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RESUMES ET MOTS CLES

Le diocése de Toulouse, situé¢ a cheval sur le Languedoc et le Gascogne, a subi
d’importantes destructions durant les guerres de Religion. Un tiers des édifices religieux
ont été détruits en 1596. Inséré dans une région ou les protestants ont conquis de
nombreuses villes, les Toulousains se sentent littéralement assiégés par le
protestantisme, et cette appréhension renforce les ressorts d’une politique religieuse
menée par I’archevéque, le puissant parlement de Toulouse et les laics.

La Réforme catholique débute en 1590, au moment du concile provincial sous
I’impulsion du cardinal de Joyeuse (1588-1605). Celui-ci, fortement empreint des idées
borroméennes, en pose les cadres durables. Une visite systématique du diocése est
menée, des institutions nouvelles sont mises en place et les fondements du concile de
Trente sont publiés par le biais des canons du concile provincial. Ses successeurs,
malgré les longues périodes de vacance du siége archiépiscopal, poursuivent la politique
menée. On observe alors, grace aux conférences ecclésiastiques notamment, un
glissement des institutions, mises au service d’une meilleure connaissance des réalités
religieuses et de la réforme des prétres et des fideles. Une campagne importante de
reconstructions débute aussi de maniere assez précoce dans le diocese et constitue une
des réussites les plus remarquables de la Réforme catholique, néanmoins avec une
chronologie différenciée. Il en est de méme pour la réforme des prétres, dont nous
¢tudierons les nombreux ressorts.

La Réforme catholique implique de nombreux acteurs. Leur multiplicité est lie
a la structure sociale de la ville de Toulouse, ville parlementaire par excellence. La
politique religieuse connait alors une articulation constante entre la Réforme catholique,
comme réforme in capito et in membris et la Contre-Réforme, c’est-a-dire la volonté
d’éradiquer toute présence du protestantisme. Cette politique, menée bien au-dela du
cadre administratif du diocése, constitue une grande réussite de la fin du XVII® siécle.

Mots-clés : XVII® siécle, Toulouse, diocése, Réforme catholique, catholicisme,
conférences ecclésiastiques, séminaires, reconstruction, concile provincial, Contre-
Réforme, protestantisme, parlement, clergé.






ABSTRACT AND KEY WORDS

THE CATHOLIC REFORMATION IN THE DIOCESE OF
TOULOUSE (1590-1710)

The diocese of Toulouse, located in Languedoc and Gascony, suffered
significant destruction during the Wars of Religion. One-third of the religious buildings
were destroyed in 1596. Inserted in a region where protestants conquered many cities,
the Tolosans felt literally besieged by Protestantism, and this anxiety helped to
strenghten the religious policy, conducted by the archbishop, the powerful Parliament of
Toulouse or the laymen.

The Catholic Reformation began in 1590, with the Cardinal de Joyeuse (1588-
1605) and his provincial Council. He was strongly influenced by Borromean ideas, and
he imposed the Reformation sustainable frameworks. A visit of the diocese was
conducted, new institutions were created, and the foundations of the Council of Trent
were published through the canons of the provincial Council. His successors, despite
long periods of vacancy of the archiepiscopal seat, continued this policy. Through
ecclesiastical conferences, we can observe a mutation of the institutions, a better
knowledge of religious realities and an important reform of the priests and the faithful.
A significant campaign of reconstruction was also started quite early, and became one
of the most remarkable successes of the Catholic Reformation. Nevertheless, the
chronology is differentiated. We will also study many aspects of the reform of the
clergy.

The Catholic Reformation involved many actors. Their diversity was related to
the social structure of the city of Toulouse, parliamentary city par excellence. The
religious policy was then a constant articulation between the Catholic Reformation as a
reform in capito and in membris and the Counter-Reformation, that is to say the
eradication of any Protestant. This policy, which was carried out well beyond the
geographical boundaries of the diocese, was a success at the end of the 17" century.

Key words: XVIIth century, Toulouse, diocese, bishopric, catholic reform,
catholicism, ecclesiastical conférences, seminary, reconstruction, provincial council,
Counter-Reformation, protestantism, parliament, clergy.
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INTRODUCTION GENERALE

C’est a Toulouse qu’on remercia Dieu solennellement de la mort de
Henri IIT et qu’on fit serment d’égorger le premier qui parlerait de
reconnaitre le grand, le bon Henri IV'.

Toulouse, célébrée comme la terre de la tolérance au XX° siécle, fut aussi sous
I’Ancien Régime le lieu des exécutions de Giulio Cesare Vanini en 1618 et de Jean
Calas en 1762. Voltaire, dans son plaidoyer en faveur de la tolérance, met en cause le
fanatisme de la populace, mais aussi les particularités des confréries de pénitents et le

zele de la nébuleuse dévote, propres a la ville rose.

L’affaire Calas intervient a une date symbolique et il ne peut étre question de
coincidence. 1762 est la date du bicentenaire de la « délivrance de Toulouse »,
commémorée chaque 17 mai par I’ensemble des Toulousains®. En cette méme année,
Pierre Barthes relate les cérémonies fastueuses de la translation des reliques de saint
Vincent a la chapelle des pénitents gris. Plus de six cents messes furent dites, sept mille
personnes communiérent, un miracle eut méme lieu’. Les Toulousains et I’ensemble des
membres du parlement étaient empreints d’une piété catholique triomphante, et tous ces
¢léments aboutirent a la décision de ’exécution de Jean Calas. Ainsi, dés 1562 et
jusqu’a la Révolution frangaise, Toulouse s’affirma au cceur du Sud-Ouest comme la
cité catholique par excellence, son parlement contribuant, tout autant que ses élites, et
bien plus que son pouvoir épiscopal a la poursuite des huguenots. Dans le contexte de
Contre-Réforme ou 1’¢lite politique semble en apparence plus active que [’autorité

ecclésiastique, les mots de Voltaire résonnent avec une force toute particuliere.

De nombreux aspects de I’histoire religicuse toulousaine du XVII® siécle

restaient méconnus malgré plusieurs études fondatrices, car un certain nombre de fonds

' LAHURE (Ch.), éd., « Traité sur la tolérance a I’occasion de la mort de Jean Calas (1763) », dans
Euvres completes de Voltaire, vol. 19, p. 102, Paris, imprimerie de Charles Lahure et Cie, 1860.

2 JULIEN (P.), « Assaut, invocation tutélaire et célébrations séculaires : le 17 mai 1562, « délivrance de
Toulouse », dans AUDISIO (G.), Prendre une ville au XVI° siécle, Aix-en-Provence, Presses
Universitaires de Provence, 2004,

3 TAILLEFER (M.), Vivre a Toulouse sous I’Ancien Régime, Paris, Perrin, 2000, p. 335.
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d’archives étaient inexploités. C’est tout d’abord au XIX°® siécle que sont parues les
premiéres monumentales histoires de 1’Eglise, dont la plus connue est celle de 1’abbé
Salvan®. Puis, jusque dans les années 1930, période a laquelle le catholicisme se trouve
sur la défensive, I’histoire du catholicisme a été faite principalement par des curés,
abbés ou évéques, qui s’identifierent a leur objet d’analyse. Le ton est souvent
polémique’. Des auteurs toulousains s’intéressent d’abord a I’histoire locale, et le
protestantisme est congu comme une menace’. Mais il s’avére que ces ecclésiastiques
avaient une trés grande connaissance des sources, et ont eu en mains d’importants
manuscrits aujourd’hui disparus. L’abbé Lestrade, infatigable fouilleur d’archives, a
parcouru avec passion les registres notariés pour en tirer de multiples renseignements
sur la vie des prétres ou les évolutions artistiques. Nous leur en sommes largement

redevables.

Puis, aprés la Seconde guerre mondiale, la thése de droit canonique de I’abbé
Georges Baccrabére aborde la question des visites pastorales. Ce dernier a saisi toute
I’importance d’une telle source pour comprendre les particularités de la vie religieuse

des paroisses toulousaines’. Enfin, de nombreux travaux universitaires ont par la suite

* SALVAN (A.), Histoire générale de I’Eglise de Toulouse depuis les temps reculés jusqu’da nos jours,
Toulouse, Delbay, 1856-1861, 4 vol ; CAYRE (G.), Histoire des évéques et archevéques de Toulouse,
depuis la fondation du siege jusqu’a nos jours, Toulouse, impr. L et J.-M. Douladoure, 1873, 646 p.

> VENARD (M.), « L’histoire religieuse dans I’histoire de la France », dans Un siécle d’histoire du
christianisme en France : bilan historiographique et perspectives, actes du colloque organisé par la
Société d’histoire religieuse de la France, Rennes, 15-17 septembre 1999, Paris, Société d’histoire
religieuse de la France, 2000, p. 321-333.

% Nous pouvons citer des auteurs comme 1’abbé Jean Lestrade, le chanoine Jean Contasty, Célestin
Douais ou I’abbé Gabriel-Bernard Moreére. Voir par exemple, LESTRADE (J.), Le prieuré Saint-Jacques
de Muret et le chapitre Saint-Etienne de Toulouse, Toulouse, imprimerie Saint-Cyprien, 1914, 31 p.;
LESTRADE (J.), «Philippe Cospéan évéque d’Aire, administrateur de 1’archevéché de Toulouse »,
Revue de Gascogne, 1897, pp. 237-260; LESTRADE (J.), Les Huguenots dans les paroisses rurales du
diocese de Toulouse, Toulouse, extrait de la Revue historique de Toulouse, impr. Berthoumieu, 1939, 395
p ; MORERE (G.-B.), Histoire de Saint-Félix-de-Caraman, baronnie des états du Languedoc, premiere
ville maitresse du diocése de Toulouse, Toulouse, Privat ; Paris, Picard, 1899, 239 p. ; CONTRASTY (J.),
Pages d’histoire toulousaine, Toulouse, Berthoumieu, 1935, 227 p; CONTRASTY (J.), Histoire de
Saint-Jory, Paris, Res universis, 1990, 305 p; DOUAIS (C.), La visitation de Toulouse : études,
souvenirs et documents, Paris, Veuve C. Poussielgue, 1905, 541 ; DOUAIS (C.), La Confrérie de
1’Assomption a Saint-Etienne de Toulouse (1487-1788), documents inédits, Toulouse, E. Privat, 1892, 24
" BACCRABERE (G.), Les paroisses rurales du diocése de Toulouse. Exercice du droit de visite,
Toulouse, imprimerie Mulhe Roux, 1968, 222 p; BACCRABERE (G.), « La visite canonique de
I’évéque, du supérieur religieux, du vicaire forain », Dictionnaire de droit canonique, Tome VII, Paris,
Letouzay et Ané, col 1512-1619 ; BACCRABERE (G.), « La pratique religicuse dans le diocése de
Toulouse, XVI-XVII® siécles », AM, t. 74, n° 59, juillet 1962, p. 287-314; WOLFF (Ph.),
BACCRABERE (G.), Le diocése de Toulouse, Histoire des diocéses de France, Paris, Beauchesne, 1983,
311
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évoqué des points particuliers de 1histoire toulousaine®. L’ importance des documents
confrontés et la publication de sources d’archives parfois disparues sont extrémement

utile ; notre perspective se place dans le continuité de ces travaux universitaires récents.

A partir des années 1960, I’histoire religicuse sérielle a favorisé les histoires
diocésaines. Louis Pérouas mesura par exemple I’indifférence religieuse d’une région
ou a contrario sa vitalité, grace a des sources multiples, comme I’histoire des vocations
sacerdotales, les fondations de chapellenies ou les recrutements au sein des confréries’.
L’histoire sérielle fit de nombreux émules d’autant que la monographie diocésaine se
pliait fort bien a ces contraintes, apportant de surcroit un cadre commode pour
I’historien solitaire'’. Dés lors les confréries, les congrégations mariales, les testaments
ou les ordinations sacerdotales donnerent lieu a de tres belles études. Aujourd’hui, les
travaux universitaires en histoire religieuse visent a la multiplication des sources,
artistiques, archéologiques parfois, des objets, mais aussi des livres religieux''. L’étude
de I’histoire au ras du sol fut aussi renouvelée grace aux fonds de fabrique. La Réforme
catholique avait longtemps ¢été analysée par le haut in capito et in membris, en
privilégiant les sources normatives. Une approche par le bas est aujourd’hui

sy e 12
privilégiée “.

8 FERTE (P.), L Université de Toulouse aux XVII® et XVIII siécles, étude quantitative de la population
étudiante de ses trois facultés supérieures de 1679 a la Révolution, Thése de Ille cycle d’Histoire, UTM,
1979, 2 vol ; ARIBAUD (Chr.), Enquéte sur les ornements liturgiques dans le diocése de Toulouse, XVI°-
XIX? siecles, Thése de doctorat de 1’Université de Toulouse, 1989, 3 vol ; LAFFONT (J.-L.), Policer la
ville. Toulouse, capitale provinciale au siecle des Lumiéres, thése de doctorat d’Histoire sous la direction
de René Souriac, UTM, 1997, 3 vol, 2069 p ; JULIEN (P.), D’ or et de prieres, art et dévotion a Saint-
Sernin de Toulouse du XVI° au XVIII® siécles, Thése d’histoire de 1’Université de Toulouse, 1996, 4 vol ;
VIDAL (P.), Seigneurie et pouvoirs : les commanderies du grand prieuré de Toulouse de 1'Ordre de
Malte : les pouvoirs locaux au temps de la monarchie administrative (vers 1660-vers 1792), thése de
doctorat d’Histoire, UTM, 2006, 3 vol, 780 p. ;

® PEROUAS (L.), Le diocése de La Rochelle de 1648 a 1724, Sociologie et pastorale, Paris, SEVPEN,
1964, 532 ; PEROUAS (L.), « Le nombre des vocations sacerdotales est-il un critére valable en
sociologie religieuse historique aux XVII® et XVIII® siécles ? », Actes du 87° Congrés national des
Sociétés savantes, Poitiers, 1962, Paris, Editions du CTHS, 1963, p. 35-40; PEROUAS (L)), Les
Limousins, leurs saints, leurs prétres du XV° au XX° siécle, Paris, 1988, 215 p

' CHAUNU (P.), « Une histoire religieuse sérielle », RHMC, tome XII, 1965, n°1, janvier-mars, p. 3-34.
'" Nous pensons par exemple 8 DOMPNIER (B.), FROESCHLE-CHOPARD (M.-H.), Les religieux et
leurs livres a [’époque moderne, Actes du colloque de Marseille, EHESS, 2 et 3 avril 1997, Presses
Universitaires Blaise-Pascal, 2000 ; MARTIN (Ph.), Une religion des livres : 1640-1850, Paris, Le Cerf,
2003, 622 p.

2. GOUJARD (Ph.), «Les fonds de fabriques paroissiales: une source de I’histoire religicuse
méconnue », RHEF, tome LXVIII, 1982, p. 99-111 ; GOUJARD (Ph.), Un catholicisme bien tempéré, la
vie religieuse dans les paroisses rurales de Normandie, 1680-1789, Paris, Editions du Comité des travaux
historiques et scientifiques, 1996, 477 p ; RESTIF (B.), La révolution des paroisses : culture paroissiale
et réforme catholique en Haute-Bretagne aux XVI° et XVII siécles, Rennes, PUR, 2006, 415 p.
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Il manquait donc une étude globale de I’histoire du diocése de Toulouse au
XVII® siécle malgré les premiers éléments rassemblés. A bien des égards, nous sommes
toujours tributaires de [’Histoire générale de 1’Eglise de Toulouse de I’abbé Salvan pour
I’appréhension des faits chronologiques ainsi que de la monumentale Histoire générale
du Languedoc". L’historien doit en effet faire face 4 une documentation relativement
clairsemée, et des fonds d’archives disparates, rendant toute recherche sur le clergé
difficile. Malgré la puissance de 1’archevéche, la documentation est assez lacunaire ; le
fonds de I’officialité a par exemple disparu pour le XVII® siécle. L’absence de données
sur les fabriques empéche également toute étude sérielle des forces paroissiales, tandis
que la plupart des fonds religieux sont en cours de reclassement'®. Ainsi nous avons
¢ludé de notre recherche la plupart des ordres religieux, a 1’exception des dominicains,
des jésuites et des capucins, dans la mesure ou une infime partie des fonds était classée
au début de notre recherche. Pourtant ils ont fait la gloire de Toulouse au XVII® siécle et
ils ne peuvent étre totalement exclus de notre analyse ; il en sera ainsi constamment
question en filigrane. L’indigence des fonds ecclésiastiques des archives
départementales est pourtant compensée par 1’abondance des actes notariés et des arréts
du parlement de Toulouse, deuxiéme cour de juridiction apreés Paris. Nous y avons
trouvé de nombreuses preuves de 1’action laique et politique dans la Réforme
catholique. L’étude a 1’échelon paroissial nécessitait de plus de se plonger dans
I’immense fonds de visites pastorales. Cette partie du fonds 1 G est constituée de plus
de 1500 documents pour notre période, mais excessivement vari€s, contenant des baux a
besogne, des inventaires de confréries, parfois des statuts et de nombreux documents

ayant trait 4 I’histoire de la paroisse'”.

" Histoire générale du Languedoc avec des notes et piéces justificatives, par Dom Cl de Vic et Dom J.
Vaissete, religieux bénédictins de la Congrégation de Saint-Maur. Edition accompagnée de dissertations
et notes nouvelles contenant le recueil des inscriptions de la province, antique, des planches des cartes
géographiques et des monuments, publiée sous la direction de M. Edouard Dulaurier, membre de
I’Institut, continuée jusques en 1790 par M. Ernest Roschach, Toulouse, Ed. Privat, 15 volumes, 1872-
1892.

'*11 faut néanmoins avouer que depuis le début de notre recherche, certains des fonds de la série H sont a
présent accessibles aux chercheurs.

> MILLAU (abbg¢), Inventaire sommaire des visites pastorales et des documents concernant les paroisses
de l'ancien diocése de Toulouse, Toulouse, Archives départementales de la Haute-Garonne, 1911
(inventaire manuscrit). Tous les documents n’y sont cependant pas recensés.
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Pouvons-nous, a partir de documents formatés que sont les visites pastorales,
pénétrer au coeur des consciences ?'® Il s’avére que cette étude s’est révélée
extrémement riche, notamment pour tout ce qui concerne leur dimension artistique,
1’état des confréries ou du clergé a un instant donné. Des fonds importants existent aussi
sur I’histoire du clergé ; nous avons a partir d’eux constitué une importante base de
données sur les ordinations'’. Ce travail nous a montré qu’il était indispensable
d’inclure la ville de Toulouse dans un cadre plus large ; elle formait en effet un pole
d’attraction pour de nombreux clercs, grace a 1’université, au parlement ou simplement
par sa renommeée historique. Enfin le fonds des confréries aux archives départementales
et municipales apportait de nombreuses listes de membres ou de statuts et nous ont fait
réfléchir tres tot au role des réseaux dans la Réforme catholique. L’¢étude de ces réseaux
a ¢té renforcée par des recherches dans les fonds des archives jésuites de France et de
Rome, ainsi que dans les divers fonds parisiens des Archives nationales ou de la

Bibliotheque nationale.

