edition de Dick, dans la collection Teubner, Leipzig, 1925. Et aupa-
ravant par F. EYyssENHARDT, Leipzig, 1866.
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manuel et de clichés, que 'esprit nouveau allait prompte-
ment ruiner. Seuls les artistes continueront a exploiter dans
leurs tableaux et leurs sculptures les emblémes symboliques
des arts dans le cortége nuptial de Martianus (1).

Cependant c’est Cassiodore qui, par ses Institutiones
saecularium lectionum (vers 544) (2) avait introduit dans la
littérature et la pédagogie chrétiennes les schémas des
rhéteurs latins. Pareille autorité devait dominer toute I'in-
tellectualité monastique du haut moyen 4ge; et ’encyclo-
pédie d’Isidore de Séville, les Etymologiae (622-633) dont
le trois premiers livres concernent les sept arts (3), confirmait
les esprits en ces catégories (4).

Observons toutefois que jusqu’ici nous n’en sommes
qu’a une juxtaposition des sept disciplines. Voici qu’un
groupement des maticres en deux cycles va manifester une
premicre réflexion originale. Lorsque Alcuin établit son
programme en deux branches, le #rivium (grammaire, dia-
lectique, rhétorique) et le quadrivium (arithmétique, géo-
métrie, astronomie, musique) (5), peut-étre ne visait-il qu’a
un but pratique et a diviser les textes d’enseignement
selon leurs matiéres; mais Dinitiative était grosse d’intelli-
gibilité. Le trivium en effet a pour objet « Pexpression de la
pensée » — Thierry de Chartres, ici encore, aprés d’autres,
Pobserve — : arts du discours en toutes ses ressources,
lictéraires et rationnelles, artes sermocinales; le quadrivium
fournissait la matiére au travail de 'esprit, appliquant aux

(r) Cf. E. MALE, L’art religieux du X11® siécle en France, 5¢ éd., Paris,
1923; chap. II. A Chartres méme, au vieux portail, les sept arts sont la réplique
saisissante de I’enseignement de Thierry. Et ainsi ira-t-on jusqu’a la fameuse
fresque de la Chapelle des Espagnols, & Sainte-Marie-Nouvelle, 3 Florence
(milieu x1ve s.).

@) P..L., 70, '1149-1279.

@)L 82, 73=1 841

(4) On en fit 'énumération dans ces vers mnémotechniques :

Lingua, tropus, ratio, numerus, tonus, angulus, astra.
Gram loquitur, Dia vera docet, Rhe vérba colorat,
Mus canit, Ar numerat, Geo ponderat, 4s colit astra.

(5) Sans doute trouverait-on I’énoncé de ce groupement chez Isidore,
voire chez Boece (Inst. Arithm., I, 1, ou est employée, mais encore comme
une image non stylisée, I’expression gquadrivium pour les sciences mathé-
matiques). Mais 'usage efficace, parce que rationalisé, ne prend vraiment
qu’avec le 1x° si¢cle. Cf. P. RaJNA, Le denominazioni Trivium e Quadrivium, dans
Studi medievali, 1 (1928), pp. 4-36.
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choses, 7es, le nombre, 'espace, les sphéres célestes, I’har-
monie : artes reales. N’est-ce point la, sous tres fruste
appareil, le pressentiment de la distinction si profonde a
tenir entre les sciences de la nature et les sciences de 'esprit ?

A passer de ce schéma, encore rudimentaire, a la concep-
tion organique de Hugues de Saint-Victor, dans son Didas-
calion, on peut présumer 'intense travail qui s’était accompli,
et s’accomplissait surtout dans ces premieres décades
du xme siécle. Voici la classification des sciences qu'’il
propose; un simple tableau, qu’il serait hors de propos de
commenter ici, dit assez quel souci d’intelligibilité inspirait
Hugues, P'amenait & situer chaque discipline selon son
objet, puis & coordonner ces disciplines et ces objets selon
leur raison profonde. Le #rivium et le quadrivium ne sont
plus que des matériaux d’une synthése qui les dépasse (1).

/ A arithmetica
RN theologia :
[ scientia 4 musica
. ¢ mathematica .
theorica | i geometria
\ physica :
astronomia
Pa;tltlo practica : solitaria, privata, publica.
i mechanica : lanificium, armatura, etc.
( Philosophia)
( grammatica  dialectica
\ logica ! demonstratio?
dissertiva probabilis { rhetorica
sophistica

Si une ample conception du savoir et de ses divers types
(théorique, pratique, etc.) commande ainsi le nouveau pro-
gramme d’enseignement proposé par Hugues, c’est que
1° non seulement chacune des sciences s’était développée
sur elle-méme, mais aussi 2° que, de l'antiquité par les

(1) D’aprés Didasc., I1, c.2; 111, c. 1; P. L., 176, 752, 765. Tout en écartant
les subdivisions ultérieures, Hugues aboutit ainsi au chiffre de vingt-et-une
disciplines, au lieu des sept arts. On trouvera dans le prologue de son grand
ceuvre théologique, ’ancienne classification septénaire tres habilement rame-
née 4 un ordre d’intelligibilité; et, malgré cet effort, il a dQ ajouter la physica
(De sacr., prol.;icap. §; P. L., ibid., 185).

Pour d’autres types de classification & cette époque, cf. M. GRABMANN,
Die Geschichte der scholastischen Methode, t. 11, Freiburg, 1911, pp. 28-54.
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Arabes et des Arabes eux-mémes, arrivaient des blocs entiers
de connaissances nouvelles (mathématiques en particulier;
Gerbert d’Aurillac, T 1003, est a situer ici); et c’est, enfin et
surtout, 3° que I'Organon d’Aristote est de plus en plus
connu (logica nova) et profondément pénétré, soit dans sa
théorie générale de la science, soit dans sa méthodologie
particuliére (par exemple de la dialectique des sept arts a la
dialectique des Topigues, elle-méme emmembrée dans une
logique générale) (1).

Ainsi s’accomplit la dissolution du régime des sept arts,
coordination empirique et sommaire, dépourvue de sens
philosophique et scientifique, tel que pouvait étre le pro-
gramme d’études d’un Varron ou d’un Martianus Capella.
Cest Ia 'ceuvre du x11° siecle, et le témoignage le plus sr,
en la structure méme du savoir, que la « renaissance » dés
lors était engagée jusque dans le domaine de la pensée.
Sans doute les routines scolaires se prolongent et se pro-
longeront longtemps : Jean de Salisbury qui connait déja
assez la « nouvelle logique », reste par ailleurs attaché au
vocabulaire des sept arts, et il est tres suggestif de voir, dans
le plan de I'Eptateucon de Thierry, insérés et comme empri-
sonnés dans la vieille dialectique du #rivium les Analytiques,
les Topiques et les Sophistici Elenchi; le programme de la
faculté deg arts au x111¢ siécle sera encore énoncé al’intérieur
du septénaire, méme lorsque les réglements de Grégoire IX
seront bousculés par I’envahissement du De Anima et des
Meétaphysiques. Mais la vie est ailleurs, et, dés le x11€ siécle,
mine peu a peu les vieilles catégories. C’est dans ce contexte
qu’il faut lire Abélard, et non pas enclore en la turbulence
du chevalier de I’ « art » dialectique I’esprit de la philosophie
du x11€ siecle. Pour avoir considéré, sans nul discernement de
date et de milieu, le « canon» des sept arts comme le pro-
gramme de Penseignement au moyen age, on a réduit ce
x11¢ siecle a étre age de la dialectique, alors qu’il est, méme
avec le prestige de la dialectique, un beau fruit ’humanisme
et de jeunesse intellectuelle, dans la culture littéraire, dans la

(1) De cette dialectique des sept arts 4 la logique d’Aristote, il y a autant
de différence que de la rhétorique des sept arts, sous-produit de Cicéron,
a la rhétorique d’Aristote.




102 MATIERES ET PROCEDES D’ENSEIGNEMENT

culture scientifique, dans la culture philosophique et
religieuse.

Ce n’est pas seulement I’Organon qui fut le ferment de
cette organisation du savoir. Pour des esprits chrétiens, se
posait le probléme d’une connaissance de Dieu, que ce soit
le Dieu de la Bible ou le Dieu de la nature, et donc le pro-
bléme d’une coordination, sans doute fort difiérente, de cette
connaissance avec les autres disciplines. Superposer aux
sept arts, disciplines « séculiéres », « paiennes », une disci-
pline divine, établir comme Cassiodore un diptyque des
« Institutiones divinarum et saecularium lectionum », ce ne
pouvait étre qu’une solution momentanée, a laquelle ne se
résigneront jamais ni un esprit vivant, ni une dme religieuse
soucieuse d’unité. Double probléme donc qui se pose,
d’Alcuin 3 Hugues de Saint-Victor : comment constituer un
organisme du savoir humain total, Dieu inclus? comment
alors établir la subordination des disciplines humaines,
rationnelles, 4 la science divine? Nous rencontrerons
ultérieurement le second probléme, résolu, dés le haut moyen
dge, par le caractére propédeutique donné aux sept arts,
puis, dans la suite, par la formule équivoque de la « phi-
losophia ancilla theologiae ». Voyons ici, sans entrer dans
’histoire de la classification des sciences, comment se fait,
dans le nouveau programme du savoir au xI® siecle, la
collocation de la connaissance divine, de la « théologie ».

Depuis longtemps, l’ensemble du savoir, embrassant
sciences humaines et science divine, les sept arts étant
comme des degrés progressifs vers une unique sagesse, €tait
dénommé philosophia (1). C'est en somime, sans autre préci-

(1) ALculN, Grammatica, P. L., 101, 853¢ : « Faciam quod rogastis, vobisque
ad videndum ostendam septem philosophie gradus ». Dialectica, cap. 1; ibid.,
952 : « Primo omnium dic unde dicta sit philosophia ? — Ab amore sapientiae...
— Dic ejus quoque definitionem. — Philosophia est naturarum inquisitio,
rerum humanarum divinarumque cognitio, quantum homini possibile est
aestimare ».

Scot ERIGENE, De praedestinatione, c. 1; P. L., 122, 3584 : « Conficitur
inde veram esse philosophiam veram religionem, conversimque veram
religionem esse veram philosophiam ».

GERBERT : cf. toute la dispute avec Otric sur la division de la philosophie
en toutes les sciences; rapportée par RICHER, Historiae, lib. III, n. 55-61;
P. L., 138, 105-107.
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sion sinon peut-étre en extension, le sens élémentaire, tout
proche de I’étymologie («amour de la sagesse »). Au x11¢ si¢cle
philosophia garde de ce sens totalitaire, méme alors que
s’élabore la spécification des disciplines. Tant chez Abélard
que chez Hugues, c’est la dénomination générique des
sciences, depuis la grammaire, la chasse, ’art théatral,
jusqu’a la géométrie et la théologie : « Philosophia divi-
tur in theoricam, practicam, mechanicam, logicam » (1).
Il faut donc veiller, en lisant les textes du temps, & ne pas
contreposer theologia a philosophia; la théologie vient s’in-
sérer dans le cycle de la philosophie « théorique » appliquée
a toute réalité : nature, quantité numérale et cosmique, Dieu.
Ce n’est donc pas par le dédoublement philosophia-theologia
qu’il faut chercher la place méthodologique de la théologie,
mais par sa situation dans ce cadre nouveau (physica-
mathematica-theologia) que ne prévoyait pas, précisément,
I'antique canon des sept arts, mais qui vient de Boéce
et de son schéma aristotélicien, au témoignage méme de
Hugues, Didascalion, lib. 11, c. 2. (2).

Constamment nous avons employé comme synonymes les
termes scientia, ars, disciplina. Il importe de fixer par quel-

(r) HuGuEs DE SAINT-VICTOR, Didascalion, lib. 111, c. 1; P. L., 176, 763A.
Cf. ibid., lib. II, c. 31 : La philosophie embrasse toute science. « Est tamen
prorsus omnis scientia, sive disciplina, sive quaelibet cognitio pars philo-
sophiae, vel divisiva, vel integralis ». Ibid., 176, 764c. Et le commentaire
de la définition qu’il cite comme regue : « Philosophia est disciplina omnium
rerum divinarum atque humanarum rationes probabiliter investigans ».
HibtdE S lib L, ol 1576, 752B.

ABELARD, Hist. cal., c. 1; P. L., 178, 115a : « Dialecticarum rationum
armaturam omnibus philosophiae documentis praetuli ».

Cependant, dans les milieux chartrains, chez Guillaume de Conches par
exemple, ne sont considérées comme « philosophie » que les sciences des
choses, res, c’est-a-dire quadrivium et théologie, le trivium, sciences des
mots, voces, n’étant que discipline préparatoire. Cf. De philosophia mundi,
IV, 41; P. L., 172, 100. Et aussi le traité anonyme contenu dans le ms. Q. VI.
30 de Bamberg (Introd., fol. 1-3), de méme type que le Didascalion de Hugues.
Voir longue analyse et extraits dans M. GRABMANN, Die Geschichte der scholas-
tischen Methode, 11, Freiburg, 1911, pp. 31-40. Trait notable, ou les lettres
sont dépréciées au profit des sciences de la nature.

(2) Déja Gerbert, empruntant le schéma et le vocabulaire de Boéce (par ex.
In Porph., P. L., 63, 11B) : « Sub theoretica vero non incongrue intelliguntur
phisica naturalis, mathematica intelligibilis, ac theologia intellectililis [allu-
sion a la distinction intelligentia-intellectus] ». Dans RICHER, Historiae,
BbedEEen. 607 B 1., 138 105C:
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ques références cette équivalence courante en ehet au
x11¢ siécle; ce ne sera qu’avec la technique aristotélicienne
mieux connue (Post. Anal.) qu’on difiérenciera explicitement
scientia et ars. Hugues est encore ici un excellent témoin :
« Ars potest dici scientia, quae artis praeceptis regulisque
consistit » (1). Ainsi ce que nous appelons aujourd’hui les arts
mécaniques se trouve, sous le couvert de cette indétermi-
nation de vocabulaire, enregistré dans une classification des
« sciences » — De discretione artium, dit Hugues en téte
de son chapitre, — voire dans la « philosophie », ainsi divisée
en théorique, pratique et mécanique.

Quant a disciplina, il est lui aussi synonyme de ars, et peut
désigner toute connaissance organisée, toute science,
« ...Dico : dialectica (est) scientia, id est ars vel disci-
plina » (2). Cependant, de ce méme objet, disciplina souligne
un aspect particulier : I’ « art » traite du vraisemblable, de
Popinable, mais n’est vraiment objet d’une « discipline »
que ce qui peut entrer comme matiere de certitude par voie
de démonstration au cours de la recherche du vrai (3).
Hugues rapporte cette distinction a Platon et a Aristote;
en fait, c’est de Boéce qu’il la tient directement; disciplina
est le vocable qu’il emploie pour traduire pdfneis. Il n’est
pas inutile, d’en marquer l'intérét dans le vocabulaire
scientifique, car, en plein X111¢ siecle, nous la retrouverons
dans la méthodologie des maitres; ainsi saint Thomas
caractérisera la méthode mathématique en disant qu’elle
procede disciplinabiliter (cf. psfinsi), tandis que les sciences
physiques et naturelles procedent rationabiliter (4).

(1) Didascalion, 11, c..x; P. Li; 176, 7516 Cf.'c. 31 't '« Paeo dialecticans
esse scientiam, id est artem vel disciplinam ». Ibid., 764B. Voir aussi la définition
de JEAN DE SALISBURY, Metalog., lib. I, c. 11. — Ars implique donc une mise
en ordre de régles et préceptes. Ainsi est-il dit que Platon chez les Grecs
«institua » la logique, mais qu’Aristote I’acheva, « perfecit et in artem redegit ».
Didascalion, 111, c. 2, 767D.

(2) Ibid., 764c.

(3) Ibid., 751Cc : « Vel ars dici potest quando aliquid verisimile atque
opinabile tractatur. Disciplina, quando de iis quae aliter se habere non possunt,
veris disputationibus aliquid disseritur ».

(4) Cf. Saint THOMAS, In Boetium de Trin., qu. 6, a. 1 : « Utrum oporteat
versari in naturalibus rationabiliter, in mathematicis disciplinabiliter, et in
divinis intelligibiliter ». Dans le Sed contra? il dit : « Disciplinabiliter pro-
cedere est demonstrative procedere et per certitudinem ».

— Hucuss présente encore cette autre différence (eodem loco) : « Vel ars
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Le groupe des sciences du trivium, arts du langage,
est appelé logica (logica n’égale donc pas dzalectzca) selon
Pextension méme du mot grec Jdyos, qui signifie a la fois
mot, concept, discours /i. e. grammaire, dialectique, rhé-
torique). Ainsi chez Hugues, dans la classification ci-dessus
citée (1). Mais on trouve aussi eloquentia, par exemple chez
Guillaume de Conches (2) et chez 'anonyme du manuscrit
de Bamberg (3), ceux qui précisément excluent de la
« philosophie» propremenc dite ce cycle des artes sermocinales.

En principe, la culture compléte comporte I’étude de tous
les arts; celui qui a accompli ce cycle, 'homme cultivé,
litteratus, est ouvert a toute question et prét a aborder
tout probleme. Les arts libéraux, dit Hugues, avaient cette
efficacité aupreés des anciens, d’ouvrir Pesprit de qui s’y
était appliqué, a toute lecture, a toute recherche et exercice
personnels, atoutes les questions qui comportent une preuve.
Muni de regles de pensée et de procédés d’analyse, on est
sorti de la tutelle du maitre et de la foi passive a ses paro-
les (4). Cependant, dit Jean de Salisbury, c’est proprement
la grammaire qui fait ’homme cultivé (5).

dici potest, quae fit in subjecta materia et explicatur per operationem, ut
architectura [c’est ce que vous appelons aujourd’hui arts, arts techniques ou
beaux-arts]. Disciplina vero, quae in speculatione consistit et per solam
explicatur ratiocinationem, ut logica ».

— Disciplina a aussi, au X11° siécle, le sens de régime de vie morale. Ainsi
Hucugs, Didascalion, lib. 111, c. 13. Mais c’est ici hors de propos.

— Quant a doctrina, il signifie alors non pas science, doctrine, mais ins-
truction, enseignement, spécialement enseignement oral. Cf. infra, p. 113.

(1) Cf. aussi GERBERT, dans les Historiae de RICHER, lib. III, c. 44; P. L.,
138, 102; CONRAD DE HirscHAU, Dialogus sive Didascalion, éd. Schepss,
Wiirzburg, 1889, p. 77 et 82; JEAN DE SALISBURY, Metalog., lib. I, c. 10 (cha-
pitre trés intéressant; comme Hugues, Didascalion, lib. I, c. 12, il rattache
logica et ses branches au grec logos qui signifie et sermo et ratio).

(2) GuiLLAUME DE CoNcHES, De philosophia mundi, lib. IV, c. 41; P. L.,
172, 100,

(3) Ms. déja mentionné, Bamberg, Q. VI, 30; texte dans M. GRABMANN,
loc. cit., p. 37 : « Eloquentia ipsa eadem est que dicitur loyca. Hec dividitur
in dyalecticam, rhetoricam, grammaticam ».

{4) Ct. Thdasealton e b ALl cgs Pa L. 176, 5768,

(5) JeEaN DE SALISBURY, Metalog., lib. I, c. 24; éd. Webb, p. 58 : « Licet
autem et alie discipline ad litteraturam proficiant, hec tamen privilegio singu-
lari facere dicitur litteratum ». Voici en leur extension les exigences de la
culture : « Poetas, historicos, oratores, mathematicos probabilis mathematicae
quis ambigit esse legendos, maxime cum sine his viri esse nequeant vel non
soleant litterati ? Qui enim istorum ignari sunt, illiterati dicuntur, etsi litteras
noverint ». Polycrat., lib. VII, c. 9; éd. Webb, p. 126.




106 MATIERES ET PROCEDES D’ENSEIGNEMENT

En principe aussi donc, le cycle complet de formation
d’un étudiant aurait dit embrasser les diverses parties du
trivium et du quadrivium. En fait, il ne semble pas que I'on
se soit communément tenu & ce programme, ni qu’on ait
observé 'ordre de ces diverses disciplines en progrés vers la
« sagesse ». Aucune organisation d’abord, nous ’avons vu,
aucune unification, aucune législation, n’exercaient alors leur
contrainte, dans cette premiere moitié du siecle. Eleves et
maitres suivaient leurs golts ou leurs caprices, ou encore
se faisaient d’une branche leur spécialité. Abélard enseignait
la dialectique et la théologie, et certes sans beaucoup se
soucier des convenances de ses confreres. Bernard de
Chartres enseignait surtout la grammaire : on lappelait
le grammaticus. Guillaume de Conches excellait dans la
grammaire et le quadrivium. On disait de Thierry de Chartres
qu’il était compétent pour la rhétorique, mais non pour la
dialectique (1); par contre Richard I'Evéque excellait dans
toutes les parties (2). D’ailleurs il était normal que, dans
la proportion a tenir entre ces diverses matiéres, chacun
optat selon son tempérament intellectuel : entre le frivium
et le quadrivium, c’est déja la rivalité entre les « littéraires »
et les « scientifiques »; 2 Chartres, nous ’avons vu (3), les

(1) Cf. le texte cité par A. CLERVAL, Les écoles de Chartres..., p. 213.

(2) Cf. JEaN DE SALISBURY, Metalog., lib. II, c. 10; éd. Webb, p. 8o :
« ...Hominem fere nullius discipline expertem ».

(3) Cf. supra, p. 103 note 1. — Signalons 4 ce propos, pour le bénéfice de
la comparaison, I’organisation, fort différente, des études 2 la fin de ’antiquité
et au moyen ige byzantin : « Il faut y noter surtout la place qu’y tenaient les
mathématiques : les néo-pythagoriciens les considéraient comme préparant
directement 4 leur métaphysique du nombre, et ils ne les enseignent qu’aprés
avoir purifié ’esprit (EUSEBE, Préparat. évang., t. X1, 21); les néo-platoniciens,
au contraire (THEON DE SMYRNE), y voient un préliminaire 2 la purification
(ﬂpoxaeapcia), que suivent les études philosophiques, qui, seules, sont « puri-
ficatrices ». Mais, chez les uns et les autres, les mathématiques, par opposition
a la grammaire et a la rhétorique, font partie de la philosophie. Ainsi Proclus,
a Alexandrie, commence ses études philosophiques a la fois par I’Organon
d’Aristote et par les mathématiques; un peu plus tard, Damascius apprenait
I’astronomie chez le philosophe Ammonius, tandis qu’il expliquait I’Organon
d’Aristote avec Isidore, et Platon avec Ammonius. Anne Comnéne suivait,
au x11® siecle, le méme programme d’études, et, au début du x1ve siecle,
la place éminente des mathématiques se voit dans ’ordre suivi par I’ency-
clopédie de Joseph RHAKENDYTES (Byzantin. Zeitschrift, t. VIII, p. 39), qui,
apres la rhétorique, la logique, la physique et la psychologie, introduit les
mathématiques pour préparer a ’étude des « étres immatériels » 4 laquelle
se consacrent 1’éthique et la métaphysique. Dans un plan du x11® siécle
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sciences I'emportent, et Hugues de Saint-Victor rappellera
vigoureusement la nécessaire cohérence des sciences
« Unicuique arti quod est tribuendum » (1).

Dés lors, au gré des réputations et des gotts, au milieu
des rivalités et des concurrences jalouses des maitres, les
étudiants suivaient-ils les cours dans 'ordre qu’ils voulaient,
écoutant, pour chaque matiére, les professeurs qui s’y étaient
fait un plus grand renom. C’est ainsi que Jean de Salisbury
étudia d’abord la dialectique sous Abélard, Albéric et
Robert de Melun, puis se mit a I’école de Guillaume de
Conches pour la grammaire. Avec Richard ’Evéque, il revit
tout ce qu’il avait étudié chez les autres et apprit ce qu’il
ignorait du quadrivium. Plus tard il étudia la théologie,
puis se remit a la logique avec Gilbert de la Porrée. Enfin il
termina la théologie auprés de Robert Pulleyn et de Simron
de Poissy. « Ainsi m’occuperent pendant presque douze ans
ces difiérents études » (2). Avant lui, Abélard, apres avoir
été 1’éleve de Roscelin, avait suivi a Paris les lecons de
Guillaume de Champeaux sur la dialectique et la rhéto-
rique, puis ¢tait allé & Laon pour se livrer a I’étude de la
théologie aupres d’Anselme (3). Déja, au x@ siecle, Gerbert,
aprés avoir étudié la grammaire au monastére d’Aurillac,
était allé en Espagne étudier la mathématique ou le qua-
drivium, et n’avait appris que plus tard, a Reims, la dialec-
tique (4). Il y a plus: non seulement on voyait des clercs qui
se mettaient a4 enseigner les arts avant d’avoir étudié la
théologie — comme ce fut le cas pour Jean de Salisbury (5),

(Ibid., t. 11, p. 96), on voit ’étude des mathématiques suivre celle d’Aristote
et précéder celle de Platon. Enfin, I’autobiographie de NICEPHORE BLEMMYDES
nous fait connaitre qu’il étudia les quatre sciences mathématiques apres les
premiers traités de I’Organon d’Aristote (ceux qui constituaient ce que les
Occidentaux appelaient logica vetus), mais avant la syllogistique (logica nova
des Occidentaux). On le voit, la tradition proprement platonicienne, celle
du VIe livre de la République, ne s’est jamais complétement perdue en Orient ».
E. BREHIER, résumant O. SCHISSEL VON FLESCHENBERG, Marinos von Neapolis
und 7ie neuplatonischen Tugendgrade, Athénes, 1928, dans Rev. d’hist. de la
phil., 1929, p. 227.

(1) Didascalion, lib. III, c. 5 : De artium cohaerentia; c. 6 : Unicuique arti
quod est tribuendum.

(2) Metalogicon, lib. 11, c. 10 en entier.

(o) st cglant.y Pioll, 075, X158 et 123B.

(4) Cf. RICHER, Historiae, lib. III, c. 43-44; P. L., 138, ro1-102. Cf. F. P1cA-
VvET, Gerbert, Paris, 1897, p. 27.

(5) Cf. Metalogicon, lib. 11, c. 10; éd. Webb, p. 81.
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et comme ce sera la coutume a I’Université de Paris ou
beaucoup d’étudiants a la faculté de théologie étaient
maitres a la faculté des arts —, mais il y en avait méme qui
enseignaient certaines parties du #rivium ou du quadrivium
avant d’avoir appris les autres. Au x¢ siecle, Gerbert ensei-
gna les mathématiques 2 Rome avant d’apprendre la dia-
lectique a Reims et 2 I’école de Garannus (1), et, au X11° siécle
lorsque Abélard vint entendre les lecons de Guillaume de
Champeaux sur la rhétorique, il s’était déja fait un nom
comme professeur de dialectique (2).

Les étudiants ayant cette liberté dans Pordre de leur
programme, on pense bien qu’il leur arrivait de négliger
certaines parties au détriment des autres, malgré I'enseigne-
ment des maitres qui, comme Hugues de Saint-Victor,
recommandaient la valeur propre de chacun des arts et
leur cohérence. Ainsi I’étude du quadrivium n’était le fait que
du petit nombre, et dans ce petit nombre beaucoup, tels
Abélard et Jean de Salisbury (3), l'expédiaient trés vite.
Bien plus, certains mus dans leurs études par le désir de se
faire une situation lucrative plus que par Pestime de la
science, escamotaient le cycle de travail et réduisaient 4 deux
ou trois ans leur temps de formation, alors que, de I’avis de
Guillaume de Conches, il aurait fallu sept ou huit ans (4).
Nous retrouverons cette conception utilitaire de la science
en ¢tudiant le mouvement des idées.

(1) Cf. RICHER, Historiae, lib. 111, c. 44; P. L., 138, 102A.

(2) ABELARD, Hist. calam., c. 2; P. L., 178, 119A.

(3) A en croire le texte anonyme d’un contemporain, Abélard aurait tenté,
mais sans succes, d’étudier les mathématiques aupreés d’un certain Tirricus,
qu’on identifie non sans raison avec Thierry de Chartres. Cf. B. Pez, The-
saurus anecd., 111, p. xx11. Abélard ne dit rien de ce cycle d’études dans son
Hist. calam., mais nous savons par sa Dialectica, p. 182, qu’il était ignorant
en mathématiques, malgré les lecons regues. Cf. J. G. SikEes, Peter Abailard,
Cambridge, 1932, p. 2.

Quant a Jean de Sal., il avoue avoir consacré peu de temps a I’étude du
quadrivium. Metalog., lib. 11, c. 10; éd. Webb, p. 8o.

(4) « Discipuli... relicta Pythagoricae doctrinae forma qua constitutum
erat discipulum septem annis audire et credere, octavo demum anno interro-
gare..., unius vero anni spacio, negligenter studentes, totam sapientiam sibi
cessisse putantes... pondere rei vacui abeunt ». GUILLAUME DE CONCHES,
Dragmaticon, cité par R. L. PooLE, Illustrations of the history of medieval
thought, 1884, Append., VII, p. 362. Et JEAN DE SALISBURY : « Ils ne vont
en classe pas plus de temps qu’il n’en faut aux oiseaux pour se couvrir de
plumes! » Metalog., lib. 1, c. 3; éd. Webb, p. 11.
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LES METHODES D’ENSEIGNEMENT

C’est déja pénétrer dans un esprit que de voir comment
li s’exprime, et par quels procédés il transmet pensées et
doctrines. L’école est ici trés révélatrice, et 'esprit de la
renaissance du XII® si¢cle s’y va manifester. Il n’y a d’ailleurs
pas seulement une observation pédagogique a y faire, pour
le plus grand attrait d’une érudite évocation de cette école
médiévale; il importe en outre grandement pour l'intelli-
gence des textes et des ceuvres, de comprendre en leurs
genese et structure les formes littéraires, parfois déconcer-
tantes pour un moderne, dans lesquelles s’incarnent ces
ceuvres et se construisent ces textes. En grammaire comme
en théologie, en lettres comme en philosophie, il arrive
communément que la qualité spirituelle ou la valeur scien-
tifique d’une ceuvre échappent a qui n’a point 'usage des
procédés techniques du temps et se heurte alors aux élé-
ments mémes du langage, ol s’enferme comme en une
coquille I’étre vivant. Au x11° siecle, nous voyons se former
dans ’enseignement oral toute une technique raffinée, qui
se cristallisera bient6t dans les ceuvres écrites elles-mémes, et
constituera, pour les grandes cuvres philosophiques et
théologiques du X111 si¢cle, 'armature de leur langage, de
leur pensée et de ses schemes psychologiques.

Nous sommes évidemment assez peu renseignés sur le
menu dispositif quotidien de la vie scolaire, sur les temps
et les jours, sur le régime des cours; mais sur les méthodes
d’enseignement, nous bénéficions d’un témoignage excep-
tionnel, celui de Jean de Salisbury, qui, dans son Meta-
logicon, retrace avec complaisance les procédés pédagogiques
des professeurs de son temps, de Bernard de Chartres en
particulier, puis de Guillaume de Conches et Richard
I’Evéque, ses propres maitres (1). Sans doute, il ne s’agit ici

(1) On sait que Bernard de Chartres n’a pas été le maitre de Jean de Salis-
bury; la méthode que ce dernier expose dans son Metalogicon, lui a été trans-
mise par ses maitres Guillaume de Conches et Richard I’Evéque, éléves eux-
mémes de Bernard. Cette conclusion, longtemps discutée, est désormais
établie. D’ailleurs Jean de Salisbury n’aurait pu entrer en relation avec
Bernard avant 1138. Or ce dernier est mort certainement avant 1130. Pour
cette date, voir A. CLERVAL, Les écoles de Chartres, p. 131. Pour ce qui regarde
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que de lenseignement de la grammaire, mais la méme
méthode, 2 quelques modalités pres, était employée pour la
dialectique et la rhétorique, et nous pouvons ainsi nous faire
une idée de 'enseignement du #rivium, le plus généralisé,
dont les formules s’étendront bientét a la philosophie,
et, toutes proportions gardées, a la théologie (1).

Mais avant d’analyser la description si vivante de Jean de
Salisbury, et pour la bien comprendre, il est nécessaire de
rappeler la condition générale de I’enseignement, selon
laquellé chacun de ses procédés devient intelligible. Nous
sommes 2 une période de renaissance, et toute la culture
nouvelle trouve son aliment dans I’assimilation active de
fruits de la civilisation gréco-romaine; a la lettre, on est a
Pécole de I’ Antiquité. Milieu social encore fruste et restreint,
I’élite sociale emprunte & un milieu extérieur les ressources
pour satisfaire son appétit et assurer son élan spirituel;
elle vit de réminiscences et d’emprunts; c’est lattitude
méme de ce « moyen 4ge » en croissance que la Renaissance
du xve siécle étendra 4 la culture esthétique. Certes les
éléments originaux ne manqueront pas, au milieu de ces
importations : mouvement des Communes, dans le domaine
politique et social, ol précisément cette renaissance trouve
son milieu; éveil du sens critique et de I’esprit d’obser-
vation, dans la vie intellectuelle; en esthétique, les litté-
ratures en langue vulgaire et I’art ogival. Mais ces éléments
mémes (le cas est frappant pour la littérature) trouvent des
sources d’inspiration et exploitent des techniques avide-
ment recherchées dans le capital antique en cours de
récupération (2). Nous aurons a décrire cette coordination
d’originalité et d’imitation; ce qu’il faut noter de suite, c’est
que tout ce travail intellectuel, fusse le plus vigoureusement
personnel en ses fruits, est alors 4 base de matériel importé,
de laborieuse assimilation, de «lecture ». L’acte essentiel et le

les rapports de Jean de Salisbury avec ses maitres, cf. R. L. POOLE, The
masters of the schools at Paris and Chartres in John of Salisbury ’s time, dans

Engl. Hist. Rev., 35 (1920), pp. 321-342.
(1) Cet exposé de la méthode de Bernard de Chartres se trouve dans le

Metalogicon, lib. 1, c. 24; éd. Webb, pp. 53-58.
(2) Cf. P. MANDONNET, Siger de Brabant et I'averroisme latin?, t. I, Louvain,

1911, pp. I-3.
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régime normal de la pédagogie médiévale sera la lecture,
lectio; le maitre, le docteur, s’appellera un lector. Hors ce
contexte, toute la production littéraire et scientifique des
écoles, toutes les ceuvres philosophiques et théologiques
sont inintelligibles, et I’on n’échappe pas au contre-sens
massif et aux exégeses extravagantes quand on les interpréte
en dehors de cette référence permanente.

Grammaire, rhétorique, dialectique, — arithmétique,
musique, géométrie, astronomie, — droit civil ou ecclé-
siastique, — enfin philosophie et théologie, s’élaborent
donc et s’enseignent 4 base de textes. Si nous ouvrons
PEptateucon de Thierry de Chartres, le manuel encyclo-
ypédique si représentatif, on y trouve « disposé avec soin et
ordre, en un seul corps » (Prol.), les traités des anciens qui
servaient de mati¢re directe & ’enseignement : en gram-
maire, Donat et Priscien; en rhétorique, le De inventione
de Cicéron et la Rhetorique a Herennius; en dialectique,
Porphyre, Aristote, Boéce; en arithmétique, Boéce et
Capella; en astronomie, Hygin, le vieil Hygin, enfin méprisé,
et remplacé par Ptolémée arrivant de chez les Arabes,
etc. (1). A mesure qu’Aristote entrera en Occident, on
tendra a « lire », c’est-a-dire & enseigner officiellement ses
ouvrages (2), et son triomphe sera consommé, malgré les
défenses ecclésiastiques, lorsque en 1255, dans son statut
public la faculté des arts de Paris inscrira parmi les livres
a lire la Physique, la Métaphysique, le De anima, et lereste (3).
En théologie, c’est sur un texte qu’on travaille, la Bible
elle-méme et la lecture, de la Bible restera la fonction propre
du maitre en théologie méme lorsque la pullulation des
quaestiones aura submergé I'exégese textuelle (4). Sans doute
ici le cas est renforcé, puisque en principe le travail théolo-
gique se suspend au donné révélé que propose I’Ecriture;
mais encore faut-il ne pas isoler ce cas du régime commun.

A cette «legon » sur les traités théoriques, s’ajoute, surtout

(1) Voir tableau détaillé dans A. CLERVAL, Les écoles de Chartres, pp. 222-223.

(2) Legere a donc dans la langue universitaire le sens d’enseigner. Lorsque
IEglise interdira la « lecture » d’Aristote, c’est d’enseignement public
qu’il s’agit.

(3) Statut du 19 mars 1255, Chart. Univ. Paris, I, p. 278.

(4) H. DENIFLE, Quel livre servait de base a Denseignement des maitres en
théologie dans I’ Université de Paris, dans Rev. thomiste, 11 (1894), pp. 149-161.
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pour le trivium, ’étude des modeles. « Il faut lire les ouvrages
des auteurs, auctores, et tenir en sa mémoire leurs meilleurs
propos; qui se sera accoutumé a leur langage, parlera sans
méme y songer avec ¢élégance » : Alcuin imposait ainsi des
le 1x¢ siécle la pratique et I'imitation des modeles (1). Les
auctores (ou actores, ou autores) (2), ce sont précisément les
écrivains qui, en chaque maticre, font « autorité » (aucto-
ritates), et servent de modeles (3) : en grammaire et en
rhétorique, ce seront les poétes et prosateurs latins classiques
comme en théologie ce seront les Péres de 'Eglise. Conrad
de Hirschau, dans son Didascalion (appelé aussi « Dialogus
super auctores ») donne cette liste : Donat, Caton, Esope,
Avianus, Sedulius, Juvencus, Prosper, Theodulus, Arator,
Prudence, Tullius (Cicéron), Salluste, Boece, Lucain,
Horace, Ovide, Juvénal, Homére, Perse, Stace, Virgile (4).

On pressent la fécondité de ces lectures et du menu
travail d’analyse qu’elles comportent; non seulement
elles suscitérent une littérature d’imitation, mais elles
développérent tout un corps de doctrine qui amplifia les
traités des théoriciens antiques. « Par cette utilisation qu’ils

(1) Arcuin, De rhetorica, éd. Halm, Rhetores latini minores, Leipzig, 1863,

P 544-

(2) M.-D. CuEx~u, Auctor, actor, autor, dans Bulletin Du Cange (ALMA),
11T (1927), pp. 81-86.

(3) L. J. Pagtow, The arts course at medieval universities, 1910, P. 53-55.

(4) ConraDp DE HirscHAU, Dialogus super auctores sive Didascalion, éd.
Schepss, Wiirtzburg, 1889.

— Ainsi s’opposent auctores et lectores, comme termes techniques, si bien
que quand un lector s’avisera de présenter sa propre doctrine, on lui repro-
chera de se prendre pour un auctor. « Sed cum duo sint videntium genera,
unum scil. auctorum, qui sententiam propriam ferunt, alterum lectorum, qui
referunt alienam, cumque lectorum alii sint recitatores, qui eadem auctorum
verba et ex ipsorum causis eisdem pronuntiant, et alii interpretes, qui obscure
ab auctoribus dicta notioribus verba declarant, nos in genere lectorum non
recitatorum sed interpretum facientes... » etc. En téte d’'un commentaire
de Boece, dans le ms. Paris, Nat. lat. 18094, fol. 1 v (cité par M. Grabmann,
Die Gesch. der scholast. Methode, 11, p. 15). De la vient la coutume, chez tous
les commentateurs, de faire en téte de leurs ceuvres, une profession d’humilité,
ou ils se proclament purs interprétes, méme la ol le « texte » n’est plus pour
eux qu’une occasion de présenter leurs élucubrations personnelles.