Notre étude a donc dans un premier temps été guidée par la présence au coeur du
diocese, d’une ville, la deuxiéme du royaume, si I’on en croit les hommes du temps.
Siége d’un parlement puissant, elle est une des deux capitales de la province, située a
cheval entre la Gascogne et le Languedoc. Elle est devenue en 1318 le sieége d’un
archevéché. Mais nous avons d’emblée exclu une étude de la Réforme catholique a
I’échelle provinciale en raison du grand nombre de disparités, tant dans les sources que
dans la gestion des diocéses. Mais le siége de ’archevéché est un moteur'®. Marc
Venard a fort bien montré, a partir des visites ad limina, qu’il y a un glissement
progressif de la notion d’évéché — renvoyant a une source de revenu — vers la notion de
diocese, qui devient, pour la hiérarchie ecclésiastique, une source de pouvoir, avec des
responsabilités pastorales approfondies'®. Cela nous semble particuliérement vrai pour
le cas toulousain. Aire de pouvoir par excellence, le cadre diocésain est le lieu de la

constitution des pouvoirs ecclésiastiques, mais c’est aussi un cadre d’affrontements

'® JULIA (D.), « La réforme post-tridentine en France d’aprés les procés-verbaux des visites pastorales :
ordres et résistances », dans La Societa nell’eta moderna, atti del Convegno studi di Storia sociale e
relisiosa, Naples, Guida Editori, 1973, p. 311-417.

'" Des registres d’ordination couvrent en pointillés la période a partir du milieu du XVII® siécle. Des
registres d’insinuations ecclésiastiques ne remontent qu’a ’année 1692.

'® Par exemple, pour le diocése de Lavaur, les fonds ecclésiastiques sont inexistants. VIDAL (A.),
« Organisation ecclésiastique de 1’ancien diocése de Lavaur », RT, t. X, 1893, p. 173-189, 269-289. Les
fonds ne sont pas beaucoup plus riches pour 1’évéché de Mirepoix.

' VENARD (M.), diocése, espaces, représentations pouvoirs
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éventuels. Sous quelles formes les acteurs cohabitent-ils et qui sont-ils ? Des
expériences de gestion liturgique, administrative ou financiére y sont mises en place,
avec cohérence, et le pouvoir épiscopal est au XVII® siécle une réalité bien ancrée,

2 r . y . N N
1°. L’étude diocésaine améne aussi a

méme si son autorit¢ est parfois mise a ma
appréhender les centres et les périphéries, ou de multiples relais agissent au nom de
I’ordinaire. Il est enfin primordial d’y appréhender la formation d’une identité
catholique, grace a I’organisation de missions ou de pelerinages. Réalité géographique,

le diocese n’en est pas pour autant immuable.

Les moyens de communication évoluent, les liens d’hommes a hommes
contribuent aussi a la propagation de la Réforme catholique, et ces mutations furent
nombreuses durant le siecle des Saints. L’espace diocésain est certes au centre de la vie
et des réformes religieuses, mais le diocese de Toulouse s’inscrit également dans une
région plus large, tout en incluant nombre de liens institutionnels. Nous verrons ainsi le
cadre diocésain régulierement dépassé grace a I’étude de liens ou de réseaux. La
politique réformatrice dépasse constamment les frontieres, car elle implique des
déplacements. De ce fait, la ville de Toulouse apparait trés certainement comme un pole
de la Réforme catholique et de la Contre-Réforme, auquel des réseaux, ecclésiastiques

et laics contribuent, bien au-dela de notre cadre diocésain.

Les années 1560 ont été marquées, pour la capitale du Haut-Languedoc, par le
déclenchement des troubles religieux et D’effondrement de 1’économie du pastel
entrainant la récession économique de Toulouse'. Pourtant, le catholicisme s’y montre
au siécle suivant triomphant et conquérant. Les idéaux de la Réforme catholique se
diffusent et impregnent largement dans les populations et leurs €lites. C’est ce premier
paradoxe qu’il convient de mieux comprendre. En effet, comment expliquer dans ce
contexte morose, celui du petit Age glaciaire, la grandeur de [I’Eglise
catholique toulousaine et sa puissance ? Les propos d’Emmanuel Le Roy Ladurie, dans
sa thése magistrale, restent d’une grande acuité et nous semblent particulierement
avérés en Languedoc. Sans la richesse nouvelle, sans 1’affermissement et le controle

plus grand des structures, accompagné d’un prélévement accru des dimes, toutes les

2 CHAIX (G.), dir., Le diocése, espaces, représentations, pouvoirs, France, XV°-XX° siécles, Paris, Le
Cerf, 2002, 445 p.

2l WOLFF (Ph.), Histoire de Toulouse, Toulouse, Privat, 1994, rééd., 552 p ; Histoire du Languedoc,
Toulouse, Privat, 2000, rééd., 540 p.
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manifestations du siecle des Saints n’auraient pas été possibles. « Un sang plus riche
irrigue I’Eglise de France au XVII® siécle »*%. Nous verrons par le biais du fantastique
effort de reconstruction, puis de la commande d’ceuvres d’art, le role de I’argent dans la

Réforme catholique.

Il s’avére alors que Toulouse est une ville pionniere en ce domaine. Enjeu de
pouvoir dans la lutte entre catholiques et protestants, elle a la réputation de cité
catholique imprenable. C’est a partir de Toulouse que la Réforme catholique débute, a
I’initiative, et sous I’impulsion du cardinal Frangois de Joyeuse (1588-1605). Le concile
provincial de 1590 marque en effet le début théorique de la Réforme catholique dans le
diocese. C’est donc cette date que nous avons choisie en toute logique pour débuter
notre ¢tude, d’autant plus que les guerres de Religion sont désormais bien connues
grice a I'imposante étude de Serge Brunet™. En 1710, 4 la fin de 1’épiscopat de Jean-
Baptiste Michel Colbert de Villarcef, I’ceuvre de réforme du clergé, des paroisses et des
fideles est largement engagée. Une étude de cent vingt ans permet d’avoir une vision
globale de la Réforme catholique. Cette cité avec son archevéque, insérée dans une
région en grande partie protestante, impose-t-elle la Réforme catholique dans ses
environs a partir de 1590 ? Pour cela plusieurs axes d’étude ont jusqu’a présent guidé
notre travail : mesurer I’application de la Réforme catholique aux paroisses et aux
clergés, connaitre la part des réseaux et des sociabilités toulousaines dans le
développement de I’ceuvre de réforme et enfin comprendre comment cette réforme

toucha les fidéles.

La réforme qui est engagée par les péres du concile de Trente ou réforme
tridentine n’est qu’un « aspect incomplet et partiel »** de la Réforme catholique, qui
débuta avant le concile de Trente pour se propager ensuite jusqu’au XVIII® siécle dans
toutes les terres de la chrétienté. La mise en ceuvre de la Réforme catholique nous
semble progressive, faite de titonnements parfois, mais elle est précoce dans le diocese

de Toulouse. Elle est aussi enjeu de pouvoirs dans I’attribution du jus reformandi™. Le

21 E ROY LADURIE (E.), Les Paysans du Languedoc, Paris, SEVPEN, 1966, vol 1, p. 480.

2 BRUNET (8S.), « De L’Espagnol dedans le ventre ». Les catholiques du Sud-Ouest de la France face a
la Réforme (1540-1589), Paris, Champion, 2007, 998 p.

2 TALLON (A.), Le concile de Trente, Paris, Le Cerf, 2000, p. 10.

» LE GALL (J.-M.), « Réformer I’Eglise catholique aux XV-XVII® siécles : Restaurer, rénover,
innover ? », Bulletin de [’Association d’études sur [’humanisme, la Réforme et la Renaissance, n° 56,
2003, p. 62.
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choix du terme de Réforme catholique nous semble plus neutre, la Contre-Réforme
désignant davantage le combat ou corps a corps contre les protestants’. Mais la part de
la Contre-Réforme n’est pas absente de nos préoccupations, car si la réforme des
membres de ’Eglise était en premier lieu nécessaire, tous les aspects mis en ceuvre
visaient a I’éradication des protestants ou a leur disparition du paysage religieux. En ce
sens, les nombreuses processions ou la féte de la Délivrance en sont des symboles les

plus forts.

Il est aujourd’hui assuré que la Réforme catholique n’est pas 1’ceuvre des seuls
ecclésiastiques. Le théme du laic qui se révait moine, agissant pour la grandeur de son
Eglise, bercé d’une piété plus individualisée et d’un sentiment religieux davantage
intériorisé, cherchait par de multiples voies son salut’’. La participation au mouvement
de Réforme catholique en est une. Michel Cassan a montré en Limousin que la Contre-
Réforme doit davantage a I’action des laics qu’a celle des religieux. Ceux-ci attirent les
congrégations, les financent et intégrent massivement les confréries de pénitents®. A
Bordeaux, Bernard Peyrous affirme de méme que '« on ne peut étudier la Réforme
catholique [ ...] sans tomber a chaque instant sur un membre du parlement ». Les
familles parlementaires fournissent en effet notamment son personnel & ’archevéché®.
A Lille, ville en frontiére de catholicité, c’est encore les élites qui agissent au service
d’un idéal religieux’. Ces remarques peuvent également s’appliquer & Toulouse. En
effet, la ville connait une double invasion, pénitente et conventuelle. La mouvance
catholique se reconstitue au lendemain de la défaite de la Ligue et ceuvre pour le
catholicisme tridentin et contre-réformé. Les laics financent massivement I’implantation
de maisons monastiques. Nombre d’anciens ligueurs se recomposent au sein de cette
élite dévote. Ces thémes sont au cceur d’une problématique renouvelée. A Senlis, par
exemple, Thierry Amalou conclut son étude sur I’image d’une ville, elle aussi bastion

de la Contre-Réforme, ou la piété ligueuse a été mise au service d’une adhésion sans

* VENARD (Marc), « Réforme, réformation, pré-réforme, Contre-Réforme. .. Etude du vocabulaire chez
les historiens récents de langue frangaise », dans JOUTARD (Philippe), Historiographie de la Réforme,
Paris, Delachaux et Niestle, 1977, p. 352-365.

> LOUPES (Ph.), SUIRE (E.), « Idéal religieux ou conformisme social ? », La noblesse de la fin du XVI°
siécle au début du XX° siécle, un modéle social ?, Anglet, Atlantica, 2 vols, tome II, pp. 347-367.

28 CASSAN (M.), Le temps des guerres de Religion. Le cas du Limousin (vers 1530-vers 1630), Paris,
Publisud, 1996, 463 p.

¥ PEYROUS (B.), La Réforme catholique & Bordeaux (1600-1719), le renouveau d’un diocése, Talence,
Fédération historique du Sud-Ouest de la France, 1995, p. 641.

O LOTTIN (A.), Lille, citadelle de la Contre-Réforme (1598-1668), Lille, Westhoek, 1984, 517 p
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réserve 4 la politique monarchique®’. Nous verrons comment les élites agissent dans le
cadre toulousain. Il faut avouer que Toulouse est aussi un lieu de rencontres
incroyables. On I’a souvent qualifiée d’enclave espagnole, ce qui est vrai au temps de la
Ligue voire méme aprés, mais il ne faut pas oublier le truchement portugais®>, puis a
partir du milieu du siécle, I'influence des idées jansénistes™. Ces courants religieux
multiples font la force de Toulouse, mais aussi sa richesse. La réforme de 1’Eglise
catholique, engagée de maniere durable des 1590, révele donc une forme de culture
religieuse. La notion d’identité provinciale permet de cerner sur une durée assez longue
les réalités de 1’identité géographique, tout en revisitant des sources connues. De ce fait,
I’é¢tude du diocese nous permet aussi de transcender les frontiéres pour évoquer les
réseaux, selon une définition sociologique, sinon des solidarités ou des liens entre
évéques ou méme les mouvements cléricaux. Toulouse et son diocese doivent Etre

replacés dans un espace plus large.

Nous commencerons donc par évoquer le fait que la Réforme catholique a été
initiée de maniere relativement précoce dans le diocese, apres les derniers sursauts de la
Ligue, et grace a D’impulsion de I’archevéque et d’une équipe performante. Ce
processus n’est certes pas linéaire, mais il permet de montrer 1’évolution, I’apparition ou
la disparition de structures séculaires, mais aussi les mutations géographiques et
administratives au sein d’un diocése. Cet espace méritait d’étre défini avec précision

pour comprendre les ressorts d’une identité religieuse propre au Midi toulousain.

Nous avons aussi souhaité montrer, dans un deuxieme temps, que la Réforme
catholique s’applique aux clergés comme aux paroisses. L’emploi du pluriel s’explique
par le fait que le clergé toulousain n’était pas un, au sortir des guerres de Religion,
marqué par 1’abondance des statuts. Il était extrémement divers et probablement
pléthorique. Ce groupe était quasiment inconnu dans le diocése sous 1’Ancien Régime,
tant pour ce qui est de son recrutement que de ses mutations. Une grande partie de notre

¢tude lui est donc consacrée. De fait, le curé, les paroissiens et d’autres structures

3 AMALOU (Th.), « Le lys et la mytre, loyalisme monarchique et pouvoir épiscopal pendant les guerres
de Religion (1580-1610) », Paris, CTHS, 2007, 543 p; Une concorde urbaine : Senlis au temps des
réformes (vers 1520-vers 1580), Limoges, PULIM, 2007, 437 p.

32 La Présence du Portugal a Toulouse, XVI*-XVIII siécles, Catalogue de ’exposition de la Bibliothéque
municipale de Toulouse, Toulouse, Bibliothéque municipale, 1956, 112 p. ;

3 GENESTET (M.), GERARD (P.), SHIBANO (M.-M.), Port-Royal a Toulouse, aspects du jansénisme
toulousain, Catalogue d’exposition, Archives départementales de la Haute Garonne, 1958, 39 p.
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agissent pour la reconstruction du diocese ; cet effort est extrémement révélateur de
I’aspect global que revét la Réforme catholique. Il nous faut en cerner les acteurs, des

1’échelon paroissial.

Enfin Dl'omniprésence de la ville parlementaire au centre du diocese,
monopolisant ’attention, nous invite a évoquer les dévotions et les formes de la vie
collective. C’est au coeur de cet axe de réflexion, qui privilégie ’action dans le siecle, a
travers les réseaux laics et ecclésiastiques, que nous verrons I’importance que revét la
Contre-Réforme. Ces étapes de questionnements nous permettent donc, de mettre en
perspective a la fois la ville capitale de province et son diocese, 1’action des élites a
toutes les échelles, et de se placer dans la perspective d’une histoire institutionnelle,

d’une histoire des réseaux et des mentalités religieuses.
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PARTIE L.

UN DIOCESE PIONNIER,
UNE REFORME CATHOLIQUE PRECOCE

La présence de la ville de Toulouse, bastion de la Contre-Réforme, et sicge d’un
puissant parlement au cceur d’un diocese de moyenne envergure, nous conduit a mener

tout d’abord une analyse croisée entre la ville et les paroisses rurales.

Il nous a semblé de prime abord essentiel de replacer la ville dans le cadre plus
large du croissant protestant. En effet, dés I’implantation durable d’un protestantisme
méridional, la ville et le diocése sont encerclés par les forces protestantes. Tous les
choix effectués répondent au sentiment de la peur d’une fievre obsidionale, qui se
poursuit durant tout le XVII® siécle, car la menace, latente, telle que les Toulousains la
percoivent, reste présente. La ville devient un lieu de « refuge catholique », qui se voit
méme ¢largi aux limites du diocese. La question des ségrégations spatiales dans
I’environnement religieux nous semble de fait primordiale et 1’originalité¢ de la situation

toulousaine doit étre mise en avant et bien cernée.

La contingence protestante est une matrice qui explique le caracteére pionnier de
la réforme a venir. C’est en effet dans ce contexte, apres des raids particulierement
dévastateurs, puis les événements chaotiques de la Ligue, qu’est introduite la Réforme
catholique. Elle est d’abord le fait de 1’archevéque et de ses collaborateurs.
L’archevéque, parfois absent, souvent tenté par la politique a la cour, ou propulsé a ce
poste sans ferveur religieuse réelle, s’entoure d’une curie épiscopale qui dirige le
diocese avec compétence et efficacité. Toute réforme induit des enjeux de pouvoirs et
celui de I’archevéque fut mis a mal a plusieurs reprises au cours du XVII® siécle, par le
parlement notamment. Ces conflits se sont cristallisés au cours des querelles de
préséance sous les épiscopats de Charles de Montchal ou de Jean-Baptiste Michel

Colbert de Villarcef.
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L’¢tude du gouvernement du diocése montre-t-elle des difficultés dans la mise
en ceuvre de la réforme tridentine ? Il est admis communément que la Réforme
catholique débuta au moment du concile provincial de 1590, le seul tenu durant toute
notre période. Ce concile fixe, dans 1’esprit borroméen, toutes les modalités de la

politique épiscopale dans la province de Toulouse pour un siecle au moins.

Toute Réforme catholique est-elle donc forcément borroméenne et tridentine ?
Si des études récentes ont tenté de montrer I’importance des étapes de la pénétration des
idéaux tridentins, nous devons centrer notre attention sur ce point. Les rythmes de la
Réforme catholique sont sans aucun doute faits d’hésitations et de compromis entre
idéal et réalit¢ sur le terrain. L’étude des ordonnances, des synodes, des visites
pastorales, mais aussi des conférences ecclésiastiques permet de comparer les moyens,
et leur évolution réciproque. La Réforme catholique englobe donc un mouvement qui
est entamé avant le concile de Trente, mais les besoins de la pastorale au XVII® siécle

nous font apparaitre des préoccupations nouvelles.
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CHAPITRE 1.

DE LA VILLE AU DIOCESE :
L’AFFIRMATION D’UNE IDENTITE
CATHOLIQUE DANS UN CONTEXTE DE
FIEVRE OBSIDIONALE

Toulouse est sans contredit, aprés Paris, de toutes les villes de
France, la premiére par la douceur de son climat, la bonté du sol [...]; par
I’étendue, la beauté, la splendeur de la ville ; par le nombre, la valeur, la
noblesse, la richesse, la distinction, 1’¢1égance, la déférence de ses habitants ;
[...] surtout par la respectable majesté du Parlement, [...] et par tous les
autres biens qui font la réputation des villes les plus illustres et les plus
remarquables. Certes, il est a regretter que d’autres biens aient ét¢ diminués
ou atténués par nos guerres civiles sauvages et de longue durée ; mais c’est
une trés grande consolation que ces guerres aient développé la religion et la
dévotion dans des proportions telles, que ce qui a été enlevé des autres biens
semble s’étre ajouté a la piété, au zele et a I’ardeur pour la religion dans
I’ensemble du peuple toulousain.
Cardinal Frangois de Joyeuse, 1594*,

Alors que le cardinal de Joyeuse, archevéque de Toulouse (1584-1604), adresse
son rapport ad limina au pape en 1594, il ne se contente pas d’évoquer briévement son
diocese, il décrit avec enthousiasme sa cité €piscopale, dont il souhaite témoigner de la
grandeur dans nombre de domaines™. La dureté des conflits religieux a aussi mené les
Toulousains sur le chemin du zele et de 1’orthodoxie. Il montre ainsi beaucoup

d’attachement pour sa cité épiscopale, premicre du Languedoc.

** CONTRASTY (J.), chanoine, Cing visites « ad limina », XVI*-XVII siécles, Paris, A. Picard et fils,
1913, p. 20-21.

3% Les rapports ad limina sont une mission épiscopale rendue obligatoire par la constitution Romanus
pontifex du pape Sixte Quint en 1585. Les évéques devaient se rendre a Rome pour faire allégeance au
pape et devaient écrire tous les quatre ans en moyenne un rapport sur leur diocése. Peu de visites ad
limina des évéques francais sont conservées dans les fonds du Vatican, en raison du gallicanisme, la
constitution de Sixte Quint ne fut jamais recue. Marc Vénard en a recensé une quarantaine dans le fonds
de la Congrégation du concile. Voir VENARD (M.), « Diocése ou évéché ? La notion de diocése dans les
rapports de visites ad limina », dans CHAIX (G.), Le diocése, espaces, représentations, pouvoirs, France,
XV°-XX° siécles, Paris, Editions du Cerf, 2002, p. 215-suiv. ; VENARD (M.), « Les rapports de visites ad
limina des évéques sous 1’Ancien régime », dans BOUTRY (Ph.), VINCENT (B.), dir., Les chemins de
Rome, Les visites ad limina a l’époque moderne dans [’Europe méridionale et le monde hispano-
américain (XVI'-XIX® siécle), Rome, Ecole francaise de Rome, 2002, p. 101-suiv.
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Le Languedoc, province artificielle, n’est pas a proprement parler une région
historique. Emmanuel Le Roy Ladurie, dans Paysans du Languedoc affirme que la
région toulousaine renverrait a la réunion de douze dioceses et formerait ce que 1’on
nomme justement le Haut-Languedoc, autour de la généralité de Toulouse™. Lorsque le
géographe s’aventure a définir la région Midi-Pyrénées — qui est certes un anachronisme
pour quiconque étudie 1’ Ancien régime®’ — il montre la région composée d’une ville,
énorme podle urbain, dominant une région tres largement rurale, dont la situation semble
étre I’héritage de I’Ancien régime. La région Midi-Pyrénées de Georges Fréche est

d’ailleurs constituée a 80,7 % de paysans™.

Situ¢ a cheval sur le Languedoc et la Gascogne, siege d’un archevéché, le
diocese de Toulouse fut créé par le démembrement des papes Boniface VIII (1295-
1303) et Jean XXII (1316-1334) en 1318. Ainsi disparaissait, selon Léon Dutil, I’ancien
pays toulousain, héritier de la cité romaine des Tolosates et jusque la conservé sous la
forme diocésaine®®. La province ecclésiastique nouvellement constituée comprenait les
évéchés de Pamiers, Montauban, Saint-Papoul, Rieux, Lombez, Lavaur et Mirepoix40.
Si I’ancien évéché avait une superficie de plus d’un million d’hectares, constituant le
diocese le plus riche du Midi de la France, le nouvel archevéché de Toulouse ne formait
plus que 312 000 hectares, soit 26,7% de sa superficie initiale*'. Le diocése de Toulouse
est ainsi composé d’une cité d’envergure — I’une des plus importantes de France — ainsi
que de six archiprétrés. Aucun texte n’en donne les limites exactes et le premier
document qui nous permette, pour la période moderne, de cerner la mesure de cette
entit¢ moyenne, au réseau paroissial relativement dense, est la visite ad limina du

cardinal de Joyeuse en 1594.

3 LE ROY LADURIE (E.), Les Paysans de Languedoc, Paris, SEVPEN, 1966, vol 1, p. 17.

3T FRECHE (G.), Toulouse et la région Midi-Pyrénées au siécle des Lumiéres, vers 1670-1789, Paris,
Cujas, 1974. Si assurément le titre de I’ouvrage a choqué plus d’un historien, il faut cependant reconnaitre
a I’auteur une véritable réflexion sur le cadre géographique de son étude. L’étude de Midi-Pyrénées y est
entrevue comme une vaste région toulousaine, couvrant notamment plusieurs diocéses.

¥ FRECHE (G.), op. cit., p. 62.

¥ DUTIL (L.), La Haute-Garonne et sa région, géographie historique, Toulouse, Privat, 1928, p. 70.

0 Sur Iorigine de la province ecclésiastique, 1’étude fondatrice reste celle de VIDAL (J.M), Mgr., Les
origines de la province ecclésiastique de Toulouse (1295-1318), Toulouse, Privat, 1903, 94 p.

' FRANCOIS (M), éd., Pouillés des provinces d’Auch, de Narbonne et de Toulouse, Paris 1972, vol 1,
p. 188 ; Ph. Wolff en a calculé la superficie approximative : 3150 km>. WOLFF (Ph.), BACCRABERE
(G.), Le diocése de Toulouse, Histoire des diocéses de France, Paris, Beauchéne, 1983, p. 107. Voir
volume II, carte n° 1.
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Entre 1530 et 1560, la Réformation frangaise s’est construite et s’est structurée.
Méme si la documentation sur ces premicres communautés fait défaut, le diocese de
Toulouse se situe en plein ceeur du « croissant huguenot » qui s’étend de La Rochelle a
Grenoble*. La décennie 1560 marque ainsi ’apogée de la Réforme francaise et jusqu’a
cette date, la vie intérieure des Eglises protestantes s’est fagonnée, notamment dans les

bastions du Sud, ou le culte n’a jamais été troublé.

Ainsi positionné géographiquement, culturellement et historiquement, le diocese
offre des spécificités, celles d’un espace, qui a partir du XVI® siécle devient en grande

majorité protestante et conditionne I’avenir religieux de la région.

AN
Périgueux

Province ecclésiastique
de Narbonne

Province ecclésastique
d'Auch

Province ecclésiastique
de Toulouse

Province ecclésiastique de Bordeaux
(en partic représentée sur la carte)

Province ecclésiastique

d'Albi

Carte 1. — Les provinces ecclésiastiques du Sud-Ouest de la France sous I’Ancien Régime

42 GARRISSON (J.), Protestants du Midi, Toulouse, Privat, 1980, rééd. 1991, p. 14.
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I. Toulouse, une ville isolée et un diocese a I’épreuve des
huguenots

La ville de Toulouse fut depuis 1’ Antiquité un relais commercial et fiscal notable
sur I’axe Méditerranée — Océan atlantique. Si elle ne se distingue pas sous I’Ancien
Régime pour son activité économique, elle s’affirme a notre époque comme une capitale
politique d’importance ; le parlement de Toulouse, au ressort immense, y si¢ge, donnant
une teinte particuliére a I’élite urbaine. A partir de la fin du XVI® siécle, la ville devient
célebre par son orthodoxie, affirmant une catholicité parfois des plus extrémes — avec la
Ligue notamment — devenant un bastion catholique dans un univers protestant. Cette
situation d’encerclement hante les habitants et préfigure trés nettement a 1’ceuvre de
Réforme catholique qui a lieu au siecle suivant, entretenant, bien au-dela du siecle des
Saints, la mémoire des troubles religieux*. Les Toulousains ont donc, avec les guerres
de Religion, une perception particuliere et altérée de 1’espace qui les entoure. Ce
sentiment d’angoisse oriente les comportements religieux jusqu’a la fin de I’Ancien

régime.

A. Toulouse acquiert la réputation d’une
citadelle imprenable

Afin de comprendre la singularité de la ville et de son diocese, il faut revenir sur
un événement fondateur : la « féte de la délivrance », commémorant la victoire des
catholiques sur les huguenots en 1562. En ce début des guerres de Religion, 1’ouest du
Languedoc est plus calme que I’est, car plus catholique, méme si des attroupements
huguenots ont lieu ¢a et 1a a Castres ou a Montauban des 1560-1561. La riposte

s’organise et les Réformés sont chassés de Narbonne, massacrés a Castelnaudary ou a

* Sur la question complexe de la mémoire des troubles religieux, nous renvoyons au bulletin critique
d’Olivier Poncet : « Oublier les guerres de Religion ? Histoire et mémoire des guerres civiles en France,
XVI*-XVII® siécles », RHEF, tome 95, n° 2335, juillet-décembre 2009, p. 307-317. L’auteur fait le bilan
historiographique de la question, qui a le plus souvent été étudiée du point de vue du souvenir littéraire.
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Carcassonne en 1562*. Mais 1’événement fondateur dans la lutte entre huguenots et
papistes est la prise ratée de la ville de Toulouse car elle oriente I’avenir religieux de la

région.

En mai 1562, les protestants étaient sur le point de se rendre maitres de la ville
lorsque Jean de Mansencal (premier président du parlement de 1539 a 1562) fut tenu
informé de leur projet. Les protestants, sous la houlette du capitaine Saux, mobilisérent
1200 hommes, occuperent 1’hotel de ville et s’emparerent des portes Matabiau et
Villeneuve. Le parlement de Toulouse organisa alors la riposte, destituant les capitouls
en exercice, ordonnant aux catholiques de prendre les armes, tout en s’identifiant par
une croix blanche. Les partis étaient déséquilibrés avec mille sept cents hommes armés
du c6té protestant et cing & sept mille du coté catholique®. Face a cette riposte du
parlement, les religionnaires durent abandonner le Capitole le 17 mai, sortirent de la
ville et deux cents ou trois cents d’entre eux furent massacrés. En guise de représailles,
la téte du capitoul Adhémar Mandinel — ou Mandinelli — I’un des artisans de la révolte,

resta clouée sur la porte du Capitole jusqu’a la fin de I’année 1564*°.

Le 17 mai, jour de Pentecote, devint donc, pour les catholiques toulousains, un
signe de la providence et chaque année, une procession regroupant I’ensemble des corps
de la ville commémorait ce jour heureux de victoire catholique’. 1l est d’ailleurs
intéressant de noter que la méme année, la ville de Verdun connut un destin semblable.
Le 3 septembre 1562, I’échec d’une troupe huguenote fut interprété comme une volonté
divine et la communauté civique et religieuse s’attach¢é a commémorer I’événement par
une procession et un sermon annuel®. Mais Toulouse était désormais considérée
comme une citadelle de I’orthodoxie et un haut lieu de la violence religicuse®. Les
ecclésiastiques s’investissent eux-mémes dans la défense de la ville : les chanoines de

Saint-Etienne de Toulouse ne commandaient-ils pas des compagnies ? Les cordeliers de

“ WOLFF (Ph.), Histoire du Languedoc, op.cit., 2000, p. 325-326.

* Les combats font rage dans la ville, ¢’est & cette époque que les canons des protestants sont pointés vers
Saint-Sernin et qu’ils abattent le clocher des Jacobins. TAILLEFER (M.), Vivre a Toulouse sous I’Ancien
régime, Paris, Perrin, 2000, p. 128.

* Le capitaine Saux fut écartelé, le viguier Portal fut décapité et I’on compte un nombre incalculable
d’exécutions sommaires dans le camp huguenot.

4 JULIEN (P.), « Assaut, invocation tutélaire et célébrations séculaires », op. cit., p. 51-62.

* SIMIZ (S.), « La mémoire catholique d’un échec protestant a travers les siécles : la tentative de surprise
de Verdun en septembre 1562 », Annales de I’Est, n°1, 2009, p. 123-139.

4 TAILLEFER (M.), dir., Nouvelle histoire de Toulouse, Toulouse, Privat, 2002, p. 131-136.
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Toulouse utilisaient de méme leur couvent comme dépot d’armes et de poudres. Le
meilleur symbole de cette immersion dans la guerre est bien le cardinal d’ Armagnac,
archevéque de Toulouse (1562-1583) qui eut un role militaire durant les conflits™. Il
n’est pas exagéré de parler de conséquences psychologiques essentielles et la célebre
parole de Blaise de Monluc, ¢levé au rang de maréchal de France en 1574, raisonne de

ce traumatisme vécu par les catholiques toulousains :

O Cappitaines, mes compaignons, regardés combien peu s’en fallust que ceste
opulente cité, la seconde de France, ne feust destruicte et ruynée pour jamais. [...] Ils
vouloient entiérement destruire la ville, et prendre les ruynes qui leur seroient
nécessaires pour les porter & Montauban [...] et qu’ilz voulloient brusler toute la ville
de Tholoze affin qu’il n’en feust jamais mémoire. Et ne fault pas donc trouver
estrange si ceste cité veult mal a ceulx de la religion nouvelle et si elle leur est
ennemie ; car il n’y a cité en qu’aye couru ung si grand péril qu’estuila. Doncques
nous pouvons tous confesser avecques la vérité, qu’il y a ville qu’aye combateu et
couru fortune comme celle-13°"

Le terme de traumatisme n’est pas trop fort pour qualifier leur sentiment vis-a-
vis de I’encerclement protestant. En effet, durant les guerres de Religion, les citadins
vont vivre régulierement dans 1’angoisse d’une attaque protestante. Toulouse se mure et
se replie sur elle-méme : certaines portes, comme la porte Villeneuve sont murées, les
capitouls organisent des rondes régulierement, des alertes sont données par peur d’un

‘a 2
siege’”,

B. Espace percu, espace réel : ’omniprésence
protestante comme fondement d’un sentiment
obsidional

Il n’est certes pas question ici de revenir sur I’histoire complexe des conflits

religieux dans cette partie du Midi mais de comprendre ce que Serge Brunet nomme la

S BRUNET (S.), « De l’espagnol dedans le ventre », Les catholiques du Sud-ouest face d la Réforme
(1540-1589), Paris, Champion, 2007, p. 143.

! Commentaires et lettres de Blaise de Monluc, maréchal de France : éditions revue sur les manuscrits et
publiée avec les variantes de la Société de I’Histoire de France, tome 2, par RUBLE (A. de), 1864-1872,
p. 406-410

2 WOLFF (Ph.), Histoire de Toulouse, Toulouse, Privat, rééd., 1974, p. 282.
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« fievre obsidionale ». Ce sentiment apparait aprés la surprise de Meaux, car les
protestants contrdlaient, dés 1567, Montauban, Castres, Mazamet, Lavaur, Puylaurens,
ou Revel. Blaise de Monluc a d’ailleurs échoué¢ a plusieurs reprises a prendre
Montauban. Au sud, les protestants occupaient de nombreux lieux du pays de Foix
comme le Carla ou le Mas d’Azil. Dans nombre de ces lieux, il y avait des garnisons

protestantes et méme si ces villes étaient situées a distance raisonnable de leur ville, les

toulousains pouvaient avoir I’impression d’étre assiégés.
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Carte 2. — L’encerclement protestant de Toulouse sous le régime de I’édit de Nantes

Le diocese de Toulouse était aussi marqué par plusieurs lieux protestants

mesurer

Caraman, 1’Isle-Jourdain, le Mas-Grenier avec sa position de place forte sur la Garonne

soixante-dix kilometres pour

et Montauban. L’échelle retenue de

I’encerclement protestant permet de comprendre cette fievre obsidionale. De notables

communautés, appartenant au croissant protestant, existaient donc dans le ressort du

parlement de Toulouse.

3 BRUNET (8S.), Ibid., p. 142.
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La région toulousaine fut de plus ravagée par les passages des troupes,
notamment celles de la troisiéme guerre de Religion (1568-1570) ou I’armée de I’amiral
Coligny dévasta les campagnes jusqu’aux portes de Toulouse™. En septembre 1568,
environ mille deux cents huguenots occupent la région de Caraman et de Puylaurens. En
1569, le comte de Montgommery, a la téte de I’armée des vicomtes arrive du Quercy, de
I’ Albigeois et de Castres et rangonne tout le Lauragais™. L’année suivante, 1’armée des
princes, avec Condé, Navarre ou Coligny, saccage et dévaste la contrée toulousaine.
Des villes sont prises : Montastruc, Caraman, Saint-Julia[-de-Gras-Capou], Saint-Félix-
de-Caraman, Auriac, le Faget, Montgiscard ou Villefranche-de-Lauragais®®. A nouveau
en 1573, le comte de Villars parvient jusqu’a trois lieues de Toulouse, sur la Garonne, et
fait des raids jusqu’aux portes de la ville ; cette méme année, les religionnaires prennent
Miremont qui est située a trois lieues de la ville. L’année suivante les protestants
s’emparent du Mas-Grenier sur la route entre Toulouse et Montauban®’. Lorsqu’Henri
de Navarre place son armée a L’Isle-Jourdain, en juin 1580, les Toulousains s’attendent
une fois de plus a étre assiégés et s’y préparent. Cette méme année, des raids
destructeurs ont lieu dans le Lauragais ; le vicomte de Turenne s’avance en juin vers
Auriac et Caraman et son armée met le feu a de nombreux villages du comté. Ces
différentes incursions protestantes, principalement dans les années 1570-1580, au plus
fort des conflits, ont accru le sentiment de peur face au péril huguenot. C’est ainsi le cas
en 1590, au moment de la prise par surprise de la ville de Montastruc, au nord de
Toulouse. Les différents annalistes relaient en effet 1’idée que le dessein des huguenots,
dont le duc de Montmorency tirait les ficelles, était trés certainement de pouvoir par la
suite surprendre Toulouse. Le duc de Joyeuse réagit immédiatement, mene le siege de

Montastruc et reprend la ville aux religionnaires’®.