On comprend dés lors la portée du reproche que contiendront les invectives
de Bacon contre Alexandre de Halés et Albert le Grand : On les cite comme
des auctores! et Albert écrit ses livres & la maniére d’un auctor! Cf. R. BACON,
Opus tertium, c.9,éd. Brewer, p. 31; Opus minus, ibid., p. 327. Cf.M.-D. CHENU,
Authentica et magistralia, dans Divus Thomas (Piacenza), 28 (1925), p. 269.
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dénotent des ceuvres poétiques, les arts prennent un renfort
d’intérét : ils mettent sur la voie d’un enseignement litté-
raire qui dépasse la formule de leur propre enseignement;
ils font toucher du doigt certains modes importants de
Paction des mode¢les anciens sur la production littéraire du
moyen age, latine et francaise » (1).

Ainsi se présente I'enseignement au moyen 4ge, tout
organisé autour de la lectio, soit lecture des modtles, soit
étude des textes de base, et c’est de la leciio méme que
naitront la quaestio, puis la disputatio, formes littéraires
du travail scientifique et théologique.

« Qui ergo ad philosophiam aspirat, apprehendat lectionem,
doctrinam, et meditationem » (2), dit Jean de Salisbury; et
Hugues de Saint-Victor : « Duo praecipue res sunt quibus
quisque ad scientiam instruitur, videlicet lectio et medi-
tatio » (3). Tandis que la meditatio se développe hors du
donné transmissible, et, dans le secret de I’dme, atteint
elle-méme aux réalités spirituelles, la doctrina est 'ensemble
des moyens d’instruction, étude des textes (lectio) ou éla-
boration personnelle d’éléments acquis ou en voie d’acqui-
sition au contact de la réalité (4).

Bernard de Chartres donc, au dire de Jean de Salisbury
disposait ainsi son enseignement de la grammaire. Il faisait
deux cours par jour, un le mativ, un le soir. Le cours le
plus important était celui du soir : on l'appelait declinatio,
sans doute parce que, dans ses commentaires grammaticaux,

(x) E. FaraL, Les arts poetiques du X11® et du x1i® siécle. Recherches et
documents sur la technique littéraire du moyen dge, Paris, 1923, p. 103, et,
passim, les documents qu’il publie sur ’étude des auteurs et les techniques
— grammaticale, rhétorique, poétique — qu’elle compozite.

(2) Metalogicon, lib. 1, c. 24; éd. Webb, p. 53.

(3) Dadasealton, 1ib: I caixi 176, "74xA: :

(4) JEAN DE SALISBURY, Metalog., lib. I, c. 23; d. Webb, p. 52 : « Lectio...
scriptorum preiacentem habet materiam; doctrina et scriptis plerumque
incumbit, et interdum ad non scripta progreditur, que tamen in archanis
memorie recondita sunt aut in presentis rei intelligentia eminent. At meditatio
etiam ad ignota protenditur et usque ad incomprehensibilia sepe seipsam
erigit et tam manifesta rerum quam abdita rimatur ».

Doctrina, ici, déborde donc l’enseignement, oral ou textuel. A comparer
avec educatio et institutio, il reste encore, dans le latin médiéval, quelque
chose des nuances que définissait Varron : « Educit obstetrix, educat nutrix,
instituit paedagogus, docet magister » (apud Non., s. v. educere).

Publications. 8
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Panalyse des flexions des noms et des verbes (declinationes)
était le premier exercice (1); en somme, dénomination ici
appropriée de la lectio. Bernard y expliquait les orateurs et
les poetes qu’il jugeait dignes d’étre imités, et son exposé
¢tait si débordant d’applications grammaticales, qu’un
¢leve d’intelligence moyenne pouvait en un an posséder
tous les termes, toutes les expressions d’un usage courant. A
cette classe du soir, Bernard indiquait aussi les lectures &
faire, donnait de petites compositions en prose et en vers, et
la classe se terminait par une pieuse causerie, « quasi colla-
tione quadam », achevée par la récitation du De profundis
et du Pater. La classe du matin était moins importante; elle
dépendait de celle de la veille, on y corrigeait les devoirs et
on y récitait les lecons.

Ainsi une journée scolaire comprenait trois exercices : la
vérification du travail de I’éléve, le matin; la declinatio, la
collatio.

Ce que Jean de Salisbury nous apprend sur la vérification
du travail des éléves ressemble a ce qui s’est fait, et se fera,
de tous temps. Bernard guidait ses disciples dans le choix
de leurs lectures, leur conseillait une imitation libre des bons
auteurs, faisait a2 propos de leurs petites compositions des
remarques sur la correction, le style, la liaison des idées, etc.
Parfois méme il grondait, imposait des pénitences et usait
de la férule. On croirait, a lire Jean de Salisbury, assister
a la correction d’une narration ou d’un discours francais,
dans une classe d’aujourd’hui. Quant aux legons 4 apprendre,
elles étaient quotidiennes; et pour arriver a les retenir, on
utilisait touttes sortes de procédés mnémotechniques;
vocabulaires, abrégés par demandes et réponses, tableaux
synoptiques, vers mnémotechniques. La mémoire en effet
jouait un grand rdle dans une instruction qui ne pouvait
se satisfaire que par des manuscrits rares et dispendieux (2).

(1) Outre ce sens d’ « explication grammaticale des auteurs », declinare
semble avoir eu aussi le sens de « réciter, citer des vers », comme on le fait &
Pécole. Bérenger, I'auteur d’une apologie pour Abélard, dit en parlant du
temps de sa jeunesse : « Eratque mihi velut scholastico animus inficta crebro
materia declinare », Epist. ad episc. Mimatensem, P. L., 178, 1872a. Cf. le
vers qui termine la Chanson de Roland : Ci falt la Geste que Turoldus declinet.

(2) Cf. HUGUEs DE SAINT-VICTOR, Didascalion, lib. 111, c. 8 et 12; P. L.,
176, 771B : « Qui doctrinae operam dant, ingenio simul et memoria pollere
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L’exercice de la declinatio était proprement la part du
professeur. La dénomination lectio était a la fois plus
répandue et plus générale, pour désigner le cours du
professeur, & base d’étude textuelle, comme nous I'avons
vu (1). Elle pouvait d’ailleurs se prendre a l'actif dans le
professeur qui enseigne, ou au passif dans I’éleve qui recoit,
ou méme tout simplement dans celui qui lit (2). Aussi
Jean de Salisbury proposait d’appeler la lecture du maitre
prae-lectio, et la lecture personnelle, lectio (3); mais son avis
ne semble pas avoir prévalu.

Avant de commencer a expliquer un livre, le maitre
donnait d’abord quelques renseignements sur lauteur de
I’ouvrage, sur le titre, les circonstances qui avaient amené
Pauteur a le composer, sur les intentions de celui-ci, sur
I'utilité que pouvait en tirer le lecteur, sur la place du livre
dans 'ensemble des<ciences. « Nec te lateat quod, in libris
explanandis, septem antiqui requirebant : auctorem, titulum
operis, carminis qualitatem, scribentis intentionem, ordinem,
numerum librorum, explanationem; se dmoderni quator
requirenda censuerunt : operis materiam, scribentis inten-
tionem, finalem causam, et cui parti philosophiae subponatur
quod scribitur » (4). Toutefois on ne rencontre pas encore

debent, quae duo in omni studio et disciplina ita sibi cohaerent, ut si desit
alterum, neminem alterum ad perfectum ducere possit ». ALCUIN, Rhetorica,
P. L., 101, 9418 : « Quid aliud quam quod Marcus Tullius dicit quod thesaurus
est omnium rerum memoria, quae nisi custos cogitatis inventisque rebus et
verbis adhibeatur intelligimus omnia, in oratore peritura ». Cf. ibid. 940A.

(1) Jean de Sal., Abélard, Hugues I’emploient couramment, ainsi que le
verbe legere. ABELARD parlant des disciples d’Albéric de Reims, les désigne
par ces mots : « hi qui ab eo legerunt », Theol. christ., P. L., 178, 8s.
Saint ANSELME : « Audivi quod legas a domino Arnulpho... », Epist., lib. I,
Py Ras Rl ST 8 TTo:

(2) « Lectio est cum ex his quae scripta sunt, regulis et praeceptis infor-
mamur. Trimodum est lectionis genus, docentis, discentis, vel per se inspi-
cientis. Dicimus enim : lego librum illi, et lego librum ab illo, et lego librum ».
Ihdasealiony Lib: B, e 8 B Ts., 1765 777xC,

(3) Metalog., lib. 1, c. 24; éd. Webb, p. 53. Ce mot de praelectio, Jean
Pemprunte 4 Quintilien, qu’il a beaucoup pratiqué. Cf. F. H. CoLsoN, dans
ses prolégomenes i 'édition des Imstitutiones oratoriae, pp. L, LXIII, XCII, 168
(cité par Webb).

Ainsi le vieux sens de la lectio monastique (cf. Regula S. Benedicti, cap. 48)
est recouvert par le sens scolaire.

(4) CoNraD DE HirscHAU, Dialogus, éd. Schepss, p. 27. ABELARD termine
ainsi le début de ses gloses sur les Topiques de Boéce : « Visa autem nunc
ntentione, materia, modo tractandi, utilitate, et cui parte logicae praesentis
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alors ces introductions dont le plan consiste réguli¢rement,
comme l'indique le texte de Conrad de Hirschau, a exposer
les causes efliciente, matérielle, formelle et finale de ’ou-
vrage, telles qu’on en rencontre souvent au XI1re siécle.

Apres cete courte introduction, la lecture proprement dite,
disons : exégese (expositio), commencait. Elle comprenait
trois sortes d’explications, appelées litiera, sensus et sen-
tentia. Littera, c’était Iexplication grammaticale; sensus, le
sens que donne a premicre vue la Littera; et sententia, I'in-
telligence profonde de la pensée de ’auteur, le contenu
doctrinal. Ces trois explications se suivaient naturellement
dans ’ordre ou nous les avons énoncées; une fois données
toutes trois, I’exégese est parfaite (1). « Quid enim aliud in
lectura queritur quam textus intelligentia, que sententia
nominatur », dit Robert de Melun (2).

On peut se faire une idée de cette « lecture » par les gloses
qui nous sont restées, et dont plus d’une sans doute n’est

operis scientia supponatur, litteram insistamus ». V. CousIN, Ouvrages inédits
d’Abélard, p. 609. — Cf. le début des gloses d’ARNOUL D’ORLEANS (XII® s.)
sur les Fastes d’Ovide : « Ut evidencius appareant que in serie hujus libri
disposita sunt, antequam ad litteram accedamus, compendiose quaedam sunt
praelibanda, hec scilicet : quis sit titulus operis, que causa suscepti laboris,
que materia artificis, que intentio scribentis, que utilitas legentis, cui parti
philosophie supponatur ». Cité par L. DELISLE, « Summa dictaminis », dans
Annuaire-bulletin de la Société de Ihistoire de France, 1869, p. 148. — Comparer
encore les premiéres lignes du De sex dierum operibus de THIERRY DE CHARTRES
(B. HAUREAU, Not. et ext. de quelques mss., t. 1, p. 52), et, en général, les nom-
breux commentaires du temps sur I’Ecriture Sainte.

(1) « Expositio tria continet : litteram, sensum, sententiam. Littera est
congrua ordinatio dictionum, quam etiam constructionem vocamus. Sensus
est facilis quaedam et aperta significatio, quam littera prima fronte praefert.
Sententia est profundior intelligentia, quae nisi expositione vel interpretatione
non invenitur. In his ordo est, ut primum [lttera, deinde sensus, deinde
sententia inquiratur : quo facto, perfecta est expositio ». HUGUES DE SAINT-
VicTor, Didascalion, lib. 111, c. 9; P. L., 376, 771D. Cf. JEAN DE SALISBURY,
Metalogicus, lib. 1, c. 24, éd. Webb, p. 56.

(2) Sans empiéter trop sur un chapitre ultérieur (ch. VI), situons exac-
tement, dans I’ensemble de son évolution sémantique, ce sens de sententia
au XI11°® siécle.

Depuis que Prosper d’Aquitaine, au ve siécle, avait compilé en un recueil
de sententiae les doctrines de saint Augustin (Sententiarum ex operibus S. Augus-
tini delibatarum liber), le mot était devenu courant dans le haut moyen age
occidental pour désigner, non point des jugements juridiques ou des définitions
dogmatiques, mais des avis, pensées, énoncés des Péres et des écrivains
ecclésiastiques, colligés & travers leurs ceuvres pour en faire un « florilege »
(flores, defloratio). Premier sens de sententia, excellemment défini en téte d’un
recueil, écrit entre 1124-1141 : « ...Ut ex diversis praeceptis et doctrinis
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que la reproduction de gloses faites au cours : Abélard nous
apprend, en eftet, 4 propos de sa glose sur Ezéchiel, qu’il
Pavait écrite et qu’il la donnait a transcrire (1). Ce qui
caractérise le plus souvent ces gloses, c’est une concision qui
ne va pas sans sécheresse; mais avec la clarté, c’était la qualité
du genre. L’auteur s’y contente, apres quelques remarques
sur la construction de la phrase, de faire ressortir la suite
des idées, d’expliquer le sens de certains mots et de com-
menter brievement la pensée de celui qu’il glose. En outre,
lorsqu’il s’agit de raisonnements, le glossateur a toujours soin
d’indiquer a quelle catégorie ils appartiennent; c’est ainsi
qu’on rencontre sans cesse dans les gloses dAbélard ces
expressions : a causa, a parte, a toto, a relativis, ab imme-
diatis, etc. (2). On trouve les mémes expressions, chose
curieuse, dans la glose intercalaire de Lanfranc, sur les
les Epitres de saint Paul (3).

Patrum excerperem et in unum colligerem eos flores quos solemus, quasi
singulari nomine, sententias adpellare » (cité par J. DE GHELLINCK, Rev. d’hist.
€eely X (1900); [D.1200, n:2);

Mais, au x11° s., le travail de critique et de réflexion amenait les esprits
a dépasser les textes anciens, souvent imprécis, et 4 donner une interprétation
au dela de la lettre (Zittera), au dela de son sens immédiat (sensus) : la sententia.
C’est ce qu’enregistre Hugues dans la distinction que nous rapportons. Mais
alors, du recueil d’auctores, du florilége patristique et de leurs dits « authen-
tiques » nous sommes passés au recueil d’opinions des « maitres ». Non
seulement le mot a changé de sens formel, mais il s’applique & une autre caté-
gorie d’écrivains. Que ces sentences soient groupées et organisées, hors du
« texte » des « auctores », et nous aboutissons au type bien connu des « sen-
tentiae Petri Lombardi, Anselmi » etc.

Enfin, dernier renforcement, lorsque, autour de ces sentences, désormais
Jetées dans le conflit des opinions et des systémes, seront nées les quaestiones,
puis les disputationes, le maitre devra, au terme de la dispute, donner sa
solution, « déterminer » comme on dit; cette conclusion sera la sententia.
Sententia prend alors un sens doctrinal, intellectuel, personnel, & Pextréme
opposé, sur ce champ scolaire, de la defloratio impersonnelle par définition.
On rejoint ainsi le sens philosophique, ainsi défini par Isaac Israéli : « S. est
determinata acceptio alterius partis contradictionis » Cf. infra, chap. VI.

(1) Abélard raconte qu’apres ses premiéres lecons sur Ezéchiel, les étudiants
afflucrent, et tous voulurent transcrire les gloses des premiers jours. Il ne
s’agit pas la de simples notes d’éléves, puisque Abélard écrit plus loin qu’An-
selme de Laon lui interdit de continuer, de peur d’étre rendu responsable
des erreurs qu’il écrirait : « ne si forte in illo opere aliquid per errorem scri-
berem ». Hist. cal., c. 3; P. L., 178, 125¢. Cf. encore Ibid., c. 5; P. L., 1264 :
« legentibus acceptabiles fuerunt ».

(2) Ainsi dans ses Glossae in Porphyrium, éd. Geyer, dans les Beitr. z.
Gesch. d. Phil. u. Theol. d. Mitt., Bd XXI, Miinster, 1921.

(3) Voir infra, p. 237.
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Ce procédé de glossatio (1), suite normale de I'étude du
« texte », se pratiquait en tout domaine, en grammaire
comme en droit (2), sur les textes de dialectique comme sur
la Bible.

Quant aux notes qui en étaient le résultat, elles étaient
marginales et interlinéaires. Les notes interlinéaires don-
naient surtout la Lttera et le sensus, et les notes marginales la
sententia (3).

Au x11¢ sitcle, le genre évolue activement .L’explication
mot 4 mot et phrase 4 phrase, type courant jusqu’alors de
la glose, marginale ou interlinéaire, se développe en un
commentaire plus ample et plus suivi, qui devra, a cause
méme de son abondance, étre disposé autrement. On n’écrit
plus en marge, mais en texte autonome : le mot a expliquer,
ou la phrase & analyser, sont transcrits, et suit immédiate-
ment la glose, disons déja : le commentaire. Ainsi a la vieille
glossa biblique dite de Walafrid Strabon (cf. infra), fait place
la volumineuse glose de Pierre Lombard, par exemple,

(1) Procédé qui remonte i I’antiquité (Cf. WATTENBACH, Das Schriftwesen
im Mittelalter, Leipzig, 1896, p. 343), mais qui s’amplifie au moyen #ge,
3 commencer par les textes de droit. Cf. infra, chap. VI, & propos des gloses
sur la Bible.

(2) Telle la fameuse « glose d’Orléans », ceuvre d’un maitre d’Orléans,
qui conserva jusqu’au xvI® siécle une solide réputation d’obscurité. On avait
fini par désigner ainsi proverbialement un commentaire plus obscur que le
texte. Cf. LA ROCHEFOUCAULD, Lettre 66, avec note documentaire dans 1’éd. des
« Grands Ecrivains de la France », III, p. 151. Et dans un sermon de Michel
Menot : « Non oportet ire ad querendum... glosam aurelianensem que vastat
textum ». Cité par J. NivE, Sermons choisis de Michel Menot, Paris, 1924,
Introd., p. LIX.

(3) D’aprés Hucuccro (1 1210), il y a une différence entre une glose et un
commentaire : « Commentum, écrit-il, est expositio verborum juncturam non
considerans sed sensum. Glosa est expositio sententiae et ipsius literae, quae
non solum sententiam sed verba attendit... Unde dicetur glosa q. (quasi)
glossa, id est lingua, quia tanquam lingua doctoris adaequat et exponit et ad
literam exponendam insistit, et sensum enucleat ». Cité par DE SAVIGNY,
Histoire du droit romain au moyen dge, trad. Ch. Guenoux, t. III, p. 394,
note b. — Mais en fait dans un commentaire comme celui d’Abélard sur
Pépitre aux Romains on rencontre aussi des explications grammaticales.

L’explication étymologique d’Huguccio repose sur l'orthographe alors
admise : glosa avec un seul s. Ainsi lit-on dans un poé¢me sur I’orthographe,
contenu dans le ms. Montpellier 326 (achevé en 1137) :

Exponit glosa que profert post ea glossa.
Commentum simplex habet s, vult linguaque duplex.

Cité dans Ch. THuUROT, Notices et extraits de divers mss. latins pour serrir
& Dhistoire des doctrines grammaticales au m. 4., dans Not. et extr. des mss.
de la Bibl. Impériale, XXII, 2, Paris, 1868, p. 49.
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sur saint Paul, qu’on appellera glossa major, ou celle de
Gilbert de la Porrée qu’on appellera glossa media.

Les Sentences de Pierre Lombard, qui vont devenir trés
tot « texte » scolaire, seront elles-mémes 1’objet de ces deux
types de gloses : gloses rapides en marge 4 'ancienne maniére,
gloses suivies et étendues, dont la principale sera celle de
son disciple Pierre de Poitiers (1).

Le procédé essenticl de I’enseignement, comme d’ailleurs
de I'étude personnelle, est la divisio. « Modus legendi in
dividendo constat » (2). Il est assez difficile de voir ce qu’en-
tend Hugues de Saint-Victor par cette investigation (divi-
dendo investigat), (3) dont le premier acte semble P’analyse
morcelée du texte dans son agencement grammatical et
logique (partitio), mais qui se développe en une recherche
spéculative débordant 'exégese textuelle. Dividere, c’est
Peuvre propre de Pesprit humain, de la « raison », qui
descend de l'universel au particulier, ¢’est-a-dire du déter-
miné, du défini, facilement connaissable, 4 I'indéfini, plus
difficilement connaissable (4). Processus selon lequel notre
intelligence descend vers les singuliers, tandis que, dans la
définition, elle remonte vers I'universel (5).

Tout difiérent, d’intention et de structure, est le procédé

(1) Sur ces deux espéces de gloses, cf. A. LANDGRAF, Problémes relatifs
aux premiéres gloses des Sentences, dans Rech. théol. anc. med., III (1931),
PP. 142-144; J. DE GHELLINCK, Les notes marginales du Liber sententiarum,
dans Rev. hist. eccl., XIV (1913), pp. 514~ 717.

Les notules marginales furent alors appelées quelquefois glossa volatilis.
Cf. A. LANDGRAF, Rech. théol. anc. méd., 11 (1930), p. 87.

(2) HUGUES DE SAINT-VICTOR, Didascalion, lib. I et 105 et liht Vi el 12
PiL., 176, 772 et 809.

(3) Ibid., lib. III, c. 10; 772D.

(4) Ibid, lib. III, c. 10 : « Omnis divisio incipit a finitis, et ad infinita usque
progreditur. Omne autem finitum magis notum est, et scientia comprehen-
sibile. Doctrina autem ab his quae magis nota sunt incipit, et per eorum
notitiam ad scientiam eorum quae latent pertingit. Praeterea ratione inves-
tigamus; ad quam proprie pertinet dividere, quando ab universalibus ad
particularia descendimus dividendo, et singulorum naturas investigando.
Omne namque universale magis est determinatum suis particularibus ».

(5) Une glose du x11® s. sur Alexandre Neckham, De naturis rerum, prol.,
dit : « Aurea catena Homeri dicitur philosophica eruditio, quae nunc in
diffinitiva speculatione ad generalissima ascendit, nunc per divisiones ad
singularia descendit » (Edit. Wright, London, 1863, p. 3).

Il ne faut pas évidemment, ici, faire porter au mot divisio toute la signification
qu’il prendra au xue s., dans la méthodologie aristotélicienne.




120 MATIERES ET PROCEDES D’ENSEIGNEMENT

parfois employé, du commentaire allégorique et moral,
se développant hors de la lettre du texte. Nous en avons
un exemple dans le commentaire de Bernard Silvestris sur
les six premiers livres de ’'Enéide (1). Partant de cette idée,
qu’il tient de Macrobe, que Virgile, dans I'Enéide, est aussi
profond philosphe que grand pocte (idée partagée commu-
nément au moyen 4ge), Bernard Silvestris transpose I’Enéide
en une vaste allégorie morale. Les six premiers livres
du poéme répondent aux six 4ges de la vie; Enée abordant
aurivage carthaginois, c’est’dme abordant au rivage de la vie;
I'incendie de Troie est 'image des passions dévorantes de la
jeunesse; et ainsi de suite. Ce procédé de moralisatio, qu’on
aurait pu croire réservé au pieux commentaire de I’Ecriture,
est pratiqué en tout domaine. La méme, pour I'Enéide,
Bernard Silvestris trouve la matiere de ses transpositions
mythologiques dans Fulgentius (deuxi¢éme moitié du
ve siécle), dont les Mitologiae sont au moyen age l’arsenal
d’allégories incessamment exploité, et nous fournissent
ainsi la clef de maints développements, autrement inintelli-
gibles dans une exégése aussi déconcertante (2). Au x1° siecle,
Bernard d’Utrecht (1 1099) utilise le méme procédé (et la
méme source) dans son commentaire des Eglogae de Théo-
dule (3), et Conrad de Hirschau le recommande apres lui (4).
Jean de Salisbury reprend pour son compte les interpréta-
tions « morales » de Bernard Silvestris : « ...Hoc ipsum
divina prudentia in Eneide sua sub involucro fictitii com-
menti innuisse visus est Maro, dum sex etatum gradus

(1) Edition G. RiepeL, Commentum Bernardi Silvestris super sex libros
Eneidos Virgilii, Greifswald, 1924, Extraits dans : V. CousiN, Ouvrages
inédits d’ Abélard, Paris, 1836, pp. 640-644.

(2) H. Liesescutitz, Fulgentius metaforalis, Leipzig, 1926, analyse ces
« moralisationes » et édite, entre autres piéces, le traité (Fulg. metaf.) extréme-
ment répandu du franciscain anglais John Ridewall (x1v€ s.).

(3) « Theodoli eglogam ad litteram et allegorice et plerisque in locis
moraliter explanavi ». Epist. Bernardi scholastici ad Conradum episc. Trajec-
tensem, ap. MARTENE, Vet. Script. Ampl. coll., t. I, Paris, 1724, p. 513. Cf.
J. Frey, Ueber das mittelalt. Gedicht Theoduli Ecloga und den Kommentar
d. Bernhardus Ultraiect., Minster, 1904.

(4) ConraDp DE HirscHAU, Dial. super auctores, éd. G. SCHEPSS, 1889, p. 46 :
« Primum igitur in hoc opere a docente sensus ponendus est literae, deinde
ipsa litera per allegoriam elucidanda, inde per moralitatem vita legentis
instituenda ».
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sex librorum distinctionibus prudenter expressit » (I).

Méme exégese allégorique est appliquée aux philosophes :
Abélard reproche a quelques maitres de tomber dans I’hé-
résie en faisant trop usage de I’allégorie dans I'interprétation
de Platon (2); mais ce n’est que 'abus de I’allégorie qu’il
condamne, car lui-méme reconnait dans sa Theologia
christiana qu’on en peut faire un usage légitime (3). Si l'on
considére que par ailleurs les phénomenes de la nature, les
¢léments des choses, les propriétés des étres vivants étaient
pareillement matiere a « moraliser », on comprendra en quel
contexte universel s’inscrit, comme un procédé tout naturel,
Pinterprétation morale des textes bibliques. C’était en outre,
dans le cas, comme l'observe et le pratique Abélard, un
moyen de faire accorder les études profanes, la lecture des
pocttes, avec les exigences de la foi et de lamoralechrétienne.

Sous le vocable de collatio, aux significations équivoques,
Jean de Salisbury, poursuivant la description de la péda-
gogie chartraine, signale un exercice scolaire par lequel
s’achevait religieusement la journée de travail : « Sed quia
nec scolam nec diem aliquem decet esse religionis expertem,
ea proponebatur materia que fidem edificaret et mores, et
unde qui convenerant, quasi collatione quadam, anima-
rentur ad bonum » (4). Il y a la manifestement, dans ce mot
collatio, une référence a I'un des exercices monastiques tradi-
tionnels, mani¢re de conférence spirituelle, dont Jean de

(1) JeaN DE SALISBURY, Polycraticus, 1. VIII, c. 24; éd. Webb, II, 415.
Involucrum : le mot est devenu technique; « Integumentum vero est genus
demonstrationis sub fabulosa narratione veritatis, involvens intellectum,
unde et involucrum dicitur », dit Bernard Silv., op. cit., éd. Riedel, p. 3, 18.

(2) ABELARD, Dialectica, éd. CousiN, Quvr. inédits d’Ab., p. 475 : « Sunt
autem nonnulli catholicorum qui allegoriae nimis adhaerentes, Sanctae Trini-
tatis fidem conantur adstruere... » etc. Bernard Silvestris ne serait pas sans
tomber sous ce reproche, lui qui recourt & Chalcidius pour expliquer la Trinité;
tout comme ses confréres chartrains demandant au 7Timée une justification
rationnelle de la Genése. Cf. E. GILsON, La cosmogonie de Bernardus Silv.,
dans Arch. d’hist. doct. et litt. du m. 4., 111 (1928), pp. 5-24.

(3) Ip., Theol. christ., P. L., 178, 1159 : « Ipse praeterea Macrobius ea
quae de anima mundi a philosophis dicta sunt, mystice interpretanda esse
supra meminit. Quae etiam cum exponi veraciter aut convenienter nullatenus
queant, ut supra meminimus, ipsa nos littera ad mysticam expositionem
compellit ».

(4) JEAN DE SALISBURY, Metalog., 1. 1, c. 24; éd. Webb, p. 56.
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Salisbury, voit comme une réplique dans la vie scolaire des
clercs de son temps. N’oublions pas en eftet que les étudiants
sont des clercs, et que leur cléricature est pour ainsi dire
I’état juridique de leurs études. Il est dés lors normal que
Penseignement inclue, en institution, cet exercice reli-
gieux (1). Nous n’aurions pas a en dire plus ici, s’il n’était
besoin d’insister sur le régime universitaire qui s’ébauche
alors : obligation pour les étudiants d’assister officiellement
a la prédication, obligation pour les professeurs de la donner;
ainsi la prédication aux étudiants sera I’une des sources de la
production théologique au Xx111® siecle : on connait les
Collationes in Hexaémeron de saint Bonaventure a Paris, les
Collationes du caréme de Naples en 1273 par saint Thomas,
ou encore — pour en venir, hors ces grands noms, au train-
train de la vie quotidienne — la série des 84 sermons
préchés devant la corporation universitaire de Paris pendant
I’année 1230-1231, que nous a conservés un manuscrit de
la Bibl. nationale (Nouv. acq. lat., 338) (2); non pas sermons
au sens banal du mot (leur contenu serait vraiment peu
intelligible), mais allocutions théologiques de riche den-
sité (3). Les trois exercices propres au maitre en théologie,
et parties intégrantes de son enseignement, seront donc :
la lectio, dont nous avons parlé, la disputatio, que nous allons

(1) Sur la collatio monastique, colloque spirituel, distinct de ’exhortatio
ou ’abbé parlait seul, cf. Dom MARTENE, De antiquis Ecclesiae ritibus, t. IV,
pp- 78-70; et note infra, p. 123.

(2) Cf. sur ce recueil de sermons, P. MANDONNET, au cours d’une recension,
dans Bull. thomiste, 1 (1924), pp. 86-87. Melle M. M. DAvy a copieusement
mis en ceuvre les abondantes ressources littéraires, historiques et institu-
tionnelles de ce recueil, et en a édité une bonne partie : Les sermons universi-
taires parisiens de 1230-1231. Contribution a I histoire de la prédication médiévale,
(Etudes de philosophie médiévale, XV), Paris, 1931.

(3) Ajoutons cependant une particularité, portant précisément sur le mot
collatio dans le formulaire universitaire, tel qu’il sera élaboré au xi® s.,
au moment de la promulgation des nouveaux réglements fixés 4 la suite des
troubles scolaires de 1229-1231. Au sermon universitaire qui avait alors lieu
le matin, les jours de féte, on adjoignit une collatio, le soir, ou le prédicateur
reprenait en bref son théme du matin, le terme collatio se différenciant alors
du sermo, en style universitaire. Ce fut Jourdain de Saxe, maitre général des
Précheurs, qui introduisit cette coutume dans les écoles parisiennes (Cf.
EcHARD, Scriptores Ord. Praed., Paris, t. I, 1719, p. 97), pour remédier aux
absences inévitables des étudiants au sermon natinal. Cf. P. MANDONNET,
Les « Collationes » sur I'’Ave Maria [de Saint Thomas] et la critique récente,
dans Bull. thomiste, X (1933), Notes et communications, p. 163*.
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examiner, et la praedicatio (1). La conférence édifiante,
quasi collatio quaedam, de Jean de Salisbury est I'une des
premiéres traces de cette future prédication universitaire et
de sa dénomination.

Le terme collatio s’applique d’ailleurs, et chez Jean de
Salisbury lui-méme, & une autre activité scolaire : non plus
allocution pieuse, mais procédé de travail entre étudiants
par maniere d’émulation collective dans la recherche ou
Pexpression de la vérité. Jean en apprécie fort Defficacité,
non seulement pour la formation littéraire (eloquentia) et
scientifique (scientia), mais pour la préparation i la vie (vita) :
pédagogie compléte, que vient garantir la charité et I’hu-
milité (2).

De ces collationes entre étudiants, 1l ne faut pas rapprocher
indiment les disputationes dont il nous reste a esquisser la

(1) Cf. Piergre LE CHANTRE (enseigne a Paris dés 1171) : « In tribus igitur
consistit exercitium sacrae scripturae : circa lectionem, disputationem et
praedicationem ». Verb. abbrev., c. 1; P. L., 205, 25. Ce traité de morale
commence ainsi par plusieurs chapitres exposant les exigences de ce triple
exercice de I’enseignement. Document pédagogique 2 ajouter a ceux que nous
avons cités.

RoGER BAcoN : « Nec refert si sint multum et semper in studio, et legant,
et disputent, et praedicent, et famosi etiam sint ». Comp. stud. phil., éd. Brewer,
London, 1859, p. 413.

Saint THOMAS, dans son Breve principium de maitre en théologie, ou il décrit
précisément par sa triple fonction la dignité de I’enseignement théologique :
« De his tribus officiis, scilicet praedicandi, legendi et disputandi, dicitur,
Tit., I, 9 : Ut sit potens exhortari, quantum ad praedicationem, in doctrina
sana, quantum ad lectionem, et contradicentes revincere, quantum ad disputa-
tionem ». Edit. Mandonnet, Paris, Lethielleux, Opuscula, t. IV, p. 494. Cf.
P. MANDONNET, Rew. thom., XXX1vV (1929), p. 55 et ss.

(2) JEAN DE SALISBURY, Metalog., 1. 1, c. 24; éd. Webb, p. 56 : « ...Prosas et
poemata cotidie scriptitabant, et se mutuis exercebant collationibus, quo
quidem exercitio nichil utilius ad eloquentiam, nichil expeditius ad scientiam,
et plurimum confert ad vitam, si tamen hanc sedulitatem regit caritas, si in
profectu litteratorio servetur humilitas ». A ’encontre de G. ROBERT, dans la
premiere édition de cet ouvrage, Paris, 1909, p. 58, et en accord avec I’éditeur
WEBB, loc. cit., nous considérons donc comme équivoque 'usage du terme
collatio, dans cette page de Jean de Sal.; il s’agit la premiere fois d’une allo-
cution pieuse (cf. collatio monastique), la seconde fois de comparaisons
émulatrices chez des étudiants en travail.

— Collatio, comme le verbe originel conferre, prend donc, sur un sens
générique commun, des significations fort disparates dans la langue médiévale
de ’école.

I. L’action de « rassembler », de « rapprocher », de « mettre en rapport »,
peut étre attribuée aux personnes mémes qui se réunissent pour conférer
ensemble : la collatio est leur colloque, leur conférence; « Collatio meditatione
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genese progressive a partir et au sein de la lectio. Le voca-
bulaire de I'institution scolaire doit étre traité selon toute sa
qualité technique, et la synonymie verbale, ou méme psy-
chologique, qui pourrait exister entre collatio et disputatio,
ne laisse pas que de recouvrir des exercices tout différents,
d’origine et de contenu.

La [ectio, c’est-a-dire I’enseignement & partir d’un texte,
était, nous I’avons vu, le régime commun, plus ou moins
généralisé, plus ou moins évolué, mais toujours élément
pédagogique de base. Meis, on le congoit, & mesure méme
de son progres, la lectio débordait le texte, n’étant point
stylisée comme D’est aujourd’hui I’ « explication de textes »,
exercice pratique distinct du cours ordinaire. Emergeaient
trés vite, au cours de cette glose continue, des difficultés,

videtur utilior », dit notre Jean de Salisbury, Metal., 111, c. 10, éd. Webb,
P.Ir6g:

A ce sens se rattache la conférence monastique, collatio de Cassien et de
la Regle de saint Benofit (cap. 42). Cf. Du CANGE, Glossarium, ad hoc verbum;
citons seulement trois exemples pris au X11® siécle : Saint BERNARD dit avoir
pris part aux collationes 2 Cluny (Apol. ad Guill., c. 2; P. L., 182, 9oo); ABELARD
déclare la collatio plus efficace que la lecture de I’Ecriture : « Lectio sacra
minus, sed plus collatio prodest; Haec petit ut quaeras, quod petis illa docet »
(Carmen ad Astralabium, éd. HAUREAU, Not. et extr. des mss. de la Bibl. Nat.,
XXXIV, 2¢ partie, Paris, 1893, p. 34). Enfin, ce récit tout a fait significatif
d’Hucues DE SAINT-VICTOR, dans le prologue de son De arca Noe morali,
P. L., 176, 617 : « Cum sederem aliquando in conventu fratrum, et illis interro-
gantibus meque respondente, multa in medium prolata sunt, ad hoc tandem
deducta sunt verba ut... In collatione autem, quia quaedam specialiter placuisse
fratribus scio, ea potissimum stylo commendare volui, non tantum ideo
quod ea digna scribi existerem, sed quia quaedam ibi prius inaudita quodam-
modo magis grata esse cognovi ».

C’est par rencontre toute accidentelle et extérieure, non par liaison étymo-
logique ou conceptuelle, que cette collatio en est ensuite venue a désigner
un léger repas, celui précisément que les moines prennent pendant ’exercice
de lecture en commun (I’antique collatio). Cf. Du CANGE, ibid., et, sur I’évo-
lution du rite, M.-H. L.avocAT, Les observances monastiques, La collatio, dans
Année dominicaine, 60 (1924), pp. 62-70.

II. L’action de « rapprocher », de « mettre en rapport » peut désigner, non
plus une ceuvre en commun, mais une activité de l’esprit comparant entre
eux des objets ou des représentations conceptuelles. C’est cette « compa-
raison » que faisaient les éléves de Jean de Salisbury.

C’est ici que se rattache le sens technique particulier que prendra, en
psychologie de P’intelligence, dans la langue du x® siecle, collatio, acte
propre et connaturel de la raison, par opposition i I’intuition du contemplatif.
« Gaudet anima in collatione unius ad alterum, quia conferre unum alteri
est proprius et connaturalis actus rationis ». Saint THOMAS, I# IT2¢, q. 32, a. 8.
Ainsi I'induction implique une collatio. Cf. M.-D. CrHENvU, Notes de lexico-
graphie philosophique médievale, dans Rev. sc. ph. th., 1927, p. 436-446.




LES METHODES D’ENSEIGNEMENT 125

difficultés de la lettre méme du texte, difficultés de la
doctrine énoncée dans ce texte; des questions se posaient,
engageant une discussion, ou les arguments pour et contre
se résolvaient enfin dans une solution. La guaestio est née,
et a partir de ce noyau rudimentaire, va se développer tout
un appareil technique, élaboré par une inquisition de plus
en plus exigeante, renforcé bientét par les ressources
dialectiques de la logique d’Aristote dont on découvre les
derniers morceaux (logica nova).

C’est évidemment dans les textes doctrinaires que ce type
d’enseignement va s’installer, et particuliérement dans les
textes théologiques (la Bible), qui étaient & double titre base
de lectio, puisque, non seulement en technique pédagogique,
mais en autorité religieuse, ils devaient étre la matiére méme
et la régle de la spéculation. C’est donc en ce domaine que
Pon pourra le plus utilement suivre 1’évolution qui va de la
lectio a la quaestio et de la quaestio a la disputatio sous toutes
ses formes, accomplies au x111° siecle. Les autres domaines :
dialectique, philosophie, sciences de la nature, grammaire,
droit, y trouveront, 4 leur mesure, un exemple éclairant.

Des avant le moyen 4ge, et avant toute scolarité, s’était
développée sur I’Ecriture sainte une littérature de Questiones
et responsiones, dont on présentait récemment I'inventaire et
I’évolution (1). Il y avait donc 1 un procédé spontané, dont
trés tot les écoles vont faire leur profit, généralisant, jusqu’a
la monotonie, le formulaire qu’il implique, mais aussi en
renforcant considérablement le contenu doctrinal et la portée
spéculative. C’est ce qui se produit dés le début du x11° siecle.
Le texte de la Bible, texte du théologien, ne se présentait
pas d’ailleurs, dés lors, a I’état pur, au regard du maitre;
nous aurons a revenir sur ce point (chap. V et V1), mais il le
faut mentionner de suite : les gloses ’enveloppaient, et de
plus en plus, avec Pierre Lombard et Gilbert de la Porrée,
Penvelopperont d’un réseau exégétique. Non seulement
précision opportune avant de creuser spéculativement le
contenu 1deolog1que du texte, mais nouvelle matiere a
discussion, a gquaestiones, dans la discordance fréquente des

(1) Cf. G. Barby, La littérature patristique des Questiones et responsiones
sur Ecriture sainte, dans Rev. bibl., X LI (1932), pp. 210-236, 341-369, 515-
537; XLII (1933), pp. 14-30, 211-229, 328-352. Enquéte menée jusqu’au
1x° siécle.
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gloses, puis des textes patristiques apportés en liaison
avec ces gloses. Ces autorités (auctoritates, textus authentict)
faisaient parfois la lumiere, mais parfois aussi ils appelaient
la contradiction. La naitra le Sic et Non d’Abélard, dont nous
décrirons la méthode; observons dés maintenant le genre
littéraire sur lequel travaillera cette méthode. « ... Aliqua
(diversa Patrum dicta) ex dissonantia quam habere videntur,
quaestionem contrahentia », dit Abélard (1); et Gilbert de la
Porrée (2) : « Commemorandum est quod ex affirmatione et
ejus contradictoria negatione quaestio constat » (3).
Devenant procédé scolaire, de plus en plus stéréotypé en
formulaire d’exégése textuelle, la guaestio perdait évidem-

(1) ABELARD, Sic et Non, Prol.; P. L., 178, 13409A.

(2) GILBERT DE LA PORREE, Comm. in Boethium de Trinitate, P. L., 64, 1253.

(3) Ce mot quaestio, ainsi renforcé en valeur technique, va rejoindre sinon
le vocabulaire d’Aristote, du moins le vocabulaire aristotélicien de Boece,
dans la série des termes employés dans le Perihermeneias et les Analytiques,
pour signifier les différentes espéces de propositions. De sorte que, dans la
liste des « principes communs » du raisonnement, T xotvd, la quaestio
(le quaeritur des scolastiques, par conséquent), occupe en dignité le dernier
rang, 4 'opposé de ’axiome : ’axioma ou dignitas (en latin de Boece) s’impose
par son évidence intrinséque; la suppositio est une proposition accordée
par le partenaire comme apte & étre prouvée, par une science supérieure,
par exemple; la petitio n’engage aucun parti ni pour ni contre, mais est acceptée
i titre de donnée de départ (dato, non concesso; comme le transeat de I’'oppo-
sant); enfin la quaestio est elle-méme matiére présente de contestation. Cf.
Post. Anal., lib. I, cap. 10 avec le commentaire de Saint THoOMAS, lect. 19,
n. 4; et cap. 2, lect. 5, n. 7 (suppositio); lect. 39, n. 2. Sur petitio, cf. BOECE,
trad. du Perihermeneias, cap. 11, post. init. (éd. Meiser, 16, 20), et son comm.,
Edit. prima (Meiser, p. 153).

Ainsi située dans ’échelle dialectique des propositions, quaestio a pour
synonyme dans la langue latine du x11°-X111€ siécle, problema. Plus exactement
la questio est en-dessous de toute proposition; car elle n’est pas positio, ni
meéme suppositio, mais seulement problema. Cf. Saint THoMAS, In Post. Anal.,
lib. I, lect. 5, n. 3. Mais, si inférieure soit-elle, la quaestio a encore un contenu;
la preuve en est que certaines questions ne se posent méme pas, et ne méritent
qu’une réprimande, par ex. s’il faut aimer ses parents. Ce n’est méme pas un
« probléme »; c’est une positio extranea. Cf. ARISTOTE, Top., &, 11, 1052 3-7.
Et JEAN DE SALISBURY, définissant le problema, Metalog., 11, 15; éd. Webb.,
p- 89.

La dubitatio, l’o’mop'ﬁa d’Aristote, Met., B, 1, 995b 4, est donc I’équivalent
de quaestio. Ainsi Bokce dira : « Quaestio est dubitabilis propositio » (In
Topica Ciceronis, lib. I; P. L., 64, 1048D).

Tel sera, en analyse logique, le sens précis de I’Utrum des scolastiques,
point de départ invariable et monotone de leurs exposés. Cf. F.-A. BLANCHE,
Le vocabulaire de I’argumentation et la structure de Uarticle dans les ouvrages
de saint Thomas, dans Rev. sc. ph. th., XIV (1925), pp. 168-170, 181; il renvoie
en particulier, sur la valeur de cet utrum, 2 ARISTOTE, Met., t, 5, 1055b 32-
1056a 3, et comm. de Saint THOMAS, Metaph., X, 7, éd. Cathala n. 2060.
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ment la spontanéité et la variété des interrogations de qui se
trouve personnellement devant un probléme; mais, par
contre, une fois établie sur ce terrain artificiel, elle bénéficie
des ressources mémes de cet artifice, et se développe en
ceuvre de D'art dialectique. Elle s’organise et se renforce en
véritable syst¢me d’argumentation pour et contre. Une
simple contradiction ne suffit plus alors & engager, au sens
technique, une guaestio. « Non omnis contradictio questio est.
Cum enim altera (pars contradictionis) nulla prorsus habere
argumenta veritatis videtur... aut cum neutra pars veritatis
et falsitatis argumenta potest habere, tunc contradictio non
est questio. Cujus vero utraque pars argumenta veritatis
habere videtur, questio est » (1). Gilbert de la Porrée enre-
gistre ainsi la formule de la quaestio, qu’on peut déja appeler
scolastique, et non plus patristique, celle qu’il pratiquait
lui-méme ainsi que ses contemporains du second tiers
du x11® siecle. Nous en avons un exemple manifeste dans les
Questiones de divina pagina de Robert de Melun, que
vient d’éditer, avec une mise au point parfaite de ce genre
littéraire, le P. Martin (2). La quaestio est alors proprement,
selon le mot d’Aristote que citent Jean de Salisbury et
Clarembault d’Arras (école de Chartres; commentaire
sur le De Trinitate de Boéce aprés 1153), un problema
dialecticum (3).

Clarembault précisément, et beaucoup plus par son
analyse méme de la structure de la guaestio que par ses
références, d’ailleurs excellemment discernées, nous révéle
quel fut en Poccurrence le puissant facteur de progres : les
Topiques et les Sophistici elenchi d’Aristote, qui entraient
alors en circulation efficace. Il faut lire son exposé, trés plein
et fort significatif (4). Le trait qui nous intéresse le plus ici

(1) GILBERT DE LA PORREE, Comm. in Boethium de Trinitate, P. L6064
1258AB.

(2) R. M. MarTIN, Buvres de Robert de Melun. 1. Questiones de divina
pagina. (Spic. Sac. Lovan., 13). Louvain, 1932. Sur le genre littéraire, cf.
introduction, pp. XXXIV-XLVI.

(3) Der Kommentar des Clarenbaldus von Arras zu Boethius De Trinitate.
Ein Werk der Schule von Chartres im 12. Jahrhundert, hrsg. v. W. JANSEN,
Breslau, 1926, p. 34%*, 9, citant Top., I, 11, 104b 1 (Boethii InterprgaPaili
64, 916). Pour JEAN DE SALISBURY, cf. Metalog., II, 15 : « Quid problema »;
éd. Webb, p. 88.

(4) Edition citée, pp. 33*-35% : Quid quaestio  sit
commemorandum.

videtur esse

>
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est celui par lequel il montre et légitime l’extension du
problema dialecticum, de la « mise en question », peut-on dire,
a tout énoncé méme le plus certain. Ainsi est ratifié expli-
citement et érigé en méthode générale ce procédé de la
quaestio, qui, comme nous le disions, devient, d’interroga-
tion spontanée et réelle, un art, un « artifice », du travail
dialectique sur les contenus idéologiques les moins suscep-
tibles d’incertitude. De la « question », il ne reste que la
forme (1). Progrés technique capital, mais qui se payera
parfois par ce formalisme faussement intellectuel qu’on
reprochera tant 2 la scolastique médiévale. Reproche fondé,
4 condition qu’il ne porte que sur I’exces d’une technique
(ars, <éywn) juste en soi, dont, précisément en plein
x11¢ siecle, Jean de Salisbury proclamait la valeur et discer-
nait la source féconde : au chapitre dixieme du livre III
de son Metalogicon, il fait un éloge sensationnel du huitieme
livre des Topiques : « Nam sine eo non disputatur arte, sed
casu » (2).

« Disputatur » : ce mot, a lui seul, évoque 'immense
fécondité de la quaestio ainsi organisée en ceuvre dialectique.
Parvenus de la lectio, a la quaestio, voici que nous passons de
la quaestio A la disputatio : étape nouvelle qui s’achevera au
xire siécle dans Pefflorescence des quaestiones disputatae et
des quaestiones quodlibetales, les chefs d’ceuvre — d’art et de
doctrine — des maitres du x111° siecle.

Pour le moment, dans notre premiére moiti¢ du X11° siécle,
la quaestio (en matiére théologique, mais cela vaut propor-
tionnellement pour les autres domaines, grammaire, droit,
sciences) reste encore nouée a la legon scripturaire du
maitre : posée et résolue au cours de la lectio ou expositio du
texte, elle est donc serve de Pordre du récit. Resserrée par les
exigences d’une lecture glosée qui ne peut s’interrompre a
loisir, elle ne peut prendre son ampleur; elle ne peut surtout
se coordonner au service d’une construction idéologique,
puisque l'ordre tout accidentel d’un texte, doctrinalement

(1) « In eo autem quod dixit [Aristoteles] : utrosque idem utrisque opinari,
illud genus quaestionum voluit intelligi, quod de certis propositionibus
constituitur, ut est hoc, utrum margarita sit lapis necne. Quare et in eodem
Topicorum tractatu, sed alio in loco [I, 3], de omni propositione problema posse
fieri commemorat. Sed illae quidem quaestiones, quae de certis propositio-
nibus constituuntur, nil habent quaestionis praeter formam ». Loc. cit., p. 34*.

(2) JeaN DE SALISBURY, Metalog., 111, 10; éd. Webb, p. 154.
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désordonné, est son support scolairement inviolable. De la
vient que les séries de quaestiones qui nous sont parvenues,
témoins de cet enseignement, se présentent dans un désordre
de prime abord surprenant, et qui demeura longtemps
inintelligible aux éditeurs modernes. L’évolution du genre
nous éclaire définitivement, et les Questiones de divina
pagina ou les Questiones de Epistolis Pauli de Robert de
Melun, déja citées en exemple, en sont le plus clair
spécimen (1).

Pareil état de choses ne pouvait évidemment durer : les
exigences de la réflexion philosophique les plus profondes,
celles qui imposent un ordre du savoir et bientét une
organisation systématique des résultats ou des problemes,
tendaient invinciblement a faire sauter le carcan du texte.
On mettait d’ailleurs en circulation les séries de questions en
laissant tomber le texte : c’était la voie ouverte a I’auto-
nomie. Odon de Soissons (enseigne a Paris vers 1164) est un
autre témoin de cet état : par le texte qui les suscite et ou elles
s’accrochent encore, malgré une séparation de fait, ses
quaestiones ne s’épanouissent pas en « disputes » menées
pour elles-mémes (2). Longtemps encore subsisteront des
vestiges de cette maniére de faire : en plein x111® siecle, les
lecons de saint Thomas sur le Nouveau Testament com-
porteront encore, a I'intérieur de leur commentaire continu,
des quaestiones. Lorsque le Liber sententiarum du Lombard
sera a son tour commenté, les guaestiones s’inséreront la
aussi, dans une expositio textus, méme si, comme chez
saint Thomas et saint Bonaventure, I’hypertrophie des
quaestiones recouvre l’antique expositio de plus en plus
sommaire, et a peu prées insignifiante (3).

(1) C’est par une anticipation prématurée qu on a émis I’hypothése d’un
double exercice scolaire : les points difficiles de la lectio auraient été remis a
la dispute, apres la legon. Cf. G. LacoMBE et A. LANDGRAF, The « Quaestiones »
of Card. Stephen Langdon, dans The New Scholasticism, IV (1930), p. 130,
161-164. Peut-&tre ’évolution ultérieure de l'institution scolaire 1égitimerait-
elle I’hypothése (Etienne Langton enseigne dans le dernier quart du X1t s);
mais, pour la plus grande partie du x11¢ siecle, selon le témoignage méme des
ceuvres que nous en avons, la quaestio reste intégrée a la legon du maitre.

(2) Les Quaestiones d’Odon de Soissons (ou d’Ourscamp) ont été éditées
par PITRA, Analecta novissima Spicilegii Solesmensis. Altera continuatio, t. 11,
Tusculana. Tusculum, 1888.

(3) Restaient cependant la servitude du texte, et d’autre part I’incohérence
doctrinale des questions et des disputes, une fois détachées du texte. D’ou la

Publications
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Il est difficile de déterminer le moment ou la quaestio, se
détachant du cours ordinaire du maitre sur le texte, constitue
un autre exercice d’enseignement, une disputatio organisée,
le moment par conséquent ou les quaestiones disputatae
constituent une genre littéraire propre (1). De méme que la
quaestio scolastique ¢lémentaire avait eu une préformation
dans la quaestio patrlsthue de méme peut-on trouver des
preformatlons aux « questions disputées » a travers le haut
moyen age (2); mais ce ne sont la, ni en technique dialectique
ni en contenu doctrinal, des disputationes, — pas plus qu’il
ne faudrait par un anachronisme désormais patent, qualifier
de quaestiones quodlibetales les séries de questions du milieu
du x11® siecle (Robert de Melun, Odon de Soissons, etc.)
dont le désordre idéolegique reléve précisément des

portée de l'observation de saint Thomas, légitimant I'indépendance de la
composition de sa Somme : « ...Quia ea quae sunt necessaria talibus [disci-
pulis] ad sciendum, non traduntur secundum ordinem disciplinae, sed
secundum quod requirebat librorum expositio, vel secundum quod se prae-
bebat occasio disputandi ». Swum. theol., prol.

Ainsi qu on peut le conclure de tout ce chapitre, les cadres et formules :
expositio textus, divisio textus, dubia circa litteram, proviennent des procédés
et du vocabulaire en cours chez les maitres és arts.

(1) Nousysommes avec les Disputationes de Simon de Tournai (f vers 1201)
sans doute disciple d’Odon de Soissons. Cf. J. WARICHEZ, qui, en téte de
son édition, donne trés exactement la position et ’analyse de ce progres
technique : Les Disputationes de Simon de Tournai, Louvain, 1932, p. XLIII
et ss.

(2) Richer raconte que l'empereur Othon mit en présence les deux philo-
sophes grecs Gerbert et Ottric, et leur fit discuter une question philosophique,
a Ravenne, devant une nombreuse assemblée (RicHER, Historiae, 111, 58;
P. L., 138, 106). Guitmond, au x1¢ siecle, rapporte que Bérenger et Lanfranc
auraient eu aussi entre eux une dispute de ce genre, d’ou Lanfranc serait sorti
vainqueur (GUITMOND, De corporis et sanguinis Christi veritate, 1; P. L., 149,
1458). Enfin, pour en venir au x11¢ siécle lui-méme, on sait qu’Abélard s’acquit
une grande gloire par son habileté dans la disputatio. Tout jeune, encore disciple
de Guillaume de Champeaux, il forgait son maitre, en discutant avec lui, &
modifier ses théories sur les universaux. Plus tard, entré 4 son tour en possesion
d’une chaire, il envoyait ses disciples combattre tant Guillaume de Champeaux
que ses éleves, et ’honneur de leurs victoires rejaillissait sur lui. (Hist. cal.,
P. L., 178, 121B). La victoire dans une disputatio parait méme avoir été regardée
comme un signe auquel on reconnaissait qu'un disciple était devenu capable
d’étre maitre a son tour. C’est a la suite de ses victorieuses discussions qu’Abé-
lard alla fonder sa premiére école & Melun; de méme Goswin, futur abbé
d’Anchin, ayant vaincu Abélard dans une disputatio, au dire de son biographe,
de nombreux disciples accoururent pour se mettre sous sa discipline (Vita
S. Goswini, Recueil des historiens des Gaules, t. XIV, p. 443). — Mais tout
cela ne témoigne pas d’un régime scolaire, d’une « institution »; en tout cas,
point de genre littéraire avec ses exigences techniques et son style.
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servitudes textuelles de la lectio, alors que le désordre du
quodlibet provient de Uextréme et plus aigué évolution de la
disputatio, dans une ultime libération des derniéres attaches
scolaires du labeur scientifique : libre allure tctale de la
recherche en pleine émulation, et non premiéres échappées
d’une speculatlon encore 31mplette Ce serait passer indii-
ment des premieres décades du x11€ siécle a la seconde moitié
du x111€ (1).

Le premier fruit important que nous ayons, au milieu
du x11¢ siecle, du souci croissant d’organiser en corps doctri-
nal les quaestiones disparates de la lecon traditionnelle, ce
sont les fameuses Sentences de Pierrre Lombard. « Je ne suis
pzs loin de penser, écrit le P. Mandonnet, que les quatre
livres des Sentences du Lombard ne sont autre chose que
les questions qu’il a soulevées ou disputées au cours de son
enseignement de la Bible et qu’il a finalement ordonnées
est un corps de doctrine théologique » (2). Suggestlon qui
éclaire de maniére décisive I’évolution des institutions et de
I'enseignement au mulieu du X11¢ siecle, au point précis ou
s’amorce la science théologique au dela de ’exégése biblique
(cf. chap. VI). Telle sera la destinée féconde de la quaestio (3).

A voir ains1 dans leur genése les divers types de travail
qui constituent la disciplina médiévale, on échappe a I'im-
pression de morne et immuable routine que donneraient 2

(1) Quel qu’avis qu’on ait sur la date précise de ’apparition de ’exercice
« quodlibétique » proprement dit, au milieu du xi1® siécle, il est désormais
impossible, apres ’étude décisive du P. MANDONNET (Saint Thomas d’ Aquin
créateur de la dispute quodlibétique, dans Rev. sc. ph. th., XVI (1926), pp. 477-
506, XVII (1927), pp. 5-38; cf. surtout pp. 5-18) de maintenir les confusions,
courantes jusqu’alors, sur ce point de I’histoire de ’enseignement. Il importe
de discerner dans cette évolution la période des préformations spontanées
et celle de ’exercice organisé selon une structure & lui propre, dont ’'un des
traits typiques est que le choix des sujets est fait en séance au gré des auditeurs,
et non selon le choix préalable du maitre. Autre chose sont des questions
disparates, et autre chose une dispute quodlibétique. Cf. Etudes d’histoire
litt. et doctr. du X111® s., Premiére série, p. 28, 4 propos des préformations vers
1240-1245. Sur la structure du quodlibet, cf. P. GLORIEUX, La littérature
quodlibétique de 1260 a 1320, Le Saulchoir [Paris, Vrin], 1925.

(2) P. MANDONNET, Bulletin thomiste, VIII (1931), p. [233]-

(3) Cf. outre les ouvrages cités, P. MANDONNET, S. Thomae Aquinatis
Quaestiones disputatae, Paris, 1925, t. I, Introduction, De la Question & la
Dispute, pp. 1-12; ID., L’enseignement de la Bible « selon l'usage de Paris »,
dans Rev. thomiste, XXXIV (1929), pp. 489-519.
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un regard superficiel les textes extrémement stylisés qu’elle
produira bientdt. En réalité, ces deux formules d’ « expli-
cation de textes » (lectio) et de « discussions » idéologiques
(disputatio), incarnent peu 2 peu, dans des esprits encore
frustes, et soutiennent sans 'amortir — du moins pendant
deux si¢cles — une méthode pédagogique que nous quali-
fierions aujourd’hui d’ « active » puisqu’elle ménage, a
travers le poids mort de la scolarité, la curiosité ouverte
et inquisition tant de 1’éleve que du maitre. I1 n’est pas
jusqu’a la dispute quodlibétique, au terme de cette évolution,
qui n’évoque, en son atmosphere médiévale, quelque for-
mule moderniste de travail en commun, ou le fait divers
voisine avec la plus abstraite spéculation, au caprice d’un
auditoire fort mélé, hors des rites et des protocoles.

Décidément nous nous sommes faits de I’école médiévale,
primesauti¢re et tumultueuse, une image bien misérable,
calquéessur les modernes manuels delascolastiquebaroque du
xvil¢ siécle, ou l’aridité est non pas au bénéfice d'une
technique exigeante, mais le résultat d’un rationalisme court,
sans intuition et sans dynamisme synthétique, engoncé dans
un protectionnisme clérical ou laic ol la liberté d’allure et
lardeur de progrés faisaient les frais des faveurs officielles.
Affligeante équivoque que prolongent encore, au mépris de
I’histoire, maints penseurs scolastiques contemporains. Lire
Abélard, Hugues de Saint-Victor, Albert le Grand, saint
Bonaventure et saint Thomas, dansle «climat » de Wolf, c’est
faire un contre-sens sans reprise possible; etles Disputationes
metaphysicae, si méritoires soient-elles, de Francois Suarez,
n’ontplus de commun quelenom, en pédagogie intellectuelle,
avec les quaestiones disputatae du x111° sicle.

Aprés cette description théorique des programmes et des
méthodes d’enseignement, il serait intéressant, si histoire le
pouvait faire, de saisir sur le vif, en leur exercice méme,
ces programmes et ces méthodes, et de mesurer la valeur
professionnelle des maitres qui les pratiquent. Quelques
¢léments cependant peuvent étre recueillis, dont il faut
d’avance délimiter le pessimisme, car ce sont, ici comme
ailleurs, les faiblesses et les lacunes que les documents
retiennent, tandis que le cours régulier des bons travailleurs
ne donne guére matiére 2 la chronique. La encore la lecture
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du Didascalion et trés particulierement du Metalogicon fournit
maints traits psychologiques, en méme temps qu'une
critique serrée de certains enseignements du temps.

Si les défaillances morales, désir de la popularité, ambi-
tion, amour de l’argent, provoquérent de facheuses con-
descendances aux golts des éléves au lieu de la fidélité
aux disciplines nécessaires (1), il reste que, alors comme
toujours, le défaut le plus menacant était le manque d’ordre
et de clarté, défaut de portée d’autant plus grande alors
que l’enseignement était surtout oral, et que les éleves
n’avaient guére, pour leur travail, que Tes notes prises aux
lecons ou les notions apprises par ceeur. Abélard était
un professeur extrémement clair, habile a procurer une
lecture limpide des textes : d’ou, au témoignage de Jean de
Salisbury, sa séduction, méme dans les matiéres les plus
difficiles (2). Lui-méme recommande cette qualité dans
Pexposition, au détriment de toute recherche de style, ici
déplacée (3). Adam du Petit-Pont confessait au contraire,
non sans quelque cynisme que, pour réussir aupres des
étudiants, il fallait se donner des airs de profondeur et
d’obscurité (4).

On pourrait faire un précieux recueil, encore aujourd’hui
suggestif, des conseils donnés sur la manie¢re de lire et
d’expliquer (lectio, expositio) les textes, contre ceux qui
les chargent indliment de toutes sortes d’élucubrations hors
le contenu direct de la lettre. Péché commun, que dénoncent

(1) Lieu commun de tous les temps, développé par exemple par GUILLAUME

DE CoNcHEs, De philosophia mundi, IV, c. 37 : « Qualis quaerendus sit
magister »; P. L., 172, 99-100.
(2) JeaAN DE SALISBURY, Metalog.. 111, 1; éd. Webb, p. 120 : « ...Quem

morem secutum recolo Peripateticum Palatinum. Inde est, ut opinor, quod
sed ad puerilem de generibus et speciebus, ut pace suorum loquar, inclinavit
opinionem; malens instruere et promovere suos in puerilibus quam in gravitate
philosophorum esse obscurior ».

(3) Cf. dans son Carmen ad Astralabium, édit. Hauréau, p. 33 :
Planitiem quemcumque sequi debet expositorem
Quantumcumaque rudis sit sermo ejus in hoc.

Et il écrit a Héloise, en lui envoyant des sermons : « Plus quippe lectioni
quam sermoni deditus, expositionis insisto planitiem, non eloquentiae compo-
sitionem : sensum litterae, non ornatum rhetoricae ». P. L., 178, 379.

(4) JEAN DE SALISBURY, Metalog., 111, 3; éd. Webb, p. 134 : « Dicebatque
se aut nullum aut auditores paucissimos habiturum, si ea simplicitate sermo-
num et facilitate sententiarum dialecticam traderet, qua ipsam doceri expe-
diret ».
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tour a4 tour Hugues de Saint-Victor, Jean de Salisbury,
Adam du Petit-Pont. « Ils ne savent pas, dit le prerruer
discerner ce qui appartient 4 chaque science, mais, a propos
de n’importe quoi, ils parlent de tout. Dans une lecon de
grammaire, ils discutent sur le syllogisme; en dialectique
ils parlent de déclinaisons; et, ce qui est plus ridicule encore,
ils trouvent moyen, en expljiquant le titre, de dire tout ce que
contient le livre; il leur faut trois lecons pour achever
d’expliquer Uincipit » (1).

Une question qui revient sans cesse et envahit tout, c’est
celle des universaux. « A generibus et speciebus nequaquam
receditur, sed eo applicabis undecumque institutus sit
sermo » (2). De fait, Abélard raconte qu’étant revenu a Paris
pour suivre les lecons de rhétorique de Guillaume de
Champeaux, il discuta avec lui sur la question des uni-
versaux (3). On tient 4 traiter cette question dans I’explica-
tion de I’Jsagoge de Porphyre, et cela contre I'intention de
Pauteur qui déclare expressément que ce n’est pas la sa
place. 11 est frappant de voir avec quelle insistance Jean de
Salisbury s’éléve contre cette erreur des maitres de son
temps, sans doute parce qu’elle était tres répandue (4). 11
faut lire Porphyre, dit-il, comme tout autre livre, de telle
fagon qu’on puisse facilement en comprendre la lettre, et
pour cela il importe de faciliter I'intelligence du texte et non
d’y ajouter des difficultés. Donnez successivement les divers
sens des termes qui y sont étudiés, ajoutez quelques dis-
tinctions nécessaires, le tout sans autre spéculation, n
superficie, car 1'Isagoge n’est qu’une introduction; rien de
plus (5). Certains font tout le contraire; ils passent leur
vie 4 ’explication de Porphyre, ils y fourrent tout. Pour faire

(1) Hucuss DE SAINT-VICTOR, Didasc., 111, 6; P. L., 176, 769D.

(2) JeaN DE SALISBURY, Polycraticus, VII, 12; éd. Webb, p. 142.

(3) ABfLARD, Hist, calam., c. 1; P. L., 178, 113.

(4) Ces mémes invectives, contre cette méme erreur, il les faudrait reprendre
aujourd’hui, en plein xx si¢cle, & propos de nombreux manuels de logique!

(s) JEAN DE SALISBURY, Metalog., 111, 1; éd. Webb, p. 120. — On a un
type de ce genre de travail dans les petites gloses littérales d’Abélard sur
Porphyre et sur Boéce, encore inédites; cf. B. GEVER, P. Abaelards Philoso-
phische Schriften (Beitr. 2. Gesch. d. Phil. u. Theol. d. Mitt., XXI), pp. 592-593;
quelques extraits dans'V. CousIN, Ouvr. inédits d’ Abélard, Par1 1836, pp. 551~
576. Au contraire les gloses « Ingredientibus » et « Nostrorum petitioni socio-
rum » (éditées par Geyer, loc. cit.) sont de véritables recherches personnelles,
et non ceuvres de lectio.
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montre de leur science, ils se rendent inintelligibles : chaque
lettre est pour eux pleine des secrets de Minerve; ils aménent
toutes les opinions, mélent Platon et Aristote. Qu’ailleurs
cela soit utile, oui, mais « non erat hic locus » (1), « magis
dedocent quam erudiunt qui in hoc libello legunt universa
et eum brevitate sua contentum esse non sinunt » (2). Ils en
viennent a traiter d’4ne baté ceux qui s’attachent & com-
prendre la lettre du texte : eux, ils dissertent & perte de vue,
prenant pour de la science leur cliquetis de mots et d’argu-
ments, perversion de rhéteurs installés en dialectique (3).

Jamais plus vigoureuse critique ne fut faite de la méthode
dite aujourd’hui, par mépris, « scolastique », que par ce
scolastique du x11® siécle; jamais sentiment de la valeur
formatrice de la modeste explication d’un texte, ne fut si
solidement éprouvé et proclamé. Aussi bien Jean de Salis-
bury est un bel exemplaire de cet homme nouveau de la
renaissance du XI1° si¢cle, un humaniste vraiment, et en cela
méme qu’il défend la dialectique et exalte la fécondité
intellectuelle des Topiques d’Aristote.

Il importzit ainsi de pousser assez loin I’analyse des
méthodes d’enseignement en cours, ou mieux en formation,
dans la premiere moitié du x11¢ siécle; ici plus qu’ailleurs,
il efit été néfaste de s’en tenir & des lieux communs agré-
mentés de quelques références, comme on le fait trop
souvent. Ce n’est pas seulement la précision historique qui
est en jeu, mais 'appréciation psychologique d’une péda-
gogie a la fois rudimentaire et vigoureuse, toute fraiche, et
grosse de conséquences techniques pour tout l'avenir de
I’enseignement, voire de la culture, au moyen 4ge : hors la
connaissance de cette genése, les ceuvres des x111€ siécle et
suivants seraient inintelligibles dans leur composition, et
facilement I'on céderait au préjugé qui voit dans leur

(1) Ibid., 11, 16-17; éd. Webb, p. go et ss.

(2) Ibid., 111, 3; éd. Webb, p. 134.

(3) Lire toute cette tirade, Polycraticus, VII, c. 12 : « De ineptiis nugatorum
qui sapientiam verba putant »; éd. Webb, II, p. 136-138. « Accede ut docearis;
quid in scriptis suis auctores senserunt diligenter inquire; excute litteram;
statim increpabit duritiam tuam et asino Archadiae te dicet tardiorem. Plumbo
ebetior es, dum quid in littera latet interrogas; littera inutilis est, nec curandum
loquatur »,
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armature monotone et rigide un appareil tout artificiel en
lequel s’enchainaient les plus libres pensées.

Certes c’est un gros probléeme de qualifier, historiquement
et doctrinalement, cette méthode didactique, surtout lors-
qu’elle va étre exploitée par la dialectique et son concep-
tualisme raffiné. Mais c’est d’avance s’en fermer I'intelli-
gence que de la regarder a travers la réputation méprisante
que lu1 fera ’'Humanisme, jugement de rhétoricien pour qui
le culte de la forme et du beau style prévaut sans nuance sur
les exigences précises de 1’analyse scientifique ou philoso-
phique. L’un des traits essentiels de cette didactique
« scolasthue » (1) est précisément de naitre d’une lectio (2),
de s’engager sur un texte de base : Priscien, Cicéron, Euclide
ou Aristote : expression pédagogique de l'estime que, en
période de rennaissance, on porte sans mesure aux euvres
antiques, et qui devient si facilement Poccasion d’une
science livresque — le grand péché de I’Humanisme. Quel
paradoxe!... De sorte que ce sera le moins humaniste des
hommes du Quattrocento, Vittorino de Feltre, qui, revi-
gorant l’antique #rivium et quadrivium par son amour de
Pantiquité, mais ne cédant point a4 I’ « éloquence » des
pédagogues de son temps, serait en somme et sans paradoxe,
le plus fidele successeur des maitres du X11€ siecle et de leur
discipline : discipline de l’esprit et de ’homme, non disci-
phne du beau style (3). Etrange division de biens sp1r1tuels
quidevraient se rencontrer, et qui fait lemystére desliensqui
unissent la renaissance du XIIe siecle 4 la Renaissance du xve,
en méme temps que des abimes qui les séparent. Il est temps
d’en venir, aprés 'examen de ces contextes, économiques,
sociaux, pédagogiques, a cette renaissance méme en son
mouvement spirituel : la genése de l'institution scolaire
nous y a introduit, cette institution doit maintenant y trou-
ver elle-méme sa cause profonde, dens ’homme nouveau
qui nait.

(1) Scolastique : de cette qualification équivoque et tendancieuse, voici
I’'un des éléments intégrants, ainsi éclairés par l’intérieur.

(2) Hors méme le cas premier, mais trés particulier, de la théologie, qui,
par définition, se construit 4 base de texte biblique.

(3) Sans recourir aux ouvrages spécialisés, hors de propos ici, cf. Ph. Mon-
NIER, Le Quattrocento. Essai sur Uhistoire littéraire du xve siécle italien, t. 1,
Paris, 1920, pp. 241-249.
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NOTE BIBLIOGRAPHIQUE

Pour le Didascalion d’Hugues de Saint-Victor et le Metalogicon de
Jean de Salisbury, voir les bibliographies générales sur ces deux
auteurs. Mais les travaux indiqués restent, du moins pour notre sujet,
de peu de profit, 2 coté d’une lecture directe et assidue des deux textes.

Sur les « sept arts », cf. E. NORDEN, Die Stellung der artes liberales
im mittelalterlichen Bildungswesen, dans Antike Kunstprosa, 11, Leipzig,
1898, p. 670 et ss.; K. AppunN, Das Trivium und Quadrivium in
Theorie und Praxis. 1. Teil. Das Trivium, Beitr. z. Gesch. d. hiheren
Schulwesens im Mittelalter (Diss.), Erlangen, 1goo; R. M. MARTIN,
art. Arts libéraux, dans Dict. d’Hist. Eccl., t. 1, Paris, 1912. Et plus
généralement J. MARIETAN, Le probléme de la classification des sciences
& Aristote @ saint Thomas, Paris, 1go1 (serait a refaire aujourd’hui).

Sur les techniques de I’enseignement, études citées au cours de
I'exposé. Aucun ouvrage d’ensemble.




CHAPITRE IV

LA RENAISSANCE DU DOUZIEME SIECLE

Ce n’est plus en effet un paradoxe de parler de renaissance
pour le si¢cle qui vit naitre la scolastique; ce devient méme
le cliché dans lequel répertoires et manuels classent désor-
mais Dhistoire, littéraire et doctrinale, du xme siécle ().
L’exposé que nous venons de faire de I’organisation scolaire,
de ses conditions nouvelles, de ses méthodes d’enseigne-
ment, témoigne déja a sa maniére d’un soudain accroisse-
ment de labeur intellectuel et d’un affinement d’éducation,
que favorisent de plus en plus ’émancipation des classes
rurales, la fondation des Communes, extension des
échanges commerciaux, les découvertes géographiques et la
circulation des voyageurs. C’est ’ame méme de ce mou-
vement qu’il faut atteindre maintenant : conditionné par
cette économie sociale, politique, scolaire, la vie intellectuelle
va a son tour la spiritualiser en la mettant 4 son service.
L’Université de Paris, en 1200, sera le fruit normal de cette
poussée de seve, accaparant un peu i son profit la vie mor-
celée des centres culturels du x11® siécle, jusqu’a ce que,
des avant la moitié du x111€ siecle, elle inspire et provoque la
fondation de corporations universitaires analogues a travers
I’Europe.

Avant de discerner et d’analyser en elles-mémes les
tendances diverses et les écoles, qui composent et entre-
tiennent, dans la premiére moitié du x1® siecle, cette vie
intellectuelle, il importe d’en dessiner la physionomie
générale, et, fixant le sens de ce mouvement spirituel, de

(1) Sans parler du livre de Ch. H. Haskins, The Renaissance of the twelfth
century, Cambridge (Mass.), 1927, cf. A guide to the study of medieval history
de L. J. PaETOW, revised edition, New-York, 1931, p. 221, 292, 411. C’est
évidemment bouleverser les clichés regus depuis Burckhardt sur le concept
et le vocable de « renaissance ».
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situer dans I’histoire générale de la civilisation latine en
Europe cette « renaissance médiévale ». L’orientation
de ses premiéres aspirations et de ses premiéres démarches
déterminera en effet son évolution, et les facteurs qui alors
interviendront, engageront, par leur équilibre plus ou moins
instable, par leur conflit ou leur accord, sa destinée ulté-
rieure : grammaire et logique, humanisme et dialectique,
prééminence du trivium (lettres) sur le guadrivium (sciences),
découverte d’Aristote et eftacement de Platon, tous ces
éléments, en action et en réaction, finiront par conduire la
« renaissance » humaniste du x11¢ siécle a la scolastique du
x11r®. Renaissance encore — il le faut affirmer —, car c’est
bien le méme culte de I’Antiquité et la méme ardeur pas-
sionnée, c’est, et plus encore, la méme confiance candide
en la raison, jusque dans le domaine religieux; mais entre
’humanisme (grammaire, lettres) et les sciences de la
nature (quadrivium), jusqu’alors en équilibre, la dialectique
triomphante aura canalisé de manié¢re unilatérale cette
ardeur spirituelle, dotant philosophie et théologie d’un
admirable instrument, mais tarissant presque, pour un siécle
au moins, le golt du beau style et de 1’éloquence, et pro-
voquant la réaction antimédiévale de la renaissance.
Remous qui présente 'apparence d’une rupture des temps
pour un recommencement absolu par dessus dix siecles de
ténébres. Mais I’histoire, en révisant la trame des faits,
retrouve la continuité du réel, quitte a assouplir les classi-
fications et les concepts commodes a4 la mesure de la com-
plexe réalité des faits.

Si en effet 'on parle de renaissance médiévale, aux X1é-
X111® siécles, entre la renaissance carolingienne et la renais-
sance du xve siécle, ce n’est pas a la maniére d’une poussée
de culture entre deux éruptions univoques, ni non plus
comme d’une tentative de culture antique, avortant comme
la premiére avant que la troisiéme réussisse; c’est, selon des
traits tout 2 fait individuels, & la maniére d’une étape tres
originale au cours d’un cycle continu, qui d’un bout a 'autre
est une reconquéte du capital de la civilisation antique.
Et si cette conquéte progressive, se faisant sur terrain
chrétien, se trouve par la méme transformer profondément
'objet de sa découverte, il n’en reste pas moins que toute
la vie intellectuelle du moyen 4ge est traversée, ft-ce avec
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maints accrocs, par la ligne de cet efiort permanent. « Trois
grandes vagues d’une méme marée continue » (1).