Dans un rayon d’une vingtaine de kilométres autour de Toulouse, des

communautés protestantes subsistent tout au long du XVII° siécle®”.

**BRUNET (8S.)., op. cit., p. 142.

% L’armée protestante de Montgomerry et de Coligny vient camper a Labastide Saint-Sernin, située a
quinze kilométres de Toulouse. Le faubourg Saint-Michel est dévasté. Ils repartent sans que le
connétable, enfermé dans les murs de la ville, n’ait rien pu faire.

3 WOLFF (Ph.), dir., Le diocése de Toulouse, op.cit., p. 102-103.

T HGL, tome XI, p. 564-565.

¥ Voir LAFAILLE (G. de), Annales de la ville de Toulouse, t. 11, p. 446-447.

%% Voir volume II, carte n°4.
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Carte 3. — Les communautés protestantes du diocése de Toulouse au XVII® siécle

C’est le cas a I’Isle-Jourdain. Les Toulousains percevaient ce bourg situé¢ a dix
lieues ou une quarantaine de kilométres de Toulouse comme un dangereux bastion
protestant®. C’était une peur infondée car la population de la ville était en réalité en
majorité catholique mais dans les imaginaires, pétris de discours et de sermons
véhéments, elle représentait le méme danger que Montauban ou que le pays de Foix,
notamment dés 1572, date a laquelle Henri de Navarre devient le nouveau comte de
I’Isle-Jourdain. Si ce dernier ne s’intéresse que de loin a ce comté éloigné, il va
s’attacher, des 1580, a transformer la cité en bastion protestant. C’est a ce moment que
la collégiale Saint-Martin est détruite et que différents ordres religieux fuient vers

Toulouse. L’Isle-Jourdain connait alors la coexistence confessionnelle et devient

d’ailleurs, avec 1’édit de Nantes, une place de slireté protestante jusqu’en 1622.

% BRUNET (8S.), op. cit., p. 582 ; LESTRADE (1.), abbé, Les Huguenots dans les paroisses rurales du
diocese de Toulouse, Toulouse, impr. Berthoumieu, 1939, 395 p.
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D’autres lieux dans le dioceése sont aussi marqués par le protestantisme. En
1561, le cardinal d’Armagnac lance une enquéte dans son diocese. Il s’agit en réalité
d’une série de visites pastorales. En effet, le vicaire général Pierre Du Faur et
I’archiprétre de Verfeil visitent un certain nombre de paroisses du diocése®’. L’enquéte,
conservée de maniere incomplete, montre qu’il n’y a, en général, pas ou peu de
huguenots dans les paroisses visitées. En revanche, la ou le clergé se montre
particuliérement déficient et ou les manquements sont notables, il y a de nombreux
protestants. C’est le cas a Verfeil ou ’on comptabilise 200 ou 300 protestants, a
Caraman, ou ils sont 100 a 120 et une trentaine au Bourg-Saint-Bernard. Ces

communautés ne se sont pourtant pas toutes maintenues au XVII® siécle.

En 1562, le temple toulousain de la porte Villeneuve fut détruit par les troupes
de Blaise de Monluc, qui le fit mettre a terre puis briler®. Pendant deux cent vingt-six
années, le culte protestant ne fut donc plus célébré a Toulouse intra muros mais était
autorisé¢ dans le diocése, treés clairement évoqué par les articles particuliers XXII et

XXIII de I’édit de Nantes :

En suite de 1'édit pour la réduction du sieur duc de Joyeuse, l'exercice de ladite
religion ne pourra étre fait en la ville de Toulouse, faubourgs d'icelle et quatre lieues a
la ronde, ni plus prés que sont les villes de Villemur, Carman [Caraman] et 1'[sle-en-
Jourdan [article XXII].

Ne pourra aussi étre remis dans les villes d'Allet [Alet], Firac [Fiac], Auriac, et
Montesquieu a la charge toutefois que si auxdites villes aucuns de ladite religion
faisaient instance d'avoir un lieu pour l'exercice d'icelle, leur sera baillé par les
commissaires que Sa Majesté députera pour I'exécution de son édit ou par les officiers
des lieux assignés pour chacune de ces villes lieu commode et de str acceés qui ne sera
éloigné de ces villes de plus d'une lieue [article XXIII]%.

Les religionnaires se rendent maitres de la ville de Caraman — ou Carmaing —
dans le Lauragais, en 1570. Ils y installent leur temple que le visiteur de la paroisse

décrit ainsti :

5" ADHG, 1 G 643, mars 1561, visite du diocése par M. du Faur vicaire général. Il se rend dans les
paroisses de Montauriol, Saussens, Caraman, Montesquieu et Montbrun. L’archiprétre de Verfeil visite
ensuite certaines paroisses de sa circonscription « pour s’informer des mceurs et doctrines des prétres y
résidant et exhorter les prétres a ne rien exiger pour 1’administration des sacrements ».

2 ROMANE-MUSCULUS (P.), « Les Eglises réformées de Toulouse », BSHPF, juillet-septembre 1951,
p-159-179.

% Le texte intégral de I’édit de Nantes est consultable sur le site internet [http://Palissy.humana.univ-
nantes.fr/cete/txt/edn/index.html] (site consulté en aotit 2011)
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A dix ou douze pas [de I’ancienne église], les hérétiques ont basti une grange qu’ils
appellent le temple et semble du tout une classe de collége, tant en la chaire que aux
siéges, bancs et dans icelle le ministre fait le préche®.

Au cours des combats de 1570 et 1575, la paroisse est dévastée, pillée et les
principaux édifices brilés. Une partie du clocher est a terre, I’église paroissiale,
I’annexe ainsi que 1’hdpital sont en ruines. Le premier temple protestant a semble-t-il
¢té construit en 1586, au moment ou se mit en place le consistoire, puis détruit en
1597%. En 1622, les protestants s’emparent de la maison de ville pour en faire leur lieu
de culte mais ils en sont dépossédés en 1630. La ville de Caraman paye cher sa fidélité
aux troupes de Rohan car elle capitule le 30 juin 1622 et si le roi accorde des lettres de
grace, pleines et entieres, en faveur des consuls, habitants et rebelles de Caraman qui
ont fait leur soumission, ils ne purent plus porter d’armes, fréquenter les villes rebelles
de Castres, Montauban ou Puylaurens. Les murailles sont alors démolies et les fossés
comblés®. Caraman reste cependant jusqu’en 1685 un des principaux lieux du

protestantisme, tout comme une partie du Lauragais.

A proximité de Caraman, dans la cité d’Auriac, une communauté réformée s’est
implantée, sans consistoire. La ville subit la encore le lourd tribut des combats car en
1563 puis en 1570, les religionnaires de Castres et de Puylaurens saccagent la ville et
bralent 1’église. Puis elle devient le point de mire des ligueurs et du duc de Joyeuse®”.
Le curé affirme en 1617 que « I’on ensepvelit les hérétiques pesle et mesle »° avec les

catholiques.

Au nord du diocese, le Mas-Grenier — parfois appelé Mas-de-Verdun — est une
ville stratégique sur la Garonne. Place de siireté protestante sous 1’édit de Nantes, elle
possede une garnison de soixante et un hommes alors que le culte catholique y est
rétabli en 1600. La présence d’une communauté réformée possédant deux pasteurs est
avérée des 1565 lors du synode provincial de Montauban. Cette église est de plus le

point de ralliement des protestants disséminés dans des villes proches a majorité

% ADHG. 2 MI 817. Caraman. Visite de la paroisse par Jean Baricave, le 2 octobre 1596.

% ADHG, 2 MI 817; LESTRADE (J.), « Les Huguenots dans les paroisses rurales du diocése de
Toulouse », RHT, p. 171-175.

% GARRIGUES (V.), Adrien de Monluc (1571-1646) : d’encre et de sang, Limoges, PULIM, 2006, 439
p SEAUVE (C. de), Caraman (1581-1858), Chronique d’une maison, [’hotel de Malbos, son
environnement catholique et protestant, Caraman, Les Collectionneurs Amateurs, 1998, p. 24-26.

67 HGL, tome XI, p. 440 et suiv.

% ADHG, 2 MI 803. Auriac. Visite pastorale par Jean de Rudéle, 1617.
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catholique telles que Grenade, Verdun ou Beaumont. Mais apres 1’attaque infructueuse
de Louis XIII (1610-1643) contre Montauban en 1621, la ville du Mas se rendit aux

troupes royales et cessa d’€tre une place de stireté pour les protestants de la région.

Un lieu concerne directement le protestantisme toulousain de la fin du XVII®
siécle : Portet-sur-Garonne. Le roi y autorise en 1679 1’érection d’un temple, a la
requéte des officiers protestants qui avaient réintégré le parlement de Toulouse suite a la

suppression de la chambre mi-partie de Castres® :

Sa Majesté a de grace accordé et permis a ceux de la R.P.R. d’avoir au lieu de Portet
une maison ou grange, d’un espace capable de les contenir, ou les baptémes de leurs
enfants pourront étre faits toutes fois et quantes que les occasions s’offriront, et le
presche les dimanches seulement, et a cette fin ne pourront lesdits de la R.P.R. s’y
assembler qu’auxdits jours’".

Pourtant ce temple ne pouvait €tre réputé d’exercice public car il était, deés sa création,
temporaire, soumis a la volonté du roi. Le culte des protestants était donc restreint et

encadré mais ne devait, en aucune fagon, étre troublé par les catholiques.

Au cours des XVI° et XVII® siécles, il existait enfin trés certainement un
protestantisme rural, diffus et de fait difficile a cerner, ne représentant pas un danger
pour les communautés catholiques car ne possédant pas d’église dressée. Au Bourg-
Saint-Bernard, les protestants avaient demandé au parlement de Toulouse un lieu de
culte en 1562"". Au cours du XVI® siécle, bien des petits bourgs ruraux, a I’image du
Bourg-Saint-Bernard auraient pu basculer dans le protestantisme et des communautés,
somme toute discrétes, subsistent’>. D’aprés I’enquéte du vicaire général Pierre Dufaur
« au sujet des gens vivant a Verfeil a la facon de Geneéve », vers 1560, plusieurs
réformés s’assemblaient tous les jours pour la Bible, et le lieutenant du juge de la
temporalité faisait fonction de ministre’>. D’aprés les visites pastorales, 2 Noumerens, le
recteur de la paroisse mentionne plusieurs hérétiques en 1615 et deux familles en 1644.

A Toutens, il y a cing hérétiques en 1644, une famille réformée vit a Caragoudes au

% CAPOT (8.), Justice et religion en Languedoc au temps de I’Edit de Nantes. La chambre de I’Edit de
Castres (1579-1679), Paris, Ecole des chartes, 1998, 427 p.

"0 Cité dans I”Histoire générale du Languedoc, tome XIV, piéces justificatives, col 1239-1240.

" GARRISSON (J.), Protestants du Midi, op.cit., p. 33. Voir ARIES (S.), Histoire du Bourg-Saint-
Bernard, Toulouse, Privat, 1899, 2° éd., n.p.

2 ARIES (Saturnin), abbé, Histoire du Bourg-Saint-Bernard, Toulouse, Privat, 1899, 2° éd., 455 p.

» ADHG, 1 G 642, piéces 6 et 7. Le vicaire général leur interdit de s’assembler : ils lui répondent
catégoriquement qu’ils n’en feront rien.

50



XVII° siécle. Ces exemples pourraient étre multipliés, comme a Buzet-sur-Tarn ou il y
avait de nombreux réformés. Toutes ces paroisses avaient la particularité¢ d’étre proches
de Caraman et les familles pouvaient ainsi se rendre assez aisément au préche. Joél
Fouilleron a aussi étudi¢ un phénoméne identique de la persistance d’un protestantisme

rural dans le Cantal, diffus mais tenace’”.

C. A Pissue des raids, un diocése meurtri

L ARCHIPRETRE
DE MONTASTRUC

O

O
od
O

ARCHIPRETRE DE GRENADE

ARCHIPRETRE
DE VERFEIL

m  Eglise ou chapelle détruite
d'aprés I'enquéte de 1570

D Eglises ou chapelles
en ruine, détruites, brllées
ou pillées en 1596

ARCHIPRETRE

DE
GARDOUCH

Carte 4. — L’état du diocése de Toulouse d’aprés I’enquéte du parlement de 1570 et
d’apres les visites pastorales de 1593-1596

" FOUILLERON (J.), « La montagne cantalienne et les morsures des déviances religieuses, XVI-XX®
siécles », dans Clergés, communautés et familles des montagnes d’Europe : actes du colloque Religion et
montagnes, Tarbes, 30 mai-2 juin 2002, Paris, Publications de la Sorbonne, 2002, p. 262-282.
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A la fin du XVI® siécle, I’état des paroisses est catastrophique, sujet sur lequel
I’historiographie a jusqu’ici fort bien insisté. Dans 1’enquéte menée par le parlement sur
les destructions des paroisses en mars 1570, il est fait état de cent cinquante-et-un

édifices religieux détruits ou brilés’.

L’¢tude de Georges Baccrabére fait état de quarante-cing églises ou chapelles
brilées, trente-sept lieux religieux détruits, cinquante-six €difices en ruine ou fortement
endommagés, soit un total cent trente-huit édifices de campagne détruits, brilés ou en
ruine. Si un dioceése dévasté par les pillards huguenots a ét¢ mis en lumicre, il faut
relativiser ses propos prosélytes sur la ruine du diocese. Certes, certaines régions, telles
le Lauragais, sont désolées a 1’issue des guerres, mais sur I’ensemble du diocese, les
deux tiers environ des édifices religieux n’ont pas eu a en souffrir directement, dans une

partie de 1’ouest et dans 1I’ensemble du sud-ouest principalement.

Avant 1570, une premiére campagne de destructions toucha en effet le sud et
I’est du diocese tandis que I’ouest était épargné. Le nord souffre aussi a cette date de
raids protestants. En effet, en janvier 1569, Condé et Coligny campent a Labastide
Saint-Sernin, ravagent le pays avant de renvoyer une partie de leur armée a Castres’®.
Durant une deuxiéme phase de troubles, a partir des années 1580, I’ouest fut a son tour
touché par les conflits surtout au moment ou se déchainent les événements liés a la
Ligue. Le capitaine Du Bourg, placé en garnison par Henri de Navarre a 1’Isle-Jourdain,
transforme la ville en un camp retranché, menant a partir de celle-ci des raids récurrents
et dévastateurs dans le comté’’. Cet événement est mis en exergue sur la carte montrant
’état des destructions en 1596 : huit églises sont détruites ou endommagées d’apres les
visites pastorales. En cette méme année 1580, un certain nombre de nouveaux lieux
furent mis a sac par le vicomte de Turenne : Caubiac, Toutens, Maurens, Cambiac et
bien d’autres villages de cette région autour du comté de Caraman. Les édifices

religieux ont eu a subir parfois des destructions successives. Ainsi a Caragoudes, les

habitants ont mémoire de ces troubles :

P LESTRADE (J.), op.cit., p. 74-118. Voir volume I, cartes n°5 et 6.
"® HGL, tome XI, p. 500.
""BRUNET (S.), op. cit., p. 582.

52



[L’Eglise fut] brilée par les vicomtes, et depuis les habitants en ayant couvert une
partie, elle fut briilée par le vicomte de Touraine [Turenne] il y a seize ans et depuis
huit ans les huguenots de Caramaing ont abbattu deux murailles en lad église, et
depuis elle ait demeurée ruinée’®

Une mémoire des guerres de Religion est donc entretenue par la communauté
paroissiale. Le vocabulaire utilis¢ dans les visites pastorales pour qualifier les
destructeurs est aussi assez intéressant, car I’on conserve le souvenir des pillards. A

Lanta, le visiteur note que :

Y avoit deux églises, une a Nostre-Dame au-dedans du village, 1’autre au dehors,
dédiée a saint Victor, brullées du temps du passage des reistres et on n’a sceu
assurément dire laquelle sestoit I’église Notre-Dame””.

Ces fameux « reistres »*° réapparaissent dans les relations & de nombreuses reprises®’.
Cette mémoire paroissiale des guerres de Religion est d’ailleurs entretenue plus d’un
demi-siecle apres. Ainsi, des vestiges des destructions subsistent, a Auterive, par

exemple en 1631:

Le cimetiére estoit hors dela ville, ou estoit anciennement 1’église parrochiele Saint-
Paul qui fut desmolie par les Huguenots, et ou paroissent encore les ruines d’un grand
bastiment, la moitié¢ des murailles de ’église estant encore en pied™.

L’archevéque visite aussi les religieux de la Trinité et ’on apprend aussi a cette
occasion que les ruines du couvent, hors les murs de la ville, sont encore visibles.
Pourtant, dans les années qui suivirent, les violences furent aussi le fait de la Ligue et du
parti catholique. En 1592, des partisans du roi se sont emparés de la ville de Miremont,
ce qui incommode les Toulousains, tout acquis a la Ligue. Les états prient donc le duc

de Joyeuse d’aller remettre la ville dans le droit chemin. La ville est mise a feu par le

8 ADHG, 2 MI 817. Caragoudes. Visite pastorale du 3 octobre 1596. On retrouve la méme mémoire des
destructions des guerres de Religion a Cambiac « Depuis 17 ans, 1’église est ruinée et détruite par le
vicomte de Turayne, tout y est désolé » (2 MI 816. Cambiac. Visite pastorale de 1596).

" ADHG, 2 MI 855. Lanta. Visite de ’église en septembre 1596.

%0 Les reistres sont des cavaliers allemands. Le mot provient de I’allemand Reitter qui signifie cavalier. Le
mot a donné dans le langage du XVII® siécle le synonyme d’un homme rusé et expérimenté dans la
guerre. Voir CROUZET (D.), Les guerriers de Dieu, la violence au temps des troubles de religion,
Seyssel, Champ vallon, 2005, p. 166.

81 Lors de la visite de ’église de Garidech, en 1596, il y a « besoin d’ung toit et couverture toute neuve si
I’on ne veult que la voute de 1’église fonde de peu de temps, ayant esté laissée en tel estat depuis le
passage des reistres » (ADHG, 2 MI 845) ; Dans la visite pastorale d’Escalquens, en 1596, on lit:
« L’église fut briilée par les reistres » (ADHG, 2 MI 840); dans la visite d’Aureville de 1596 : « En
I’absence du recteur, ces détails sont confirmés par Bésian Ferran, qui précise : « L’église dud lieu est fort
mal bastie, parce qu’elle a esté desmolie par les reistres, long temps il y a» (ADHG, 2 MI 802). A
Villaries ’oratoire champétre situé non loin du cimetiére a aussi ét¢ démoli par les reistres. Enfin, a
Caussidieres : « ’église était solidement bastie. Elle fut détruite par les réistres il y a 26 ou 27 ans, ce qui
fut raccommodé par les fruits décimaux fut bruslé par les héréticques » (ADHG, 2 MI 821).