Ce n’est point ici le lieu de développer le theme de cette
continuité historique et intellectuelle du moyen age, ou les
oppositions mémes des réformistes religieux soulignent a
chaque étape Iemprise croissante de la science et de la
culture, par Pexploitation du capital antique. 11 nous faut,
au contraire, dans cette continuité, souligner les traits
qui caractérisent chaque étape et déterminer ainsi la position
de la seconde, celle des xme-xie siecles, dans 1’évolution
générale, en méme temps que la coordination de ses élé-
ments composants.

Lorsque, au terme d’un long effort militaire, politique et
social, la dynastie carolingienne aboutit, autour de I’an 8oo,
a la constitution de ’empire, ce ne fut pas seulement le
triomphe politique d’un parti ou d’'un homme, ce fut, dans
Pesprit et dans I’ceuvre de Charlemagne, I'incarnation, la
ré-incarnation d’une idée : 'idée de ’Empire romain. Le
génie du grand empereur, et le sens spirituel, mystique
pourrait-on dire, de son entreprise, résident dans cette
conception d’une reprise en chrétienté de la vieille institu-
tion impériale; était ainsi captée a son profit et au profit de
I’Occident, 'idée romaine, toute chargée du prestige des
si¢cles et toute fraiche d’une nouvelleferveur. Enchantement
de Rome, candide et sommaire,

(1) L& 3. Pastow; A guide...; op. eit., p:i376:

A plusieurs reprises (en particulier, The battle of the seven arts, Berkeley,
1914, p. 13-14), Paetow critique ce terme de « renaissance »; mais c’est pour
protester contre une conception atomique de I’histoire, liée a des clichés
simplistes et & des classifications arbitraires, qui en ignorent la continuité.
« Mot maladroit, dit-il (loc. cit.). Nouvelle naissance, cela évoque la parole
évangélique et implique une espéce de miracle; hors la vision de I'histoire.
Dans la faveur présente des théories évolutionnistes, il est étrange que les
historiens soient cependant enclins a expliquer Jes périodes d’active trans-
formation par des concepts empruntés 4 une théorie de la régénération
miraculeuse. Avec le commencement du douzieme siécle, la vie en Europe
occidentale s‘élargit et s’approfondit rapidement, puis le rythme du déve-
loppement ne diminue plus désormais jusqu’a la découverte du nouveau
monde et ’organisation des états européens modernes. Ce développement
naturel et progressif se trouve dissimulé par d’arbitraires divisions et classi-
fications et par des notions unilatérales de ce qui constitue le progres de la
civilisation ».
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O Roma nobilis, orbis et domina,
Cunctarum urbium excellentissima,
Roseo martyrum sanguine rubea,
Albis et virginum liliis candida :
Salutem dicimus tibi per omnia,

Te benedicimus : salve per saecula (1).

qui va remplir toute I’dme médiévale, ses pensées, ses
orgueils et ses ceuvres. Organisation de I’enseignement et
réglement des écoles (capitulaires de Charlemagne), études
de grammaire, enthousiasme pour la culture classique
(Alcuin), ébauches de travail historique (Eginhard, Paul
Diacre), art raffiné de la belle écriture (minuscule caroline),
tous ces fruits de la « renaissance » carolingienne trouvent
leur amorce et leur séve dans la résurrection impériale, pivot
en institution sociale et politique de la premicre récupé-
ration du savoir antique.

Certes tout le champ de la civilisation et tout un huma-
nisme s’ouvraient aux esprits et a leur curiosité : sciences,
lettres, philosophie, art, & travers maintes puérilités, témoi-
gnent d’un éveil émouvant et de la conscience d’une mission
spirituelle dans une Athénes renouvelée. Mais le point
sensible de cette renaissance, son domaine vraiment efficace,
c’est celui du Saint Empire Romain; non pas curiosité
savante de juriste, mais conception générale de la société
humaine, engendrée par l’assimilation, dans un premier
effort rationnel (dont I’élan va d’ailleurs bientét se heurter
4 la protestation des puissances spirituelles du Christia-
nisme) (2), d’un idéal politique et d’une économie uni-
verselle regus de I’Antiquité.

A Dautre extrémité de cette reconquéte du capital antique
par ’homme occidental, la renaissance du xve siécle, la
grande Renaissance, porte son élan et sa flamme sur les
lettres et les arts. Sans doute, 13 aussi, c’est tout I’esprit
humain qui est vivifié par ce réveil : la philosophie aristo-

(1) Cf. L. Trausg, O Roma nobilis : Philologische Untersuchungen aus dem
Mittelalter, dans Abhandl. Miinch. Akad., XTX (1892), pp. 299-395. Ce poeme
a été composé entre le 1x® et le x1° siecle.

(2) Car la querelle du Sacerdoce et de ’Empire, — dans le « Saint Empire
Romain », romain menace sans cesse saint —, n’est, en définitive, doctrina-
lement, que le premier épisode de Pinévitable conflit entre la mystique
chrétienne et toute « renaissance ».
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télicienne triomphe a Padoue, Lefévre d’Etaples édite
I’Organon, le droit romain soutient en sous-ceuvre les audaces
de Machiavel, et méme Ia ou la vie contemporaine introduit
des éléments inédits (naissance des nationalités avec
échec a ’Empire, découvertes scientifiques), une certaine
ivresse intellectuelle généralise et unifie, hors les beaux-
arts, 'esprit de la renaissance. Mais ce sont les arts et
« humanités » qui tout de méme restent les animateurs et
demeurent les symboles du mouvement, au point d’accaparer
toute la séve et de finalement verser dans un culte de la
forme hors le réalisme de la vie et de la vraie beauté.

C’est entre ces deux sommets que se situe la renaissance
des x11° et X111° siecles, dont les objets particuliers seront —
successivement et en des zoénes différentes — le droit
romain et la philosophie grecque. Il ne faut point céder,
certes, au mépris, voulu ou inconscient, dont on couvrit
longtemps la production littéraire, particulicrement Ia
littérature latine, du x11€ et du X111 siécle; nous aurons a en
rappeler, sommairement du moins, et la puissance et la
qualité; ici comme ailleurs, I'isolement dans lequel travail-
lent, chacun chez soi, « littéraires », « philosophes », et
ajoutons « scientifiques » (car la science grecque et arabe
entra alors dans les mémes véhicules que la philosophie),
aboutit a décomposer un complexe de culture en des élé-
ments désormais atrophiés et désaxés. Mais enfin, les ivresses
spirituelles du renouveau, dans leur commun rationalisme,
s’alimentérent surtout alors, parmi les sources antiques, au
droit romain et a la philosophie grecque, plus qu’a Ovide
ou a Cicéron : la découverte des Pandectes, I’exploitation
du Digeste, le travail intense d’Irnerius et de ses successeurs
a Bologne, le bénéfice qu’en tire le canoniste Yves de
Chartres, autant d’éléments sensationnels, au X11® siecle,
tant au point de vue scientifique qu’au point de vue culturel
et au point de vue ecclésiastico-théologique; puis, digne
parallele, un siécle apres, la non moins sensationnelle entrée
d’Aristote, en plusieurs « crues » successives, dont la derniere,
en plein xI1r® siécle, a Paris, consomme I’installation défi-
nitive de la pensée grecque dans l’intelligence occidentale
et dans la théologie chrétienne. Deux domaines donc, d’objet
et de clientele tout différents, mais parcourus avec le méme
enthousiasme, dans le méme esprit, avec la méme impré-
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gnation d’ordre romain et de lumiére grecque; tous deux
aussi dilatant et surexcitant la vie universitaire, le droit par
les carricres qu’il ouvre, la philosophie grecque par les
conflits intérieurs qu’elle suscite.

Quel qu’avis qu’on ait sur le contenu idéologique de ces
apports massifs et de ces exploitations enfiévrées, on ne
peut nier qu’il y ait 13, d’évidence, une étape décisive de
« renaissance » de I’Antiquité; et si 'on veut peser pareil
objet de culture au poids des idées, et non au poids de la
rhétorique, il est également indéniable que la renaissance
des x11®-x111°® siécles atteint aux profondeurs de I’homme
plus avant que la renaissance du xve siécle, toutes choses
égales d’ailleurs (1).

Le palais de Charlemagne, 'université de Bologne et de
Paris, la Florence des Médicis : trois lieux spirituels qu'un
méme idéal humain lie & fond par dessus les siécles, 4 travers
tous les contextes et tous les contrastes. Clest la méme
culture, c’est la méme raison, c’est le méme idéal de vie. Les
mémes défiances de I"ame chrétienne, légitimement effa-
rouchée, suffiraient 2 dénoncer cette parenté spirituelle
trois fois menacante pour elle. Aux yeux d’Augustin, ’'em-
pire romain n’était que le régime d’un immense latrocinium,
et non le regne de la justice; pour les augustiniens du
XIII® siecle, 'empereur n’est que le porte-glaive du pape, non
le maitre d’un ordre temporel, et Aristote est le type du
rationalisme paien, non le maitre de I'intelligence chré-
tienne; pour les réformateurs religieux du xvi® siécle, les
artistes sont les promoteurs d’un naturalisme gros d’immo-
ralité, et la belle prose de Sadolet recouvre un pélagianisme
inconscient. Trois fois aussi — par un Alcuin (1x® siécle),
par un Innocent III et un Thomas d’Aquin (xIre-xime
siecles), par un Erasme et un Léon X (xvie siécle; mais
on n’ose insister, ici!), — le Christianisme domine ses
apprehensions et rectifie son premier pessimisme, prenant

(1) Cf. E. GiLsoN, L’hwmanisme médicval, dans Les idées et les lettres,
Paris, 1932, p. 190 : « Si donc ’on admet que, par dela ’Humanisme de la
lettre et de la forme, il y a un humanisme de I’esprit, avec tout ce qu’il implique
de confiance dans la stabilité, la valeur, I’efficacité de la nature et de I’homme,
on ne peut plus méconnaitre qu’en assimilant Aristote le moyen 4ge assimilait
Phellénisme méme dans ce qu’il a d’éternellement valable et opérait une
révolution bien plus profonde que celle de ’art d’écrire, une révolution dans
Part de penser ».
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dans cette lutte méme plus pleine conscience de sa capacité
de rédemption, qui doit tout sauver de ’homme et le
parfaire, jusqu’aux racines les plus humaines de son action,
de sa pensée et de ses sens (1).

Cette conception des trois renaissances, ou plus exacte-

ment d’une renaissance en trois étapes — étapes parfois
disloquées, morcelées, dressées contre elles-mémes, mais
cohérentes tout de méme, — implique en définitive une

critique historique et philosophique du concept de « moyen
4ge ». Sans entrer ici dans cette philosophie de I'histoire (2),
il fallait tracer la ligne dans le sens de laquelle cet « age
moyen » prend position et figure, entre ’Antiquité et les

(1) Que ses théologiens aient réussi, en fait, au xvi® siecle et depuis, c’est
une autre affaire, — celle de I’ « humanisme chrétien ». La Renaissance n’a
pas eu de Thomas d’Aquin, mais seulement des nuées de commentaires.

« On peut dire que 1’école thomiste du xvi® siecle a complétement failli
3 sa mission dans la mesure ou elle s’est opposée & la Renaissance au lieu de
I’assimiler et d’en prendre la direction spirituelle, comme saint Thomas
avait pris celle du mouvement philosophique au x111® siecle. Non seulement
le thomisme avait dans ses principes de quoi le faire, mais ¢’était sa destination
propre que de le faire, et méme, comme un de ses fils spirituels me le faisait
récemment observer, on peut se demander pourquoi un homme tel que
Cajetan ne I’a pas fait. C’est peut-€tre parce que, le régne des commentateurs
succédant i celui du créateur, les thomistes avaient perdu ’esprit conquérant
de saint Thomas... Le danger qui menace en permanence le thomisme,
c’est de ne pas se rendre compte qu’il est impossible de conserver sans créer.
Il y a, méme sur le plan humain, une vérité de la création continuée ». E. GIL-
soN, La tradition frangaise et la chrétienté, dans Vigile, IV (1931), cahier I,

oYl B0 i o
(2) C’est I’histoire de la langue latine qui a provoqué la naissance du concept
et du terme de « moyen Age » : ’humaniste Keller (Cellarius, 1634-1707)

divisait cette histoire en trois périodes : historia antiqua, jusqu’a Constantin,
historia medii aevi, jusqu’a la chute de Constantinople en 1453, historia nova;
et DU CANGE intitulera son ouvrage Glossarium mediae et infimae latinitatis.
Vocabulaire et critére de grammairiens et de rhétoriciens furent érigés en
philosophie de I’histoire.

Mais la position d’ « 4ge intermédiaire » n’est point dépourvue d’un tres
exact sens, celui méme que le dit moyen 4ge percevait. « Beaucoup plus
conscient de sa place dans lhistoire qu’on ne I'imagine communément,
il a accepté et revendiqué comme un honneur le rdle de transmetteur d’une
civilisation qui lui était dévolu »; c’est toute I’histoire du théme littéraire
De translatione studii, amorcé au Ix® sitcle et qu’on peut suivre jusqu’au
X1v® : la science d’Athénes et de Rome a été transmise 4 la France; Paris est
la nouvelle Athénes. (Cf. E. GiLsoN, L’humanisme médi¢val, dans Les idées
et les lettres, Paris, 1932, pp. 182-185).

Sur ce vocable de « moyen age », cf. P. Lehmann, Vom Mittelalter und
von der lateinischen Philologie des Mittelalters, dans Quellen u. Untersuch.
. latein. Philol. d. Mitt., V (1914), pp. 1-25; Mittelalter und Kiichenlatein,
dans Hist. Zeit., CXXXVII (1927), pp. 197-213; L. SORRENTO, Medio Evo.
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temps modernes. Tous les faits littéraires, artistiques,
philosophiques, religieux, théologiques, que nous aurons 2
enregistrer trouveront la leur intelligibilité, leur logique,
pourrait-on dire, si le mot ne semblait compromettre la
complexité et le relativisme de tout enchainement historique.
C’est bien le terme de renaissance, au sens dit, qui exprime
le moins mal cette intelligibilité, et, précisément par la
discoordination de ses objets successifs, respecte cette
complexité.

Un trait va donc s’imposer d’emblée a notre investigation,
caractérisant cette littérature, cette science juridique, cette
philosophie : fruits d’une renaissance, elles reléveront
d’abord de I'imitation. Elles ne seront pas d’abord le résultat
d’une rencontre toute fraiche de I'tmagination avec les
choses, la conclusion de l’analyse d’un donné social et
politique contemporain, 'expression d’un regard tout neuf
de esprit sur le réel et sur son ontologie : ’homme va alors
a la rencontre des choses muni d’un capital regu, qui décuple
sa puissance et assure sa perspicacité, mais qui reste un
capital recu, et requ par les livres. Renaissance dit éveil,
ardeur, ivresse; mais aussi recours au modele déja fait,
lumiere empruntée, bref : imitation.

Certes, il y eut au moyen age, proclamons-le, comme a la
renaissance, des zoOnes entiéres d’originalité, de totale
nouveauté : en plein siecle d’aristotélisme scolastique,
I'ogive, insoupgonnée des Grecs, répandait sa beauté sur
I'lle de France, et a travers ’épaisseur des imitations d’Ovide
ou de Virgile, la langue francaise créait le Roman de Renart
et le jeu des mysteres (1), — sans parler de I’Ame chrétienne
qui insérait a la racine de tous ces humanismes un ferment
novateur. Que Notre-Dame de Paris se construisit au
moment ou l'on commentait Aristote et Justinien, que
Giotto soit un contemporain de Duns Scot, cela prouve

1l termine e il concetto, dans Annuario della Univ. Catt. d. S. C., Milano,
1930-1931, Pp. 45-95. Et aussi dans I’Encycl. Brit., les articles Middle Ages de
J. T. SHOTWELL dans la 11° édition, et de F. M. POwICKE, dans la 14°; et
G. KurtH, Qu’est-ce que le moyen dge? Bruxelles, 1898; 5¢ éd., Paris, 1907.

(x) Dans le domaine politico-social, le mouvement communal (heurt,
en Italie, avec l'institution impériale), en réaction par conséquent contre la
« renaissance » carolingienne; dans la vie intellectuelle, quelque éveil du sens
critique et de l’esprit d’observation; etc.

Publications 10
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simplement qu’une renaissance ne recouvre pas tout et que
la vie garde toujours son initiative; c’est a nos catégories a
respecter la complexité des faits.

Mais, puisque imitation il y a, ce qu’il faut observer
surtout, c’est qu’imitation ne dit pas conformisme, tutelle
permanente, art ou pensée de seconde zone, en pale reflet
de 'ceuvre directe seule entée sur la réalité. Le génie ne
réside point seulement, ni toujours premierement, dans la
nouveauté créatrice, dans la spontanéité pure, dans une
originalité éperdue, grice 4 une intuition sans préparation ni
discipline. Cette conception romantique du génie ne
répond, du moins dans ses exclusives, ni a la réalité psycho-
logique, ni a 'authentique valeur du travail humain, que ce
soit en art, en spéculation philosophique, ou méme en
religion. Saint Thomas adoptant Aristote ne manque pas
plus de génie que Michel Ange exploitant I'arc romain;
et la Somme théologique, au X111¢ siecle, n’est ni plus ni moins
comparable a la Meétaphysique que Saint-Pierre de Rome
le sera au Parthénon.

Evoquer au départ méme de cette littérature, de cette
science du droit, de cette dialectique, de cette théologie
des XI11¢ et XIT1® siécles, les sources de leur inspiration et leur
méthode d’imitation, ce n’est donc point les marquer d’une
tare, c’est nous ménager l'intelligence de leur démarche et
Ise vrais criteres de leur valeur (1).

(1) Ce schéme des trois renaissances, des trois étapes de renaissance, se
trouve énoncé dés 1899 par P. MANDONNET, Siger de Brabant et I’ Averroisme
latin au X118 siécle, pp. XviI-xx (28 éd., Louvain, 1911, pp. 3-5). Il tend 2
prévaloir, cf. L. J. PAeTow, A guide to the study of medieval history, éd. rev.,
New-York, 1931; p. 376; Ch. H. Haskins, G. CoHEN, etc. Ainsi se trouve
éliminée la conception de la Renaissance popularisée par ]J. BURCKHARDT,
Die Kultur der Renaissance in Italien, 1860 (10¢ éd., Leipzig, 1908) et par
G. VoicT, Die Wiederbelebung des classischen Althertums, 1859 (3¢ éd., 1893).
Cette conception s’accommodait encore 2 peu pres d’un parallélisme avec
une renaissance « carolingienne », non sans d’ailleurs en fausser l’axe et la
constituer par des analogies extrinséques (Histoire de ce parallélisme dans
E. ParzeLt, Die karolingische Renaissance, Vienne, 1924, pp. 9-31); elle est
ruinée par la vision historique d’un moyen Age en assimiliation progressive
de la culture antique (travaux de PaeErow, Haskins, GILSON, etc.).

On peut trouver un pressentiment de cette conception chez J. J. A. AMPERE,
Histoire littéraire de la France avant le douziéme siécle, Paris, 1848, t. III,
p. 33 : « La premiére [renaissance] date de Charlemagne, la seconde tombe
3 la fin du xr® siécle, la derniére est la grande renaissance du Xv® et du
xvié siécle ». Que ne l’a-t-on suivi, au lieu de se mettre 4 la remorque de
Burckhardt.
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L’HERITAGE LITTERAIRE ET PHILOSOPHIQUE

Si le culte de I’ Antiquité anime les X11€ et X111°siécles, nous
allons avoir & mesurer le etiets de cette attitude non seule-
ment sur le plan pédagogique ol la lecture des textes
(lectio) devient le premier exercice de tout enseignement
(cf. supra), mais dans le travail intellectuel proprement dit :
ces textes de base — lettres, droit, philosophie, etc. —
commanderont méthodes, pensées et doctrines. Ils seront
des auctores, non pas seulement pour satisfaire une curiosité
d’érudits et de lettrés, mais parce qu’ils feront figure d’au-
torités (auctoritates), de docteurs authentici, dont les juge-
ments et les critéres sont acceptés avec respect, et, en prin-
cipe du moins, avec docilité : modéles littéraires, pour les
grammairiens et les rhétoriciens, maitres de science et de
pensée, pour les dialecticiens, les mathématiciens, les juristes
les théologiens.

Avant donc d’en venir aux rencontres de fait, entre
maitres médiévaux et auteurs anciens, il faut s’établir sur ce
terrain, qui n’excluera certes pas l'indépendance et I'esprit
critique, mais qui suppose comme premié¢re démarche un
acte de révérence et de confiance, voire d’admiration. Ovide,
Cicéron, Aristote, Ptolémée, Justinien, bénéficieront d’'un
préjugé de faveur : auctores, ils font « autorité ».

Déja dans la langue classique, auctor désignait non seule-
ment celui qui avait fait une ceuvre quelconque (agere),
mais celui qui avait qualité juridique ou dignité pour la faire.
Le Code de Justinien opposait aux exempla les authentica
et originalia rescripta, et, dans le droit ecclésiastique, le pape
Grégoire emploiera ce méme vocabulaire. Par métonymie, le
mot auctoritas signifiera non plus la dignité dont est revétu
un auteur ou son ceuvre, mais le texte méme qu’on invoque :
Vauctoritas Prisciani, Ciceronis, Aristotelis, ne signifie pas la
valeur personnelle de Priscien, de Cicéron, d Aristote, mais
désigne un texte de Priscien, de Cicéron, d’Aristote.

Evidemment dans les disciplines théologiques, ou I'idée
de tradition et d’autorité est le principe méme de la méthode
de travail, les termes auctores, auctoritates, authentici, vont
prendre une portée spécifique, comme d’ailleurs en juris-
prudence; aussi bien dogmes religieux et décrets juridiques
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s’apparentent par la, d’ou le parallélisme étroit de leur
vocabulaire. Le recueil des Novelles de Justinien, authentifié
par Irnerius de Bologne, fut désigné sous le nom d’Authen-
tica. Mais, dans les autres domaines aussi et plus qu'on ne
I’a observé, auctor a un sens fort aujourd’hui perdu, qu’il
importe de souligner (1). Dans le domaine de la grammaire
et de la rhétorique par exemple, c’est selon ce sens qu’il faut
entendre la lecture et lexplication des aucfores, que nous
avons décrites ci-dessus d’aprés le texte bien connu de Jean
de Salisbury sur la pédagogie de Bernard de Chartres (2).
Etant donnée cette valeur, on aboutit 4 ne traiter les écrivains
plus récents, si autorisés soient-ils, qu’en maitre de seconde
zone, des magistri, non des auctores, et leurs opinions ne sont
pas des authentica. Ainsi devra-t-on juger Alexandre de
Villedieu en grammaire par exemple, Geoftroy de Vinsauf
en art poétique, Lambert d’Auxerre en logique, Hugues de
Saint-Victor en théologie.

La révérence avec laquelle étaient regus et cités les auctores
s’accommoda d’zilleurs bien vite d’une critique qui, sous
les formes les plus déférentes, ménagera des libertés d’in-
terprétation que nous trouvons aujourd’hui assez décon-
certantes. On cite ’auctoritas, mais on la tourne a son gré et
a son sens , lui faisant dire plus ou moins ce que l'on a, soi,
dans Pesprit : « Auctoritas cereum habet nasum, id est in
diversum potest flecti sensum », dira Alain de Lille (3);
d’ou il conclut a la nécessité d’une intervention de la raison
dans le travail théologique. Ce procédé habile et parfois
indiscret est la rancon de l’admiration qui, en temps de
renaissance, enveloppe les anciens d’une estime de com-
mande. Mais il est du moins appliqué fort consciemment;
c’est beaucoup plus nous qui faisons preuve de naiveté en
prenant pour argent comptant les exégeses médiévales, et
croyons que les maitres d’alors pensaient trouver toutes

(1) Y compris en langue vulgaire. « Si cum Tullus le nous remembre ou livre
de sa retorique, Quimoult est science authentique », Roman de la Rose, 16.400; et
Froissart parle d’un « bourgeois notable et authentique », Chron., liv. 111, c. 4.

(2) JEAN DE SALISBURY, Metalog., lib. I, c. 24; éd. Webb, p. 55 et ss.

Déja ArLcuiN, De rhetorica, éd. Halm, Rhet. min., p. 544 : « Legendi sunt
auctorum libri eorumque bene dicta memoriae mandanda : quorum sermoni
adsueti facti qui erunt, ne cupientes quidem poterunt loqui nisi ornate ».
Sur P’imitation des modeles en ce domaine, cf. E. FARAL, Les arts poctiques
du X11® et du xuie siécle, Paris, 1923, pp. 99-103.

(3) ALAaN DE LiLLE, De fide catholica, lib. 1, c. 30; P. L., 210, 333-
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formulées dans leurs sources leurs plus originales pensées.
Passe encore pour les grammairiens ou les lettrés, tout
attachés aux formes; mais pour les philosophes et les théo-
logiens, saint Thomas sait trés bien, par exemple, qu’il
donne un coup de pouce 4 Aristote et qu’il redresse Augus-
tin. Exponere reverenter, ou simplement exponere : c’est la loi
du genre, et ce mot en est la formule technique, couram-
ment employée; il n’est que d’en saisir la portée (1).

Il reste que cette littérature d’imitation est non pas con-
dzmnée (nous avons observé qu’imitation ne contredit pas
inspiration), mais du moins menacée de servilité, surtout
sur le terrain de la grammaire et des lettres. On sait comment
y succomba la renaissance du xve siécle; y tomba sembla-
blement la littérature latine du x11® siécle. Et avec la servilité,
vient la rhétorique de convention. « La tyrannie de la régle
devient si rigoureuse, qu’elle substitue au libéralisme des

(1) Voici, quant aux grammairiens, comment Thurot, au terme de son
enquéte, exprime (non d’ailleurs sans une pointe d’excés) la loi du genre :
« En expliquant leur texte, les glossateurs [de Priscien, ou autres] ne cherchent
pas & entendre la pensée de leur auteur, mais 4 enseigner la science elle-méme
que Pon supposait y étre contenue. Un auteur authentique, comme on disait
alors, ne peut ni se tromper, ni se contredire, ni suivre un plan défectueux,
ni étre en désaccord avec un autre auteur authentique. On avait recours aux
artifices de I’exégése la plus forcée pour accommoder la lettre du texte 4 ce
que ’on considérait comme la vérité ». Ch. THUROT, Extraits de divers manus-
crits latins pour servir & Uhistoire des doctrines grammaticales au moyen dge,
Paris, 1869, pp. 103-104.

SivmoN DE ToURNAI (fin X11° s.) énonce ainsi la loi de cette « exposition
révérentielle », et en donne une application suggestive : « ...Prima improprietas
[verborum] auctentica est, et ideo conceditur. Secunda vera non est auctentica,
et ideo non conceditur... Improprietates enim si inveniuntur sunt exponende,
sed non extendende ad alia, ob eandem causam. Licet enim dicatur : pratum
ridet, cum hoc auctenticum inveniatur, eo quod sit causa ridendi; non tamen
ob eandem causam dicetur capra ridet, licet sit causa ridendi, quia auctenticum
non invenitur ». Disp. v, qu. 1, sol. 2; éd. WARICHEZ. 1932 p. 3%

Chez les théologiens du x1ie siécle, les énoncés de cette loi de Pexponere
abondent, parce que la pratique en est courante. Saint Thomas en donne
les raisons, Contra errores Graecorum, Prooemium. Cf. & Barsiid ig30.8am g,
ad 1; I11* Pars, q. 4, a. 3, ad 1 : « Hujusmodi locutiones non sunt extendendae
tanquam propriae, sed pie sunt exponendae, ubicumque a sacris doctoribus
ponuntur ».

— Sur auctor, cf. L. J. PAETOow, The Arts course at mediaeval Universities,
Urbana, 1910, pp. 53-55, et The battle of the seven arts, Berkeley, 1914, p. 37;
M.-D. Cuenvu, Auctor, actor, autor, dans Bulletin du Cange (ALMA), 111 (1927),
pp. 81-87.

Sur les auctoritates et leur maniement, cf. M.-D. CHENU, « Authentica »
et « magistratia ». Deux lieux théologiques aux xue-xiue siécles, dans Div. Th.
(Piacenza), XXVIII (1925), pp. 257-285.
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convenances poétiques et oratoires I'obligation de respecter
le dessin arrété une fois pour toutes de types uniformes. Au
nom de la vérité, Horace recommandait de traiter les
personnages connus, Achille, Médee, Ixion, Io, Oreste,
conformément i leurs caractéres traditionnels; au nom du
méme principe, il recommandait de tenir compte des
différences créées entre les personnes par 1’age, la condition,
Porigine. Les hommes du moyen 4ge, partant de ces indi-
cations, y ont tout ramen¢ : ils ont perdu de vue les individus
pour ne plus considérer que les catégories dans lesquelles
ils entraient. Les caractéres qu’il faut attribuer a un prélat,
explique Matthieu de Vendéme (Ars versific., I, 64), sont la
force de la foi, ’'amour de la vertu, la pureté de la religion,
la grice de la piété; & un prince, c’est la rigueur de sa justice;
3 une femme, c’est la beauté, c’est-a-dire I’élégance des
formes unie a I'agrément du teint; ou, st I’on veut louer son
honnéteté, c’est son sérieux, son éloignement de la frivolité,
sa crainte de la légeéreté et de la faiblesse des sens; a un
homme, c’est ’énergie, qui se manifeste par un dédain égal
de la prospérité et de adversité. Et Matthieu (ibid., I, 60)
prescrit qu’on apprenne par ceeur ses modéles afin de n'étre
pas tenté de s’égarer en des fantaisies personnelles. Ainsi se
constituent des figures conventionnelles d’oli sont exclus les
traits variés et imprévus de la réalité. La formule empéche la
vie de se manifester, et, en fin de compte, c’est contre
la vérité méme que se tournent les préceptes des anciens qui
avaient été la proclamation de ses droits » (1).

Pour dresser un inventaire complet du matériel antique —
modéles ou sources d’inspiration — exploité par les esprits
du x1® siécle, il faudrait reprendre une a une leurs caté-
gories; arts du #rivium, arts du quadrivium, médecine, droit,
philosophie. Thierry de Chartres d’ailleurs, dans son
Eptateuchon, nous donne tout au long, pour les sept arts, les
auctores en cours (2); et Hugues de Saint-Victor, dans son
Didascalion, établit le catalogue des « auteurs » qui ont, au
cours des siécles, constitué les diverses disciplines depuis la
théologie jusqu'aux arts mécaniques, nous dirions aujour-
d’hui jusqu’aux arts industriels (3). Mais il suffit a notre but,

(1) Ed. FaraL, Les arts poétiques du X11® et du X111° siécle, Paris, 1923, p. 79-
(2) Plan dans A. CLERVAL, Les écoles de Chartres au moyen dge, p. 222-223.
(3) HuGUEs DE SAINT-VICTOR, Didascalion, lib. I11, c. 2; P. L., 176, 765-7677.
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laissant de c6té lhistoire des sciences et des techniques,
de ramener a deux chefs la description de cet héritage :
I’héritage littéraire et I’héritage philosophique, et encore en
renvoyant pour le détail aux répertoires qualifiés (1). Clest
la genése d’'une méthode que nous avons a reconstituer,
s’étendant de la dialectique a la philosophie et ala théologie,
non pas une histoire littéraire ou scientifique de la renais-
sance médiévale.

L’héritage juridique (2) aurait aussi place a prendre. En
fait, ce par quoi il a contribué activement a I’organisation et
a la méthodologie des disciplines spéculatives, c’est par sa
technique plus que par son contenu, par sa forme plus que
par sa matiere. Nous nous réservons donc de montrer plus
loin (chap. VI) 'influence des méthodes élaborées par les
juristes, dans I’application de la dialectique aux disciplines
philosophiques et théologiques.

Thierry de Chartres, dans son Eptateuchon, engage comme
auctores en grammaire Donat et Priscien : DONAT (enseignait
a Rome vers 350) dont I’ Ars minor et I’ Ars major formaient
un manuel a deux degrés (3), PRISCIEN (enseignait 2 Constan-

(1) Outre les ouvrages indiqués dans les notes bibliographiques, cf. pour
la grammaire, Ch. THUROT, Notices et extraits de divers mss. latins pour servir
a Phistoire des doctrines grammaticales au moyen dge, dans Notices et extraits
des manuscrits de la Bibl. Nationale, vol. XXII, 2¢ partie, Paris, 1868; pour
la rhétorique, C. E. BALDWIN, Medieval rhetoric and poetic, New-York, 1928;
pour les sciences, L. THORNDIKE, 4 history of magic and experimental science,
New-York, 1922, 2¢ éd., 1930; G. SARTON, Introduction to the history of science,
Baltimore, 1927-1930 (le X11¢ s. dans le 28 vol.); P. DunEM, Le systéme du monde
de Platon « Copernic, 5 vol., Paris, 1913-1917; pour les mathématiques,
M. CaNTOR, Vorlesungen iiber Geschichte der Mathematik, 1 (3¢ éd., Leipzig,
1907) et II (2° éd., 1899); D. E. SmrtH, History of mathematics, Boston, 1923~
1924; pour la musique, G. P1eTzscH, Geschichte der Klassification der Musik
von Boethius bis Ugolino von Orvieto, Halle, 1929, et Die Musik im Erziehungs-
und Bildungsideal des ausgehenden Altertums und friithen Mittelalters, Halle, 1932.

(2) Cf. pour le droit romain, F. C. voN SAVIGNY, Geschichte des romischen
Rechts im Mittelalters, 7 vol., 2¢ éd., Berlin, 1834-1851 (trad. frang. partielle,
4 vol., 1839); P. VINOGRADOFF, Roman law in medieval Europe, Loondon, 1909,
2 éd. par F. pE ZurLueTta, Oxford 1929 (excellent). Pour le droit canon,
J. F. voN ScBULTE, Geschichte der Quellen und Literatur des canonischen Rechts
von Gratian bis auf die Gegenwart, 3 vol., Stuttgart, 1875-1880; P. FOURNIER
et G. LE Bras, Histoire des collections canoniques en Occident depuis les Fausses
Décreétales jusqu’au Décret de Gratien, 2 vol., Paris, 1930-1932 (capital).

(3) L’Ars minor définit trés sommairement les huit parties du discours;
c’est habituellement lui qui est cité lorsqu’on se référe sans autre indication
a Donat. De I’4rs major, la troisi¢me partie, le Barbarismus (ainsi dénommé
par son incipit), était particuliérement étudiée dans les écoles.
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tinople vers 500) dont les Institutiones en 18 livres (1) consti-
tuaient ’ouvrage de fond, solide, clair, si copieusement
nourri de citations choisies des classiques latins, qu’on
atteignait par lui les meilleurs écrivains de Rome : « Une ére
de renaissance classique, c’est normalement une ere de
Priscien » (2). Impossible de mesurer la difiusion et le succes
des deux « auteurs » : c’est par centaines qu’il faudrait
compter les manuscrits subsistants, malgré les destructions
opérées par l'usage et la disparition des anciennes biblio-
théques. De méme serait-il impossible de décrire I'exploi-
tation variée qu’en firent les maitres du x11¢ siecle : gloscs,
commentaires, démarquages, résumés, extraits, etc. Il faut
cependant mentionner le « maitre » qui, a la fin de la pre-
miére moitié du X11¢ siecle, enseignait la grammaire a Paris,
et devait étre jusqu’en plein x11® siecle le commentateur
autorisé de Priscien : Pierre Hélie. Ce qu’Abélard fut en
dialectique, et Pierre Lombard en théologie, Pierre Hélie
le fut en grammaire (3). La fortune scolaire de Priscien,
sinon son autorité, subira cependant un certain recul au
x1ire siecle, avec le succés des « nouvelles » grammaires
versifiées, le Doctrinale d’ Alexandre de Villedieu (1199) et le
Graecismus, d’Evrard de Béthune (1212) : les « maitres »
Pemportérent parfois sur I’ « auteur ». Le crédit général de
Priscien demeurera cependant et, de fait les Institutiones
sont bien le canon des catégories grammatlcales qui resteront
classiques et indiscutées jusqu’a la critique linguistique
du x1xe siecle.

A ces théoriciens de la grammaire, s’ajoutaient les auctores
servant de modeles, dont la lecture directe était particuliére-
ment en faveur au cours du x11€ siccle, 2 Chartres et a Orléans

(1) Les Institutiones, étaient divisées en deux portions : les 16 premiers
livres, comportant la morphologie, circulaient sous le titre de Priscianus major;
les deux autres, sur la syntaxe, étaient appelés Priscianus minor. Les ceuvres
de Donat et de Priscien ont été éditées dans la collection des Grammatict
latini, par H. KgiL, 1855-1880 : Donat, vol. IV, pp. 355-403, Priscien, vol. IT
et III.

(2) Ch. H. Haskins, The Renaissance of the twelfth century, p. 130.

(3) On connait les vers de la Metamorphosis Goliae, éd. Wright, Latin poems
attributed to W. Mapes, London, 1841, p. 28 :

Celebrem theologum vidimus Lumbardum,
cum Yvone, Helyam Petrum, et Bernardum,
quorum opobalsamum spirat os et nardum,
et professi plurimi sunt Abaielardum.
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par exemple, avant que la spéculation grammaticale 'em-
portat, sous 'influence de la dialectique, sur I’explication
littéraire et I'interprétation esthétique des textes. Ce sont ici
de multiples inventaires qu’il faudrait dresser, pour perce-
voir, sous la multitude des citations ou la diffusion des
manuscrits, ’effervescence de la culture naissante. Nous
limitant & quelques auteurs, nous mentionnerons d’abord un
élément significatif : les Florilegia, témoins modestes de la
pénétration des textes dans la masse des esprits cultivés qui
n’avaient pas communément les moyens d’étudier a plein
texte. Une enquéte récente, fort suggestive, permet de
pressentir I'importance de ces anthologies pour I’histoire de
la culture classique au x11¢ siécle : B. L. Ullman a pu discer-
ner et suivre 'une d’entre elles, extrémement copieuse et
variée, dont la diffusion représentée par un groupe homogene
de manuscrits est un témoin de la renaissance des XII® et
X111° siecles, et dont le contenu permet de délimiter I'un des
premiers terrains de travail de cette renaissance, avant
les apport: ultérieurs (1).

Parmi les poetes (2), VIRGILE occupe une place de choix :
c’est « le poete par excellence, le modele du style, le ceeur

(1) B. L. ULLMmaN, Classical authors in medieval Florilegia, dans Classical
Philology, xx111 (1928), pp. 128-174 [Tibulle]; xx1v (1929), pp. 109-132
[« Laus Pisonis »]; XXV (1930), pp. 11-21, 128-154 [Petrone]; xxv1i (1931),
pp. 21-30 [Valerius Flaccus]; xxvit (1932), pp. 1-42 [Prudence, Claudien,
Stace, etc.; conclusions].