2 ADHG, 2 MI 804. Auterive. Visite de ’église et paroisse, par Charles de Montchal, le 6 mai 1631.
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capitaine qui y était retranché puis est prise par les ligueurs. Le duc de Ventadour, en
1595, une fois les états de Castres tenus, soumet au parti du roi des villes dans la région
d’Albi puis se dirige vers Toulouse. Il assiege alors Montpitol au nord-ouest, prend
ensuite Bruguicres, Saint-Génies, Ondes, Castelginest — ou il défait un régiment du duc
de Joyeuse — puis Fenouillet ou il fait mettre le feu. Le dénuement constaté lors de la

premicre visite pastorale de 1596 n’était donc pas uniquement le fait des protestants.

Face aux enquéteurs, il était commun d’accentuer le co6té misérable des édifices
et facile d’incriminer les incursions et pillages des protestants, comme ce fut le cas a
Cugnaux®. Certes, d’aprés la visite pastorale de 1596, les reliques y ont été pillées par
les huguenots, mais 1I’édifice en lui-méme ne fut pas détruit. L’église paroissiale subit
pourtant d’importants travaux de restauration au XVII® siécle, rendus nécessaires par
I’usure du temps ou tout simplement un manque d’entretien. En 1596, 1’église est mal
couverte, il y pleut partout dedans. Ce n’est pas un cas isolé. Les impératifs tridentins ne
correspondent pas a la réalité constatée au cours de I’ceuvre de réforme tridentine. De
fait, il ne faut pas omettre que les nouvelles exigences, imposées par 1’archevéque,
engagent a de nombreuses « destructions catholiques » que 1’on peut méme qualifier

d’iconoclasme catholique, sur lequel nous reviendrons.

Ce diocese du Sud-ouest, qui a particulierement souffert des troubles, a donc la
particularité d’étre encerclé par le protestantisme et la ville de Toulouse, grace a son
parlement, s’affirme comme un bastion anti-protestant, en pronant notamment une

religion catholique ostentatoire, qui contribue a sa réputation bien au-dela du Midi.

% ADHG, 2 MI 825-826. Cugnaux. Etat de 1’église présenté par le recteur (1596).
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II. Un lieu du « refuge catholique »

La mémoire des guerres de Religion fut entretenue par les Toulousains au fil des
siecles et ces derniers, milieux parlementaires en téte, conserverent pendant longtemps
le souvenir d’avoir emporté, en 1562, une bataille décisive contre le huguenot. Cette
croyance ¢€tait renforcée par la mission religieuse du parlement. Périodiquement, ce
dernier rappelait a la population I’importance d’assister et de participer a la procession
annuelle, ce qui entretenait le mythe « de la ville catholique ». Des ceuvres d’art,
symboliques et bien connues, rappellent ce fait d’armes tout au long du XVII® siécle,
comme la statue équestre de Louis XIII foulant aux pieds la rébellion et [’hérésie,
sculptée en 1620 par Artus Legoust (1580-1630)*. La statue de la Vierge foulant aux
pieds le démon de [’hérésie, sculptée en 1662 par Gervais Drouet (1609-1673), était
placée dans la niche d’une maison sur la place du Pont neuf. A I’entrée de la cité, elle
rappelait aux visiteurs 1’anti-protestantisme de Toulouse, comme un symbole fort de

cette lutte a travers les ages.

La capitale du Languedoc arbore donc de nombreux symboles de sa catholicité,
au premier rang desquels un grand nombre d’édifices religieux et d’ordres religieux,
venus se réfugier et qui entretiennent le sentiment d’appartenir et de vivre dans une ville

sainte. Ainsi, s’affirme dans 1’espace public une identité confessionnelle.

A. L’implantation religieuse et ses conséquences
socio-économiques

La position géographique de la ville et son importance économique d’alors

avaient permis dés le Haut Moyen Age la venue de chrétiens. Le christianisme

% On trouvait aussi la statue Notre-Dame de la Délivrance, qui était placée au-dessus de la porte
Villeneuve (on 1’appelait alors Notre-Dame du Rempart). Aprés 1562, la porte fut murée et la statue,
renommeée Notre-Dame de la Délivrance fut placée dans I’église Notre-Dame du Taur.
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toulousain qui se diffuse a partir de 250 avec le martyr de saint Saturnin est donc dans
un premier temps urbain : grace a sa muraille et sa grande superficie, la petite capitale
¢tait accueillante. La religion nouvelle se diffusa ensuite dans le Comminges et le culte

célebre de saint Saturnin se développa ensuite a travers les dges™ .

1. Les ordres réguliers, une implantation militante

a. Toulouse, terre d’accueil sans concession

Dans son « Mémoire historique et politique sur la province de Languedoc »,

I’intendant Nicolas de Lamoignon de Basville écrivait a la fin du siecle :

Les couvents des religieux ou des religieuses occupent la moitié¢ de la ville. [...] I n’y
a presque point de commerce, le génie des habitants ne les y porte pas. Ils ne peuvent
d’ailleurs souffrir les étrangers. Bien que cette ville soit une des plus grandes du
royaumgé, on peut dire qu’elle est une des moins riches. Elle n’est méme pas fort
peuplée™.

Ce constat préte a réfléchir au role du clergé dans le développement de la cité intra
muros. On y trouve vingt-trois ordres, congrégations ou confréries d’hommes, ainsi que
vingt-deux maisons d’éducation de femmes ou couvents®’. Au moment des guerres de
Religion, la ville est en effet devenue un lieu d’asile pour de nombreux ordres religieux.

Tous ces aspects sont assez bien connus de "historiographie®®.

Les jésuites vinrent en effet s’y installer en 1561 apres la prise de Pamiers par
les Réformés et obtiennent le droit de construire un collége. Puis les chartreux arrivent
en 1567, fuyant Saix pres de Castres, leur abbaye ayant ét¢ détruite. Ils avaient tenté de

fuir a Carcassonne mais le conseil de ville avait refusé leur installation. Les capitouls

% WOLFF (Ph.), dir., op.cit., chapitre 1, p. 7-25.

% HGL, tome XIII, p. 697 ; WOLFF (Ph.), Histoire de Toulouse, op.cit., p. 248 ; MOREIL (F.),
L’intendance du Languedoc a la fin du XVII siécle, édition critique des mémoires « pour ['instruction du
duc de Bourgogne », Paris, CTHS, 1985, p. 106. L’intendant de justice, de police et de finances,
responsable des deux intendances jumelles de Montpellier et Toulouse, arrive dans la province en
septembre 1685. Son mémoire a sans doute été rédigé en 1696-1697.

" FABRY (M.), Carte des propriétés ecclésiastiques de Toulouse a la fin du XVII siécle, mémoire de
DES, Université de Toulouse, 1963, p. 21.

% Pour ces éléments nous renvoyons 3 WOLFF (Ph.), BACCRABERE (G.), Le diocése de Toulouse,
histoire des diocéses de France, Paris, Beauchesne, 1983 ou TAILLEFER (M.), Vivre a Toulouse, op.cit.
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rassemblent alors deux mille livres pour leur en faire don. Les cordeliers de I’Isle-
Jourdain s’installent dans le prieuré de Saint-Antoine du Salin. Puis en 1582, les

capucins s’installent dans la cité.

Le fonds des capucins comporte deux registres manuscrits exceptionnels pour
I’histoire de I’ordre dans la région®”. L’ordre des capucins est né en Italie en 1525 et fut
approuvé par le pape Clément VIII en 1528. Se distinguant par le port du capuce long et
pointu, de la barbe et respectant une pauvreté rigoureuse, ils sont appelés en France par
Charles IX en 1574. Etienne Duranti, premier président de 1581 & 1589, avec le
concours d’Etienne Roguery, prébendier de Iéglise métropolitaine et de Paul de Foix
(1577-1584), les font venir a Toulouse en 1581 : quinze religieux, tous italiens arrivent

donc dans la ville aprés que le Pére Thomas de Turin, gardien du couvent de Lyon fut

envoy¢ a Toulouse pour la fondation :

on donna charge au Pére Thomas de Turin, gardien du couvent de Lyon, de s’en venir
en la ville de Toulouse ; ou étant arrivé, il précha en I’esglise Saint-Etienne, qu’ils
délibérérent a leur priére, d’arréter en cette ville. Et a ces fins, ils achetérent des
aumones qui leur furent faites, méme par ledit Roguery, qui leur donna cinq ou six
cents écus, le collége de Verdale, qui appartenoit aux péres Minimes, ensemble le
collége de Montlezun et quelques jardins y joignans.[...] Aussitdt qu’ils se furent
arrétez en Toulouse, ledit Roguery et un sien neveu prirent ’habit dudit ordre™.

Les capucins s’adonnent alors tout particuliérement a la prédication’’ puis, en 1597, une
nouvelle église est batie ; la fondation en est symboliquement approuvée par I’ensemble

de la cité :

11 fut posé quatre pierres aux quatre angles. La premiére, bénite par monsieur 1’évéque
[Christophe de Lestang, évéque de Lodéve], la deuxieme par le président du
parlement, la troisiéme par le maréchal de Joyeuse et la quatriéme par les capitouls®.

D’autres ordres religieux suivent I’exemple des capucins : les feuillantines de

Montesquieu-Volvestre s’installent en 1598 a la demande de Frangois de Joyeuse au

% ADHG, fonds 122 H. Nous remercions Madame Douillard qui nous en a permis la consultation
exceptionnelle. 122 H 14 : Mémorabilia praecipua Provinciae Aquitaniae siu Tolosae, fratrum ordinis
sancti Francisci Capucinorum. 122 H 14 : « Recueil chronologique des choses qui concernent la
fondaton et le progrez de la province des Capucins d’Aquitaine ou de Tolose, contenues dans divers
livres, cayers et autres papiers qui sont conservez dans ses archives au couvent de Tolose, fait par le
Commandement du R.P. Emmanuel de Besiers, provincial en I’année 1694 ».

% CATEL (G.), Mémoires pour servir a I’histoire du Languedoc, p. 221 ; DOUAIS (C.), Capucins et
Huguenots dans le Languedoc sous Henri IV, Lyon, imprimerie et librairie Vitte et Perrussel, 1888, 55 p.
! Parmi les capucins célébres, ont trouve le P. Ange de Joyeuse, qui fut arraché du couvent pour
reprendre ses fonctions d’ancien maréchal de France en octobre 1592.

> ADHG, 122 H 13, fol. 52.
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faubourg Saint-Cyprien®. Les récollets viennent ensuite remplacer les religieux de la
Stricte observance dans le monastere Saint-Roch du Férétra au faubourg Saint-Michel.
On pourrait multiplier les exemples, mais au cours de cette premicre période, la ville de
Toulouse est devenue terre d’asile pour les communautés religieuses, et a ’image des

capucins, toute la cité concourt a leur établissement.

b. Une présence plus ou moins souhaitable

L’afflux de réguliers, notamment d’ordres féminins, se poursuivit de manicre
spectaculaire, non sans difficultés cependant. Les dames maltaises, ou religieuses du
monastere Saint-Jean de Jérusalem s’installent a Toulouse en 1613, les religieuses de
Notre-Dame en 1619 ; parmi les hommes, on trouve aussi au cours de la premiére
moitié¢ du siecle les bénédictins réformés de la congrégation Saint-Maur ou les Carmes
déchaussés en 1622°*. Pourtant, la ville se montre indéniablement moins accueillante a
leur égard. Le parlement de Toulouse porte en aolit 1623 « Inhibition et défenses a toute

communauté religieuse de s’établir dans Toulouse » :

Sur les requestes présentées par le procureur général du Roy et sindic de ceste ville sur
ce que, comme est notoire, que quelques années plusieurs communautés de religieux
et religieuses et autres corps ecclésiastiques ont faict acquisition de plusieurs manicres
des particuliers habitant de lad[ite] ville pour agrandir leurs esglises ou enclos de leurs
monastaires, en quoy le public a receu notable préjudice a cause des surcharges qu’il
convient jetter sur les habitants d’icelle; et d’aultant qu’ils ont este advertis que
aulcungs desd[its] religieux et ecclésiastiques continuent tous les jours de faire de
parelhes acquisitions en divers endroits de lad[ite] ville, que cy cella estoit tolléré il en
arriveroit de grandz inconvenians, veu que par ce moien les pauvres habitans seront
contraintz d’abandonner lad[ite] ville pour ne trouver de logis que a prix execifs,
oultre les grandes surcharges qu’il conviendroit impozer sur les propriétaires des
aultres maisons, a quoy il importe estre par la Cour pourveu”.

% Madame de Margastaut est élue supérieure de la nouvelle communauté. Elle entretient une longue
correspondance avec la princesse de Longueville. La princesse, arrivée a Toulouse, s’arréte dans la
maison de campagne du président de Saint-Jory et le 21 octobre 1599, entre aux feuillantines. Elle fait
profession puis est ¢lue supérieure du monasteére. Sa vie durant, elle va créer de nombreux établissements
alentours, son corps fut transporté a Toulouse en 1620. SALVAN (A.), Histoire générale de I’Eglise de
Toulouse, Toulouse, Delbay, 1856-1861, vol 4, p. 220-221.

% AMT, AA 22/116. Lettres patentes du roi Louis XIII autorisant les religieux de Notre-Dame du Mont-
Carmel ou Péres Carmes déchaussés a s’établir dans la ville de Toulouse, juin 1622.

93 ADHG, B 432, f° 56. Voir DOUALIS (C.), La visitation de Toulouse, études, souvenirs et documents,
Paris, Veuve C. Poussielgue, 1905, p. 234.
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L’objectif du parlement est clair : empécher la prolifération de couvents et d’enclos qui
donnent a la cité¢ la physionomie qu’elle posséde encore aujourd’hui. La ville n’avait
pas intérét a avoir en son sein autant d’ordres religieux, car ¢’était un manque a gagner
¢conomique important dans la mesure ou les réguliers refusaient de payer les
impositions, méme si ces couvents s’affirment a I’époque comme des promoteurs

immobiliers.

Apres un temps d’arrét, li¢ aux vagues de peste entre 1628-1631, les fondations
religieuses reprennent leur rythme avec par exemple I’implantation des sceurs de la
Visitation en 1646 ou des religieuses du Refuge en 1654. Le parlement autorise en 1655
I’installation des Augustins déchaussés’® Ces nouvelles fondations prenaient souvent
plusieurs années. C’est le cas des lazaristes. Ceux-ci s’établissent a Toulouse en 1656,
mais leur action est strictement limitée a un apostolat a I’Hotel Dieu Saint-Jacques. Leur
arrivée résulte d’un vain effort qui remonte a une dizaine d’années auparavant, sous
I’épiscopat de Charles de Montchal (1628-1651). Ce n’est qu’en 1707 que Jean-Baptiste
Michel Colbert de Villarcef (1693-1710) permet 1’établissement des prétres séculiers de
la congrégation de la Mission’’. Trois prétres et un frére sont alors envoyés dés le mois

de septembre 1707 dans le diocese.

Tous ces ordres religieux participent a la vie religieuseet a la Réforme
catholique : ils s’adonnent aux missions, ils préchent mais ils enseignent aussi. Le
visage religieux de la ville est donc bouleversé par I’arrivée de nouveaux ordres, par le
retour ou le maintien d’ordres plus anciens. Ces installations résultent de négociations et

d’un rapport de force propre aux différentes institutions de la cité.

% AMT, AA 26/30 . Arrét du parlement de Toulouse, du 9 juillet 1655, autorisant 1’établissement d’un
couvent d’augustins déchaussés a Toulouse, en 1’église Saint-Georges ou ailleurs, sous la promesse faite
par ces religieux de ne pas mendier ni porter besace et de payer les tailles de leurs immeubles.
L’archevéque de Toulouse a permis le méme établissement par ordonnance du 26 juin « pourvu que le
public n’en fiit pas incommodé ».

7 AMT, AA 27/114. Ordonnance du 5 février 1707 de Jean-Baptiste Michel Colbert, archevéque de
Toulouse, portant établissement des prétres de la Congrégation de la Mission dans sa ville métropolitaine
a condition de faire des missions gratuitement dans les villages du diocése et d’étre soumis a I’autorité
épiscopale quant aux fonctions ; I’archevéque a promis a W. Watel, supérieur général de faire un fonds de
10 000 livres.
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c. Les créations diocésaines du XVIF siécle

Un couvent de capucins fut fondé a Grenade-sur-Garonne en 1600. Les religieux
y furent appelés par une femme pieuse, Mme de Pelleprat qui leur céda une maison et
un jardin. Ils s’adonnent vite aux prédications et une croix est arborée dans leur
couvent, agrandi en 1603. Malgré un conflit avec ’abbaye cistercienne, qui possédait
des droits seigneuriaux sur Grenade, 1’église fut consacrée en 1612. On peut constater
que dans cette ville d’importance sur le plan religieux, qui possédait aussi un grand
nombre de prétres, les capucins se sont vite intégrés dans la vie religieuse locale, allant
jusqu’a suppléer ces derniers dans les confessions’ . Un second couvent de capucins fut
fondé¢ en 1662 a Notre-Dame de Pitié [ou de Peytes] sur la paroisse de Montgaillard. Le
cur¢ et les consuls chargent en effet les capucins de la gestion de la chapelle. Ce lieu
devait permettre de faciliter ’itinéraire des religieux entre Toulouse et Castelnaudary.
Les cordeliers de Montgiscard n’y étaient cependant pas formellement favorables et
c’est le parlement de Toulouse qui dut trancher le conflit. La croix est néanmoins
plantée devant la chapelle en 1663 : en échange de cette fondation, les capucins
offraient deux cierges a 1’église paroissiale et deux autres a I’abbaye”. L homologation
de la fondation de Notre-Dame de Peytes fut faite par Charles d’ Anglure de Bourlemont
le 28 novembre 1666'". L’installation de capucins ne se fit cependant pas 2 Muret, en
raison des réticences d’Etienne Duranti tandis qu’a Villefranche-de-Lauragais, un
¢tablissement de capucins fut projeté en 1610, mais ne se réalisa pas, malgré les

prédications du Pére Caprais d’Agen, vers 1640'".

Une autre fondation régulicre est celle des dominicains a Bruguiéres. Dans cette

paroisse au nord-est de Toulouse, des pelerinages sont organisés régulierement car une

% ADHG, fonds 122 H 15, piéces 7-8 (cote provisoire), Supplique de la ville de Grenade adressée a
I’archevéque, sur les messes a célébrer. 13 février 1661. Délibération des consuls de Grenade pour
demander que les capucins de grenade confessent les habitants.

% ADHG, fonds 122 H 15, (cote provisoire) piéce 41. Rappel des conditions d’établissement des
Capucins a Montgaillard; piece 45, ordonnance de Charles d’Anglure de Bourlemont pour
I’établissement des capucins ; piece 50 et suiv, copies de I’acte de ratification de la démission de ND de
Peytes par le curé de Montgaillard, 12 décembre 1665.

19"« On lui présenta requeste afin d’obtenir I’autorisation et esmologation de la fondation de Notre-Dame
de Peytes, qui auroit este exécutée par ’autorité du grand vicaire, le siége vacant, quoy qu’auparavant
monseigneur Marca leur permit par son ordonnance ; comme nous avons dit, ce nouvel archevesque
accorda esmologation et en donna son ordonnance le 28 novembre 1666 » (ADHG, 122 H 13, fol. 459).
%" AULON (I. d°), Nécrologie des fréres-mineurs capucins de la province de Toulouse, Toulouse, Les
Voix franciscaines, 1915, p. 85
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image miraculeuse de la Vierge a ¢été retrouvée suite aux guerres de Religion. Un
oratoire fut donc construit des 1600 et les religieux dominicains en prirent possession,
avec I’accord du baron Du Faur de Saint-Jory, en novembre 1605. La communauté est

au nombre de douze religieux a la fin du XVII® siécle' "%

L’installation de réguliers est donc a la fois le résultat de 1’action d’é¢lites,
toujours sous la houlette de I’archevéque, et sont autant de marqueurs du paysage

religieux, signes de catholicité, contribuant a I’ceuvre de Réforme catholique.

2. L’emprise spatiale des communautés religieuses

Une cartographie précise de 1’occupation religieuse a Toulouse et dans le
diocese s’impose afin d’en mesurer ’emprise spatiale. Les établissements religieux
devaient occuper, en moyenne 35% de la ville sous 1’Ancien Régime, si I’on en croit
I’étude de M. Fabry citée plus haut'®. Cette occupation semble importante mais elle
n’est pas si exceptionnelle que cela. On observe en effet a la méme époque une véritable
invasion conventuelle dans beaucoup de villes du royaume'®*. Christian Cau, d’aprés le
cadastre de 1680, a démontré qu’il existait a cette date 75 hectares de propriétés au sein
de la ville, dont 41,3% de propriétés ecclésiastiques mais les conclusions n’en sont pas
toujours claires'®. En effet, I’auteur ne juge pas nécessaire de distinguer les biens du

clergé séculier et du clergé régulier, méme s’il montre que les possessions du clergé

192 ADHG, 2 MI 815, Acte de fondation faite au couvent des fréres prescheurs de ND de Grace pour

I’ordre de Jean de Rudéle, grand chantre de st Etienne par Raymond Degrés, exécuteur testamentaire
dudit Rudgéle, 3 juin 1694.

'3 EABRY (M.), op.cit., p. 34.

19 A Lille, Alain Lottin note que dix-sept communautés masculines et féminines s’installent dans la cité
entre 1588 et 1667. Ces arrivées par vagues successives s’ajoutent aux dix précédentes. Il est certain que
ces créations apportent une vitalité religieuse, mais il pose la question de savoir si ces créations étaient
voulues et comment ont-elles été acceptées. LOTTIN (A.), Lille, citadelle de la Contre-Réforme (1598-
1668), Lille, Westhoek, 1984, p. 116-123.

195 CAU (C.), CAU (M.), « La propriété dans le centre de Toulouse d’aprés le cadastre de 1680 »,
Mélanges historiques Midi-pyrénéens, Toulouse, Les amis des ADHG, 1992, p. 59-77.Les propriétés
ecclésiastiques atteindraient donc un total de 30,97 hectares. En comparaison, 30,3% pour la justice et la
différence est édifiante :

seules 5% des propriétés appartenaient a des marchands ou artisans ; op.cit., p. 60.
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séculier sont essentiellement regroupées dans les capitoulats Saint-Etienne et
Barthélemy'®.
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Carte 5. — Les établissements religieux de la ville de Toulouse au XVII® si¢cle

La carte des propriétés ecclésiastiques et I’annexe n°1 nous montrent I’extréme

concentration des propriétés monastiques au nord de la ville, dans les capitoulats de

1% Voir carte page suivante et volume II, carte n° 8.
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Saint-Pierre-des-Cuisines ou de Saint-Sernin'”’. Notons aussi 1’emprise spatiale des
couvents dans le faubourg Saint-Cyprien, quartier qui se partage entre les capitoulats de
la Pierre et de la Daurade. Parmi les ensembles les plus imposants sur le plan spatial,
nous trouvons les chartreux avec leur immense propriété ainsi que les feuillantines. La
description de I’intendant de Basville est donc a peine exagérée mais il manque une
¢tude des biens ruraux possédés par les institutions religieuses, théme qui reste un

108

chantier de recherche ouvert . Ajoutons a cela I’omniprésence des églises paroissiales,

dont on distingue sur tous les plans de 1’époque les nombreux clochers.

109

Illustration 1. — Vue de Toulouse d’aprés Guillaume de Nautonnier de Castelfranc (1603)

Parmi ces églises, la Daurade domine sur la rive droite du grand coude de la
Garonne, a proximité d’un passage antique du fleuve : le gué du Bazacle. La vénération
de la Vierge occupe une place d’honneur a 'intérieur de la ville, alors que les lieux
dédiés aux apoétres et aux saints sont a la périphérie, comme Saint-Pierre-des-Cuisines.
Les édifices religieux, couvents, églises et chapelles, ont donc une place de premier

ordre et dominent le paysage urbain. Sept nouveaux ordres religieux d’hommes et

197 Annexe n°1 page 571.

% Le travail sur les propriétés ecclésiastiques réguliéres n’est pas encore possible car les fonds
monastiques sont en cours de classement aux Archives départementales de la Haute-Garonne.

" MESURET (R.), Les Plans gravés de Toulouse, Toulouse, impr. du Sud-Ouest, 1957.

63



quinze ordres féminins se sont donc installés a Toulouse entre 1590 et 1715. Méme si la
ville reste le centre de la vie religieuse, le diocese est aussi bien pourvu en monasteres
ruraux, bien que dans sa partie orientale, les monasteres soient complétement absents.
Pourtant, le diocése fut évangélisé au Moyen Age par les apétres de la Vierge. Saint
Bernard précha dans la région de Verfeil et saint Dominique se rendit a Caraman,
Gardouch ou au Lherm. Ce dernier en profita pour exterminer 1’albigéisme et fonder des

r S . . N 110
centres dévoués a la Vierge mais aucun monasteére .

Les ordres religieux masculins se sont donc fortement concentrés depuis le
Moyen Age le long de 1’axe de la Garonne'''. Ils sont aussi présents dans les places
fortes protestante. Apres les offensives huguenotes, les cordeliers et les tiergaires se
réinstallent en effet a 1’Isle-Jourdain. Le monastére du Mas-Grenier ayant été détruit, les
religieux bénédictins se réfugient a Verdun-sur-Garonne, tout en séjournant au Mas a
certaines périodes''>. De nombreuses créations de couvents ont lieu au cours du XVII®

siecle, et le cas le plus remarquable est certainement celui des capucins.

3. Plusieurs chapitres puissants

Les deux ensembles capitulaires de la ville de Toulouse n’ont pas fait 1’objet
d’une étude sur leur emprise spatiale dans la ville. Mal connus ou méconnus,
omniprésents dans la vie religieuse sous I’Ancien Régime, les chanoines ont une place
centrale dans le clergé. La fonction des chanoines est essentiellement de chanter ou de
réciter I’office divin aux diverses heures de la journée. Parfois, ils meénent une vie
communautaire mais souvent ils ménent une vie indépendante, possédant de petites
maisons canoniales dans la ville ou autour du chapitre. Malgré un déclin certain de

I’institution durant le siecle de la Réforme catholique, les chanoines font bonne figure

"0 Ph. Wolff (dir.), Histoire du diocése de Toulouse, op. cit., p. 133

" Voir volume II, carte n° 7.

"2 1 es batiments de I’abbaye du Mas-Grenier avaient été détruits en 1574 et ne furent reconstruits qu’en
1679, I’activité de 1’abbaye fut donc particulierement réduite. BRETON (J.-F.), Mas Grenier, place de
sureté protestante (1576-1620), Mémoire de maitrise, UTM, 1977, p. 79.
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dans la société, ils restent puissants, grace a leur solide culture mais aussi grace a leur

. 7 s . . 11
influence dans les réseaux religieux et sociaux' .

Le chapitre Saint-Etienne est le chapitre qui dessert la cathédrale, tandis que le
chapitre Saint-Sernin est une ancienne abbaye sécularisée en 1525. Les chapitres sont
organisés en communautés. On trouve par exemple a Saint-Etienne, les prébendes de la
douzaine, mais aussi celle des vingt-quatre, en plus des canonicats. Les prébendés
constituent de puissantes communautés, qui parviennent aussi a s’opposer au chapitre.
Le chapitre métropolitain de Saint-Etienne comporte vingt-quatre chanoines, parmi

14 1 ¢ cardinal de

lesquels le prévot, le chancelier, cinq archidiacres et un grand chantre
Joyeuse affirme d’ailleurs dans son rapport ad limina qu’il y a, en plus de ces
chanoines, cent vingt prétres qui servent au service du cheeur. Le chapitre cathédral

possede par ailleurs de nombreux biens dans le diocese et dans la région.

Sécularisé en 1525, le chapitre abbatial de Saint-Sernin, posséde un abb¢, qui ne
réside que rarement, et le grand vicaire, quatre-vingts chanoines, dix prébendes et dix

"5 Le chapitre dispose, dans I’enclos de 1’abbaye, de maisons

prétres de cheeur
destinées a loger les chanoines. Le chapitre possede aussi d’autres maisons hors le
cloitre, qu’il céde aux chanoines''®. La basilique Saint-Sernin est un chef d’ceuvre de
I’art roman dont chacun rappelle communément qu’« il n’est pas de lieu plus saint au
monde ». La basilique abrite en effet les corps entiers de six apotres avec une quantité

. 11 . . , 117
d’autres saints''’. Les voyageurs arrivant en ville sont émerveillés par ce spectacle et

Frangois de Joyeuse écrit : « on vient les invoquer, les visiter, les honorer d’un culte

'S LOUPES (Ph.), Chapitres et chanoines de Guyenne aux XVII® et XVIII siécles, Paris, Editions de
EHESS, 1985, 590 p; PICARD (Jean-Charles), dir., Les chanoines dans la ville, recherches sur la
topographie des quartiers canoniaux en France, Paris, de Boccard, 1994, 423 p.

" CAZES (Q.), Le quartier canonial de la Cathédrale Saint-Etienne de Toulouse, thése de Doctorat
d’Histoire de 1’Art, Université de Toulouse II, 1993, 2 vol, 393-222 p; Le quartier canonial de la
cathédrale Saint-Etienne de Toulouse, Carcassonne, CAML, p. 42-43.

S LAMONZIE (F.), Les chanoines de Saint-Sernin de Toulouse pendant I’abbatiat de Francois de
Joyeuse, 1599-1615, Mémoire de maitrise, UTM, 1987.

" LAMONZIE (F.), op.cit.

"7 JULIEN (P.), « Assaut, invocation tutélaire et célébrations séculaires : le 17 mai 1562, « délivrance de
Toulouse », dans AUDISIO (G.), Prendre une ville au XVI° siécle, Aix-en-Provence, Presses
Universitaires de Provence, 2004, p. 57. L’ouvrage de référence sur I’histoire de Saint-Sernin est :
JULIEN (P.), D or et de priéres, art et dévotion a Saint-Sernin de Toulouse, XVI*-XVIII siécles, Thése de
I’Université de Toulouse, 1996, 3 vol ; thése de doctorat publiée sous le titre D ors et de prierves, art et
dévotion a Saint-Sernin de Toulouse, XVI-XVII® siécles, Aix-en-Provence, Publications de 1’Université
d’Aix-en-Provence, 2004, 427 p. ; Saint-Sernin de Toulouse, IX® centenaire, Toulouse, 1996
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spécial, non seulement des provinces voisines, mais des plus lointaines régions » .

Abraham Golnitz, voyageur originaire de Dantzig, qui visite Toulouse entre 1620 et

1630, cite a ce sujet un vieux manuscrit :

Si vous parcourez la terre étrangére sous toutes les latitudes
Vous ne trouverez pas de lieu plus saint dans tout I'univers
On y montrera jusqu’es aux griffes du Griffon'".

Par ailleurs, dans le diocése, il existe deux collégiales. A I’ouest, la collégiale de I’Isle-
Jourdain compte douze chanoines, dont le doyen et trente-quatre prébendes. Celle de

Saint-Félix de Caraman posséde douze chanoines et trente prébendes' .

Ainsi ces institutions séculieres et régulieres marquant de leur empreinte la cité,
ont contribué¢ aux caractéristiques propres de cet espace. Elles n’eurent pas que des

effets religieux, ’omniprésence conventuelle a aussi des conséquences économiques.

4. Le repli socio-économique en midi toulousain

Toulouse aurait pu étre un pdle économique dominant mais, au début des Temps
modernes, elle n’est ni un grand carrefour commercial, ni méme un foyer de civilisation
urbaine. Au cceur d’une région terrienne par excellence, la ville devient un débouché
pour les produits de la terre et un marché agricole reconnu. Pourtant, il est commun
d’affirmer que les guerres de Religion, additionnées a I’effondrement du pastel, ont
entrainé la ville dans une certaine atonie a la fin du XVI° siécle, qui se retrouve dans de

multiples domaines.

Le repli démographique du Languedoc est tout d’abord une réalité, qui a été
notée par nombre de contemporains, dont I’intendant de Basville'*'. Au cours du XVII®
siecle, la population stagne. En 1696, on trouve 30 397 feux allumants ou cotes de

capitation. Le diocése de Toulouse, sans sa ville principale, est estimé a 91 637

8 CONTRASTY (1.), Cing visites « ad limina », XVI*- XVII® siécles, Paris, A. Picard et fils, 1913, p. 21.
"9 A. Golnitz fut semble-t-il le précepteur des princes de Lignitz et de Berg en Silésie. 11 visite la France
et la Belgique. Son récit, long de six cents pages est destiné a leur instruction. GORSSE (P. de), Toulouse
au XVII siécle vu par un érudit dantzikois , Toulouse, Editions de I’Auta, 1941, p. 11.

120 MORERE (G-B.) abbé, Histoire de Saint Félix de Caraman, baronnie des états du Languedoc,
premiere ville maitresse du diocése de Toulouse, Toulouse, Privat, Paris, Picard, 1899, 239 p.

2! Histoire du Languedoc, tome XIII, p. 697 ; WOLFF (Ph.), Histoire de Toulouse, p. 248.
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habitants, sa population augmente que trés peu au siécle suivant .

La capitale
comporte donc trés probablement 40 000 habitants environ au XVII® siécle. 11 y a
environ 42 000 habitants a Toulouse en 1695, dont une population de 29 903 habitants a
Iintérieur des murs. La région toulousaine entre en effet au XVII® siécle dans une
période de stagnation. Il y a méme une tendance a la diminution de la population ; liées
a des crises démographiques importantes comme la peste de 1628-1631. La stagnation
démographique de la région est donc bien le résultat des pestes de 1628-1631 et de

1652-1654. Les effets de ces épidémies, combinés aux crises de subsistance et du petit

age glaciaire, sont bien connus des historiens.

L’évolution démographique est aussi trés certainement en lien avec le repli
¢économique que connait la ville a cette époque. Dans le pays albigeois et toulousain,
une plante fut source de richesse éminente entre 1515 et 1540 : le pastel. Le nom de
« pays de cocagne » que regut le Lauragais s’explique par les feuilles séchées, pressées
en boules que I’on appelait aussi « coques ». Le pastel était envoyé de Toulouse via
Bordeaux dans toutes les régions d’Europe'”. Les célébres constructions liées au
commerce du pastel viennent enrichir la beauté architecturale de la ville comme les
hoétels de Bernuy ou d’Assézat, qui commémorent aujourd’hui les souvenirs de ce passé
¢conomique glorieux. C’est d’ailleurs a cette époque que la ville de Toulouse fut rebatie
de briques et de pierres. Pourtant, la « plante miracle » ne devait couvrir que de petites
superficies au XVI° siécle et lorsque le pastel fut détroné par I’indigo, il ne faut pas y

voir le seul facteur économique de I’atonie économique du XVII® siécle.

Le climat économique est en effet morose en raison de 1’absence d’une
vigoureuse activité marchande, Le « proces-verbal de M. de Miron sur 1’estat déplorable
de la ville de Toulouse » en 1636 est extrémement révélateur'**. L’intendant s’y déplace
en effet pour constater 1’état de délabrement dans lequel se trouve 1’espace urbain,
suivant la requéte des capitouls qui demandent un dégrévement des tailles, soit en partie
soit en totalité, en raison des dettes accumulées depuis plusieurs années. La situation

¢conomique dégradée s’explique entre autres par le fait que Toulouse a été tres

122 ERECHE (G.), op. cit., p. 46.
123 WOFF (Ph.), Histoire du Languedoc, op.cit., « Le miracle du pastel », p. 278.
124 Document publi¢ dans HGL, tome XIV, p. 2-20.
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durement touchée par les deux épidémies de peste avait du mal a s’en relever'®’. M. de
Miron constate tout d’abord que 1’arsenal est vide a cause des sieges de Montauban
(aoit 1621) et de Pamiers (1627-1628)"'*. Les inondations fréquentes de la Garonne ont
emporté des maisons de 1’1le de Tounis. Les habitants déposent d’ailleurs une requéte
afin d’obtenir 9 000 livres du roi pour faire les réparations afin que la Garonne
n’emporte pas totalement ce quartier. Les moulins du Basacle, jadis si imposants,

¢taient en partie emportés ou rompus par le fleuve.