Voici le contenu de ce florilége : Prudence, Claudien, Virgile, Valerius Flac-
cus, Stace, Lucain, Ovide (Met., Fast., Her.), Tibulle, Ovide (4m., 4. A.,
Met., Rem., Ib., Trist., Pont.), Horace, Juvénal, Perse, Martial, Pétrone,
Culex, Aetna, Laus Pisonis, Calpurnius, Nemesianus, Terence, Salluste,
Boece (Cons.), Martianus Capella, Macrobe, Priscien, Cicéron (Rkhet., Off.,
Am., Sen., Par., Or.), Quintilien (Inst., Decl.), Sénéque (Lucil., Ps. Sen.
ad Paul)), Cicéron, (Marc., Lig., Deiot., Ps: Cic.. Exil., Sest., Cael., Cat.,
Red. Quir., Vat., Dom., Prov., Har. Resp., Balb., Ps. Sall. in Cic., Ps. Cic.
Sall., Phil.), Querolus, Macrobe, Sene¢que (Contr.), Séneque (Ben., Clem.,
Rem., Fort., Virt. [Martin de Braga], Mor.), Boece (Categ.), Sénéque (Nat.),
Aulu-Gelle, César (B. G.), Sidoine, Cassiodore, Suétone. « Noble parure
d'auteurs! », observe Ullman, loc. cit., 1928, p. 131.

Cf. aussi E. M. SANFORD, The use of classical latin authors in the Libri
Manuales, dans Trans. of the Amer. philol. Assoc., LV (1924), pp. 190-248;
E. K. RaND, The Classics in the thirteenth century, dans Speculum, IV (1929),
pp- 249-269; J. S. BEDDIE, The ancient classics in the mediaeval libraries,
Ibid., V, (1930), pp. 3-20.

(2) On trouve, en effet, cette classification des auteurs en « poétes », dénom-
més alors, au sens strict, auctores, et en « philosophes », qui incluent tous les
prosateurs. Un florilége, par exemple, commence ainsi : « Incipiunt flores




154 LA RENAISSANCE DU DOUZIEME SIECLE

de I’instruction scolaire, la source toujours préte d’exemples
a 'usage des fabricants de grammaire » (1). En témoignent
non seulement les catalogues des bibliotheques, la diffusion
des manuscrits et des extraits, les commentaires (par
exemple, celui de Bernard Silvestris, dont nous avons parlé
plus haut, p. 120), mais aussi, 2 sa maniere, la légende,
couramment regue, d’'un Virgile, magicien et prophéte, et
enfin les représentations figurées que 1’art en a fournies (2).
Il faudrait aussi estimer quelle source d’inspiration il fut
pour les littératures nationales, trés spécialement dans la
« matiere antique ».

OvVIDE eut place égale, plus grande, dirait-on peut-étre,
si Pon osait soupconner la séduction suspecte qu’exerca
son Art d’aimer. On a pu dire que si la renaissance carolin-
gienne avait été I’age de Virgile, celle du x11° siecle fut I’age
d’Ovide, aetas Ovidiana. 1.’observation des zones de diffu-
sion de ses ceuvres, méme mythologiques, est déja fertile
en surprises : on ne s’attendrait pas a les trouver jusque dans
les milieux les plus réfractaires a la littérature paienne, tel
Cluny; elles pénétrent pourtant dans maintes bibliothéques
monastiques, dussent ensuite leurs lecteurs exploiter sur
le plan de "amour de Dieu les ressources psychologiques des
descriptions des amours humaines, ou transposer les themes
scabreux en allégorie, tout comme on faisait pour le Cantique
des cantiques. Ainsi considérait-on comme ceuvre de morale
les Remedia amoris. Naturellement, dans d’autres milieux,
on restait plus proche du sens littéral; les poctes ne s’en
privaient pas, et encore moins les goliards (3). Quant aux
littératures nationales naissantes, en France, en Angleterre,
en Italie, elles puisent a pleines mains dans ce riche capital;
les romanciers courtois y trouvent de quoi soutenir leurs

auctorum, Bona priscorum proverbia philosophorum »; et Vincent de Beauvais,
au XII1® s., classera sous ces deux chefs ses citations. Cf. B. L. ULLMAN,
loc: cit:, 1028, pp: 129, 133 1932 D, A%,

(1) Ch. H. HaskiNs, The Renaissance of the twelfth century, p. 105.

(2) Cf. D. CoMmPARETTI, Virgilio nel medio evo, 1872; 28 éd., Firenze, 1896;
H. LoHMEYER, Vergil im deutschen Geistesleben bis auf Notker III, Berlin, 1930.

(3) Cf. M. Max~rtius, Analekten zur Geschichte des Horaz im Mittelalter,
Géottingen, 1893; L. SUDRE, P. Ovidii Nasonis Metamorphoscon libros quomodo
nostrates medii aevi poetae imitati interpretatique sint, Paris, 1893; et surtout
E. K. Raxp, Ovid and his influence, Boston, 1925, chap. II; P. LEHMANN,
Pseudo-antike Literatur des Mittelalters, Leipzig, 1927.
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expériences encore frustes, y apprennent a trousser un €pi-
sode galant, y exploitent imagerie et vocabulaire (1); les
goliards et jongleurs errants corsent leur répertoire érotique
et mythologique (2). Chrétien de Troyes se fait la main en
traduisant et adaptant certains morceaux (3); André le
Chapelain (1175-1180), plus tard Richard de Fournival et
Jean de Meung (Roman de la Rose) referont un Art d’amour.

Sil’ Enéide de Virgile a fourni la mati¢re au roman d’ &neas,
STACE, avec sa Thébaide, a fourni celle du roman de Thébes,
et, rendu ainsi célébre par son entrée dans la triade classique
(Théebes, Aneas, Troie) (4), il bénéficie d’une place d’hon-
neur dans ’estime des médiévaux : Dante le place en ses
demeures, en la compagnie de LUCAIN, considéré lui, a la
fois comme historien (connaissance de César au moyen age)
et comme poéte. HORACE et JUVENAL, 2 en juger par les
citations de Jean de Salisbury, le plus qualifi¢ des témoins
pour présenter la bibliothéque d’un homme cultivé de son
temps, sont fréquemment lus et cités : U'Ars poetica et les
Epistolae, mais aussi les Satires, celles d’Horace et celles de
Juvénal, qui d’ailleurs sont traités plus en moralistes qu’en
lettrés ou en stylistes (5).

Avec CICERON, parmi les prosateurs, nous passons de la
grammaire 2 la rhétorique, dont il est I'auctor par excellence,

tr)h G I5d. FarAL, Recherches sur les sources latines des contes et romans
courtois du moyen éAge, Paris, 1913; pp. 73-157 : Ovide et quelques autres sources
du Roman d’Eneas.

(2) Cf. H. UNGER, De Ovidiana in Carminibus Buranis imitatione, Berlin,
1914, pp. 13-44; G. MULLER, Studien zum Formproblem des Minnesanges,
dans Deutsche Vierteljahrsch. f. Lit. u. Geistesgesch., 1 (1913), pp. 64-68;
H. StissmircH, Die lateinische Vagantenpoesie als Kulturerscheinung, 1917,
pp. 85-06; BRINKMANN, Geschichte der lat. Liebesdichtung im Mitt., 1925;
R. Tuve, Seasons and Months. Studies in a tradition of middle english poetry, 1933.

(3) Sur ces quatre adaptations, Ovidiana, cf. G. CoHEN, Chrétien de Troyes
et son ceuvre, Paris, 1931, p. 83 et ss. (Buvres de jeunesse, sans doute,
avant 1160.

(4) Troie exploite des histoires en prose latine, dues a de médiocres trans-
positeurs d’Homere, Dictys de Créte (1ve s.) et Dares le Phrygien (VI© s.).

La mythologie classique tient aussi sa place dans la « matiére celtique ».
Cf. Ch. B. Lewis, Classical mythology and Arthurian romance. A study of
the sources of Chrestien de Troyes’ « Yvain » and other Arthurian romances.
London, 1932.

(5) Sur Horace, cf. J. HAMMER, A monastic panegyrist of Horace, dans Phil.
Quart., XI, pp. 303-310. Sur Lucréce, cf. J. PHILIPPE, Lucréce dans la théologie
chrétienne du 111° au X11® siécle et spéciavement dans les écoles carolingiennes,

dans Rev. Hist. des Relig., XXXIII (1896), pp. 19 ss., 125 ss.
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et en méme temps nous voyons s’exercer conjointement,
comme déja avec Horace, l'influence spirituelle et le pres-
tige artistique : Cicéron est, pour le moyen 4ge (Saint Tho-
mas lui-méme en témoigne de fagon saisissante) un maitre
de morale autant qu’un maitre d’éloquence. Double dose
de culture romaine. C’est bien Rome, en effet, 13 encore, qui
inspire notre renaissance, dont le cours se serait développé
de toute autre maniére — en un moralisme bien peu pro-
fond! — si Aristote n’était pas arrivé bientdt avec toute la
pensée de la Grece.

En rhétorique, Cicéron fournit traités théoriques et
modeles. A son authentique De inventione (1), on ajoute
la  Rhetorica ad Herenmium, qui est en réalité d’un certain
rhéteur Cornificius; et on lit aussi le De oratore. Mais les
ceuvres philosophiques Pemportent en diftusion : le De
amicitia inspire maints spirituels dans leurs descriptions de
amour de Dieu, tel Aelred de Rievaulx, tout autant que
maints humanistes, tel Pierre de Blois; le De officiis, déjaentré
dans la pensée chrétienne par saint Ambroise, se trouve
avoir ainsi une influence doublée, en extension et en estime;
le De natura deorum est exploité par les théologiens, etc. (2).

Lorsque Guillaume de Conches, dans son Moralium
dogma philosophorum, un florilége de moralistes trés répandu,
place en un commun honneur Cicéron et SENEQUE, il traduit
le sentiment recu de tous, en particulier & cause du De
beneficiis (3); les conseils & Lucilius (Epist. ad Lucilium),

(1) Avec le commentaire de MaRIUs VICTORINUS, lui-méme fort répandu.
Cf. J. pE GHELLINCK, Réminiscences de la dialectique de Victorinus dans les
conflits théologiques du x1° et du x11® siécle, dans Le mouvement théologique du
x11® siécle, Paris, 1914, pp. 175-177.

(2) Cf. T. Zierinsk1, Cicero im Wandel der Fahrhunderte, 3¢ éd., Berlin,
1912, ch. VII-VIII.

(3) GuiLLaumE DE CoNcHES, Moralium dogma philosophorum, Prol., P. L.,
171, 10074 : « Moralium dogma philosophorum per multa dispersum volu-
mina... contrahere meditabar, dumque... super hac re scrutabundus memoriam
consulerem, repente somnus obrepsit. Et ecce vir sobrio decore laudabilis
quasdam personas non minus matura gravitate reverendas antecedebat,
statimque, ut fit, solo animi augurio primum illum esse latinae eloquentiae
auctorem, T'ULLIUM, mihi innotuit; post quem ille moralitatis eruditor elegan-
tissimus SENECA cum quibusdam aliis... se agebat ». — Sur la diffusion de ce
recueil d’ « autorités » des moralistes anciens, cf. I’édition et ’introduction de
J. HoiMmeeRG, Das Moralium dogma philosophorum des Guillaume de Conches
lateinisch, altfranzésisch und mittelniederfriinkisch, Paris, Uppsala, 1929. Un
doute subsiste sur Pattribution i G.; cf. J. WiLLiAMS, The authorship of the
Mor. Dogma Philos., dans Speculum, v1 (1931), pp. 392-411.
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dira Godefroid de Breteuil, sous-prieur de Saint-Victor
(2° moitié du x11° si¢cle), sont a peine inférieurs 4 la doctrine
évangélique (1).

Le manuel par excellence des hautes études de rhétorique,
c’est 'Institutio oratoria de QUINTILIEN : Thierry de Chartres
il est vrai, ne 'insere pas dans son Eptateuchon, mais nous
savons par Jean de Salisbury que Bernard en faisait la norme
de son enseignement (2), et certes Jean 1’a pratiquée copieu-
sement et tres fructueusement (3). En fait, cette belle lati-
nité, cet art rhétorique, allait bientot perdre son ampleur,
submergé par le formalisme insipide de Vars dictaminis;
les dictatores, a Bologne d’abord, ou les juristes, dés la fin
du x1° siecle, exploitaient ces formulaires, puis en France,
a Orléans en particulier, occupérent bientét tout le champ de
la rhétorique, et la ferveur humaniste qui avait gagné quel-
que temps le genre épistolaire lui-méme, céda sous le poids
du style conventionnel des scribes et des notaires (4).

Si la rhétorique se trouva ainsi engagée dans une impasse
d’ol la renaissance du xve siécle seule la fera sortir, en une
violente réaction contre le latin médiéval, la dialectique au

(1) GODEFROID DE SAINT-VICTOR, Fons philosophiae, str. 103, 3 : « Seneca
Lucilio commendavit quaedam, Quae vix evangelio postponenda credam ».
Edit. par M. A. CHARMA, Fons philosophiae. Poéme inédit du x11® siécle, Caen
1868. Cf. sur cet esprit trés cultivé dans les lettres antiques, qui considére
Socrate comme le « moralium summus praeceptorum » (ibid., str. 102, 3),
la notice de MAaNITIUS, et M. GRABMANN, Die Geschichte der scholastischen
Methode,, 11 Freiburg, 1911, pp. 319-321.

Sous le nom de Senéque, circule aussi le De quator virtutibus cardinalibus,
de grosse influence scolaire; c’est en réalité la Formula honestae vitae de
saint Martin de Braga, P. L., 72, 24 ss. C’était de quoi christianiser encore
Séneque et toute cette morale.

Ajouter aussi une collection de maximes et proverbes, les Catonis Disticha,
ceuvre du début du 1ve siecle. Treés populaire dans les écoles, comme livre
de lecture. Cf. E. Voicr, Das erste Lesebuch des Triviums in dem Kloster-
und Stiftsschulen des Mittelalters, dans Mitt. der Ges. f. deutsche Erziehung
und Schulgesch., 1 (Berlin, 1891), pp. 42-53. Et : E. StecHERT, De Catonis
quae dicuntur distichis, Greifswald, 1912. Edition par W. J. CHasg, The
Distichs of Cato, Madison, 1922 (Univ. of Wisconsin Studies, 7).

(2) JeaN DE SALISBURY, Metalog., lib. I, c. 24.

(3) Sur l'influence de Quintilien au moyen #4ge, cf. 'introduction de
F. H. Corson, dans son édition de I’Institutio, vol. 1, Cambridge, 1924.

(4) Cf. outre les ouvrages cités (chap. I°T, p. 29), Ch. H. Hasking, The
life of mediaeval students as illustrated by their letters, dans Studies in mediaeval
culture, Oxford, 1929, pp. 1 et ss., en part. 2-10 (bibliographie).
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contraire va avoir une brillante — trop brillante — destinée.
C’est ici que se joue le sort de la renaissance du x11° siecle :
toute son évolution se trouve commandée, du moins au
point de vue de ses sources, par l'accroissement rapide
dont va bénéficier, dans le domaine spéculatif, a base de
dialectique, sa connaissance des philosophies de I’ Antiquité.
Il faut donc, 4 'encontre du cas de la grammaire et de la
rhétorique, assez tdt pourvues, envisager la dialectique selon
ses étapes successives, et dans la perspective d’un apport
massif de capital philosophique, qui va se produire a la fin
du x1e siécle, et décupler ensuite la fécondité intellectuelle
du treizieme. Ainsi, de deux cotés, la philosophie de Ia
renaissance médiévale se trouve 2 la fois puissante et menacée.
Premiérement, elle est pourvue d’un instrument dialectique
raffiné, et méme elle s’amorce et s’épanouit, dans les esprits
du temps et dans le régime scolaire, sous les formes de la
dialectique, troisiéme art du frivium. Deuxiemement, elle
bénéficie des magnifiques richesse doctrinales de la Grece,
mais — ranc¢on d’une telle richesse — elle s’ouvre avec un
tel appétit & cette lumiére capiteuse, qu’elle s’installe dans
les livres qui la lui fournissent et n’a plus le gott ni le besoin
ni le loisir de regarder les choses et la réalité, directement :
terrible danger pour une discipline dont I’objet n’est jamais
tout fait et dont la méthode implique, par I’autonomie de
son départ, un regard toujours frais sur la réalité. Sans parler
des sciences qui, plus encore, seront accablées par ce poids
trop lourd d’une acquisition soudaine des résultats anciens.

Il importe donc doublement, devant cette puissance du
texte antique, de repérer et d’inventorier les « auteurs », dont
les ceuvres vont ainsi non seulement exciter merveilleuse-
ment les curiosités intellectuelles, mais, a la lettre, fournir
son donné méme au travail de ’esprit, — a I’écart du recours
4 Pexpérience concrete, perceptive, psychique, historique,
sociale, méme lorsqu’on en proclamera la nécessité et le
primat psychologique. « Invention » et « construction » : la
pensée médiévale est menacée de se voir dispensée du
premier de ces labeurs de I'esprit. Trait a relever tres atten-
tivement, lorsqu’on voudra donner un sens, historiquement
vrai, a ’épithete de scolastique.

Le premier aliment, absorbé a4 dose massive, par les
esprits de la premiére moitié du douziéme siécle, ce sont les
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ccuvres de BokCE. On a coutume, en reconstituant la biblio-
theéque philosophique du temps, de mettre en premier lieu
et en pleine évidence Aristote. Fausse perspective. Fausse
d’abord documentairement : ni I’étendue de son ceuvre alors
connue, ni Pesprit dans lequel on la lit (on la traite en pur
instrument dialectique), ne lui valent cette place. Fausse
doctrinalement, surtout; car entre I’Aristote grec et I’Aristote
vu a travers Boéce, il y a une marge considérable.
A double titre, Boéce lui-méme modifiait déja les perspec-
tives originelles de laristotélisme : d’abord parce que,
touché par le néo-platonisme, il interprétait spontanément
Aristote en néoplatonicien (1), entretenant méme explicite-
ment le dessein de réconcilier Aristote et Platon (2); ensuite
parcer que, méme dans les sections proprement philoscphi-
ques de son ceuvre, il ne laisse pas que de bénéficier de
notions, de positions, de dénominations inspirées par le
Christianisme (3). Sans doute, une traduction textuelle,
comme en donne Boéce, reste un écho direct de 'original; et
ainsi Aristote est présent par Boece. Mais, pour lors, Boéce

(1) Ainsi pourrait-on reconstituer, grice & son commentaire des Catégories,
des tranches enti¢res du commentaire élémentaire de Porphyre sur les caté-
gories d’Aristote (auj. perdu). Cf. J. BIDEz, Boéce et Porphyre, dans Rev. belge
de phil. et d’hist., 1 (1923), pp. 189-201. Déja S. Brandt avait montré le parra-
lélisme doctrinal entre le commentaire de Boeéce sur 1'Isagoge de Porphyre
et celui du néoplatonicien Ammonius, In Isag. Porph. commenta, dans le
Corpus script. eccles. de Vienne, Bd. 48, 1606, praef., pp. XXII-XXVI et excurs.
I, pp. LXXVIIT-LXXTX.

(2) Sur le plan de I'entreprise philosophique de Boéce et sur ses intentions,
cf. S. BRANDT, Entstehung und zeitliche Folge der Werke von Boethius, dans
Philologus, LXII (1903), pp. 141-154, 234-279. Boéce avait entrepris de traduire
et de rendre intelligibles aux Latins les ceuvres de Platon et d’Aristote. S’il
avait réalisé son projet, la destinée de la philosophie médiévale en elt été
changée. Ce sera Albert le Grand qui, au x11° si¢cle, se trouvera, du moins
pour Aristote, reprendre le projet : « Nostra intentio est omnes dictas partes
(physicam, metaphysicam, et mathematicam) facere Latinis intelligibiles »,
Comm. in Phys., lib. I, tr. 1, c. 1. Toute I’histoire de la renaissance médiévale,
en sa seconde étape, est la.

I’espoir de réconcilier les deux philosophies de Platon et d’Aristote (« Aris-
totelis Platonisque sententias in unum quodammodo revocare concordiam »,
Comm. in Arist. de Interpr., Sec. editio, 11, 3; éd. Meiser, p. 79) pésera sur
Paristotélisme médiéval, particuliérement sur ses premiéres phases. Encore un
trait de l'influence de Boéce. Bernard de Chartres s’employa activement
a cette concordance : trop tard, dit Jean de Salisbury, on ne réconcilie pas
des morts dont la vie fut en dissentiment (Metalog., lib. II, c. 17; éd. Webb,
P- 94).

(3) Cf. R. CaARTON, Le christianisme et I’augustinisme de Boéce, dans Rev. de
philos., XXX (1930), pp. 573-659.
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est le commentateur officiel, et ce n’est pas seulement son
double commentaire du Periermenias qui forme contexte,
mais encore sa Consolatio philosophiae, qui de toute évidence
modifie profondément le climat spirituel en lequel on
rencontre 1’Aristotélisme. Aristote, en lui-méme, reste
d’ailleurs encore 4 ce moment sous le poids des jugements
séveres des Péres et des anciens écrivains ecclésiastiques (1);
on s’accorde 2 en faire un maitre de logique, le maitre des
disputeurs, mais hors cela, et en cela méme, on proclame
la vanité de sa conception du monde et de ’homme (2).

L’étendue du travail de traduction aristotélicienne de
Boe¢ce n’est pas encore entierement déterminée (3); ce qui est
certain, c’est que dans le premier quart du X11® siecle, on ne
disposait effectivement que de sa traduction des Catégories
et du Periermenias. Avec I'Isagoge de Porphyre (traduction
de Marius Victorinus, mais révisée par B.), nous avons la ce
que, plus tard, une fois en possession active des autres
ceuvres d’Aristcte, on appellera la logica vetus.

Or les Catégories arrivaient enveloppées d'un commen-
taire, I’Isagoge et le Periermenias de deux commentaires (le
second beaucoup plus approfondi) de Boece. II suffit, pour
mesurer la place et 'influence de ces ouvrages, de rappeler
que c’est dans un texte de I’Zsagoge et dans une phrase
elliptique de son commentaire par Boéce, que la querelle
des universaux trouva son amorce (4). La logique élémen-

(1) Cf. A.-J. FESTUGIERE, O. F., L’idéal religieux des Grecs et I’Evangile,
Paris, 1932; Excursus : Aristote dans la littérature grecque chrétienne jusqu’a
Théodoret, pp. 220-262.

(2) Cf. ]. pE LauNoy, De varia Aristotelis fortuna in Academia Parisiensi.
Paris, 1732, Opera omnia, t. IV, p. 175 ss.

(3) Cf. M. Manirtius, Gesch. der lat. Liter. d. Mitt., Bd. I, Munich, 1911,
pp. 29-31. La mise au point sera fort avancée par 'inventaire des manuscrits
latins d’Aristote, que va publier G. LACOMBE, en téte de I’ Aristoteles latinus
du Corpus philosophorum medii aevi.

(4) Texte de Porphyre, traduit et commenté par B., P. L., 64, 82. L’ampleur
de la querelle a fait ressortir encore la réserve prudente du commentaire de
B., sur lequel elle s’appuie.

Assidet Boetius stupens de hac lite,
Audiens quid hic et hic asserat perite,
Et quid cui faveat non discernit rite,
Nec praesumit solvere litem definite.

Ainsi, non sans malice, Godefroid de Saint-Victor décrit-il la surprise de
Boece (texte cité par B. HAUREAU, Histoire de la philosophie scolastique, t. 1,
Paris, 1872, p. 120). De fait Boéce observe une prudente réserve doctrinale :
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taire engagealt dés lors une noétique et une métaphysique.
Avant de voir arriver la logica nova, achevons 'inventaire
du bagage philosophique en usage pendant les deux pre-
miéres décades du siécle. De Boéce encore, une picce
capitale, extraordinairement lue et exploitée au moyen
age (1), la Consolatio philosophiae, moins pile et moins factice
qu’on a coutume de le dire, expression d’une vraie confiance
en la sagesse philosophique, ceuvre d’un esprit prudent,
docte, éloquent, ingénieux, d’un humaniste nourri de
culture antique et convaincu de ses secretes harmonies avec
la foi (2). En tous milieux, lettrés et dialecticiens, poctes,
théologiens, spirituels, ce fut la pature choisie, et, hors méme
la langue latine, par des traductions dans les idiomes nou-
veaux et par les inspirations fournies (dés le 1x® siecle,
version en anglo-saxon du roi Alfred le Grand; Jean de
Meung; Dante; Chaucer; Maxime Planude, etc.) (3).

« De his sese, quoniam altior est disputatio, facere promisit (Porphyrius),
nos autern adhibito moderationis freno mediocriter unumquodque tangamus »,
In Isag. Porph. Edit. prima, éd. Brandt, p. 24; cf. Edit. secunda, 1, 10, ibid.,
p. 159.

(1) Odon de Tournai ( 1092) la « lit » déja régulierement. Cf. Liber de
restauratione S. Martini Tornac., P. L., 180, 44A.

(2) Cf. le beau chapitre de E. K. RAND, Boethius the first of the Scholastics,
dans Founders of the middle ages, Cambridge (Mass.), 1928, pp. 135-180,
310-324) et 1’étude ci-dessus mentionnée (p. 159) de R. CarToN. Et aussi
{contre I’appréciation de la Consolatio mise en courspar H. USENER, Anecdoton
Holderi, 1877) F. KLINGNER, De Boethii Consolatione Philosophiae, Philolo-
gische Untersuchungen, Berlin, 1921. Sur Boéce en général, « le dernier des
Romains, le premier des scolastiques » D’excellent Boethius, an essay, de
H. F. StewarT, Edinburgh et Londres, 1891.

(3) Sur cette littérature immense de copistes, glossateurs, scholiastes,
commentateurs, traducteurs, cf. M. Manrtius, Gesch. der lat. Lit. d. Mitt.,
Bd. I, 1911, pp- 33-35, avec bibliographie; amorce d’enquéte sur les expositores
(inédits) des x11e-x111¢ siécles, dans ’édition de la Summa theologica d’ Alexandre
de Hales par les Franciscains de Quaracchi, tome I, p. 314 note (4 propos de
I’'usage fréquent d’un de ces expositores par Alexandre); sur la Consolation
en langue francaise, cf. Ch.-V. LaNGLo1S, La vie en France au moyer dge,
1V, La vie spirituelle, Paris, 1928, pp. 269-326, avec bibliographie; puis pour
la littérature italienne, R. MAURI, Dante e Boezio, Bologna, 1903; V. GRAssO,
1l « De Consolatione philosophiae » di Boezio in Dante, Petrarca, Chaucer,
Catania, 1923; etc.

— 11 faudrait aussi, méme pour l’influence littéraire, philosophique et
scolaire de Boéce, tenir grand compte de ses écrits théologiques. Sur I’influence
du De Trinitate, cf. W. JANSEN, Der Kommentar des Clarenbaldus von Arras
2u Boethius De Trinitate. Breslau, 1926, pp. 13-31. Saint Thomas d’Aquin,
en plein x111° siécle, et dans les cadres scolaires de ’enseignement, en entre-
prendra encore un commentaire.

Publications. 11
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De CicERrON et de SENEQUE, comme moralistes, nous avons
déja parlé. MarTiaNus CAPELLA (De nuptiis Philologiae et
Mercurit) bénéficia d’un succes inoui et immérité; il fournis-
sait aux maitres et écoliers, avec un exposé des « sept arts »
(cf. supra), une Dialectica (lib. IV) toute munie des cing
prédicables, des dix catégories, d’une liste des propositions,
ere.

Hors la logique, domaine d’Aristote, triomphe le pla-
tonisme, au sens le plus vague qu’il soit permis de donner
ce mot : en réalité, une mentalité¢ diffuse, appuyée sur
quelques themes généraux, et entretenue par la lecture des
anciens €crivains chrétiens, d’inspiration néoplatonicienne,
aussi sympathiques a la mémoire de Platon qu’ils ’étaient
peu a celle d’Aristote : Saint Augustin en téte, et, pour une
part moindre, Denys. Comme textes proprement philoso-
phiques, de PLATON méme un fragment du 7Timée, dans la
traduction et avec le commentaire de Chalcidius. C’est tout.
Et longtemps on resta sans plus (1). L’école de Chartres
cependant en tira bon parti, grice aux éléments par ailleurs
transmis (2). Bernard de Chartres (enseigne de 1114 & 1124)
mérita d’étre appelé par Jean de Salisbury « perfectus inter
Platonicos seculi nostri » (3); Guillaume de Conches com-
menta le Timée; et Bernard Silvestris trouve le moyen,

(1) Car les traductions du Phédon et du Ménon par Aristippe (au début de
la deuxieme moitié du siécle; cf. infra) n’eurent pas la diffusion qu’on aurait
pu attendre.

Le xi111® siécle ne connaitra pas mieux Platon — dans son texte s’entend,
car les ouvrages d’Aristote et de ses commentateurs apporteront alors avec
eux toute une histoire de la philosophie grecque. Hors cela, on en restait &
des clichés stéréotypés : théorie des idées, des trois principes du monde, etc.
De fait, les ceuvres de Platon ne furent pas textes d’enseignement dans les
universités. La découverte du Platon personnel sera I'un des éléments de la
Renaissance du xve s., et I'un des motifs précisément de sa réaction contre
le moyen age.

Cf. Cl. BAEUMKER, Der Platonismus im Mittelalter, dans Studien und Charak-
teristiken 2. Gesch. der Philos., (Beitr. z. Gesch. d. Phil. d. Mitt., XXV, 1-2),
Minster, 1928, pp. 139-179; puis, ibid., pp. 180-193 : Mittelalterlicher und
Renaissance-Platonismus.

(2) Outre les éléments fournis par Cicéron, Augustin, Boece, il y avait :
MACROBE. De somno Scipionis (commentaire de ’ouvrage de Cicéron), en qui
le moyen age atteignit Plotin; cf. M. SCHEDLER, Die Philosophie des Macrobius
und thr Einfluss auf die Wissenschaft des christlichen Mittelalters (Beitr. z.
Gesch. d. Phil. d. Mitt., X11, 1), Munster, 1916; APULEE, De Platone et ejus
dogmate; etc.

(3) JEaN DE SALISBURY, Metalog., lib. IV, c. 35; éd. Webb, p. 203.
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avec ces maigres ressources, de construire tout un poeme
cosmogonique, son De mundi universitate (1). Poussée vivace,
et non sans grandeur, méme métaphysique. Que n’a-t-on
alors découvert Platon! Ce fut Aristote qui entra.

C’est entre 1120 et 1160 (2) que se produisit la premiére
« crue » de Aristotélisme, qui allait emporter et recouvrir
tous les autres courants : Analytica priora et posteriora,
Topici, Sophistici elenchi, ressources magnifiques de la
logica mova, peu a peu conquise, qui va transformer la
vieille dialectique, art du #rivium, en une théorie de la
science ol passe toute la conception grecque du cosmos et
de la vie de Dl'esprit. Ce fut un enivrement, 3 tres peu
d’esprits accessible, il est vrai, mais d’une fécondité indéfi-
nie. Témoin Jean de Salisbury (Metalogicon) qui a admi-
rablement compris la valeur de cette révélation philoso-
phique (3), et qui s’étonne que si longtemps ces ouvrages
d’Aristote soient restés sans fruits (4).

De fait, la découverte sinon la traduction, de ces ouvrages
fut assez tardive et d’assez lente efficacité (5). On en trouvera

(1) Cf. Et. GiLsoN, La cosmogonie de Bernard Silvestris, dans Arch. Fist.
doctr. litt. du m. 4., 111 (1928), pp. 5-24. Recours constant 2 Chalcidius et &
Macrobe.

(2) Voici I'un des textes qui fixent les points de repere chronologiques;
il est emprunté i la chronique de Robert de Torigny, a ’année 1128 : « lacobus
clericus de Venecia transtulit de greco in latinum quosdam libros Aristotelis
et commentatus est, scilicet Topica, Analyticos Priores et Posteriores et
Elencos, quamvis antiquior translatio super eosdem libros haberetur ».
Ed. L. DeuIsLE, Soc. de I’Hist de Normandie, 1, p. 177; ou Mon. Germ. Elyst
SS., t. VI, p. 489. Sur les problémes posés par ce texte, cf. Ch. H. HASKINS,
Versions of Aristotle’s Posterior Analytics, dans Studies in the history of mediaeval
science, Cambridge (Mass.) 1924, pp. 227 et ss.

Les textes (cités & la note suivante) de Jean de Salisbury permettent aussi
de fixer 1'époque, sinon des traductions, du moins de la diffusion active de la
logica nova.

(3) JEAN DE SaLISBURY, Metalog., lib. 111, c. 5 : De utilitate Topicorum,
cf. c. 6 et 10; lib. IV, c. 2, Quod scientia hec (Analecticorum) utilis est ad
omnia; c. 22-23, De sophistica et utilitate ejus. — Et il dit aussi : « Subtilis
quidem scientia et paucis ingeniis pervia », ibid., LViiCy 64

(4) Ip., ibid., lib. III, c. 5; éd. Webb, p. 140 : « Cum itaque tam evidens
sit utilitas Topicorum, miror quare cum aliis (i. e., Analyticis et Elenchis)
a maioribus tam diu intermissus sit Aristotilis liber, ut omnino aut fere in
desuetudinem abierit, quando etate nostra, diligentis ingenii pulsante studio,
quasi a morte vel a somno excitatus est, ut revocaret errantes et viam veritatis
querentibus aperiret ». Cf. aussi lib. IV, c. 6.

(5) Noter que c’est, ici encore, Boéce qui est 'intermédiaire qualifié.
Non pas seulement au titre de traducteur, mais par tout le travail qu’il avait
fait sur les Topiques et dont on bénéficie largement : commentaire sur le
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’histoire complexe dans les travaux récents (1). Ce que nous
avons 4 observer ici, c’est le virage que prend alors la
renaissance en cours, soit dans ses sources scolaires, soit
dans son orientation culturelle. Aussi bien, le champ est
ouvert; vont entrer peu & peu — l'utilisation réelle suivant
d’ailleurs d’assez loin la traduction — les ouvrages cosmo-
logiques, psychologiques, métaphysiques, moraux d’Aristote
et de ses commentateurs. Nouvelle « crue » (fin du
x11¢ siecle), qui, cette fois, menacera de plein front la pensée
chrétienne, et provoquera la réaction violente de I'Eglise
(condamnations de 1210 et 1215), en attendant, vers le
milieu du xme siécle, la grande crise philosophique et
culturelle de la renaissance médiévale : Saint Albert le
Grand, qui va « rendre intelligible Aristote aux Latins »,
saint Thomas d’Aquin, Siger de Brabant, la condamnation
de 1277

Il faut noter cependant, pour I'exacte physionomie de
I’ Aristote du x11¢ siecle, que son Organon arrive alors par des
voies « grecques » et appuyé de ses commentateurs grecs,
tandis qu’au début du x1m® si¢cle, ses ceuvres seront litté-
ralement enveloppées de commentaires arabes, aussi dan-
gereux qu'ils étaient précieux.

Cet Aristote du x1r® siecle, celui de Jean de Salisbury,
a déja gagnésontitre de philosophe par excellence; sans doute
1l reste encore I’Aristote logicien (2), mais I'ampleur scien-

texte d’Aristote, commentaire sur le livre de Cicéron, enfin De differentiis
topicis; « la famille des Topiques », comme dira Henri d’Andeli (second quart
du x111® s.; dans La bataille des sept arts, v. 291, éd. Paetow, Berkeley, 1914,
p. 53). Riche capital, trés exploité et trés estimé comme textes scolaires et
comme livres d’étude : « Sine eo (libro VIII® Topic.), non disputatur arte sed
casu », dit Jean de Salisbury, Metalog., lib. III, c. 10; éd. Webb, p. 154.
Cela en dit long sur la formation rigoureuse des esprits : voila bien naitre
la scolastique médiévale. (Mais que penserait alors le méme Jean de Salisbury,
devant les scolastiques modernes qui n’ouvrent jamais les Topiques, ni d’Aris-
tote, ni de Cicéron, ni de Boéce?).

(1) Cf. entre autres Ch. H. Haskins, Versions of Aristoteles Posterior Ana-
Iytics, dans Studies in the history of mediaeval science, Cambridge (Mass.),
1924, Pp. 223-241; et plusieurs autres monographies contenues dans ce recueil
(avec bibliographie). F. BLIEMETZRIEDER, Noch einmal die alte lateinische
Uebersetzung der Analytica posteriora des Aristoteles, dans Philos. Fahrb.,
XXXVIII (1925), pp. 230-249 et XL (1927), pp. 85-90. M. GRABMANN,
Forschungen iiber die lateinischen Aristotelesiibersetzungen des XIII. ¥ahr.
(Beitr. z. Gesch. d. Phil. d. Mitt., XVII, 5-6), Miinster, 1916.

(2) JEAN DE SALISBURY, Metalog., lib. IV, c. 27 : Quod Aristotiles in multis
erravit, sed in logica eminet.
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tifique de cette logique le fait prévaloir désormais : ce n’est
plus Platon, c’est lui « le » philosophe (1). Et tous sont
friands du moindre morceau de ses écrits qui entre en
circulation (2).

Le platonisme, plus exactement le néoplatonisme gagne
cependant a cette curiosité : dans le lot des ouvrages d’Aris-
tote, passent et passeront en surcharge des pseudo-aristoté-
liciens, qui vont certes brouiller Pauthentique figure de
Paristotélisme, mais aussi en rendre ’assimilation plus facile
a des chrétiens. Tel est le cas du traité de métaphysique
intitulé Liber Aristotelis de expositione bonitatis purae, traduit
de I’arabe en latin, 2 Tolede, dans le troisiétme quart du
siecle, par Gérard de Crémone : il devait entrer bient6t dans
les programmes scolaires sous le nom de Liber de causis,
et ouvrir ainsi aux philosophes du temps I'acces de Proclus,
puisque ledit opuscule était un démarquage arabe de
I’Elementatio theologica (2).

A cette époque d’ailleurs, dés le début de la seconde
moitié du x11© siecle, le Phédon et le Ménon étaient traduits
par Aristippe (la traduction du Phédon est datée de 1156), en
Sicile, 'un des centres de culture les plus avancés a ce
moment. Mais la diffusion de ces ccuvres resta limitée (4) et
ne gagna pas l’enseignement courant.

Le De natura hominis de Némésius (5), au contraire,
traduit par Alfanus, évéque de Salerne (1058-1085), retra-

(1) Ib., ibid., c. 6 : Quare Aristotiles nomen philosophi pre ceteris
meruerit. « ,..Hinc commune nomen sibi quodam proprietatis jure vendi-
caret... Si michi non creditur, audiatur vel Burgundio Pisanus, a quo istud
accepi ».

(2) Ip., Epist. 211 ad Ricardum Constantiensem archidiaconum (en 1167)
P. L., 199, 235 : « De caetero jam a multo tempore porrectas itero preces,
quatenus libros Aristotelis, quos habetis, mihi faciatis exscribi, et notulas
super Marcum, meis tamen sumptibus, quaeso, in hac re nulla ratione parcatis.
Precor etiam iterata supplicatione, quatinus in operibus Aristotelis ubi diffi-
cilioia fuerint, notulas faciatis, eo quod interpretem aliquatenus suspectum
habeo, quia licet eloquens fuerit alias, ut saepe audivi, minus tamen fuit in
grammatica institutus ».