Le total des dettes contractées par la ville de Toulouse s’¢éléve donc a 880 315
livres et cette description d’une ville quasiment a 1’abandon ne peut qu’étonner. Un
millier de maisons sont ruinées, inhabitables ou emportées par la Garonne. Les capitouls

obtiennent dés lors un dégrévement de la taille

D’autant que lad[ite] ville dans les grandes nécessités ou la maladie contagieuse, la
guerre et la disette 1’a réduite tant & cause desd[ites] ruines, banqueroutes, exemptions
prétendues par les Religieux, Communautés et Colléges que autres causes cy-dessus
représentées, lad. Ville pourroit demeurer annuellement en reste des impositions qui
seront faictes sur icelle en proportion desd[ites] ruines et exemptions, Sa Majesté
pourra, si ¢’est son bon plaisir, pour aucunement donner moyen a lad. Ville de réparer
ce qui est le plus pressant et nécessaire dans lesd[ites] ruines, la descharger
pareillement pour I’année derniére 1635 présente et suivantes. »' >’

Certes, il ne faut pas se tromper sur I’objectif du document car il est question d’obtenir
un dégrévement d’impdt, ce qui peut permettre d’accentuer le coté misérabiliste du
paysage urbain. Apres la période du pastel, Toulouse a repris ses activités de marché
agricole, mais le prix du grain ne parvient pas a stimuler le commerce agricole. Si Jean-
Baptiste Colbert a équipé la ville en manufactures pour fabrication d’étoffes de soie ou

de coton, cette activité n’eut pas le succes escompté.

Le lien entre la ruine de nombreux quartiers et 1’omniprésence de maisons
religieuses est tout a fait intéressant. Pourtant, cette description tranche avec celles que
1’on retrouve sur la richesse de I’Eglise et des décors des couvents a cette époque. Au
cceur de la ville, I’élément religieux est désormais central, réaffirmé au méme titre que

les principes de la Réforme catholique. Apres « I’invasion conventuelle » du début du

123 On trouve souvent le chiffre de 50 000 morts pour la peste de 1628-1631, qui semble trés exagéré.

126 Toulouse apporte son aide au roi lors du siége de Montauban : la ville fournit quinze canons, des
munitions, de ’argent et des volontaires. En réponse, les Montalbanais ravagérent la banlieue toulousaine
en 1628. BRENAC (Bernadette), « Toulouse, centre de lutte contre le protestantisme au XVII® siécle »,
AM, 1965, p. 35.

"7 HGL, col. 19.

68



XVII° siécle, ’arrivée de nouveaux ordres religieux n’est pas pergue comme une force
positive, bien au contraire, et résulte de longues négociations et d’un rapport de force

entre les institutions de la ville'*®.

B. Omniprésence du sacré et effervescence
religieuse

Toulouse se glorifie donc d’un riche passé religieux et de ses monuments. Le
paysage urbain est constamment et réguliérement mis en scene, lors des fétes
religieuses, des processions et des manifestations de la religion civique. Le principe
d’une restauration religieuse peut étre évoquée pour qualifier le regain institutionnel et

spirituel du catholicisme qui débute a la fin du X VI si¢cle'”.

Les processions extraordinaires contribuent en effet a cette effervescence
religieuse, au premier rang desquels la féte de la délivrance car elle met I’ensemble du
paysage urbain au service de la religion catholique. Elle doit étre rapprochée de celle
qui avait lieu, depuis 1’époque médiévale, a la Pentecote. Celle du jubilé de 1662 fut
particuliérement grandiose'*’. Une représentation en est connue grace a la toile de Jean
IT Michel, intitulée La Procession des Corps saints et aujourd’hui conservée au Musée
des Augustins de Toulouse. La veille, tous les habitants sont invités a nettoyer les rues
et parer les immeubles des plus belles tapisseries ou de draps a fleur, pour les plus
modestes. Le 17 mai, les cloches de la ville sonnent a la volée, les reliquaires sont sortis
des cryptes et posés sur des chasses. Chaque corps de métier se voit confi€¢ une chasse et
toute la ville défile en procession. Ils font une premiére station ou arrét a un autel

devant les Grands carmes, puis de la place du Salin, la procession se dirige vers la

28 DINET (D.), Vocation et fidélité. Le recrutement des réguliers dans les diocéses d’Auxerre, Langres et
Dijon, (XVIIe-XVlIlle siecles), Paris, Economica, 1988, 340 p.

1220DDOS (J.-P.), La vie a Troyes sous Louis XIII, Troyes, 1984, chapitre II.

B30p Julien, « Assaut, invocation tutélaire et célébrations séculaires : le 17 mai 1562 ... », op.cit., p 59.
SAINT-MARTIN (C.), « La procession du 17 mai a Toulouse (XVI°-XIX" siécles) », dans CORBET (P.),
PETRAZOLLER (F.), TABBAGH (V.), éd., Le grand pardon de Chaumont et les pardons dans la vie
religieuse, XIVe-XXle siéecles : actes du Colloque international d'histoire, Chaumont, Haute-Marne, 24-
26 mai 2007, Chaumont, Le Pythagore, 2011, p. 171-183.
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cathédrale Saint-Etienne, ot I’on fait station a I’autel de la paroisse avant de rentrer a
I’abbatiale en passant par la rue Boulbonne et I’hdtel de ville. L’année suivante, le
parcours est modifié : de la place du Salin, le cortege se dirige vers 1’église de la
Dalbade, y faisant station et revient par la rue Peyrolieres et la rue du Taur. Tous les
corps de la ville sont mis en scéne de méme que les monuments le sont aussi a travers
les décorations. La ville dans son ensemble est au service de la religion catholique, elle
est instrumentalisée a la gloire de tous les ordres religieux. Ces processions ne sont pas
les seules, par exemple, celle de la Féte Dieu suit le méme parcours ou presque. Les
grands monuments religieux sont visités par la procession : Grands Carmes, Saint-
Etienne, Dalbade et Notre-Dame du Taur, créant un espace symbolique, faisant de
Toulouse la cité catholique par excellence'®'. La procession du bicentenaire, année de

I’exécution de Jean Calas, fut encore tout aussi grandiose.

De nombreuses confréries, notamment de pénitents, bleus, noirs, blancs ou gris,
contribuent, a I’instar des nombreux prédicateurs, au zele des Toulousains, déja évoqué
par Francois de Joyeuse. Le cardinal affirme « qu’elles se distinguent par la ferveur de

132 . , . . . , .
32 La fondation pénitente, qui a lieu au cours de la décennie

leur récente institution »
1570, est lice a D’effervescence religieuse qui secoue le royaume dans la deuxiéme
moitié du XVI® siécle’®. On évoque volontiers a leur sujet « noblesse des bleus,
richesse des noirs, antiquité des gris et pauvreté des blancs »**. La confrérie des
pénitents bleus est en effet la plus aristocratique et est celle qui comporte le plus grand

. 1 .. o, , ..
nombre de parlementaires'*”. Leur spiritualité est centrée sur le culte eucharistique, de

BT CASSAN (M.), La féte a Toulouse d I’époque moderne : de la fin du XVI° siécle a la Révolution, thése
de IlTe cycle d’Histoire, Toulouse II, 1980, p. 186-198.

132 CONTRASTY (1.), op.cit., p. 29. Le cardinal d’Armagnac a trés certainement joué un role important
dans I’introduction du phénomeéne pénitent en France. Voir BRUNET (8S.), op.cit., p. 217.

13311 convient de distinguer dans I’étude du processus confraternel les pénitents des autres confréries de
dévotions. En effet, les sources donnent des noms spécifiques aux confréries traditionnelles alors que
c’est rarement le cas pour les confréries de pénitents. Voir FROESCHLE-CHOPARD (M-H.), « Pénitents
et autres confréries de Provence orientale, différences de sociabilités », Provence historique, tome 34,
1984, pp. 215-234 ; FROESCHLE-CHOPARD (M-H.), Dieu pour tous et Dieu pour soi, Histoire des
confréries et de leurs images a l’époque moderne, Paris, L’Harmattan, 2006, 401 p.

13 Les gris sont créés en mars 1570, les noirs en septembre 1576, les bleus en novembre 1576 et lesgris
en avril 1577.

133 Elle a été fondée sous I’impulsion du président Duranti. La noblesse représente 38,22% des pénitents
bleus dont 10% de parlementaires. BOURSIQUOT (J.-L.), « Pénitents et société toulousaine au siécle des
Lumiéres », AM, vol 88, p. 159-176

70



la Vierge et des Saints. Leurs dévotions prennent une allure spectaculaire dans la cité,

: 1
notamment au cours de nombreuses processions 36.

Le sac et le cordon sont comme des armes défensives qui mettent le Pénitent a couvert
des traicts de ses ennemis, le sac estant un bouclier contre la vanité du monde et le
cordon une bride des mouvements le chair. Il reste que nous 1’équipions pour assaillir
et attaquer, des armes offensives, qui se déduisent a ces deux, oraison, et
mortification, celle 1a du costé de 1’ame, celle 1a du costé du corps. L’oraison assaut le
diable, la mortification la chair et le monde, la chair par I’affliction et le monde par le

mespris. Le Chapelet sert pour prier, le cilice et la discipline pour se mortifier"’.

Le sac efface les distinctions sociales et les objectifs du pénitent sont empreints d’une
dévotion doloriste afin de commémorer les mysteres de la Passion. Le rapport entre les
fondations pénitentes et 1’action de la Ligue est bien connu car, toutes les cités
pénitentes ont aussi ¢été des cités ligueuses, notamment dans le Midi de la France. Ce
schéma s’accorde parfaitement a Toulouse comme a d’autres cités du diocese, telles que

1
Grenade-sur-Garonne'>®,

13¢ C’est le cas du pélerinage 4 Notre-Dame de Garaison ou les pénitents gris se rendent depuis 1604.
Voir volume II, planche 1.

7 MOLINIER (E.), Des confrairies pénitentes, ou il est traicté de leur institution, reigles et exercices,
Toulouse, R. Colomiez, 1625, p. 219.

38 BRUNET (S.), op.cit., p. 220-221.
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C. Le parlement de Toulouse, garant de
I’orthodoxie

Le diocese s’intégre tout d’abord a trois systemes géographiques : la province, la
généralité, la sénéchaussée et le ressort du parlement de Toulouse. Celui-ci englobe de
nombreuses sénéchaussées et présidiaux, tels Auch, Béziers, Cahors, Carcassonne,

Castelnaudary ou Montauban'™.

Deuxiéme cour souveraine du royaume de France, le parlement de Toulouse
existe de maniére permanente depuis 1442'*°. Des milliers d’arréts sont rendus chaque
année en matiére civile et religieuse'*'. A la fin du XVII® siécle, il comprend un premier
président, cinq présidents a mortier, deux conseillers honoraires — qui sont de hauts
dignitaires du clergé — huit conseillers clercs, vingt-huit conseillers a la grand’chambre,
dont deux exercent en outre la fonction de président de la chambre des enquétes. Il
comprend aussi cinquante-deux conseillers aux enquétes, deux présidents, dix
conseillers aux requétes et enfin les représentants du roi, c’est-a-dire le procureur

S o 142
général et les deux avocats généraux .

139 PUNTOUS (Th), Un diocése civil de Languedoc. Les Etats particuliers du diocése de Toulouse au
XVII et XVIIF siécles, Thése de droit, Faculté de Droit de Toulouse, 1909, 458 p ; BAUDOUIN (A.),
« Notice sur la subdélégation et le diocése de Toulouse », MASIBLT, §° série, t. IV, 1882, p. 282-313.
Voir volume II, carte n® 9. Cette carte a été élaborée grice au projet sous la direction d’Elie Pélaquier
intitulé Atlas historique de la province de Languedoc, qui constitue un outil de recherche cartographique
permettant de mieux cerner la réalité languedocienne.
http://recherche.univ-montp3.fr/crises/index.php?option=com_content&task=view&id=309&Itemid=1
[consulté en mai 2012]

"*I En histoire religieuse, le chercheur se trouve confronté 4 la solitude face a I'immensité du fonds ; sacs
a proces, arréts et chambres diverses, sont pourtant d’une richesse inespérée. Une étude importante vient
d’étre réalisée sur le XVIII® siécle en Histoire du droit : AZEMA (L.), La politique religieuse du
parlement de Toulouse sous le régne de Louis XV, thése d’Histoire du droit, soutenue sous la direction de
Ph. NELIDOFF, Université de Toulouse I, 2008, 2 vol. Citons aussi, en matiére religieuse GAZZANIGA
(J-L.), L’Eglise du Midi @ la fin du régne de Charles VII, 1444-1461, d’aprés la jurisprudence du
Parlement de Toulouse, Paris, Picard, 1976, 343 p ; GAZZANIGA (J-L.), « Le Parlement de Toulouse et
la réforme des réguliers, fin XV°-début XVI°® siécle », RHEF, tome LXXVII, n° 198, p. 47-58 ; Enfin,
pour le XVI° siécle : RIGAL (N.), Le Parlement de Toulouse et la vie religieuse en Languedoc au début
du XV siécle, Mémoire de maitrise d’histoire, UTM, 1999, 186 p. Citons enfin BEAUREGARD (A. de),
Parlement de Toulouse : la société parlementaire au Grand siécle, les expressions de la commande
privée de 1610 a 1680 principalement, thése de doctorat d’Histoire de 1’Art, Toulouse, 2001, 3 vol, 1005
p ; DUBEDAT (M.), Histoire du Parlement de Toulouse, Paris, A. Rousseau, 1885, 2 vol, n.p.

2 pPAULHET (J-C.), « Les parlementaires toulousains a la fin du XVII® siécle », AM, t. LXXVI, 1964, n°
67, p. 189-204.

72



Le milieu parlementaire toulousain constitue une élite fermée car la cour a la
réputation d’€tre composée essentiellement de nobles. De plus, la fonction y prend une
plus grande importance qu’ailleurs en raison de I’absence de commerce et de noblesse
traditionnelle'®. Les nobles du XVI® siécle sont donc venus grossir les rangs de la
noblesse de robe. Les parlementaires toulousains composent de fait le groupe le plus
riche et influent de la cité. Montrant un grand attachement pour leur titre, le

. \ 144
renouvellement ne se fait que trés lentement

. La fonction parlementaire est par
ailleurs assimilée a une mission religieuse. Bernard La Roche Flavin, président a la
chambre des requétes, a dressé un portrait du bon magistrat catholique type, pieux, zélé
et intégre'*’. L exigence de religiosité est une priorité dans la mesure ou, dés 1559, il fut
enjoint aux conseillers d’aller aux messes de rentrée et de sortie du parlement ainsi

qu’aux messes de la paroisse. La fonction du parlementaire est donc assimilée a celle

d’un prétre afin de faire respecter les temps et les lieux sacrés.

L’abbé Salvan, dans sa monumentale Histoire de I’Eglise de Toulouse évoquait
déja la mainmise du parlement sur la politique religieuse'*’. C’est tout d’abord un
tribunal d’appel lors des conflits entre ecclésiastiques ou entre laics et clercs. Au début
du XVI° siécle, le parlement intervient réguliérement dans la réforme des couvents, dans
la question de la réparation des édifices religieux ou sur les theémes de discipline
ecclésiastique. Les autorités religieuses se soumettent donc au parlement des cette date,
sans pour autant remettre en cause la prééminence de I’archevéque. Il faut pourtant

garder a I’esprit que le premier role du parlement est celui d’une cour de justice. Sa

'S PAULHET (J.-C.), op. cit., p. 193. D’aprés cet auteur, la noblesse traditionnelle de Languedoc a été
décimée durant les guerres albigeoises sans jamais se reconstituer par la suite. Il n’y a d’ailleurs plus de
richesse marchande au XVII® siécle. Ces propos semblent cependant excessifs car il y a quelques grandes
fortunes a Toulouse.

" PAULHET (J.-C.), op.cit, p. 194. Sur 38 nouveaux membres entre 1688 et 1698, une dizaine
d’hommes au grand maximum sont des hommes nouveaux.

145 A ROCHE-FLAVIN (B. de), Treze livres des parlemens de France, esquels est amplement traité de
leur origine, institution et des présidens conseillers [...], Bordeaux, chez Simon Millanges, 1627, p. 76.
Né en 1552, dans le Rouergue, éléve a Rodez dans le collége jésuite, il obtient son doctorat en droit a
Toulouse en 1572. Avocat, conseiller a la sénéchaussée, il obtient une présidence a la chambre des
requétes du parlement de Toulouse en 1583. En 1617, il est condamné a un an de suspension d’office et a
3000 livres d’amende, au moment de la publication de son ouvrage pour avoir dénoncé « plusieurs faicts
faux et supposés a la diffamation tant des parlements que de plusieurs officiers d’iceulx ». On trouve en
effet, dans ce livre, dénoncés tous les travers de la société parlementaire toulousaine, erreurs et
manquements a la discipline. DELPRAT (C.), « Savoirs et déboires d’un juriste, Bernard de La Roche
Flavin (1552-1627), Histoire, économie et société, 2000, t. XIX, n°2, p. 163-184.

46 SALVAN (A.), Abbé, Histoire générale de I’Eglise de Toulouse depuis les temps reculés jusqu’d nos
jours, Toulouse, Delbay, 1856-1861, 4 vol.

73



politique doit étre appréhendée comme une défense de la religion du Roi, ce qui est

particuliérement net au moment de la lutte anti-protestante.
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III. Aprés les troubles, réaffirmer la présence catholique dans le
paysage sacré

A Tarrivée du cardinal de Joyeuse, en 1588, 1’état de délabrement du diocése
résulte de la force des luttes entre catholiques et protestants. Une identité catholique
forte s’est affirmée dans la capitale du Languedoc, ou les élites s’attribuent une mission
catholique. Mais I’affirmation de cette identité, dont nous devons analyser plus
précisément les ressorts se fait aussi dés I’échelle paroissiale, resituant le dioceése dans

une échelle plus large.

A. Le paysage paroissial, reflet du dimorphisme
géographique

A partir de la fin du Moyen Age, les autorités ecclésiastiques insistent pour que
les paroissiens se fixent a une paroisse, celle du lieu ou ils vivent pour tous les
sacrements. Selon Philippe Boutry, la paroisse apparait, pour les fidéles du XIX°® siécle,
comme un « univers & la fois proche et lointain »'*’, le territoire sur lequel s’étend la
juridiction spirituelle d’un curé. Les habitants s’identifient de plus en plus a une

paroisse et les autorités tentent de les y fixer'**.