(3) Cf. O. BARDENHEWER, Die pseudo-aristotelische Schrift Ueber das reine
Gute, bekannt unter dem Namen Liber de causis, Freiburg, 1882.

(4) Cf. Ch. H. HaskINs, Studies in the hisiory of mediaeval science, Cam-
bridge, 1924, p. 167, note 43.

(5) Cf. Cl. BAEUMKER, Nemesius, dans Wochenschrift fiir klass. philol., X111
(1896), pp. 1095-1102; B. Domanskl, Die Psychologie des Nemesius (Beitr. z.
Gesch. d. Phil. d. Mitt., Bd. 111, 1), Miinster, 1900.
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duit par Burgundio de Pise vers 1155 (1), eut une influence
assez notable, avant que la psychologie d’Aristote ait
accaparé ce domaine.

Enfin circulera, seul vestige alors du néopythagorisme,
sous l’attribution a « Hermes Trismegistus » ou « Mercurius »,
qui intriguera fort Albert le Grand (2), un recueil de vingt-
quatre propositions sommairement commentés (Liber X XIV
philosophorum, ou Liber de regulis theologiae) qui inspirera
Alain de Lille (v. 1128-1202) et traversera tout le moyen age
avec ses formules de frappe si originale (3).

Apres avoir observé le renouvellement qui s’opére de
fond en comble, par de tels apports, dans les disciplines du
trivium, en particulier dans la dialectique dont le cadre

3

(1} Burgundio répandit la fausse aitribution 4 S. Grégoire de Nysse. —
On a observé que ces deux traducteurs représentent deux cercles de traduction
et de culture : Alfanus, I'Italie du Sud et la Sicile, Burgundio de Pise avec
Jacques de Venise I’Ttalie du Nord en relation avec le monde byzantin.
Cf. Ch. H. Haskins, Studies in the history of mediaeval science, Cambridge,
1924, ch. IX (Sicile), ch. X (Italie du Nord).

Editions : trad. d’Alfanus par E. HOLZINGER, Nemesii Emesini libr: Hsp‘u
(pfwswq dvepu')r:ou versio latina, Leipzig et Prague, 1887, et surtout, avec
introduction et index, C. BURKHARD, Nemesii episcopi Premmnon physicon...,
Leipzig, 1917. Le méme Burckhard avait édité la traduction de Burgundio,
Gregorii Nysseni (Nemesii Emesiani) Tlept PloERS a’tvepdmou,, liber a Burgun-
dione in latinum translatus, Vienne-Unter-Medlingen, 1891.

(2) ALBERT LE GRAND, In I Sent., d. 3. a. 18, ad 4. — Trismegistus, surnom
grec qualifiant le dieu Hermeés (== Mercurius des Latins) : c’est sous ce nom
que circulent quelques bribes de littérature hermétique, philosophique (notre
Liber), religieuse (ainsi ’Asclepius, dialogue entre Hermés et son disciple
Asclépius, traduit par Apulée), alchimique (ainsi la Tabula smaragdina;
cf. J. Ruska, Tabula smaragdina. Ein Beitrag zur Gesch. der hermetischer
Lateratur, Heidzelberg, 1926). Sous l'influence de 1’évhémérisme, les philo-
sophes (et les chrétiens & leur suite) avaient fait du dieu Hermés un trés
ancien roi d’Egypte, inventeur de toutes les sciences et auteur de trés nom-
breux ouvrages. D’ou ces informations de Roger Bacon : « Hermes Mercurius,
qui ad doctrinam alterius est dictus Trismegistus, qui famosus fuit philosophus
Aegypti, maxime in moralibus, sicut Augustinus docet VIII® De civitate Dei.
Et hic scripsit ad Asclepium, sicut patet in libro de divinitate qui satis habetur »
(Opus majus, éd. Wright, I, p. 48; cf. II, p. 235). Trismegistus, entendez les
écrits hermétiques, est réguliérement utilisé au x1r1® s. dans les traités théo-
logiques sur Dieu; Lactance, Inst. div., I, 6,4, admirait déja la haute conception
qu’il se faisait de la divinité.

(3) Cf. Cl. BARUMKER, Das pseudo-hermetische « Buch der wvierunzwanzig
Meister ». Ein Beitrag zur Gesch. des Neupvthagorismus und Neuplatonismus
im Mittelalter. dans le recueil Studien und Charakteristiken zur Gesch. der
Philos. (Beitr. x. Gesch. d. Phil. d. Mitt., XXV, 1-2), pp.- 194-214 (étude et
édition du texte).
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traditionnel est évidemment distendu, méme en seule
logique, par ce capital philosophique croissant, il faudrait
décrire le renouvellement paralléle, non moins sensationnel,
réalisé dans les disciplines du quadrivium, c’est-a-dire dans
le domaine des sciences (mathématiques, auxquelles on
joindrait les sciences naturelles : passer des lapidaires et des
bestiaires au De animalibus d’Aristote, des Etymologies
d’Isidore au Canon d’Avicenne! ). C’était 13 en efiet un autre
genre de ressources, aptes a alimenter une spéculation
philosophique de tout autre style et d’autre inspiration. Telle
une philosophie platonicienne. Mais précisément, la philo-
sophie platonicienne, jusque dans sa documentation litté-
raire, se trouve rester au second plan, tandis que se produi-
sent les crues de Paristotélisme, qui commandent, a partir
de la dialectique (trivium) et des Analytiques, 1a philosophie
nouvelle. Dées lors, hors les écoles de Chartres, qui s’ouvrent
au gquadrivium et au platonisme i la fois, les sciences vont
rester en marge de la renaissance philosophique en cours;
en face du succes envahissant de la dialectique et de Iaris-
totélisme, qui de I’Université de Paris dominera bientdt
I’Europe intellectuelle, la curiosité mathématique et scienti-
fique ne marquera son emprise au x1®siécle qu’a Oxford(1).
Ainsi se compose la physionomie de la « scolastique ».
Rappelons donc seulement (2) en quels centres intellec-
tuels se produit, comme en des « ateliers » de traduction,
Pacquisition de la science antique, aux frontieres de I’Occi-
dent latin, 1a o1 la Chrétienté se heurte soit au monde byzan-
tin soit a 1’Islam. Rapports avec Byzance : c’est I'Italie du
Nord ou la Sicile, acquérant le plus souvent dansle texte grec
original, les ceuvres de Ptolémée (Almageste), d’Euclide, de
Héron d’Alexandrie, de Galien, de Platon (cf. ci-dessus,

(r) Des le dernier tiers du x11° siécle, Daniel de Morley quitte Paris, « ou
ne regnent que I’étude du droit et une prétentieuse ignorance » — digne
réflexion d’'un homme de haute culture scientifique en face d’un certain
verbalisme dialectique —, pour retourner 4 Toléde ol I’on rencontre les
vrais philosophes. Cf. V. Rosk, Ptolemdus und die Schule von Toledo, dans
Hermes, VIII (1874), pp. 327-349; A. BIRKENMA(ER, dans Arch. f. die Gesch.
der Naturwss., IX (1920), pp. 45-51. — Pour I'influence de la science arabe
d’Espagne sur ’Angleterre, cf. Ch. H. HaskINS, Introduction of arabic science
into England, dans Studies in the hist. of mediaeval science, Cambridge (Mass.),
1924. pp. 113-129. Sur la science & Chartres (astronomie), cf. ibid., pp. 28-92

(2) Cf. ci-dessous, pp. 194-197, pour lorientation scientifique.
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Aristippus), d’Aristote (1). Mais c’est dans le voisinage de
I’Islam que la rencontre est la plusactive etla plus féconde(2):
nous ’avons signalée en décrivant, dans ses zones diverses,
Pefflorescence des écoles (chap. I). Adélard de Bath (flor.
c. T115-1140) est, dans ce réveil scientifique, aussi représen-
tatif et aussi qualifié que Jean de Salisbury Pest dans
I’assimilation de la nouvelle logique (3). Le labeur des
traducteurs de Tolede, sous 'impulsion de ’évéque Ray-
mond (1126-1151) : Gundisalvi (1 1151), Jean Avendeath
(Johannes Hispanus, v. 1150), puis Gérard de Crémone
(2 Tolede en 1134, T 1187), embrasse cependant ici, avec la
science gréco-arabe (Ptolémée, Galien, Euclide, Albumasar,
etc.), tout un bloc de la philosophie aristotélicienne et de ses
commentateurs arabes (Avicenne), desorte que nousavonsla,
prétes 4 se révéler bientdt, apres assimilation de la logica
nova, la physique et la cosmogonie d’Aristote. Le De divi-
sione philosophiae de Gundisalvi est comme le symbole de
cette autre crue de 'aristotélisme : philosophie et sciences y
sont classées selon les trois degrés d’abstraction d’Aristote,
tels que les a appliqués Alfarabi, et non plus selon les cadres
recus du trivium et du quadrivium (4). C’est a la fois un bou-
leversement du programme d’enseignement et I'inaugura-
tion d’un ordre scientifique du savoir. Mais cela méme
indique que, ici, nous anticipons largement au dela de
la premiére moitié du x1e si¢cle, dont les conquétes litté-

(1) Cf. Ch. H. Hasgins, ibid., ch. 9, The Sicilian translators; ch. 10, North-
Italian translators.

(2) « L’introduction des textes arabes dans les études occidentales, dit
RenAN, divise histoire scientifique et philosophique du moyen &ge en deux
périodes parfaitement distinctes. Dans la premicre, I'esprit humain n’a, pour
satisfaire sa curiosité, que les maigres débris de I’enseignement des écoles
romaines, entassés dans les compilationsde Martien Capella, de Bede, d’Isidore,
et dans quelques traités techniques, que leur caractere usuel sauva de P’oubli.
Dans la seconde, c’est encore la science antique qui revient a I’Occident, mais
plus compléte cette fois, dans les commentaires arabes ou les ouvrages origi-
naux de la science grecque, auxquels les Romains avaient préféré des abrégés ».
Averroés et I’ Averroisme, Paris, 1866, p. 200.

(3) Cf. Ch. H. HaskINs, op. cit., ch. 2, pp. 20-42 : Adelard of Bath.

(4) Edition et étude par L. BAUR, Gundissalinus, De divisiose philosophiae
(Beitr. z. Gesch. d. Phil. d. Mitt., IV, 2-3), Munster, 1903, et Cl. BAEUMKER,
Alfarabi, Ueber den Ursprung der Wissenschaften, ibidem, 19.

Cela soit dit sans préjudice de ’avicennisme néoplatonisant de G., soit
émanatisme du De processione mundi, soit mysticisme intellectualiste du
De anima. Cf. E. GiLsoN, Les sources arabes de Paugustinisme avicennisant,
dans Arch. hist. doctr. litt. du m. a., IV (1929-1930), sur Gundisalvi, pp. 74-92.
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raires, scientifiques, philosophiques, se classent encore —
comme nous venons de le faire intentionnellement, pour
évoquer par cela méme le milieu de travail et son ordre
intérieur — dans les cadres des «sept arts». Gundisalvi est un
précurseur; sa démarche ne produira son plein effet qu'au
xime siécle. Jusqu’alors, du moins dans le traintrain des
écoles, on versa encore le vin nouveau dans les vieilles outres.

Par cet inventaire sommaire, on peut mesurer I’extension
et la densité de I’héritage intellectuel que recueille le
x11e siécle : jamais sans doute génération humaine ne se
trouva si soudain en possession d’un tel poids de science, de
pensée, de culture. Nous avons déja dit qu’il en fut opprimé,
qu’il versa dans la connaissance livresque, qu’il morcela son
héritage, perdant, 2 la fin, dans I’apogée de sa spéculation
philosophique, une bonne part de I'humanisme littéraire
qu’il avait cultivé dans son premier éveil (1). Mais ce n’est
que la rangon d’un trop lourd héritage : le X11° siécle est un
grand si¢cle de renaissance; c’est une pitoyable déformation
de le rétrécir dans la « querelle des universaux ». L’analyse
des tendances et courants intellectuels qui traversent ses
écoles, au cours de I'exploitation candide et confiante de ces
trésors antiques, va le rendre manifeste.

LES HUMANISTES

Puisque c’est encore sous le régime des sept arts que
s’organise l’enseignement et se développe la culture, la

(1) Autres traits 4 noter dans la transmission de cet héritage.

1. Ignorance commune, sauf de trés brillantes exceptions, de la langue
grecque (Cf. Ch. H. HaskiNs, op. cit.,, p. 148). L’hellénisme médiéval est
un hellénisme de traduction.

2. Prééminence, en définitive, des apports venus par I’Islam : traductions
et commentaires. D’ol double crise dans la pensée chrétienne occidentale,
en un demi-si¢cle : avicennisme, averroisme.

3. Dans 'usage courant, abandon des originaux et recours aux florileges,
extraits, compilations. Réserve faite, ici encore, pour des grands maitres;
par ex. dans I’étude si probe et si serrée des textes d’Aristote, d’Avicenne,
d’Averrocs, au XII1° s.

4. Non-discernement entre les grands écrivains du temps de I’Empire
romain, et les rhéteurs du Bas-Empire : Stace est sur le méme plan que
Virgile, Theodule qu’Ovide, Martianus Capella que Cicéron.

5. Non-discernement entre les ceuvres proprement paiennes et les ceuvres
chrétiennes. Virgile est un prophette, Sénéque est le correspondant de saintPaul.
Ie probléme du christianisme de Boéce ne se pose pas : il est saint et martyr
(Cf. E. K. RAND, Founders of middle ages, Cambridge (Mass.), 1928, pp. 179,
323-324).
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premiere voie d’acces qui s’offre & nous pour observer les
orientations spirituelles de cette culture et les diverses
conceptions du savoir, ce sera I'ordre relatif de ces arts et le
jugement de valeur que cet ordre implique. Méme quand les
¢léments tout neufs du renouveau déborderont ces cadres,
c’est encore par référence i ces estimations et ces coordi-
nations que les écrivains du temps manifesteront leur
maniere de voir.

Ainsi en va-t-il d"Hugues de Saint-Victor et de Jean de
Salisbury, qui, dans deux textes tout i fait représentatifs
exposent leur programme de vie intellectuelle. Programme
identique quant a ’objet des disciplines et & leur nécessaire
cohérence, mais assez diftérent par Pesprit qui les anime :
plus doctrinaire chez Hugues, plus esthétique et humaniste
chez Jean, qui de fait nous introduira dans le plus brillant
humanisme de son temps.

Ayant énuméré les multiples sciences, arts et techniques
humaines, depuis la philosophie jusqu'au plus modeste
métier de fabrication, puis ayant énuméré leurs auteurs
au cours des siccles, Hugues (1) classe les disciplines en deux
catégories : les unes sont fondamentales, et leur acquisition
assure en substance ’équipement intellectuel d’un homme :
ce sont les sept arts : « Sunt enim quasi optima quaedam
instrumenta et rudimenta quibus via paratur animo ad ple-
nam philosophicae veritatis notitiam. Hinc #rivium et
quadrivium nomen accepit, eo quod ii quasi quibusdam
viis vivax animus ad secreta sophiae intrat (2) ». Ce sont la
proprement les arts; ils relevent de la « philosophie » (enten-
dez le mot au sens d’encyclopédie des sciences) (3), ayant
chacun pour objet une tranche déterminée du savoir : telle
la grammaire, ou la dialectique, etc. Les autres disciplines
ne sont que des annexes des arts, adjacentes a la « philoso-
phie » et & sa matiére propre; elles atteignent et expriment
quelques éléments des arts, mais de maniére sporadique et
vague; ou alors, comme un récit, par exemple, elles intro-
duisent et préparent 4 la conaissance scientifique. Ce sont les
ceuvres des poetes : tragédies, comédies, satires, épopées,

(1) Hugurs DE SAINT-VicTOR. Didascalion, lib. 111, c. 34 R N B
768-769.

(2) Loc. cit., col. 768A.

(3) Cf. supra, p. 103, sur le sens du mot philosophia.
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odes lyriques, iambes, poemes didactiques; puis les fables,
les récits historiques, enfin les écrits de ceux qu’on appelle
aujourd’hui philosophes (entendez : les prosateurs) (1),
qui excellent a développer une bréve matiére en de longues
circonlocutions, a envelopper une idée claire dans une phrase
contournée, ou encore a composer une description par I’accu-
mulation de figures, de formes et d’images, tout comme un
peintre manie ses couleurs. Et Hugues de conclure par une
comparaison bucolique de Virgile — heureux démenti & son
dédain pour la verbosité des poétes — : « La différence est
donc bien grande entre les arts et leurs annexes; c’est toute
la distance que le poete décrit :

Lenta salix quantum pallenti cedit olivae,
Puniceis humilis quantum saliunca roseis.

Il est évident qu’une pareille estimation et classification
des travaux de P'esprit s’inspire d’une conception intellec-
tualiste ou tout se mesure en valeur de science et de vérité,
et ou les éléments esthétiques purs sont traités non sans
dédain en instruments d’expression, peu utiles au demeurant.
« Si quelqu’un, dit Hugues, voulant parvenir a la science,
négligeait la vérité des arts et s’engageait dans cette litté-
rature, il se trouverait devant une matiére immense, voire
infinie, et en somme de peu de fruit. Sans cette littérature,
les arts gardent leur valeur de perfection humaine; sans les
arts, elle, au contraire, perd son intérét. Qu’on s’attache
donc a ce qui procure la pure et simple vérité; le reste n’est la
que par surcroit, pour exciter I’appétit » (2). Si ’humanisme
est tout entier dans le culte de la forme, allant jusqu’a
Iindifférence au contenu, Hugues est tout le contraire d’'un
humaniste. Nous aurons & juger de son cas; observons
seulement ici que son programme de culture et d’enseigne-
ment embrasse tous les arts.

Jean de Salisbury présente une toute autre psychologie.
Lui aussi revendique — apres I'avoir pratiquée — la culture
encyclopédique des sept arts, sans restriction ni élimination
prématurée. Mais son idéal est de laller quérir, cette

1) Cf. ci-dessus, p. 153, note 2.
2) HuGuEes pE SAINT-VIOTOR, ibid., col. 769AB.
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culture, dans la forme méme dont ’ont revétue les maitres,
les auctores. Nous avons vu que, selon lui (1), Bernard de
Chartres pour qui la lecture directe et assidue des auctores
était la loi premiere de 'enseignement, réalisait le type du
professeur. Or la lectio précisément discerne, analyse, met
en valeur, les éléments d’un texte ou la matiére brute du fait,
de 'argument, ou du récit, bénéficie des ressources combi-
nées de tous les arts et de la grace d’'une composition harmo-
nieuse et variée. Car les auteurs, « per diacrisim, quam nos
illustrationem sive picturationem possumus appellare, cum
rudem materiam historie aut argumenti aut fabule aliamve
quamlibet suscepissent, eam tanta disciplinarum copia et
tanta compositionis et condimenti gratia excolebant, ut opus
consummatum omnium artium quodammodo videretur
imago » (2). Dés lors, dans ’analyse exhaustive des textes,
plus un esprit est pénétré de culture et ouvert a toutes les
disciplines, mieux il percevra la richesse et I’élégance de
Pceuvre ainsi produxte par le concours de tous les arts, de la
grammaire jusqu’a la mathématique et a la morale.

Entre Hugues de Saint-Victor et Jean de Salisbury, il y a
donc inspiration et méthode de travail trés difiérentes; reste
cependant une base commune : ils sont d’accord pour établir
leur programme sur 'ensemble des sept arts, c’est-a-dire
selon un régime ou les belles-lettres (comme nous dirions
aujourd’hui), la spéculation philosophique et les sciences
concourent chacune & leur maniére a la formation deesprit.
Hugues y insiste, non pas seulement au bénéfice d’une exten-
sion harmonieuse de nos curiosités, mais parce que les objets
eux-mémes des disciplines sont entre eux cohérents, au
point qu’ils perdraient de leur intelligiblité 2 mesure qu’ils
s’isoleraient : « Hae quidem ita sibi cohaerent, et alternis
vicissim rationibus indigent, ut si una defuerit, ceterae
philosophum facere non possint. Unde mihi errare videntur,
qui non attendentes talem in artibus cohaerentiam quasdam
sibi ex ipsis eligunt, et caeteris intactis, his se posse fieri

(1) JeaN DE SALISBURY, Metalog., lib. 1, c. 24, oi: il décrit V'usus legendi de
Bernard de Chartres.

(2) Loc. cit., éd. Webb, p. 55. Diacrisis : WEBB suggere une référence 2
Satumweote, cf. MarTiaANUs CAPELLA, De nupt. Phil., V, 524; CASSIODORE,
In Ps. 30, 1I; 90, 1; 125, 4 (P. L., 70, 210,650, 925). Bour Vsltustratio, ‘¢t
QUINTILIEN, Inst. Or., VI, 2, 32.
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perfectos putant » (1). Souci d’équilibre spirituel et confiance
en la valeur humaine de ces disciplines : deux traits de
véritable humanisme (2). « Omnia disce; videbis postea nihil
esse superfluum. Coarctata scientia jucunda non est » (3).

C’est sur une telle rencontre, et par de tels textes, qu’il faut
en effet pénétrer dans ’humanisme totalitaire du x11° siecle.
Si nous nous engagions d’emblée dans son humanisme
littéraire pur — c’est-a-dire pour parler le langage du temps :
dans la grammaire et la rhétorique, les deux arts du #rivium
dans lesquels s’incarne alors le culte de la forme, — nous
rétrécirions désle premier pas et contre le sentiment explicite
des maitres, la juste et ample perspective du temps, nous en
fermant l'intelligence profonde, simplifiant I’extréme com-
plexité de son mouvement intellectuel, raidissant la courbe et
les détours de son évolution. Ainsi beaucoup d’historiens
de la littérature, apres avoir vivement ressenti et exactement
décrit I’élan spirituel qui souleve ce siecle, « age d’or »,
« prérenaissance », etc., se trouvent déconcertés devant le
X111€ qui lui fait suite; ils cédent alors au cliché du moyen age
obscur, barbare de langue et artificiel de pensée, hérissé¢ de
dialectique et de verbalisme. C’est que, inaccessibles a la
valeur humaine des autres « arts », ils ont commencé par

(1) Hucues DE SAINT-VICTOR, Didascalion, lib. III, t. 5; 176, 769c. Et :
chez JEAN DE SALISBURY, Polycrat., lib. VII, c. ¢; éd. Webb, pp. 124-126 :
texte non moins significatif; chez GILBERT DE LA PORREE : « Utebatur, prout
res exigebat, omnium adminiculo disciplinarum, in singulis quippe sciens
auxiliis mutuis universa constare. Habebat enim connexas disciplinas... »
(JEAN DE SALISBURY, Hist. Pontif., c. 12; éd. R. I.. PooLE, p. 28).

(2) Le souci du beau style n’est d’ailleurs point étranger a Saint-Victor et
a ses écoles, qui tiennent bonne place dans I’humanisme du temps, d’Hugues
lui-méme & Etienne de Tournai (abbé de Sainte-Euverte 4 Orléans, 1167-
1176, et de Sainte-Genevie¢ve i Paris, 1176-1152, qui toutes deux avaient
embrassé la réforme de Saint-Victor). « En bon Victorin qu’il était, [Ftiennc]
avait le golit aristocratique des phrases bien faites. Ce souci du beau langage
qui est comme 'uniforme de I’Ordre il le renforce volontiers par la recherche
de l’antithése, 'accumulation des périodes symétriques et les virtuosités
de D’allitération. Les images abondent, empruntées souvent aux phénomeénes
de la nature... Comme Hugues de Saint-Victor, la gloire et le modéle de
Pinstitution, il se plait & manier la métaphore, et il excelle &4 prolonger des
allégories qui ne gardent pas toujours le charme inoffensif d'une imagination
mystique. Les pointes satiriques se dressent parfois sous la dentelle littéraire,
aigués et non feutrées ». J. WARICHEZ, Etienne de Tournai ou Pierre de Blois?
dans Melanges d’histoire offerts & Ch. Moeller, Louvain, 1914, t. I, pp. 468-484.

(3) HuGcues DE SAINT-VICTOR, ibid., lib. VI, c. 3; P. L., 176, 8ooD.
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oublier, sur le terrain de départ, toute une végétation dont la
seve vivifiera sinon tous les rameaux, du moins les branches
maitresses de cette spéculation philosophique, scientifique,
et religieuse, qui recouvrira quelque peu, il faut le recon-
naitre, ’humanisme littéraire du premier éveil. Il importe
en effet — dt-ce au prix d’un et.ort d’imagination pour se
reporter en deca de la renaissance du xve siécle — de ne
jemais séparer, dans un esprit médiéval, le souci littéraire ou
artistique de P'intérét actif au contenu idéclogique, & I'objet,
a la vérité que la lettre ou la forme expriment et ornent.
Le moins qui puisse étre, en cet attachement au vrai, c’est
une attitude religieuse, qui hors méme de toute zéne théo-
logique, demeure sous-jacente et donne une gravité humaine
aux propos les moins spéculatifs. Quant a la culture elle-
méme, on a souci alors, méme quand cel: ne va pas aussi loin
que chez Hugues, d’en faire une affaire de vérité, de science,
si Pon peut dire, en tout cas, de perfection de 'esprit (1);
Pexpressionisme, I’art pour I’art, ’esthétisme, sont étrangers
a tous ces esprits. Ne considérer leur humanisme que dans
sa forme et ses figures, c’est le couper de ses racines vives,
intellectuelles ou religieuses. La culture est par définition
désintéressée; mais l'intérét de la vérité ne rend pas inté-
ressée la culture; au contraire devient-elle vide et mortelle
dans la mesure méme ou elle ne s’intéresse pas a la vérité,
bien supréme et seul inviolable de ’homme. Le mot d’"Hu-
gues €tait un peu dur et massif, mais il exprime au fond trés
exactement la commune mentalité : les formes littéraires et
artistiques ne sont que des parures, des instruments au ser-
vice du vrai. Méme dans un Hildebert de Lavardin et un
Pierre de Blois, humanistes férus de sonorités et d’élégances,
aucun dilettantisme : Hildebert traite des thémes bibliques,
liturgiques, ou moraux, et Pierre de Blois parle de 'amour

(1) Etceci méme remonte a I’Antiquité! Le cas de la musique, qui pour nous
aujourd’hui préte peut-étre le plus a l'art pur, mais qui est au moyen Age
I’'une des sciences du quadrivium, est typique. Pour Boéce (dont les Institutiones
musicae font autorité dans les écoles autant que sa logique), et selon P’esprit
du VIIe livre de la République de Platon, la musique n’est qu’une propédeutique
sur le chemin de la perfection. (Par ailleurs, et cette fois & la maniére d’Aristote,
il la situe, entre la physique et la métaphysique, dans ’ordre des disciplines
mathématiques. D’ou sa place dans le quadrivium). Cf. L. ScHRADE, Die
Stellung der Musik in der Philosophie des Boethius, dans Arch. f. Gesch. d. Phil.,
XLI (1932), pp. 360-400.
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de Dieu dans le langage du cistercien Aelred de Rievaulx.
Dante sera le type parfait de cet humanisme totalitaire,
embrassant dans son haut domaine la théologie elle-méme :
homme médiéval par excellence, dominant de trés haut la
« littérature », inintelligible aux exégétes qui ne savent que
ronger ’écorce de son ceuvre.

Ceci dit, nous pouvons considérer un 2 un les traits de ces
humanistes, & commencer par 'imitation littéraire de I’An-
tiquité. L’Antiquité, ils admirent avec c.ndeur et avec
passion : « Malgré les aboiements des chiens et les grogne-
ments des porcs, je ne cesserai d’imiter les écrits des anciens,
dit Pierre de Blois dans une diatribe contre un envieux; ils
seront mon occupation, et, autant que mes forces le per-
mettront, le soleil ne me trouvera jamais oisif. Nous sommes
comme des nains, montéssur les épaules des géants, par leur
bienfait notre vue porte plus loin que la leur, lorsque nous
attachant aux ceuvres des anciens, nous rendons la vie & leurs
plus ¢légantes pensées, que le temps ou la négligence des
hommes avaient laissé mourir » (1). Profession de foi cou-
rante, et vraiment efficace, comme en témoigne 'inventaire
que nous avons fait des auctores entrant alors en circulation
dans les écoles, comme en témoignent aussi les citations qui
viennent spontanément se ranger sous la plume, comme en
témoignerait toute I’histoire des littératures.

On peut donc s’adonner sans crainte 3 Pétude des arts
libéraux qui nous livrent ces trésors antiques. Arts « libé-
raux », oul, car n’avons-nous pas été appelés a la liberté,
selon la parole de I’Apétre ? dit, dans un jeu de mot risqué,
Conrad de Hirschau recommandant la~ lecture des awuc-
tores (2). Et Abélard consent 4 tout chrétien I’étude de ces
arts, sans en excepter aucun (3) : Toute science est bonne

(1) PiErRE DE BLrois, Epist. g2; P. L., 207, 290. L’image si expressive des
nains montés sur les épaules des géants, avait été mise en cours par Bernard
de Chartres, au dire de Jean de Salisbury, Metalogicus, IT1, 4 (éd. Webb, p-136).
Alexandre Neckham la reprendra, De naturis rerum, c. 78 (éd. Wright, p. 123).
Les uns et les autres avaient pleine conscience et de leur recours aux anciens
et de leur prétention au progres.

(2) ConNrAD DE HIrRscHAU, Dialogus super auctores, éd. Schepss, p. 75 :
« In libertatem vocati sumus, studiis liberalibus regi nostro serviamus ».

(3) ABELARD, Introd., P. L., 178, 1044B : « Ego autem nullius artis lectionem
cuicumque religioso interdicendam arbitror ».
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de soi, seul l'usage en peut étre désordonné, mais c’est
alors par notre maladresse; exaltons donc les sciences, sans
nous laisser prendre aux erreurs de ceux qui en abusent;
Cicéron avait déja fait ce discernement. Saint Paul est plus
grand que Saint Pierre en doctrine, et Augustin plus grand
que Martin, parce que leur grice de lumiére apres leur
conversion est 4 la mesure de leur culture antérieure (1).

La formation littéraire — « grammaire », « rhétorique » —
est la base indispensable. Pierre de Blois demande instam-
ment qu'on s’y applique sans en abréger 'ampleur et les
délais; s’engager prématurément dans les hautes spécula-
tions physiques, mathématiques ou philosophiques, c’est
aller contre Pexpérience et Pautorité des anciens : Quintilien,
César, Cicéron, Saint Jérome rendent témoignage de la
nécessité de Vars grammatica. 11 faut Pacquérir non pas de
maniére expéditive dans les notes, les cahiers ou les manuels
des magistri, mais dans la lecture assidue et délectable des
ceuvres antiques, car seules elles procurent cette €légance et
cette exquise urbanité, dont aujourd’hui Hildebert (de
Lavardin) a été le modele : « in quibus omnibus [operibus
antiquorum], quasi in hortis aromatum flores decerpere,
et urbana suavitate loquendi mellificare sibi potest diligentia
modernorum » (2).

Ce ne sont pas seulement les fables des poétes qui sont
ainsi formatrices, mais aussi les « histoires » vraies. Clest
encore Pierre de Blois qui en recommande la lecture, de
laquelle il a beaucoup profité. Notons cependant que,
comme ses contemporains (et il en sera ainsi jusqu'au
xxe siecle), Pierre attache son intérét moins a I’histoire en
elle-méme, qu’aux occasions de culture intellectuelle et
d’¢dification morale qu’elle procure (3).

(1) Ibid., col. 1045aB. — On sait avec quel entrain, dans sa « regle des
moniales » (Epist. VIII, a Héloise), Abélard revendique pour elles les bienfaits
de la culture de l'esprit et leur impose le travail de 1'étude. Cf. col. 310CD,
le développement du thé¢me hiéronymien : « Ama scientiam litterarum,
et carnis vitia non amabis » (Epist. 125, ¢. 11; P. L., 22, 1078); et JEAN DE SALIS-
BURY, Metalog., lib. 1, c. 24; Polycr., lib. VII, c. 10; éd. Webb, p. 134; Epist.
143, P: L., 300, 130B.

(2) PierrE DE Brors, Epist. 101; P. L., 207, 313-314. « De tenebris igno-
rantiae ad lumen scientiae non ascenditur, nisi antiquorum scripta propensiore
studio relegantur », col. 313C.

(3) Ibid., col. 314AB. « ...Praeter caeteros etiam libros, qui celebres sunt in
scholis, profuit mihi frequenter inspicere Trogum Pompeium, Josephum,
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Cette estime des anciens s’étend aux philosophes et aux
moralistes, qui pourtant, par leur paganisme, auraient pu
motiver les préventions d’'un chrétien. Si la « grammaire »
et la « rhétorique » méritaient méfiance, combien plus le
pouvait faire, dans le #rivium, la « dialectique » avec son
conceptualisme critique, 2 un moment surtout ou les
Analytiques d’Aristote vont en doubler la virulence par leur
rationalisme scientifique. Mais, utilisant adroitement cer-
taines phrases des Péres de I’Eglise, Abélard proclame que,
comme la science des nombres (1), la dialectique émane
de Dieu, et que par conséquent elle ne peut étre en contra-
diction avec la révélation divine des Ecritures (2). Jean de
Salisbury fait état d’un texte topique de saint Augustin qui
appelle la dialectique « disciplina disciplinarum » (3). Elle
a pu parfois paraitre provoquer des erreurs et des hérésies :

Suetonium, Hegesippum, Quintum Curtium, Cornelium Tacitum, Titum
Livium, qui omnes in historiis quas referunt, multa ad morum aedificationem
et ad profectum scientiae liberalis interserunt .

(1) La science des nombres, en effet, se trouvait parfois compromise par
son utilisation dans les procédés superstitieux de divination astrale. Saint
Augustin avait déja fait la distinction dans le De doctrina christiana, lib. 11,
c. 28; P. L., 34, 56. Elle devient courante au X11® si¢cle; ainsi ABELARD, Expos.
in Hexaemeron, P. L., 178, 755. L'équivoque verbale cependant subsistait,
car on appelait aussi mathematica cette divination astrale, et certains historiens
s’y sont laissés prendre, accusant par exemple Abélard de condamner les
mathématiques, dans sa Dialectica, éd. Cousin, pars IV, p. 435. En réalité
on distinguait fort bien les deux « arts », P’art authentique du quadrivium et
Part superstitieux; 'orthographe et la prononciation du mot enregistrait la
différence : on écrivait mathesis avec un ¢ aspiré pour dénommer les mathé-
matiques, matesis avec un ¢ dur pour dénommer la divination. « Matesis
enim quando ¢ hebet sine aspiratione, interpretatur vanitas, et significat
superstitionem illorum qui fata hominum in constellationibus ponunt; unde
et hujusmodi mathematici appellati sunt. Quando autem ¢ habet aspiratum,
doctrinam sonat », HUGUES DE SAINT-VICTOR, Didascalion, lib. 11, c. 4, P. L.,
176, 753A. JEAN DE SALISBURY les distingue par l’accent : « Mathesim ergo
probabilem, quae penultima brevi enuntiatur, quam et natura inducit, ratio
probat, et utilitatis experientia approbat, quasi quoddam doctrinae suae
iaciunt fundamentum, ut exinde opinionum suarum lubrico quasi quadam
imaginatione rationis, in mathesim reprobam, quae profertur extensa penultima,
perniciosissime prolabantur », Polycr., lib. II, c. 18, éd. Webb, p. 102; cf. ibid.,
lib. I, c. 10, éd. Webb, p. 49; et tout le chap. 19 du livre I1. EVRARD DE BETHUNE
donnera cet exemple vérifié : « Scire facit mathesis, sed divinare mathésis »,
Graecismus, c. 10, 210, éd. Wrobel, p. 8s.

(2) ABELARD, Dialectica, éd. Cousin, p. IV, p. 435 : « Ex his itaque scientiam
omnem quae a solo Deo est et ex ipsius munere procedit, bonam esse
convincimus ».

(3) JeaN DE SALISBURY, Metalog., lib. IV, c. 25; éd. Webb, p. 192, se
yeferant au De oratne; Hb.: 11, n. 133 P Ei 325 1013

Publications. 12




178 LA RENAISSANCE DU DOUZIEME SIECLE

c’est qu’on en usait mal répond Abélard, car de soi elle est
bonne et rend habile a dissiper I’erreur. Bien plus la sophis-
tique elle-méme (ici, Abélard superpose a la dialectique des
sept arts la « sophistique » que les Elenchi sophistici, viennent
de mettre en circulation) est un précieux instrument que
recommandent 'autorité de saint Jérome et I’exemple de
Salomon (1).

Les philosophes ont connu de magnifiques vérités, et aller
les quérir chez eux n’est point manquer au respect di a la
vérité révélée, les dogmata philosophorum (dogma = opinion)
viennent au contraire, par un parallélisme suggestif, ren-
forcer dans notre esprit les sententiae patrum. C£. le Moralium
dogma philosophorum de Guillaume de Conches. Déja
Cassiodore, au vié siecle, avait classé dans son De amnima
(P. L., 70) les définitions et les preuves des « magistri
saecularium litterarum » a c6té des « auctoritates verorum
doctorum »; maintenant s’amorce la coutume d’entamer les
probléemes doctrinaux a partir du double donné des sanct:
et des philosophi, — en attendant que saint Thomas, au
X111® siecle, introduise dans la méthode de la théologie elle-
méme le recours aux philosophes comme a4 un « lieu »
qualifié, de valeur probable (2). Ratification définitive de
cette confiance en la raison qui inspire, de maniére encore
fruste, les maitres du x11® siecle. Humanisme de Desprit,
apreés ’humanisme de la forme.

Ce double humanisme, on le pourra voir jouer fort effi-
cacement dans un Bernard Silvestris, par exemple, dont le
De mundi universitate est a ce point de vue trés significatif,
car il rassemble — non sans tomber dans 1’obscurité litté-
raire et doctrinale — tous les éléments composants de cet
humanisme; langue ornée de vocables virgiliens et ovidiens,
imitation des modeles antiques, souci rathné de la forme,
exploitation des thémes mythologiques, enfin et surtout
utilisation de la philosophie platonicienne (7imée) pour
expliquer la Genese (3). Médiocre réussite peut-étre,
que ce pocme cosmogonique, mais entreprise décisive

(1) ABELARD, Epist. 13, invectiva in quemdam ignarum dialecticae, P. L.,
178, 354AB.

)yie Pars, i 1 a8 adiz.

(3) Cf. E. GiLsoN, La cosmogonie de Bernardus Silvestris, dans Arch. d’hist.
doctr. litt. du m. 4., 111 (1928), pp. 5-24.
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quant a lesprit de cette vraie renaissance du XII® siecle.

Ce ne fut point la d’ailleurs entrainement inconscient ou
imprévu pour I’Antiquité, car ces hommes sentirent fort bien
la morsure de cette curiosité intellectuelle, de cette vanité lit-
téraire, de cette séduction esthétique, et ils s ’y complurent.
Guibert de Nogent confesse avoir laissé sondme «s’immerger»
au dela de toute mesure dans Ovide, ou dans Virgile (1), et
Etienne de Tournai exprime le remords de s’étre si long-
temps adonné aux artifices frivoles de la poésie (2). Abélard
lui-méme, peu suspect d’étroitesse, reconnait que plusieurs
se livrent trop assiduement & I’étude des poctes profanes : les
docteurs de ’Eglise vont-ils accueillir dans la cité de Dieu
ceux que Platon chassait de la cité terrestre (3) ? Et il blame
ces dignitaires ecclésiastiques qui passent leur temps dans la
compagnie des troubadours et des jongleurs, ou qui laissent
s’installer jusque dans le sanctuaire les turpitudes de la
scéne, entendez : la féte des fous, la féte de I’ane, ou autres
du méme genre (4). N’y eut-il pas jadis en Italie, 2 Ravenne,
un certain Vilgardus, qui, cédant a la séduction des poctes,
Virgile, Horace, Juvénal, en vint a soutenir que leurs
légendes étaient dignes de foi comme la révélation chré-
tienne (5)? Et Manegold de Lautenbach (f v. 1110) écrivit

(1) GuiserT DE NOGENT, De vita sua, lib. I, c. 17; P. L., 156, 872D : «Interea
cum versificandi studio ultra omnem modum meum animurn: immersissem,
ita ut universae divinae paginae seria pro tam 1idicula vanitate seponerem,
ad hoc ipsum duce mea levitate jam veneram ut Ovidiana et Bucolicorum
dicta praesumerem, et lepores amatorios in specierum distributionibus,
epistolisque nexilibus affectarem... ».

(2) Cf. ]J. WaricHrz, Etienne de Tournar le poéte profane, dans Coll. Torna-
censes, XXVII (1931-32), pp. 137-15I.

(3) ABELARD, Theol. christ., P. L., 178, 1210-1212 : « Nec opus est diu
detineri in fabulis poetarum... Quid ergo episcopi et religionis christianae
doctores poetas a civitate Dei non arcent, quos a civitate saeculi Plato inhibuit ?»

(4) Ibid. : « Imo quid in solemnibus magnarum festivitatum diebus, quae
penitus in laudibus Dei expendi debent, jaculatores, saltatores, incantatores,
cantatores turpium acciunt ad mensam, totam diem et noctem cum illis
feriant atque sabbatizant, magnis postmodum eos remunerant praemiis quae
de ecclesiasticis rapiunt beneficiis, de oblationibus pauperum, ut immolent
certe daemoniis... Proh pudor! ante ipsa Christi altaria, omnibus jam ubique
introductis turpitudinibus... sub religionis et orationis obtentu, ad explendam
libere lasciviam omnibus undique tam viris quam feminis convenientibus,
Veneris celebrantur vigiliae ».

(35) Sous l'affabulation pseudo-surnaturelle et tendancieuse dont Raoul Gla-
ber enveloppe cet épisode, on discerne fort bien a quelle tentation de « rcligions
comparées » I'amour des lettres antiques avait pu amener ce maitre de gram-
maire. « Quidam igitur Vilgardus dictus, studio artis grammaticae magis
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un opuscule contre Wolfelm de Cologne, abbé de Brau-
willer (1065-1091), qui pensait pouvoir unir, sur bien des
points, les opinions des philosophes paiens et la doctrine
du Christ (1).

De cet emprise de la culture antique, les réformateurs
religieux vont, par leur opposition méme, nous donner
confirmation.

LES ANTI-HUMANISTES :
LES REFORMATEURS RELIGIEUX

C’est au cceur de la société nouvelle, nous ’avons vu, dans
la vie « communale » s’organisant sur les ruines de la
féodalité, quc se manifestent, avec 'esprit d’indépendance,
la curiosité audacieuse de l'esprit et le gotit de la culture.
Les écoles épiscopales recueillent et éduquent cette clientele
nouvelle, tandis que les écoles monastiques, économique-
ment et socialement inadaptées, se referment sur elles-
mémes. Phénomene institutionnel, qui n’est que Deftet
extérieur d’une inadaptation spirituelle aux temps nou-
veaux : c’est dans leur pensée méme que, au XI11° siecle, les
élites monastiques perdent I'initiative et le sens du progres.
Sans doute d’ailleurs était-il normal que ce progres culturel,
se réalisant dans et par une sécularisation progressive
du savoir et des techniques littéraires, trouvat hors du
cloitre et de ses exigences natives une assiette nouvelle.
D’autres corporations religieuses viendront, qui rendront
raison théologiquement de cette nouvelle hiérarchie et de
cette autonomie des sciences, ce qui est une maniere de
gouverner de haut leur esprit et leur méthode, et de repren-
dre pied dans une civilisation renouvelée. En attendant, les
ames religieuses, dans une légitime susceptibilité, se réser-
vent, parfois s’effarouchent, redoutant que I’esprit nouveau

assiduus quam frequens, sicut Italis mos semper fuit artes negligere caeteras,
illam sectari. Is enim cum ex scientia suae artis coepisset, inflatus superbia,
stultior apparere, quadam nocte assumpsere daemones poetarum species
Virgilii et Horatii atque Juvenalis, apparentesque illi, fallaces retulerunt
grates quoniam suorum dicta voluminum charius amplectens exerceret...
Hisque daemonum fallaciis depravatus, coepit multa turgide docere fidei
sacrae contraria, dictaque poetarum per omnia credenda esse asserebat ».
RaouL GLABER, Historiae, lib. 11, c. 12, P. L., 142, 644B.

(1) MANEGO!1.D, Opusc. contra Wolfelmum, P. L., 155, 147-176. Cf. M.ManNI-
TIUS, Gesch. d. lat. Liter. d. Mitt., Bd. 1II, p. 27.
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n’emporte, avec les institutions qui ’enveloppent, le trésor
intérieur de leur foi. Littéraire, philosophique ou théolo-
gique, la renaissance a base d’Antiquité est toujours le
triomphe de la raison humaine, dont ’efhort est sans doute
un hommage rendu au Dieu de toutes lumiéres, mais qui
facilement s’enivre de ses audaces et de son succes. La foi
préférera toujours, dans sa premiére appréhension, la pureté
treés simple de son regard, a la plus enrichissante spéculation
qui la pourrait menacer. Abélard, en définitive, aura raison
dans Thomas d’Aquin; mais saint Bernard, dans l'intran-
sigeance de sa mystique, domine, méme humainement, tout
le x11° siécle.

Un premier choc et une premiére réaction de défense
s’étaient ainsi produits lors de la premiere poussée de renais-
sance, a I’époque carolingienne. Lorsque, tout férus de leur
érudition grammaticale, ces « humanistes » appliquérent au
texte biblique, a la pagina sacra, leurs analyses des formes,
des tropes et des figures, bien des théologiens virent la une
atteinte a I'inviolable transcendance du livre révélé : Donat
ou Cicéron vont-ils en remontrer a4 la langue divine?
« Donatum non sequimur, quia fortiorem in divinis scrip-
turis auctoritatem tenemus » (1). Sous cette protestation
enfantine, reconnaissons une juste clairvoyance; car si la
raison des grammairiens peut appliquer & Pintelligence du
texte les procédés de son art, anaylser les termes et les pro-
positions, en définir le sens selon les lois de Donat et de
Priscien, employer leur théorie des #ropi & mesurer impitoya-
blement images et symboles, c’est la raison tout court et
toute entiere qui va passer par ce rationalisme élémentaire.
La méthode grammaticale pour lire la Bible provoqua en
son temps les mémes anathé¢mes qu’au xx° siécle la méthode

historique.
Mais enfin il fallait bien la lire, la Bible, déchifirer ses
mots humains, rendre raison de ses images, — puisque, en

définitive, parlant a des hommes, et pour se faire comprendre
Dieu s’était accommodé de leur langage! Les protestataires
ne pouvaient avoir raison, et bient6t de ces maitres és arts

(1) L.e propos est de Smaragdus, abbé de Saint-Michel, au 1x® siécle. Cf.
Ch. TuuroT, Notices et exiraits de divers manuscrits latins pour servir & I histoire
des doctrines grammaticales au moyen 4ge, dans Notices et extraits des manuscrits
de la Bibl. Impériale, XXII, 2, Paris, 1868, p. 81.
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trop osés la théologie se fasait des alliés. Une bataille cepen-
dant, sur ce terrain, n’est jamais gagnée, parce que c’est la
vie méme de Iesprit qui 'entretient; et le retour périodique
de crises aigués n’est que le revers humain d’une saine
croissance spirituelle. Au xI1¢ si¢cle, Bérenger de Tours, par
ce rationalisme grammatical, déja renforcé de dialectique (1),
avait perdu le sens du mystére eucharistique, dont les
expressions bouleversaient apparemment les lois de la
grammaire; et d’autre part, Pierre Damiani avait écrit une
violente diatribe « contre les moines qui se mettent en téte
d’étudier la grammaire » (2). La nouvelle poussée de culture
qui se produit & Pentrée du xm® si¢cle, donne une acuité
dramatique au probléme permanent de la vie rationnelle
de la foi. 3

Pour percevoir les éléments de ce probléme, et mesurer les
résistances opposées au nouveau « rationalisme », il faut
rappeler Dattitude des Péres, en bref celles de saint Jérome
et de saint Augustin, car partisans et adversaires vont aller
chercher auprés d’eux appui et autorité. Peut-étre requé-
rerions-nous, aujourd’hui, en principe, une certaine réserve
dans un tel recours proprement théologique, et ménagerions-
nous place, hors le champ théologique, & des critéres plus
rationnels, pour juger du réle des lettres et des arts, voire de
la philosophie. Mais précisément cette distinction méme va
étre le résultat sensationnel, au x111® siecle, dans un Albert
le Grand et un Thomas d’Aquin, de la renaissance philo-
sophique réservant 4 chaque discipline son autonomie dans
la hiérarchie des objets du savoir; pour le moment, il la faut
conquérir, et c’est a travers les autorités patristiques, assez
malléables 4 la vérité, que chacun formule et établit son
opinion sur les lettres « profanes » (3).

(1) Cf. De sacra caena, éd. Vischer, Berlin, 1834, p. 101 : « Maximi plane
cordis est, per omnia ad dialecticam confugere, quia confugere ad eam ad
rationem est confugere ».

(2) Cf. son opuscule XIII, c. 11 : « De monachis qui grammaticam discere
gestiunt ».

(3) Parmi I’abondante bibliographie concernant la position des Peres
vis-a-vis de la culture classique, il suffit, ici, de recommander chaudement
E. K. Ranp, Founders of the Middle Ages, Cambridge (Mass.), 1928, en parti-
culier les deux premiers chapitres : The Church and pagan culture. The problem.
The solution; puis P. DE LABRIOLLE, Histoire de la littérature latine chrétienne,
Paris, 1920, Introduction. L’ancienne étude de G. BOISSIER, La fin du paga-
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Dans sa lettre « ad magnum oratorem urbis Romae » (1),
saint Jérome, pour répondre au reproche qu’on lui a fait,
d’introduire dans ses écrits des themes empruntés aux
écrivains paiens, montre qu’il a eu d’illustres prédécesseurs,
et donne en exemples Moise qui avait étudié la science des
Egyptiens, Salomon, saint Paul qui cite dans ses lettres des
vers de poctes paiens. Il se référe également a des faits de
I’Ancien Testament, qui, présentés par lui, vont devenir au
x11¢ siecle le motif fréquemment repris et la formule sym-
bolique du probléme des lettres profanes : David se servant
de ’épée de Goliath, et, surtout, le précepte du Deutéro-
nome concernant la femme prisonniére de guerre : de méme
qu’un Israélite pourra épouser une prisonniére de guerre,
apres qu’elle se sera rasé la téte, coupé les ongles et qu’elle
aura quitté les vétements de sa captivité (Deut., Xx1, 12), de
méme le chrétien peut utiliser les lettres et sciences profanes
apres les avoir purifiées des souillures venant du paga-
nisme (2). Autres arguments, qui vont aussi étre courants au
x11® siecle : pour défendre efficacement le christianisme
contre les attaques des paiens, il faut se placer sur le terrain
des adversaires, comme ['ont fait Origene, Méthode et
Euscbe; enfin, grecs ou latins, les écrivains ecclésiastiques
ont bénéficié de leurs études séculiéres (3).

De saint Augustin le De doctrina chrisiiana venait a point
donner les éléments d’une solution autorisée, puisque cet
opuscule est un véritable trait¢é de méthodologie théolo-
gique, soit pour I’étude des Ecritures, soit pour la mise en
ceuvre des autres disciplines au service de cette étude

nisme, Paris, 1891, t. I, liv. II, pp. 172 et ss., est toujours 2 lire; pour le détail,
M. ROGER, L’enseignement des lettres classiques d’ Ausone & Alcuin, Paris, 1905.

(1) Saint JErOME, Epist. 70; P. L., 22, 664.

(2) Cf. PiErRrRe Damiani, Sermo VI de S. Elcuchadio, P. L., 144, 540 :
« Mulieri quippe caesariem radimus, cum rationabilis disciplinae sensus super-
fluos amputamus ». Sur la d1ffus1on de cette allégorie, et de celle de la sortie
d’Egypte (Exode, 3, 22 et 12, 35, que nous allons rencontrer chez saint Augus-
tin), cf. les références données par J. DE GHELLINCK, Le mouvement théologique
du x11® sizcle, Paris, 1914, pp. 68-69.

(3) A ces arguments de saint Jéréme favorables 4 l'utilisation, sinon a la
culture directe, des auteurs paiens, on pouvait opposer des textes défavorables,
tel le récit fameux du songe (Epist. 22, 30 : ...« Ciceronianus est, non chris-
tianus... »), bien difficile a interpréter d’ailleurs, tant lartifice y a sa part.
Cf. P. pE LABRIOLLE, Le songe de saint Yérome, dans Miscellanea Geronimiana,
Roma, 1920, pp. 227-235. On trouve ainsi fréquemment au moyen 4ge des
répliques du songe, condamnation céleste de la culture paienne. Cf. H.
Liesescuurz, Fulgentius Metaforalis, 1926, Leipzig, p. 12.
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scripturaire (1). Texte classique par conséquent au cours du
moyen age. C’est au deuxieme livre qu’Augustin traite notre
probléme. Ayant montré de quelle utilité peut étre, pour
intelligence des Ecritures et de leurs diverses versions,
la connaissance de I’hébreu, du grec et du latin, et comblen
la science des nombres, de la musique et des choses de la
nature, facilite explication d’un grand nombre de passages
de la Bible, il déclare qu’il ne faut pas mépriser ce que les
profanes ont dit de bon (ch. 16), et, afin de faire le départ
entre ce que I'on peut leur emprunter et ce qu’il faut leur
laisser, il expose sa classification des connaissances humaines
(ch. 18). Les unes, instituées par les hommes (ch. 19-26;
entendez les sciences plus ou moins créées par 'esprit de
’homme), se divisent en trois catégories : il en est de supers-
titieuses, comme la divination, les horoscopes tirés des
étoiles ou des phénomenes de la nature, ce sont les errores
mathematicorum; il en est de superflues, comme les poésies
profanes, le théatre; il en est enfin qui sont nécessaires ou
utiles : telles sont ’écriture et la connaissance des langues.
Les autres connaissances, dont I’objet est observé, et non pas
créé par 'esprit de 'homme ont leurs fondements dans les
choses, et, en dernier ressort, dans la pensée divine (ch. 26
et ss.). Elles comprennent d’une part les sciences qui con-
cernent le monde extérieur perceptible aux sens : faits et
gestes, monde des corps, etc., donc tant les d1301p11nes qui
racontent ces faits, comme lhlst01re que celles qui con-
siderent la nature du monde physique, et celles qui I'utilisent
dans les arts mécaniques; et d’autre part, les sciences qui ont
I’ame pour objet, selon ses diverses activités : dialectique,
rhétorique, science des nombres. Apres ce classement,
saint Augustin discerne celles des sciences qui sont utiles
au jeune chrétien en quéte de vie éternelle, et qui, a divers
titres, doivent alors figurer dans son programme de for-
mation. Les sciences superstitieuses des mathematici, la
poésie profane sont a rejeter; par contre les autres disciplines
sont profitables au progrés méme de la vie : histoire, sciences
de la nature, rhétorique, dialectique, science des nombres.

A Dégard des philosophes, saint Augustin adopte une
attitude analogue : il ne faut point les redouter, mais au

(1) P. ki 34, ¥5~129.
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contraire lorsqu’on trouve chez eux, en particulier chez les
Platoniciens, des doctrines conformes a la vérité et i la foi
chrétienne, il faut les prendre & notre compte, car en réalité
ils n’en sont que les injustes possesseurs. Ainsi, dit-il, ont
fait les Israélites qui, au sortir de 'Egypte, ont pris 2 leurs
oppresseurs, sur 'ordre de Dieu, des vases d’or et d’argent
et des objets précieux, qui devaient plus tard servir 4 la
construction du tabernacle (1). Nouveau théme symbolique
qui servira de cliché a nos théologiens médiévaux.

Enfin, le traité se termine par l’exaltation religieuse et
doctrinale des saintes Ecritures, qui procurent la seule
science décisive, celle du salut.

Pareille doctrine moyenne, reprise au cours des siécles et
transmise au moyen age par Cassiodore (2), par saint Gré-
goire (3), par Isidore de Séville, est a la fois rigoureuse et
souple : rigoureuse en son principe, car, appuyée sur la
valeur absolue de la connaissance religieuse, elle raméne
a un réle de moyen et de service toute autre connaissance;
souple cependant, car maintes applications, si Pon s’y préte
un peu, vont avoir leur laissez-passer pour le profit de la
culture de P'esprit, du moment que I’esprit remonte ultérieu-
rement a Dieu. Des condamnations sévéres peuvent sortir
de 1a, mais aussi, ft-ce 4 travers une indéniable déprécia-
tion de la raison, un humanisme chrétien.

Mais d’abord — et la tous, au x11¢ siécle, aprés saint Augus-
tin, sont d’accord en principe, méme quand ils ont fléchi
pour leur compte en fait, comme en témoigne le succes
d’Ovide chez ces « humanistes » — la lecture des poctes
paiens est dangereuse et condamnable : réaction normale du
sens chrétien en face d’une littérature promptement sen-
suelle et totalement étrangére a la notion méme de péché.
S’y abandonner, c’est s’écarter du véritable idéal de la
sagesse, ajoutent les humanistes (4). Les avis ne pouvaient

(1) « Philosophi... si qua forte vera et fidei nostrae accomodata dixerunt,
maxime Platonici, non solum formidanda non sunt, sed ab eis tanquam
injustis possessoribus in usum nostrum vindicanda ». De doctr. christ., lib. 11,
C. 40; 34, 63.

(2) CAsSIODORE, Institutiones divinarum et saecularium litterarum, lib. 1,
& eusetigor B, s o, 1140 et rna4.

(3) Saint GREGOIRE, Epistolae, lib. XI, ep. 54; P. L., 77, 1171.

(4) Cf. JrAN DE SALISBURY, Polycraticus, lib. VII, c. 9; éd. Webb, p. 125-129.
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varier que sur ’étendue de cette exclusion (1). Le procédé
allégorique venait d’ailleurs a 'occasion — comme dans le
commentaire « moralisé » des amours de Didon, par Bernard
Silvestris (2) — voiler la crudité du texte et tourner la
difficulté .

Pour l’art littéraire lui-méme, et en général pour la
culture des arts libéraux, le dissentiment devient déja sen-
sible. Nous avons vu quel cas en fait Jean de Salisbury,
et qu’Abélard ne voit aucune raison de linterdire au
chrétien (3). Mais beaucoup estiment que les moines,
d’abord, ne doivent pas s’y adonner, et méme ne pas s’y
livrer du tout : le psautier doit leur suffire (4); Abélard
précisément est critiqué pour se livrer a des occupations
incompatibles avec son état (5). L’animosité de Pierre
Damiani contre les moines « grammairiens » se retrouve dans
la mentalité de Citeaux. Les clercs eux aussi doivent s’in-
terdire cette insidieuse complaisance dansleslettres séculicres
qui les détourne de I'unique nécessaire (6).

La réaction se fait sinon plus vive, du moins plus précise,
contre les philosophes paiens, et, en eux, contre la « dia-
lectique », plus menacante que la rhétorique des auctores
puisqu’elle est méthode de penser et non plus seulement
d’écrire. La tentation de la dialectique devait étre assez
fréquente pour que tant de supérieurs monastiques aient
jugé opportun de la dénoncer, et que 'un des traits des
réformes religieuses d’alors, celle de Citeaux en particulier,

(1) Cf. ibid., c. 10, éd. Webb, p. 132-133, oi: Jean manifeste un relativisme
fort bien équilibré.

(2) Cf. supra, chap. III, p. 102.

(3) G supra,.p. T45:

(4) « Cum nobis monachis nihil liberalis scientiae praeter psalterium licere
asserant », dit GUILLAUME DE HIRSCHAU, Praef. in sua astronomica, edidit
Pxrz, Thes. Anecd., VI, p. 261.

(5) ABELARD, Hist. calam., c. 8; P. L., 178, 140 : « Mihi semper objiciebant
quod proposito monachi valde sit contrarium saecularium librorum studio
detineri ».

(6) OTLOH DE SaINT-EMMERAN, Sermo de eo quod legitur in psalmis : Dominus
de caelo prospexit, Prol. (inter opera Ven. Bedae, P. L., 93, 1103-1104 : ¢ Cum
plures clericos in schola constitutos agnoscerem ad hoc quam maxime vacare,
ut literarum saecularium notitiam caperent, quae auditores suos studiosissime
docent carnalia appetere, pro obtinenda mundi gloria contendere, syllogis-
morum et argumentorum subtilitates discere, ut quoslibet simplices cum
verbositate hujusmodi circumventos possint irridere, tractavi et ego litteras
illas legere... ».
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aient été le souci d’écarter ce rationalisme disputeur. On sait
assez quelle est sur ce point, en face d’Abélard, la position
de saint Bernard : la thése de la dialectique destructrice de
la foi remplit ses sermons et ses traités (1). Le brave
Pierre Lombard lui-méme n’échappe pas aux invectives de
Gauthier de Saint-Victor : « Va au diable avec ta gram-
maire! » (2). Manegold de Lautenbach, aprés quelques
précautions de langage, entame un proces sans pitié contre la
dialectique, « séminaire du diable », qui rejoint « la foule
des poétes qui, comme des danceurs, se précipitent aux
noces de I'idolatrie » (3). Rupert de Tuy avoue sans honte son
ignorance de la dialectique, et déclare que, méme s’il la
connaissait, 1l se garderait bien de la méler aux vérités

(1) ABELARD, Dialectica, pars IV, dans Ouwvr. inédits, éd. V. Cousin, Paris,
1836, p. 434 : « Novam accusationis calumniam adversum me de arte dialectica
scriptitantem aemuli mei novissime excogitaverunt affirmantes quidem de
his quae ad fidem non attinent, christiano tractare non licere. Hanc autem
scientiam non solum nos ad fidem non instruere dicunt, verum fidem ipsam
suarum implicamentis argumentationum destruere ».

Sur Saint BERNARD, cf. E. VACANDARD, Vie de saint Bernard, Paris, 1897,
t. I1, ch. 23. Cela n’empéche d’ailleurs que saint Bernard ait été I'un des hommes
les plus cultivés de son temps. Voir le jugement de Jean de Salisbury — qui
s’y connaissait — dans son paralltle entre les deux adversaires Bernard et
Gilbert de la Porrée, Hist. pont., c. 12; éd. R. L. Poole, p. 27-28 : « Erant tamen
ambo optime litterati et admodum eloquentes sed dissimilibus studiis...
Singulariter eleganti pollebat stilo [Bernardus]... ». Jean de S. rapporte le
mot décisif qu'eut Gilbert en réponse 4 une amicale proposition, faite de la
part de Bernard, de reprendre la discussion sur les textes ligitieux de S. Hilaire:
« Ille vero respondit... abbatem [Bernardum], si plenam intelligenciam
Hylarii affectaret, prius in disciplinis liberalibus et aliis predicendis plenius
instrui oportere » (loc. cit.).

(2) Cf. GAUTHIER DE SAINT-VICTOR, Contra quatuor labyrinthos Franciae,
lib. III, P. L., 199, 1145. « Grammatica tua tibi sit in perditionem! »

(3) ManNecoLD, Opusc. contra Wolfelmum, c. 9; P. L., 155, 158B. Tout
P’opuscule est A lire; il se lit d’ailleurs avec attrait, 4 cause de I’étendue de sa
culture et de la verve de sa rhétorique. Il faut etre fort cultivé pour critiquer
la culture.

Contre la dialectique, il se fait d’ailleurs le triomphe facile, lorsqu’il tourne
en dérision le philosophe qui définit ’homme un animal raisonnable mortel,
en lui opposant le Christ immortel (loc. cit., c. 22, col. 171B), ou le dialecticien
qui relie génération et union sexuelle, en lui rétorquant le cas du Christ
(loc. cit., c. 14, col. 163A; c’est d’ailleurs argument courant alors parmi les
antidialecticiens : « Si peperit, cum viro concubuit ». Cf. J. de Ghellinck,
Le mouvement théologique du X1 siécle, Paris, 1914, pp. 175-177). On voit
comment, au XII1® siécle, la distinction des méthodes et des objets légitimera
aisément la dialectique, sans du tout sacrifier la foi; mais on comprend aussi
comment l’intempérance naive de ce rationalisme pouvait désiquilibrer I’ame
du croyant.
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divines (1). Et 'on recourt a saint Ambroise qui aurait,
dit-on, inséré dans les litanies cette invocation : « A dia-
lecticis libera nos, Domine » (2).

Peut-étre serait-on tenté (la chose est méme acceptée
comme une évidence, dans certaine conception de la vie
intellectuelle au moyen age) de classer également parmi les
anti-humanistes ceux qui, s’inspirant du De doctrina chris-
tiana de saint Augustin, ont congu tout le programme d’en-
seignement des sept arts comme une propédeutique a la
théologie. En vérité, ce va étre, au x111€ siecle et pour long-
temps, I'ordre méme selon lequel sera construite I’Univer-
sité médiévale, organisation du savoir total 4 laquelle préside
la théologie. Mais, 2 moins de considérer comme la défini-
tion méme de ’humanisme une culture coupée de tout idéal
religieux, il n’y a la qu’un schéme extrémement souple, et ce
sera la le sens méme de la démarche et du progrés de
humanisme médiéval, inauguré par la renaissance du
x11¢ siecle, de constituer a I'intérieur de cette synthese totale
du savoir humain, et sans en amoindrir la nécessité humaine
et la grandeur, une hiérarchie et une autonomie des diverses
disciplines (3).

C’est au x11° siecle que se constitue, non seulement dans
la réflexion des maitres, mais dans la réalité des institutions,
cette doctrine de la hiérarchie des sciences, cette vraie
sagesse, sapientia. La « renaissance » carolingienne l’avait
amorcée, en esprit et en fait (4); ’humanisme, la philosophie
la théologie du x11® siecle, puis du x1118, en achevent I’éla-
boration. Honoré d’Autun, dans son De amimae exsilio et
patria, représente ’homme comme un exilé : son exil, c’est
Pignorance; sa patrie, c’est la sagesse; pour y arriver, il doit

(1) RuprerT DE Tuy, De omnipotentia Dei, P. L., 170, 4773 : « Fateor quia
neque professionem suscepi, neque ostentationem egi hujusce artis [dialec-
ticae], et si illam cognoscerem, nequaquam dignarer illam arcessire, nisi
coactus vel nisi sponte occurreret ».

(2) Cf. dans un commentaire anonyme sur le De Trinitate de BORCE,
B, 1595, 3048B.

(3) « La Renaissance, telle qu’on nous la décrit, n’est pas le moyen age
plus I'homme, mais lé moyen 4ge moins Dieu ». E. GiLsoN, L’humanisme
médieval, dans Les idées et les lettres, Paris, 1932, p. 192.

(4) Cf. J. pE GHELLINCK, Le mouvement théologique du X11® siécle, Paris,
1914 : Le programme scolaire et le réle propédeutique des sept arts, pp. 67-70.
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suivre un chemin qui traverse dix villes : les sept arts libé-
raux, la physique, la mécanique, et 'économique sont ces
villes (1). « Si 'on permet aux croyants, écrit Abélard, de lire
les ouvrages qui traitent des arts libéraux et les livres des
anciens, c’est afin que, connaissant grace i eux la grammaire,
la rhétorique et la dialectique, ainsi que les sciences de
la nature, nous soyons capables de comprendre tout ce qui
touche a lintelligence et 4 la beauté de I'Ecriture, et que
nous puissions en défendre ou en pénétrer la vérité » (2).
Jean de Salisbury proclame, dans I’ Entheticus, que la science
des Ecritures est la reine des sciences, et que toutes doivent
lui préter leur concours (3). Abélard, Jean de Salisbury, ce
sont bien, chacun en leur ordre, de ces humanistes dont nous
avons apprécié la culture (4).

Cette conception pédagogique trouvera son expression
doctrinale a I'intérieur méme de la méthode de la théologie :
la spéculation philosophique, la « dialectique », vont y étre
assumées comme des moyens pour la foi de s’élaborer en une
discipline rationnelle : la philosophie va étre ici — non pas
en elle-méme dans son objet propre, mais vis-a-vis de cette
foi en travail — ancilla theologiae. Formule fameuse, et si
mal comprise, d’un coté par certains historiens de la philo-
sophie, qui y voient une exploitation de la philosophie (3),
et a Popposé par beaucoup de théologiens qui, pervertis par
la scolastique « baroque » du pseudo-humanisme, ont perdu
le sens de cette confiance amicale de la foi en la raison qu’elle
anime : fides quaerens intellectum.

(1) HoNORE D AUTUN, De animae exsilio et patria, P. L., 172, 1241.

(2) ABELARD, Introd. ad theol., Prol.; P. L., 178, 379.

(3) JEAN DE SALISBURY, Entheticus, v. 414 et ss.; P. L., 199, (0]t i

Hanc caput agnoscit philosophia suum

Huic operas debent militiamque suam,
Practicus huic servit servitque theoricus, arcem
Imperii sacri philosophia dedit.

(4) Autres témoignages dans H. DEN1¥LE, Die Universititen des Mittelalters,
Berlin, 188s, t. I, pp. 98-100.

(5) L. J. PAETOW riposte sévérement & ces historiens : « It is a grave mistake
to identify practically all advanced medieval learning with theology. All
learning was almost universally said to be ancillary to theology, but that gene-
rally was a mere figure of speech when so few students pursued the long and
arduous path which led to the degree of doctor of theology... We stultify
ourselves when we carry generalizations about the learning of the Middle
Ages to such an absurd degree ». The Battle of the seven Arts, Berkeley, 1914,
pp. 19-20.




190 LA RENAISSANCE DU DOUZIEME SIECLE

De ce role « ancillaire » de la philosophie sur terrain
théologique, deux conceptions s’élaborent, il est vrai,
que Pon verra se dihérencier et bientét s’opposer, au
x1rre siécle. L’augustinisme ne sauvegardera pas suffisam-
ment la valeur rationnelle de la philosophie, qui ne trouverait
alors sa cohérence compléte que par et dans une théologie;
Pancilla devient donc — pour prendre le mot plus dépré-
ciatif alors employé — une pedissequa, qu’il ne faut point
embrasser avec trop de complaisance de peur d’oublier la
domina (1). Saint Thomas, au contraire, ayant restauré par
son aristotélisme le concept de nature, dissipera ’équivoque
du mot ancilla, qui ne s’appliquera formellement qu’a 'usage
de la philosophie sur le plan théologique.

LES ANTI-HUMANISTES : LES UTILITAIRES

S’il y eut, chez les réformateurs religieux, une conception
utilitaire des arts libéraux au service de la foi, qui compro-
mettait parfois leur légitime épanouissement, un autre
utilitarisme scandalisa beaucoup plus la ferveur humaniste
des maitres de Paris au x11® siécle : celui que Jean de Salis-
bury combat rudement et spirituellement dans son Metalo-
gicon, sous le nom d’un certain Cornificius et des Cornifi-
ciens, qui, par un utilitarisme fort vulgaire et trés humain
celui-13, mettaient en péril, dans sa dignité et dans son
exercice, la culture humaniste.

Le Metalogicon se présente explicitement comme une
défense de la logique, et c’est méme de la que lui vient
son titre : « Quia logice suscepi patrocinium, Metalogicon
inscriptus est liber » (2). Or Jean de Salisbury consacre les
premiers chapitres de son ouvrage a décrire, a dénoncer, a
ridiculiser un adversaire, dont il ne peut plus supporter

(1) Selon P’allégorie augustinienne de la captive que PlIsraélite ne peut
épouser que sous d’expresses réserves .Cf. supra, p. 183. L’image ainsi évoluée
sera reprise avec force contre la seconde poussée de la renaissance, celle qui
se caractérisera par ’entrée massive d’Aristote. L’enivrement rationnel sera
plus menagant encore qu’au temps d’Abélard, et Grégoire IX, 4 la tite de
beaucoup de théologiens, formulera scn opposition dans P’allégorie de la
captive (Lettre aux maitres de Paris, 7 juil. 1228; Chart. Univ. Paris, t. 1,
n. 59). Ct. E. GIiLsoN, La servante de la théologie, dans Etudes de philosophie
médicvale, Strasbourg, 1921, pp. 30-50.

(2) JEAN DE SALISBURY, Metalog., lib. I, prol.; éd. Webb, p. 3.
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sans protester 'impertinent mépris pour la logique et pour
les arts libéraux qui la conditionnent : « Cum opera logico-
rum vehementius tanquam inutilis rideretur, et me indignan-
tem et renitentem emulus cotidianis fere iurgiis provocaret,
tandem litem excepi et ad eas calumnias, quas procuraverat,
sicut emergebant studui respondere » (1). Il est cependant
assez difficile de voir P'exacte attitude de cet adversaire et de
ses adeptes, qui semblent par ailleurs s’étre complu dans la
dialectique d’arguties sophistiques, maniére de sous-aristo-
télisme fermé aux autres arts et au gotit des lettres comme
a la grande logique (récemment découverte) d’Aristote.

Quoi qu’il en soit, Jean décrit son personnage avec une
animosité passablement verbeuse (chap. 2), puis expose la
genese de ses erreurs (chap. 3). Il 'appelle, ce détracteur de
la logique et de la culture, Cornificius, du nom d’un détrac-
teur de Virgile, que cite Donat dans la biographie du poéte
placée en téte de son commentaire. Et ce nouveau Cornificius
est plus inepte encore que le premier (2). Le nom semble
d’ailleurs étre alors passé en usage pour désigner un
détracteur (3).

(1) Ibid., prol.,, p. 2. Et lib. I, c. 9; éd. Webb, p. 26 : « Hec domus [corni-
ficiana] non eloquentiam criminatur, que omnibus necessaria est et commen-
datur ab omnibus, sed artes eam pollicentium arguit esse inutiles. Eo itaque
opinionis vergit intentio, ut non omnes mutos faciat, quod nec fieri potest nec
expedit, sed ut de medio logicam tollat ». Ibid., c. 10; éd. Webb, p. 27 : « Ecce
propositi planior est intentio et logicam aggreditur expugnare, que omnes
philosophie semitas pari furore persequitur. Verumtamen ab aliqua fuerat
inchoandum. Illam itaque preferri placuit que ceteris notior et huic heresi
(Cornificianorum) familiarior videbatur ».

(2) Ibid., c. 2; éd. Webb, p. 9.

(3) Cf. JeaN DF SALISRURY, Polycraticus, lib. I, prol., éd. Webb, p. 16 :
« Et ego meum Cornificium habeo ». PIERRE DE BLors, Epesttyiags Pl isioen,
290D : « Scio unde spiritum elationis conceperit, et quare vester Cornificius
intumescat ».

Le personnage de Cornificius. K. PRANTL, Geschichte der Logik im Abendlande,
Bd. II, p. 230, et B. HAUREAU, Mdmoire sur quelques maitres du xuie siécle,
dans Memoires de I’ Acad. des Inscr. et B.-L., XXVIII, 2¢ partie, p. 235, l'identi-
fient avec le poé¢te RrGINALDUS, dont Walter Mapes dit /éd. Wright, The latin
poems commonly attributed to W. Mapes, London, 1841, p. 25) dans la Meta-
morphosis Goliae :

Reginaldus monachus clamosa contendit
Et obliquis singulos verbis comprehendit,
Hos et hos redarguit, nec in se descendit,
Qui nostrum Porphyrium laqueo suspendit.

Il y a une concordance vraisemblable avec ce que Jean de Salisbury nous

apprend de Cornificius. Il était moine : « Religionem extrinsecam induit... »,
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Les Cornificiens représentaient, dans le monde scolaire
du temps, la catégorie des gens pratiques, pressés d’acquérir,
avec un minimum d’instruction, une position lucrative.
Cultiver la grammaire pour elle-méme, s’attarder a ’analyse
des auctores, étudier la logique, tout cela est bien long,
surtout selon le régime des écoles, et, en définitive, au juge-
ment méme de Sénéque, ne conduit pas a la perfection
(cf. chap. 22). Ils tournent en dérision ceux qui se livrent a la
lecture des anciens (1), et passent tant d’années a parcourir
le cycle des arts libéraux : il faut aller vite (2), deux ou trois

Metalog., lib. 1, c. 5; éd. Webb, p. 20; — les Cornificiens attaquaient les
meilleurs professeurs du temps, Anselme et Raoul de Laon, Albéric de Reims,
Simon de Paris, Guillaume de Champeaux, épargnant tout au plus Hugues de
Saint-Victor, 4 cause de sa profession, et Robert Pulleyn, promu cardinal et
chancelier par Rome (1144-1146), cf. Metalog., ibid., pp. 17-20; — enfin
les Cornificiens s’en prenaient aussi bien & la logique qu’a la grammaire et a
I’étude des auctores; cf. Metalog., prol. du livre II, et livre IV, chap. 25-26.

Le P. MANDONNET, Siger de Brabant, t. I, Louvain, 1911, p. 122, propose
Panglais Gualon, réputé pour se livrer & I’exercice d’insipides sophismes :
« Argutias et sophisticas conclusiunculas, quas gualidicas a quodam Gualone
vocant, nec exercebis superbe, nec contemnes penitus. Haec huiusmodi :
Quod non perdidisti habes, cornua non perdidisti, cornua ergo habes. Item
mus syllaba est, syllaba autem caseum non rodit, ergo mus caseum non rodit »
(lettre de WIBALD DE STAVELOT 3 MANEGOLD, dans Marténe et Durand,
Vet. Script. ampl. coll., t. 11, p. 337). De fait Jean de Salisbury rapporte des
arguties de ce calibre, Metalog., lib. 1, c. 3, éd. Webb, p. 10; mais les attribue-
t-il aux Cornificiens ? D’ailleurs les deux sophismata de Gualon ne sont pas
spécialement cornificiens, puisqu’on les retrouve a la lettre dans SENEQUE,
Epist. ad Lucil. 48, n. 6-8, éd. Hense, p. 144-145, et 49, n. 5-8, p. 149 (Cf.
H. LieBescuiotz, Fulgentius Metaforalis, Leipzig, 1926, p. 45-46, sur cette
littérature sophistique). En définitive, la question est de savoir si les Corni-
ficiens sont avant tout des adversaires de la culture libérale, ou plutdt des dia-
lecticiens de bas étage; or il semble qu’ils s’en prennent aussi bien a la dialec-
tique qu’a la grammaire.

(1) JEAN DE SALISBURY, Metalog., lib. I, c. 3; éd. Webb, p. 11 : « Si quis
incombebat labor antiquorum, notabatur, et non modo asello Archadiae
tardior, sed obtusior plumbo vel lapide, omnibus erat in risum ».

(2) Ibid. : « Fiebant ergo summi repente philosophi; nam qui illiteratus
accesserat, fere non morabatur in scholis ulterius quam eo curriculo temporis
quo avium pulli plumescunt... ». Ibid., c. 4, p. 15 : «Illi repentini philosophi
et cum Cornificio non modo trivii nostri, sed totius quadrivii contemptores ».
Ibid., c. 24, p. 58 : « ...Professoresque artium se totam philosophiam brevius
quam triennio aut biennio transfusuros auditoribus pollicebantur ». Jean de
Salisbury qui avait passé de longues années 4 acquérir les diverses disciplines,
allant de chaire en chaire et de cycle en cycle (« Sic fere duodennium michi
elapsum est diversis studiis occupato », Metalog., lib. 1I, c. 10, éd. Webb,
p. 82), est particuliérement scandalisé de cette précipitation. Voir aussi ses
protestations contre ceux qui remplacent la lecture directe des auctores par
des manuels ou autres sous-produits artificiels.
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ans au plus, pour acquérir la « philosophie » (sens ency-
clopédique) (1).

Gilbert de la Porrée, Thierry de Chartres, Guillaume de
Conches s’opposérent a ce funeste mouvement. Vivement
attaqués, obligés méme un moment de cesser leur enseigne-
ment (Guillaume de Conches et Richard I’Evéque) (2), ils
remporterent cependant la partie. Jean de Salisbury raconte
avec véhémence cet épisode (chap. 5). La «secte » se dispersa
(chap. 4) : les uns entrerent au couvent soit chez les moines,
soit chez les chanoines réguliers, renongant ainsi a leurs
erreurs; les autres allerent 4 Salerne ou & Montpellier, ol ils
se firent médecins aussi vite qu’ils s’étaient fabriqués
philosophes a Paris; d’autres entrérent au service des grands
pour y trouver fortune; d’autres enfin, comme Cornificius,
retourneérent aux carriéres vulgaires et aux occupations
profanes, considérant que I’argent, d’ou qu’ils viennent, est
le seul fruit de la sagesse.

Il est difficile de localiser, historiquement et doctrinale-
ment, ce conflit que Jean de Salisbury semble grossir par
son animosité et sa rhétorique, ou cependant les plus grands
maitres du temps prirent parti. A travers les accusations de
notre humaniste, il semble que nous ayons affaire & un
groupe d’esprits plus soucieux de résultats pratiques que de
culture littéraire ou philosophique (3) : épisode normal du

(1) Ibid., c. 3, p. 12 : « Ecce nova fiebant omnia; innovabatur gramatica,
immutabatur dialectica, contemnebatur rethorica; et novas totius quadruvii
vias, evacuatis priorum regulis, de ipsis philosophie aditis proferebant ».

(2) Ibid., c. 24, p. 58 : « Impetu multitudinis imperite victi, cesserunt ».

(3) Voici un autre témoignage, celui de GIRAUD DE BARRI (né en 1147,
étudiant a Paris avant 1172, mort en 1223), Gemma ecclesiastica, lib. 11, c. 37;
éd. Brewer, II, p. 349 : « Superficiales dici possunt, qui, praetermissa
literatura, poetarum scilicet auctorum, philosophorum, et artium fundamento,
statim a Donato et Catone [les manuels élémentaires de grammaire] ad leges
non solum humanas, sed etiam divinas [les études de droit canon], se transferre
praesumunt... cuiusmodi hodie multos novimus propter leges Justinianas,
quae literaturam, urgente cupiditatis et ambitionis incommodo... in multis
iam suffocarunt ».

Dans la seconde moitié du si¢cle, on rencontrera d’autres protestations contre
cette cupidité et cette ambition qui ruinent la culture de D’esprit. Ainsi chez
tous ceux qui poursuivaient les carrieres lucratives des administrations civiles
et ecclésiastiques, griace a ’ars dictaminis corruption de la vraie rhétorique.
« Qui dictandi sequntur scientiam, ad reges veniunt et prelatis ecclesie tra-
duntur, a regibus ad honores ecclesiasticos interventus sui potentia promo-
vendi », lit-on dans une lettre citée par N. VaLo1s, De arte scribendi epistolas

Publications 13
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conflit éternel entre les « anciens » et les « modernes ». I1 était
inévitable que le gott et le loisir des belles-lettres rencon-
trassent pareille résistance. La sincérité des humanistes a la
maniére de Jean de Salisbury n’en apparait que plus ardente;
et aussi sa qualité, puisque, & cette occasion, contre le téles-
copage des sept arts, est revendiquée, dans ’ordre du savoir
et 1’équilibre de la formation, la teneur propre de chaque
discipline, en sa méthode et en son langage technique,
comme aussi l'imprescriptible personnalit¢ de chaque
écrivain ou savant (1). C’est 12 'un des plus appréciables
traits de la vraie culture de Desprit et le plus sir signe
d’intelligence.

LES SCIENTIFIQUES

De cet équilibre pédagogique et culturel, congu selon
I’extension propre de chaque discipline, nous avons eu déja
a apprécier le témoignage chez Hugues de Saint-Victor, la ol
il revendiquait « la cohérence des sept arts » (2). Il parait
problable que cette insistance avait sa pointe tournée contre
un groupe de maitres, non moins soucieux de culture, et de
culture désintéressée, mais qui en concevaient un peu difié-
remment le programme.

Nous avons vu qu’Hugues de Saint-Victor, dans sa
classification des sciences, tient a conserver a 'intérieur de

apud Gallicos medii aevi scriptores retoresve, Paris, 1880, p. 25; cf. aussi pp. 25-
27. Et encore la lettre de Pierre de Blois (vers 1160) protestant contre les
abus des avocats, qui rendent pareille occupation indigne des clercs, Epist. 26;
PoL, 2oy, g1, et Chart. Wnios Payis, .1, . 27, D532

(1) JEAN DE SALISBURY, Metalog., lib. 1, c. 4; éd. Webb, p. 14-15 : « ...Fere
quot discipline sunt, tot sint lingue, et in ipsis plerumque auctoribus non sit
maior in corporali compositione diversitas facierum, quam in usu varietas
linguarum... Habent itaque lingue ydiomata sua et singuli suum loquendi
modum, quem qui ignorat, non magis commode philosophabitur quam si
picam, humana conantem verba, velit homini coequare ».

Méme discernement des méthodes et méme souplesse de lintelligence
chez Gilbert de la Porrée : « ...Utebatur, prout res exigebat, omnium admini-
culo disciplinarum, in singulis quippe sciens auxiliis mutuis universa constare.
Habebat enim connexas disciplinas... et cohibebat omnium regulas infra
proprii generis limitem. Sunt enim singule suis addicte generibus et statim
ut alio traducte fuerint viciantur ». Le beau témoignage ! Et le méme honneur
en revient 4 celui-la méme qui le porte, JEAN DE SALISBURY, Hist. Pontif.,
c. 12; éd. R. L. Poole, p. 28.

(2) HuGuEs DE SAINT-VICTOR, Didascalion, lib. 111, c. 5; P. L., 176, 769.
Cf. ci-dessus, p. 172.
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son encyclopédie et dans le domaine de la philosophia, Uen-
semble des arts du trivium et du quadrivium. D’autres,
au contraire, réservent le nom de philosophia a la science des
choses, 7es, objet du quadrivium, considérant les sciences
du trivium, sciences des mots et des concepts, artes sermo-
cinales, comme des disciplines préparatoires (1). Ce n’est pas
la simple différence de programme scolaire; sous cette
variante pédagogique, c’est toute une conception de la
science, de la pensée et de la culture qui se trouve engageée.
Guillaume de Conches (1080-1145, éléve de Bernard de
Chartres) est le représentant le plus vigoureux de cette con-
ception, qu’il expose dans son traité intitulé De philosophia
mundi (2).

Il y a deux cycles subordonnés de sciences. Le premier est
celui de Peloguentia (3), qui comporte la grammaire, la dia-
lectique et la rhétorique; aprés quoi I'on est muni pour
accéder a I’étude de la philosophia, dont I'ordre est le sui-
vant, comme dans le quadrivium : arithmétique, acoustique,
géométrie, astronomie; la divina pagina, par laquelle nous
passons de la connaissance des créatures a celle du créateur,
acheve I’édifice (4). Selon cet ordre du savoir, on comprend
la portée de la définition alors donnée de la « philosophie »,
qui est, au sens fort du terme, une science des choses : « Phi-
losophia est eorum quae sunt et non videntur, et eorum quae
sunt et videntur vera comprehensio » (5).

La préface du De philosophia mundi (qui est donc, en gros
un traité de cosmogonie et de physique sans aucun exposé
de logique ou de grammaire) souligne vigoureusement cette
position, en critiquant les maitres qui restreignent len-
seignement aux belles-lettres (trivium). Guillaume exploite
a point un texte de Cicéron qui soumettait 'eloquentia au
service de la sapientia : perdent donc leur temps ceux qui

(1) Cf. textes cités ci-dessus, p. 103.

(2) Ou encore, selon les manuscrits, Summa de questionibus naturalibus,
ou De naturis rerum, ou Phisica, tous titres qui dénoncent le contenu et
Porientation de cette Philosophia. Editée parmi les ceuvres de Bede (Bile,
1563, Cologne, 1612, etc.), P. L., 9o, 1127-1178; et comme ceuvre d’Honoré
d’Autun (Bibli. max. Patrum, Lyon, t. 20), P. L., 172, 39-102.

(3) Sur le sens de ce mot, cf. ci-dessus, p. 105.

(4) GuiLLAUME DE CoNcHES, De philos. mundi, lib. IV, c. 41; P. L., 172,
100CD.

65) Ibid.; 1ib: I, c. 13 col. 43E,
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s’arrétent a leloquence ils ressemblent & qui aiguise sans
cesse son ¢pée, mais ne va jamais au combat (1).

L’analyse du systéme de Guillaume ferait voir ce qu’im-
plique une telle étude scientifique et philosophique de la
nature. Mais il est plus révélateur encore d’observer en quel
contexte platonicien elle se développe : c’est la connexion
classique entre les disciplines mathématiques et la philo-
sophie platonicienne, dont précisément 1’école de Chartres
est au moyen age le plus bel exemple. Guillaume lui-méme
n’a-t-il pas composé un commentaire du 7imée (2), et sa
théorie des idées, pour étre en opposition avec la théorie
des « formae nativae » d’un autre chartrain, Gilbert de la
Porrée, n’en est pas moins entierement inspirée d’une con-
ception platonicienne du cosmos (3). A Chartres aussi, les
disciplines mathématiques ont bonne place, comme en
témoigne 1’Eptateuchon de Thierry. Elles fournissent le
schéme des preuves de l'existence de Dieu (4); elles pro-
curent des « arithmeticae probationes » pour expliquer le
mystere de la Trinité (5). Cest a Thierry qu'Hermann de

(1) « Quoniam, ut ait Tullius in prologo Rheioricorum, eloquentia sine
sapientia nocet, sapientia vero sine eloquentia, etsi parum, tamen aliquid,
cum eloquentia autem maxime prodest, errant qui, postposita proficiente et
non nocenti, adhaerent nocenti et non proficienti... Id etiam est gladium
semper acuere, sed nunquam in praelio percutere. Multos tamen nomen
magistri sibi usurpantes, non solum hoc agere, sed etiam aliis sic esse agendum
jurantes cognoscimus; nihil quippe de philosophia scientes, aliquid se nescire
confiteri erubescentes, suae imperitiae solatium quaerentes, ea quae nesciunt,
nullius utilitatis minus cautis praedicant ». De philosophia mundi, prol.; P. L.,
172, 41-42.

(2) Extraits publiés par V. CousiN, Ouvrages inédits d’ Abélard, Paris, 1836,
pp. 648-657.

(3) On le sentira mieux en observant ’exégese a laquelle Abélard, qui vit
dans un autre horizon, soumet le texte du Timée, lui retranchant tout son
naturalisme.

(4) Chez Thierry de Chartres. « Adsint igitur quatuor genera rationum
quae ducunt hominem ad cognitionem creatoris, scilicet arithmeticae proba-
tiones et musicae et geometricae et astronomicae, quibus instrumentis in hac
theologia ut breviter utendum est, ut et artificium creatoris in rebus appareat
et quod proposuimus rationabiliter ostendatur ». Cité par B. HAUREAU, Notices
et extraits de quelques manuscrits latins de la Bibl. Nat., t. 1, Paris, 1890, p. 63.

(5) THIERRY DE CHARTRES, cité ibid., pp. 65-66. « Unitas per se et ex sua
substantia nihil aliud gignere potest nisi aequalitatem... Quamvis autem
unitas et ejus aequalitas penitus sint una substantia, tamen, quoniam seipsum
nihil gignere potest,... idcirco, ad designandas has proprietates quae sunt
unitatis et aequalitatis,... divini philosophi vocabulum personae opposuerunt,
ita ipsa aeterna substantia dicatur persona genitoris secundum hoc quod ipsa
est unitas, persona vero geniti secundum quod ipsa est aequalitas ».
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Carinthie dédie sa traduction de la Planisphére de Ptolé-
mée (1). Enfin la Philosophia de Guillaume est abondamment
documentée de cosmogonie astronomique.

On voit en quelle atmosphére nous sommes, loin d’Hugues
de Saint-Victor comme aussi de Jean de Salisbury, qui sous
une forme ou sous une autre, proclament la dignité philo-
sophique de la logique et la valeur humaine du trivium (2).
Sans doute Guillaume de Conches est un excellent gram-
mairien (3), et I’école de Chartres demeure un centre émi-
nent d’humanisme; le De mundi universitate de Bernard Sil-
vestris ne déparerait pas les produits de I’hellénisme de la
Renaissance. Mais 'insistance et le goiit ne s’arrétent pas
aux belles-lettres, et les sciences de type mathématique tirent
a elle la conception qu’on se fait du savoir humain : c’est un
humanisme scientifique, avec une densité et un réalisme fort
étrangers aux logiciens des écoles parisiennes.

Que fat-il advenu de la pensée médiévale, si cette con-
ception l'avait emporté? Mais Platon devait rester plus
qu’a demi inconnu, avec le seul Timée; ce ne sont pas ses
ceuvres qu’on va découvrir, au X11€ siécle, mais celles d’Aris-
tote. Clest la logica (= arts du trivium ) (4), et particuliére-
ment la dialectique, qui va capter toute la séve des intelli-
gences et I'estime des écoles.

LES DIALECTICIENS

S’il y eut de telles variantes entre les humanismes nais-
sants du X11® siecle, il n’y eut vraiment de friction qu’entre

(1) Cf. Ch. H. Hasgins, Studies in the history of mediaeval science, Cam-
bridge (Mass.), 1924, p. 47. Et pour le mouvement scientifique &4 Chartres,
L. THORNDIKE, 4 history of magic and experimental science. New-York, 1922;
2eadiiTgg0,

(2) Outre les textes déja cités, cf. JEAN DE SALISBURY, Metalog., lib. 1I,
¢. 6; éd. Webb, p. 68 : « Ex premissis itaque videtur logica polliceri, que inven-
tionis et iudicii copiam prestat dividendi, diffiniendi, et convincendi ministrat
facultatem; et sic philosophie pars insignis est, ut per omnia membra eius
quadam spiritus vice discurrat; iners enim est omnis philosophia que ad
logicam non disponitur. Merito ergc ad eam tantus undique est cursus
populorum... »

(3) « Willelmus de Conchis, gramaticus post Bernardum Carnotensem
opulentissimus », dit Jean de Salisbury, qui fut son éléve en grammaire,
Metalog., lib. 1, c. 5; éd. Webb, p. 16.

(4) Cf. ci-dessus, p. 105.
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’humanisme des lettrés et ’humanisme des philosophes, a
mesure que ceux-ci se laissérent accaparer par la dialectique.
Dans la lettre ol nous I’avons vu exposer ses conceptions
pédagogiques (1), Pierre de Blois, se refuse a applaudir son
disciple entré prématurément, en sacrifiant les belles-lettres,
dans ’étude de la logique, et il s’éléve contre ’'abandon de la
pédagogie traditionnelle (lecture et analyse des auctores) au
profit de spéculations intempestives. « On forme les étudiants
3 disserter avant méme d’étre en possession des disciplines
élémentaires, sur le point, la ligne, ’étendue, la quantité
de ’ame, le destin, les inclinations de la nature, le hasard
et le libre arbitre, la matiére et le mouvement, les principes
des corps, la croissance des mombres, les divisions des
grandeurs, sur la définition du temps, du vide, du lieu,
sur I'un et le divers (2), sur le divisé, sur I'individu, sur la
substance et la forme du mot, sur ’essence des universaux,
sur l'origine, l’exercice et la fin des facultés, sur les causes
des choses, sur les marées, les sources du Nil, les secrets dela
nature, sur les diverses catégories de causes qui surviennent
dans les contrats et les quasi-contrats, dans les maléfices
ou les quasi-maléfices, enfin sur le commencement des
choses, et touts autres problémes qui supposeraient une
science plus étendue et une intelligence plus développée » (3).
Protestation en régle, contre I'abus des études philoso-
phiques, qu’elles soient a base scientifique (quadrivium,
physique), ou 4 base logique (grammaire spéculative,
nature de l'universel). C’est qu’en effet, de plus en plus,
au milieu du xrre siécle, la dialectique, en elle-méme ou
par Pextension de sa méthode aux autres disciplines, tend
3 envahir le champ du travail intellectuel.

Cet engouement n’était pas nouveau. Lorsque Abélard

(1) PiErrE pE BLois, Epist., 1o1; P. L., 207, 311-314; cf. ci-dessus, p. 176.

(2) « ...De eodem et diverso, de diviso, et de dividuo et individuo... ».
Allusion probable au De eodem et diverso d’Adélard de Bath, 'un des repré-
sentants les plus qualifiés de cet humanisme scientifique, nourri de Platon,
qui était en faveur, malgré les « littéraires », parmi les « scientifiques » de
Chartres. — Ou mieux sans doute, allusion aux thémes platoniciens sur
« la composition de I’ame », d’apres Chalcidius (Comm. du Timée, 228,
éd. Wrobel, p. 265, 28 ss.); cf. JEAN DE SALISBURY, De septem septenis, 4; P. L.,
199, 952 : « Plato de compositione animae tractans, dicit eam constare ex
eodem et diverso, ex individua et dividua substantia ».

(3) Loc. cit., col. 313-314.
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arriva a Paris, aux alentours de 1100, la dialectique y était
déja florissante (1). Le X1° siecle avait été rempli de disputes
entre théologiens sur la prédestination, ’Eucharistie, etc.,
ou la dialectique tenait la plus large place; et cette emprise
sur la théologie renforcait encore un régime d’exercices
logiques dans lequel se complaisaient les écoles. Saint
Anselme n’a-t-il pas composé un dialogue De grammatico,
ou il entreprend de résoudre, dans un exercice de pure
forme, et selon le scheme des catégories aristotéliciennes, la
question suivante : « An grammaticus sit substantia an
qualitas ? » (2). Theme scolaire, qu’il ne dépréciait point, et
dont en terminant, il mesure ainsi I'utilité : « Quoniam scis
quantum nostris temporibus dialectici certent de quaes-
tionea te proposita, nolo te sic his inhaerere ut ea pertinaciter
teneas, si quis validioribus argumentis haec destruere et
diversa valuerit astruere; quod si contigerit, saltem ad
exercitationem disputandi nobis haec profecisse non nega-
bis » (3). Lorsqu’il entreprend, en théologie, son travail
d’intelligibilité de la foi (fides quaerens intellectum), le méme
Anselme qualifie ses arguments de rationes necessariae
expression empruntée aux dialecticiens du temps, et
employée d’ailleurs depuis Cassiodore; c’est sur le plan et
parmi les procédés dialectiques qu’il la faut donc entendre,
sous peine de fausser radicalement la méthode et les con-
clusions d’Anselme (4).

Autre trait propice a l'attitude dialectique, c’est, en pleine
veine humaniste, cette maniére de juger tout sur le plan de
Pintelligibilité et de la vérité : la culture humaniste a alors
un caractére plus intellectuel qu’artistique. Nous I’avons
observé chez Hugues de Saint-Victor (5), mais cela est
sensible méme chez les esthetes, si esthetes il y a. A ’école
des poetes et des orateurs anciens, on apprenait ’art de bien
dire, mais on puisait chez eux encore plus des notions
philosophiques ou scientifiques que du goft littéraire.

(1) ABELARD, Hist. cal., c. 2; P. L., 378, 115B : « Perveni tandem Parisios,
ubi jam maxime disciplina haec florere consueverat ».

(2) Saint ANSELME, Dialogus de grammatico, P. L., 158, 561 et ss.

(3) Loc.cit.,c.21;P. L., 158, 582a. Ce dialogue est d’ailleurs fort intéressant
pour se rendre compte de I’Aristote alors connu.

(4) Cf. A. M. JACQUIN, Les « rationes necessariae » de saint Anselme, dans
Meélanges Mandonnet (Bibliothéque thomiste, X1V), Paris, 1930, pp. 67-78.

(5) Cf. ci-dessus, p. 171-174.
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Horace, Lucain, Ovide servent a Abélard d’autorités en
théologie autant que de modeles pour 'art de versifier; et
Jean de Salisbury lui-méme, le premier humaniste de son
temps, pour recommander la lecture des auctores, a recours
a cet argument : que chacun peut toujours y trouver a
apprendre, quelle que soit la mati¢re de ses préférences (1).

On devine alors avec quelle ardeur des esprits ainsi
disposés aborderent le probléme logique et métaphysique
des universaux, soulevé par Roscelin et Guillaume de Cham-
peaux, et pour lequel on va se passionner pendant toute la
premiere moitié¢ du siecle. Jean de Salisbury le suit avec un
intérét actif et informé, avec presque autant de golit que
la lecture des auctores, réalisant ainsi un bel équilibre entre
la culture littéraire et la culture dialectique, comme aussi
Gilbert de la Porrée, avec une note religieuse et théologique
cependant plus marquée (2).

Abélard est déja beaucoup plus accaparé par la méthode
dialectique : elle I'a « séduit ». Sa puissance y est ainsi plus
remarquable, et, sur la destinée de la renaissance, plus
décisive : c’est lui qui va étre la cause principale du triomphe
de la dialectique avec tous ses avantages et avec ses facheux
exclusivismes. Il s’est fait, au gré d’une irrésistible voca-
tion (3), son chevalier servant, se rendant pour elle insup-
portable a tous, a commencer par ses premiers maitres :
« Soror mea Heloissa quondam mihi in saeculo chara,
nunc in Christo charissima, odiosum me mundo reddidit

logica b (4).

(1) JEAN DE SALISBURY, Metalog., lib. 1, c. 24; éd. Webb, p. 55 : « Excute
Virgilium aut Lucanum, et ibi cuiuscunque philiosophie professor sis, eisdem
invenies condituram ». Cf. aussi Polycrat., lib. VII, c. 9; éd. Webb, p. 125.

(2) Citons a nouveau le portrait que Jean de Salisbury donne de Gilbert :

. Seculares vero litteras... in quibus, ut creditur, episcopum [Gilbertum]
nemo nostri temporis precedebat... Utebatur, prout rex exigebat, omnium
adminiculo disciplinarum, in singulis quippe sciens auxiliis mutuis universa
constare. Habebat enim connexas disciplinas easque theologie servire faciebat,
et cohibebat omnium regulas infra proprii generis limitem... Proprietates
figurasque sermonum et in theologia tam philosophorum et oratorum quam
poetarum declarabat exemplis ». Hist. pont., c. 12; éd. R. L. Poole, p. 28.

(3) Cf. Hist. calam., c. 1, ou il raconte ses premiéres amours pour les belles-
lettres, puis sa prédilection pour la dialectique : « Quoniam dialecticarum
rationum armaturam omnibus philosophiae [c’est-a-dire encyclopédie des
sept arts] documentis praetuli, his armis alia commutavi, et tropaeis bellorum
conflictus praetuli disputationum ».

(4) ABELARD, Epist. 17; P. L., 178, 375cC.
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Ces fameuses controverses avec Guillaume de Cham-
peaux, puis avec Anselme de Laon, ne sont d’ailleurs pas
simples épisodes personnels & considérer dans leur tour
anecdotique; ce sont exemples typiques des démarches
quotidiennes des intelligences du temps. La disputatio nait
alors, spontanée et ingénue (1), mais portant en elles toutes
les virtualités et les futures techniques de la quaestio dispu-
tata du xine® siecle. C’est elle qui constitue 'objet propre et
Parmature de la dialectique : « Est autem dialectica, ut
Augustino placet (2), bene disputandi scientia », et les termes
de cette définition sont a prendre a la lettre, dit Jean de
Salisbury (3). Elle n’est donc pas science des choses, mais
elle porte proprement, en ars disputandi, comme déja pour
Boéce commentant les Catégories, sur les mots en tant qu’ils
signifient les choses : Abélard, disputant de nominibus, fait
son métier, et il a raison, du moment qu’il se tient en son
domaine; c’est nous qui chargeons ce nominalis, ce fon-
dateur de la secta nominalium, d’un contenu indd. Sa logi-
que est une logique du langage; nous sommes encore dans les
cadres et Uesprit du trivium : grammatica, dialectica, etc.,
avant méme l’entrée de la logica nova (théorie de la démons-
tration et de la « science »); a plus forte raison hors du
probleme métaphysique de la connaissance (4).

Si c’est cela la dialectique, on voit en quelles limites
étroites elle se déploie, dans 'ordre du savoir, et combien
inhumaine elle peut devenir si, se laissant prendre a sa
séduction, on y enclét, comme dans une méthode univer-
selle, toute la vie de I’esprit et toutes nos ressources d’appré-
hension du réel. Si Abélard est menacé des lors de n’avoir
plus I’équilibre de '’humanisme complet et son réalisme
spirituel et scientifique, il faut observer cependant que sa
théorie des universaux est étroitement liée a une psy-
chologie de l’abstraction (venant, par Boece, d’Aristote);
et cette étude du processus psychique a partir de la sen-
sation, cette analyse de la formation des idées générales,

(1) Elle n’est pas encore enregistrée comme exercice régulier dans I’ordo
legendi d’Hugues de Saint-Victor, Didascalion, lib. 111, c. 9-11; P. L., 176,
771-772.

(2) Pseupo-AUGUSTIN, De dialectica, c. 1; P. L., 32, 1409.

(3) JEaAN DE SALISBURY, Metalog., lib. 11, c. 4; éd. Webb, p. 65.

(4) Cf. B. GEYER, Die patristische und scholastische Philosophie (Ueberwegs
Grundriss, 1I), Berlin, 1928, p. 216.
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écartent encore, dans la structure mentale des maitres de ce
temps, le verbalisme dialectique menagant. Jean de Salisbury
plus explicitement sans doute encore qu’Abélard, a écarté ce

péril (1).

C’est que entre Abélard et Jean de Salisbury, la logica
nova fait son entrée : Abélard I'ignore pratiquement dans sa
Dialectica (2), tandis que Jean de Salisbury en percoit déja
activement la fécondité. Avec cette entrée, cette crue de
Paristotélisme, ouverte aux alentours de 1125, Cc’est une
tranche magnifique du capital intellectuel de I’Antiquité
dont les écoles entrent en possession, et c’est le sort de la
renaissance qui va se jouer. Cette nouvelle ferveur en effet
va s’épandre sur deux secteurs : celui d’une théorie générale
de la science sélon une hiérarchie des objets (degrés d’abs-
traction, relativisme des méthodes, argumentations ex
propriis) et selon une estimation des valeurs de connais-
sance (relativisme des certitudes), et voici ouverte la voie
qui meénera aux grandes syntheses du X111® siecle : la scolas-
tique d’Albert le Grand, de Bonaventure, de Thomas
d’Aquin, de Scot, est, sur terrain philosophique, en pleine
continuité avec la renaissance humaniste du x11° siecle. Second
secteur, celui de la « dispute », qui trouve dans les Topigues
et les Sophismes une technique admirablement précise
P’ancien art du trivium reconquiert son contexte natif dans
les livres mémes d’Aristote. Et ici nous sommes au carrefour :
cette dialectique, déja envahissante chez Abélard, double
sa virulence; dans I’enivrement, aujourd’hui déconcertant,
qu’elle provoque, la généralisation indue de sa méthode, de

(1) Il délimite fort judicieusement le champ et la portée de la dialectique :
cf. toute la fin de Metalog., lib. 11, c. 3. Quant a sa psychologie de I’abstraction
et & son « réalisme modéré », cf. L. DENis, La question des universaux d’apres
Fean de Salisbury, dans Rev. sc.ph.th.,XV1 (1927), pp.425-434. Noter d’ailleurs
que Jean dit des « sectatores » d’Abélard : « Amici mei sunt », Metalog., lib. II,
c. 17; éd. Webb, p. 92. — Pour Abélard, cf. B. GEYER, Die patristische und
scholastische Philosophie (Ueberwegs Grundriss). Berlin, 1928, p. 218, ou il
rapproche trés justement la théorie d’A. de celle de saint Thomas, sur 'abstrac-
tion et le relativisme de la connaissance (modus intelligendi, modus essendi).

(2) Quoi qu’il en soit de la date exacte de la composition de cette Dialectica.
Cf. J. Cortiaux, La conception de la théologie chez Abélard, dans Rev. Hist.
Eccl., XXVIII (1932), pp. 263-267, ol sont mises au point les opinions
opposées de V. CousiN et de G. ROBERT (premic¢re édition de cet ouvrage,
appendice I, p. 188-190).
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sa discipline des mots (objet du trivium : voces et rationes),
va déborder 2 la fois la culture humaniste et le développe-
ment scentifique (quadrivium : res). Tant comme évolution
pédagogique que pour le contenu du travail, ce triomphe
de la dialectique va afiecter pour plusieurs siecles le labeur
littéraire, philosophique, théologique.

Jean de Salisbury — et bien d’autres — a le sentiment de
cet excés; bien plus il se met & dénoncer la perversion qui se
prépare, par ces « diseurs de rien, falsificateurs de la logi-
que » (1), « ces philosophes purs qui, hors la logique, dédai-
gnent tout : grammaire, physique, morale » (2). Ils mépri-
sent également la lecture des auteurs anciens, inutile et vaine
4 leurs yeux (3); ils louent Aristote, mais lui seul, et repous-
sent Cicéron, car seule la logique a leur complaisance (4).
Certes, lui aussi, Jean de Salisbury aime la logique, et tout
son Metalogicon est un plaidoyer pour elle; mais non point
avec cet exclusivisme : c’est elle qui devient vaine, « manca
et inutilis », « exanguis et sterilis », si elle ne vient pas a servir
les autres sciences (5). Tous cependant se précipitent sur elle,
et il en est qui lui consacrent non pas dix ou vingt ans,
mais toute leur vie (6). Si encore ils étudiaient toute la
logique! Mais non, on délaisse les textes d’Aristote; I'en-
seignement de la logique ne consiste plus dans Pexplication
de Porphyre, des Catégories, des Analytiques et des Topiques,
mais uniquement dans de vaines disputes (7). La disputatio
est trés utile : elle procure une grande facilité d’élocution,
fortifie la mémoire, aiguise esprit (8); encore faut-il qu’elle
porte sur des questions sérieuses, alors qu’on s’arréte 4 des
bagatelles de ce calibre : Un porc que I'on conduit au marché

(1) JEAN DE SALISBURY, Entheticus de dogmate philosophorum, v. 35 et ss. :
De nugacibus mentientibus logicam, P. L., 199, 965D.

(2) Ip., Metalog., lib. II, c. 6; éd. Webb, p. 71 : « Indignantur ergo puri
philosophi et qui omnia preter logicam dedignantur, eque gramatice ut phisice
expertes et ethice ... ».

(3) Ip., Entheticus, loc. cit., v. 41 ss., 65 ss.

(4) Ibid., v. 111-114.

(s) Ip., Metalog., lib. II, c. 9 : Quod inefficax est dialectica, si aliarum
destituatur subsidio. Et c. 10, éd. Webb, p. 83 : « Sicut dialectica alias expedit
disciplinas, sic, si sola fuerit, iacet exanguis et sterilis, nec ad fructum philo-
sophie fecundat animam, si aliunde non concipit ».

(6) Ibid., c. 7 tout entier.

(7) Ib., Entheticus, v. 115 ss.; et Metalog., lib. II, c. 7 : « Nec Aristoteles,
quem solum nugidici ventilatores ista dignantur agnoscere, fideliter auditur...»

(8) Ib., Metalog., lib. II, c. 8; éd. Webb, p. 74.
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est-il conduit par ’homme qui tient la corde ou par la corde
qui le tient attaché? Celui qui a acheté un manteau entier
a-t-11 acheté aussi le capuchon (1)? Et tout cela est farci
d'un charabia de mots et de formules techniques; c’est le
triomphe du verbiage (2).

De cet insane engouement, Giraud de Barri, quarante ans
apres, dénoncera encore les efiets dans les écoles : tous les
étudiants escamotent grammaire et rhétorique pour arriver
plus vite a la logique, « garrula loquacitas » (3).

Toutes les disciplines vont se trouver aftectées par cette
extension ficheuse de la dialectique, qui, de méthode de
discussion qu’elle devrait rester (Topiques), est en passe, dans
certains milieux scolaires, de devenir méthode universelle.

En grammaire, Pierre Hélie, maitre 4 Paris (flor. c. 1140-
1150), abandonne la maniére descriptive de Donat et de
Priscien, a base de lecture des auctores, celle qui avait eu tant
de succés a Chartres et a Orléans, et applique aux parties
du discours les catégories d’Aristote : le son articulé entre-
t-il dans I'une des catégories ? quel est le sujet des accidents
des lettres ? Cette grammaire «spéculative», qui ne se contente
pas d’observer mais recherche les causes, comme dira
Evrard de Béthune (début duxii®siecle)(4), pourraitamorcer
une philosophie du langage; trop souvent elle reste une con-
tamination de la grammaire par la méthode de la logique.

En rhétorique, ou en analyse littéraire des textes des
auctores, commence a se constituer le procédé de divisions
et subdivisions, poussées jusqu’a rejoindre le menu détail
des mots, qui va caractériser expositio Litteralis des com-
mentateurs du X111° siecle, qu’il s’agisse d’un texte d’Aristote

(1) Tbidivhb: 1, c...3;: ed:i Webbiip. 3o

(@) ilbid B are, T2

(3) GIRAUD DE BARRI, Speculum ecclesiae, prooemium, éd. Brewer, IV, p. 7 :
« Scholares diebus istis in trivio studentes, praetermissis omnino fere duabus
facultatibus pernecessariis, quarum prima recte, secunda vero lepide loqui
docet et ornate, ad studium logices et garrulae loquacitatis apparentiam,
quatinus acuti videantur et diserti, se cursu veloci transferre deproperant ».

(4) Evrard de Béthune, Graecismus, praef.; éd. Wrobel, p. 1x : « Cum Pris-
cianus non docuerit grammaticam per omnem modum sciendi possibilem,
in eo sua doctrina est valde diminuta. Unde constructiones multas dicit,
quarum tamen causas non assignat, sed solum eas declarat per auctoritatem
antiquorum grammaticorum. Propter quod non docet, quia illi tantum docent
qui causas suorum dictorum assignant ».
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ou d’un texte de la Bible. Morcelage factice, qui non seule-
ment dissout Dart littéraire du texte, mais disloque en un
réseau de concepts statiques la continuité psychologique
et le mouvement interne de la pensée, qu’il s’agisse d’une
narration historique ou d’un exposé doctrinal. Nous voici
loin de la lectio de Bernard de Chartres, ou de 'ordo legendi
d’Hugues de Saint-Victor.

En connaissance de la nature, soit connaissance scien-
tifique soitexplication philosophique, 'ars dialectica détourne,
a la lettre, 'esprit de son objet : discipline des expressions
de la pensée, a titre d’ars sermocinalis du trivium, la dialec-
tique ne s’applique pas, comme telle et en propre, aux
choses, elle n’est pas ars realis (1). Science de Pesprit,
elle est dépourvue de toute aptitude & devenir science de la
nature. Or, par le hasard des événements, il arriva, au
X11¢ siecle, que la logique d’Aristote fut révélée aux esprits,
sans que leur fussent donnés avec elle, dans les écrits phy-
siques, psychologiques, métaphysiques et moraux du méme
Aristote, la matiere, les objets de science, res, dans la con-
naissance desquels elle sert d’instrument. Tout cela ne devait
arriver que trois quarts de siecle aprés, dans une nouvelle
crue de laristotélisme. En attendant, on se complut en cet
instrument comme dans un objet, valant en soi et pour soi :
complaisance stérile, car 1'objet, la réalité, ne fécondait pas
Pesprit. C’est le diagnostic trés exact de Jean de Salisbury,
que nous avons déja cité : « Logica, si sola fuerit, iacet
exanguis et sterilis, nec ad fructum philosophie fecundat
animam, si aliunde non concipit » (2).

Enfin, la théologie est atteinte, car cette structure mentale
joue jusqu’au bout, fat-ce dans le mystére de la religion.
Il ne s’agit pas seulement, notons-le, de cet intellectus fidei
que, avec un tres haut appétit humain et divin, poursuivait
un Anselme (3) : sain intellectualisme, qui reléve d’un
humanisme théologal, si 'on peut dire. Il s’agit de cette

(1) Cf. ci-dessus, p. 99.

(2) JeAN DE SALISBURY, Metalog., lib. II, c. 10; éd. Webb, p. 83.

(3) Saint ANSELME, De fide Trinitatis, praef.; P. L., 198, 261 : « Nullum
tamen reprehendendum arbitror, si fide stabilitus, in rationis ejus indagine
se voluerit exercere... Et ut alia taceam quibus sacra pagina nos ad investi-
gandam rationem invitat, ubi dicit : Nisi credideritis, non intelligetis, aperte
nos monet intentionem ad intellectum extendere, cum docet qualiter ad illum
debeamus proficere ». Cf. infra, chap. VI.
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espéce d’impertinence qu’il y a a transférer tout de go au
divin les catégories de I’esprit humain, comme si elles étaient
des valeurs décisives. Abélard, nous le verrons, n’a rien d'un
« rationaliste »; mais il est bien un peu pris par cette imper-
tinence dialectique qui révoltera le sens religieux d’'un
saint Bernard ou la mystique d’'un Guillaume de Saint-
Thierry. « Nolo sic esse philosophus, ut recalcitrem Paulo;
non sic esse Aristoteles, ut secludar a Christo » (1) : sincere
et émouvante profession defoi, mais qui n’a pas su envelopper
de pudeur une dialectique intempérante. L’indiscrétion est
cependant ici, méthodologiquement, fort atténuée, car
le réalisme de la foi donne une matiére a 'instrument dia-
lectique, qui ne raffine plus sur lui-méme. Ainsi le pro-
bléme des « noms divins » trouvera sa solution, entre le con-
ceptualisme univoque des dialecticiens et 'agnosticisme des
mystiques, dans un intellectualisme assoupli par le sens du
mystére et la méthode de I’analogie. Mais cette méthode sera,
au XIII® siécle, ce par quoi précisément la théologie se purifie
de t