47 BOUTRY (Ph.), « Le clocher », dans NORA (P.), éd., Les Lieux de Mémoire. Les France, Paris,
Gallimard, 2007, 2° édition, p. 3081-3107

'8 On trouve dans les ordonnances épiscopales de nombreuses preuves de cette stabilisation des fidéles
sur une seule paroisse, ce qui répond aussi a la volonté d’imposer la résidence au curé : ADHG, 1 G 409,
piéce 6, sans date (probablement fin XVII® siécle). Requéte du procureur fiscal contre les femmes qui
faisaient leurs relevailles ailleurs qu’a leurs paroisses.
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1. « I n’y a pas dans le royaume de plus belle plaines a
blé que celles qui s’étendent de Toulouse a Montauban et
le long de I’Ers »'*

On cultivait, dans les campagnes toulousaines, a la fois le blé, les avoines, le
seigle, le millet, les fruits, le vin et bien entendu le pastel. Le diocese de Toulouse est
situé au coeur de deux régions agricoles distinctes, qui expliquent 1’opposition entre une
région densément peuplée et une région qui I’est moins. On retrouve bien entendu ce
dimorphisme dans le réseau paroissial'*’.

L’ancien diocese est traversé par la Garonne, qui a formé un large couloir de
plaines, lui méme encadré de terrasses et de collines tels le Lauragais a ’est et a ’ouest
la Gascogne et la Lomagne. Dans les coteaux aux pentes faibles du Lauragais et du
Tolosan, le sol est difficile a travailler, nécessite un bétail lourd mais ce sont les
meilleures terres de la région. On y cultive le froment, et bien entendu le pastel. Dés le
XV siécle, cette région connut de nombreux défrichements, comme en témoignent les
nombreux procés recensés' . Ainsi, 4 Aignes, il y avait douze maisons a au XV° siécle,
il y en a plus de quatre-vingts en 1510. A Balma, des défrichements eurent aussi lieu
vers 1507. Le maillage paroissial est donc particuliecrement dense dans les archiprétrés

de Verfeil ou de Caraman, complété par un nombre important d’églises annexes.

Sur la rive gauche de la Garonne, les sols sont aussi moins fertiles car le fleuve a
dégagé de grandes terrasses alluviales étagées. Ces sols portent le nom local de
« boulbénes » qui sont des graviers, des sables ou des limons caillouteux. On n’y
produit que treés peu le pastel, mais la terre est aussi bonne pour la vigne, notamment

152
1

autour de Fronton et d’Orgueil °°. Au nord et a I’ouest du diocese, le peuplement est

beaucoup moins dense et le maillage paroissial est lache, avec peu d’annexes.

“9MOREIL (F.), éd., L intendance du Languedoc a la fin du XVII siécle, édition critique des mémoires
« pour l'instruction du duc de Bourgogne », Paris, CTHS, 1985, p. 230.

1300n Ie voit trés clairement sur la carte n°10, volume II.

'I'LE ROY LADURIE (E.), Histoire du Languedoc, p. 272 ; MIROUSE (F.), Le clergé paroissial du
diocése de Toulouse, 1450-1516, thése de 1’Ecole nationale des Chartres, 1976, p. 24.

132 CAVAILLE (A.), Carte géologique de la France, Toulouse, notice explicative, paris, Service de la
carte géologique de la France, 1965, mentionnée par F. Mirouse, op. cit., p. 25.

76



2. Le réseau paroissial est le résultat du paysage agricole

ARCHIPRETRE PAROISSE ANNEXE TOTAL
VERFEIL 30 32 62
CARAMAN 33 31 64

20
GRENADE 33 (plus 2 annexes situées hors diocése) 7
LE LHERM 36 18 54
MONTASTRUC 29 15 44
GARDOUCH 34 26 60
GARDIAGE DE 11 5 16
TOULOUSE

TOTAL 208 149 357

Tableau 1. — Etat des paroisses du diocése de Toulouse par archiprétré

Nous avons comptabilisé 208 paroisses et 149 annexes en moyenne au XVII®
siecle. Cet état différe sensiblement de ceux présentés dans des travaux antérieurs,
montrant, une fois encore, la difficult¢ qu’il y a a connaitre avec précision ou

ey . .. . O] 1
exhaustivité les circonscriptions d’Ancien Régime'>”.

En effet, la délimitation n’est pas toujours claire dans la documentation entre
paroisses et annexes, et afin d’avoir I’état le plus précis possible, il faut croiser
différentes sources. En plus, les dénominations différent aussi parfois entre I’avant et
I’apres guerre de Religion. Ceci nous a conduit a €tudier des sources complémentaires
échelonnées entre le XVI® et le XVIII® siécle. Ainsi, L Inventaire des visites pastorales,
manuscrit et rédigé par I’abbé Millau'>* est d’un grand secours car il répertorie les
visites pastorales du XVI® au XVII® siécle bien qu’il contienne des lacunes. Par
exemple, I’église annexe de Villematier, située dans le diocese et représentée sur la

carte d’Hubert Jaillot, n’apparait pas dans 1’inventaire, peut-étre parce que 1’église

133 Ainsi, Georges Baccrabére fait état de 338 lieux de cultes ruraux et il n’évoque pas le gardiage de
Toulouse et comptabilise 199 paroisses rurales, alors que nous en recensons 197 : BACCRABERE (G.),
abbé, Les paroisses rurales du diocése de Toulouse. Exercice du droit de visite, Toulouse, imprimerie
Mulhe Roux, 1968, p. 130 ; C. Farre-Ruzzenne, dans son mémoire de maitrise, évoque a son tour un total
de 330 lieux de cultes ruraux, paroisses et annexes comprises. Elle se fonde sur le pouillé de 1538 publié
par I’abbé Jean Lestrade : FARRE-RUZZENE (C.), Introduction de la Réforme catholique dans le
diocese de Toulouse (1590-1650), Mémoire de maitrise d’histoire sous la direction de J. Garrisson, UTM,
1980, 173 p. Enfin le travail universitaire de Marie-Aude Poissonnier apporte un total de 318 lieux de
culte ; mais il semble qu’il y ait dans son comptage souvent confusion dans ce mémoire entre les
paroisses matrices et leurs annexes : POISSONNIER (M-A.), Le clergé paroissial du diocése de Toulouse
dans la deuxieme moitié du XVIlle siecle, Mémoire de maitrise d’histoire sous la direction de M.
Taillefer, UTM, 1996, p. 17.

3 MILLAU (abbé), Inventaire sommaire des visites pastorales et des documents concernant les
paroisses de [’ancien diocese de Toulouse, Toulouse, ADHG, 1911.
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prinicpale est située dans le dioceése de Montauban. Le pouillé de 1538, publié par Jean
Lestrade, répertorie lui aussi 197 paroisses rurales'>. Mais, entre 1538 et le XVII®
siecle, certaines paroisses ont été créées comme c’est le cas de Montpitol, Labeége ou
Lespinasse. Il est par ailleurs certain que la paroisse d’Eaunes est une création du XVII®
siecle. Afin d’avoir une lecture aussi exhaustive que possible, il faut donc compléter la
lecture du pouillé de 1538 avec celui de 1627. Il est cependant trés incomplet par
rapport au précédent, car il se contente de donner une liste des bénéfices du diocése' ™.
Des documents postérieurs peuvent étre utiles en cas de doute car les changements dans
le systéme paroissial demeurent mineurs au XVII®siécle’’. Le pouillé de 1538 reste en

revanche une référence essentielle malgré la reconfiguration spatiale qui s’effectue a un

moment donné.

Nous ne connaissons que dans trés peu de cas les limites de paroisses mais, en
1596, il existe dans certains lieux « instruments des fins et limites de la paroisse ». Dans
le cadre de la grande enquéte pastorale, ce document, rédigé devant notaire, devait étre
signé par sept ou huit notables du lieu et du curé lui méme. L’objectif était de rétablir la
juridiction spirituelle et matérielle des curés'>®. Une copie était envoyée a 1’archevéché.
Le cas de la ville de Toulouse montre la difficulté qu’il y a a élaborer une cartographie
paroissiale, différente de celle des capitoulats. En effet, nous n’avons que peu de
certitude sur les limites paroissiales de la ville avant 1694. 11 est toutefois certain que, ni

le développement urbain, ni la Réforme catholique n’ont remis en cause le cadre

135 Le pouillé de 1538 ou « Registrum litterarum regiminus » c’est-a-dire le « registre des curés du

diocése qui ne résidaient pas et des vicaires approuvés » a été élaboré par la chancellerie diocésaine pour
permettre de lever les taxes dues par les vicaires afin d’obtenir des « lettres de regimine » ou de régence
qui les autorisaient a gouverner la paroisse quand le recteur ne se rendait pas résident. LESTRADE (J.)
Abbé, Pouillé du diocése de Toulouse en 1538, Toulouse, imprimerie Berthoumieu, 1935, 87 p;
FRANCOIS (Michel), éd., Pouillés des provinces, op.cit., vol 2

13 ADHG, 1 G 348, « S’ensuivent les cures qui sont a la présentation de dignités et chapelles de 1’église
principalle que aussy des abbés, chapitres, prieurs et autres qui ont droit de présentation dans le diocese
de Tholoze, desquelles toutefois mon dict seigneur I’archevesque en a I’institution ». Il s’agit d’un pouillé
rédigé en 1590 et présenté en 1627 ; 1 G 313, registre sur I’archevéché de 1646 : on retrouve une copie de
ce document.

37 ADHG, 1 G 491, ce registre permet de faire un état des paroisses en 1715. Elles sont classées par
archiprétré et par conférence. 1 G 492 et 1 G 492 bis. Recueil des états des paroisses du diocese de
Toulouse en 1763. Mais il manque un grand nombre de volumes, ne permettant qu’une vision partielle du
réseau paroissial.

'8 11 s’agit aussi de préciser les limites exactes du bénéfice et donc I’étendue des revenus.
BACCRABERE (G.), op.cit., p. 175.
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paroissial fixé au Moyen Age. La seule exception est ’église du faubourg Saint-Michel

qui fut reconnue, en juin 1525, comme annexe de la paroisse Saint-Etienne'*’

Paroisse Annexe ou succursales
Saint-Etienne Saint-Michel du Faubourg
Saint-Sernin Saint-Barthélémy de Launaguet
Toulouse Notre-Dame de la Dalbade ﬁﬁﬁﬁﬁﬁ
Notre-Dame du Taur ,ﬁf” ,ﬁf” ,,.-j;/f” ,,.-j;/f” ,.;:?"’ ,.;:?"’
Saint-Pierre-des-Cuisines s
Saint-Nicolas du faubourg Saint-Cyprien Saint-Pierre de Tournefeuille
Notre-Dame de la Daurade ;ﬁ;ﬁ;ﬁ;ﬁ;ﬁ;ﬁ

Tableau 2. — Les paroisses de la ville de Toulouse et leurs succursales sous I’Ancien Régime

Si elles n’apparaissent que tres rarement dans la documentation, c’est aussi parce
que les limites — comme celles des circonscriptions ou des propriétés — étaient
reconnaissables par des signes évidents de tous. Tel champ, tel signe ou tel monument

en constituaient les bornes, reconnues et évidentes pour les contemporains.

3. Une reconfiguration paroissiale a-t-elle eu lieu au XVII°
siecle ?

Il y eut donc des créations de paroisses au XVII® siécle, en fonction des

mouvements de population et de reconfigurations diverses et variées.

Certains lieux semblent avoir disparu des listes administratives entre 1538 et le
XVII° siécle, car nous n’en retrouvons la trace, ni dans la cartographie, ni dans d’autres

documents.

Le tableau ci-dessous montre que les changements les plus importants sont
intervenus dans les archiprétrés qui ont été les plus touchés par les destructions. En
effet, on ne note pratiquement aucune restructuration paroissiale au nord du diocese,
tandis que de nombreux lieux, qui étaient aussi des annexes, ont disparu dans

I’archiprétré de Caraman. On retrouve souvent ces lieux sur la carte d’Hubert Jaillot.

139 ARIES (S.), abbé, Histoire de la paroisse Saint-Exupére a Toulouse, p. 83-86.
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Ces communautés ont certainement subsisté sous la forme de lieux-dits. Il y a peu de

signes de restructuration paroissiale dans la France du XVII® siécle et les créations de

paroisses peuvent s’expliquer par le fait que des hameaux étaient trop ¢loignés de

I’église mere et que les paroissiens ne pouvaient ais€ément se rendre a 1’église pour les

sacrements, notamment au moment des saisons les plus rigoureuses.

Annexes qui ne

Paroisse en

Annexe en 1538

Création de

Archiprétré Annexes disparues sqnt pas 1538 devenue dev.enue paroisse au
mentionnees en annexe en 1590 parolsse en XVlle siécle
1538 1590
Maureville
Saint-Jean (Auriac) (.C arggoudes
Saint-Etienne de .
Notre-Dame de . Lignerolles
Ladiver (Capver) Choples et Saint- (annexe de
CARAMAN . . André de
Saint-Lautier et . Caraman en
Robiniol
Notre-Dame . 1538)
(Montlaur) (Cabanial)
Saint-Papoul
(Odars)
Bonre.pos (Verfeil) Mondouzil i
Saint-Jean de (Saint-Martial) Labege
Labarthe (Pin) Montpitol
Notre-Dame de Rouffiac Saint-Géniés de
VERFEIL g (Castelmaurou) La Gascogne .
Montlein (La . . Ribonnet
Saint-Léger
Valette) . (annexe de
. (Gauré) .
Saint-Sauveur Drémil (Lafage) Saint-Loup)
(Montcabrier) &
La Sarouilhe (annexe
du Lherm)
LHERM Villate (Saubens) Cqmbemard Eaunes
. . Saint-Amans
Saint-Martin
(Miremont)
GARDOUCH | Ychaussas (Auterive)
Saint-Orens de
Marnac (Thil)
Saint-Damien Notre-Dame de
(Garac) la Croix
GRENADE Saint-Séverin, Saint- (Ricancelle)
Pierre de Calhavel, Saint-Paul
Saint-jean de Gojac (Montaigut)
(Grenade)
Caujac (Savenes)
MONTASTRUC Druilhe Saint-Vivian Lespinasse

Tableau 3. — Exemples de reconfiguration du paysage paroissial (XVI°-XVII® si¢cles)

160

L’exemple de 1’érection de Saint-Génies de Ribonnet en cure est révélateur de

ces paroisses qui échappent aux documents officiels, lesquels reflétent souvent une

réalité¢ éphémere. Dans la conférence de Beaumont [sur-Léze], Saint-Génies est, au

1 . . , N .. .
59 Les paroisses sont mentionnées entre parenthéses, ainsi que les changements éventuels.
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cours du XVII® siécle, une succursale de la paroisse de Venerque, qui a pour patron le
chapitre Saint-Pons de Thomieres. Mais a une date inconnue, le chapitre cede la dime a
des laics. Ces derniers font alors construire une église en ce lieu, et leur descendant, un
certain monsieur Dortet, présente a 1’archevéque une demande pour ériger cette
succursale en paroisse. L’archevéque accepte sa demande et confirme le patronage laic
vers 1673, date a laquelle 1’église fut semble-t-il construite. Le patron meurt en 1701 et
ses descendants abandonnent leur patronage en faveur de I’archevéque. L’érection
paroissiale n’a pas pour cause une population trop importante car il n’y a que quinze
communiants dont douze habitent le chateau, mais elle est le résultat d’une volonté

individuelle'®!

. La paroisse n’est pas représentée sur la carte d’Hubert Jaillot. Nous ne
savons pas avec certitude combien de nouvelles paroisses ont été créées au cours du
XVII® siécle. L’exemple ci-dessus montre que le role des habitants est majeur, mais il
fallait aussi que la paroisse puisse supporter, grace a ses revenus, le logement du prétre
et les charges du service liturgique. Cela explique donc que les changements soient en

Lo S 162
général limités ou rares'®%.

Au cceur d’un paysage sacré remanié, 1’église paroissiale s’affirme comme un
marqueur identitaire du catholicisme, et les reconfigurations ayant lieu a 1’échelle

diocésaine, nous ameénent aussi a réfléchir au phénomene du resserrement de la

communauté autour de 1’église paroissiale.

B. L’église paroissiale comme marqueur d’une
identité religieuse

Les historiens du religieux prisent depuis quelques années la notion d’identité,
qui fut d’abord développée par des anthropologues, notamment anglo-saxons. La

question qui est posée est: la religion a-t-elle une dimension identitaire ? Peut-on

11 ADHG, 45 J 9, « Extrait d’un mémoire présenté au synode de 1782 ». Voir aussi 2 MI 924 visites

pastorales de la paroisse de Saint-Géniés de Ribonnet.

"2 Tours n’a que dix paroisses supplémentaires par rapport & 1330 en 1789, une seule paroisse a été créée
dans le diocése de Beauvais en 1679. BERGIN (J.), Church, Society and Religious change in France
(1580-1730), New Halen and London, Yale University Press, 2009, p. 32.
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évoquer une identité sacrée et populaire, qui s’affirmerait a 1’échelle diocésaine ou bien
régionale ? L’église, puis les saints qui y sont abrités, sont les premiers marqueurs de

cette identité.

1. Le XVI° siécle, une premiére vague batisseuse

Beaucoup d’églises sont refaites, reconstruites ou réaménagées entre les années
1490 et 1560. Cette chronologie concorde avec les grandes périodes batisseuses du
royaume'®*. Une partie ou I’ensemble du batiment, la nef principalement, pouvaient étre
refaits, essentiellement dans un style gothique. A la veille des guerres de Religion, il ne
subsistait qu’une faible proportion d’édifices de 1’age roman. Dans cet esprit, I’église
d’Aignes est reconstruite par le commandeur de Gagnac dans un style gothique en 1533,
mais nous trouvons aussi au moins une cinquantaine d’exemples d’églises paroissiales
dont la construction ou le réaménagement eut lieu entre la fin du XV siécle et le milieu
du XVI°siécle. On rencontre aussi parfois des exemples d’églises mélant style roman et
gothique, comme au Pin-Balma. Certains édifices de style roman, comme a
Roqueseriére, n’ont pas été transformés car ils convenaient a la vie religieuse'®’. La
vague de constructions ou reconstructions du XVI® siécle s’explique aussi par la
poussée démographique et les nombreux défrichements. Les églises devaient donc étre
mises au golt du jour, la taille du batiment devait s’adapter aux réalités démographiques

de la communauté.

Cette grande vague batisseuse permet de conforter ou d’imposer un style

architectural particulier au Midi de la France : celui du clocher-mur, qui apporte une

' VENARD (M.), « La construction des églises paroissiales », RHEF, 1987, p. 12.

' ALLEGRE (V.), Du pays toulousain aux Pyrénées commingeoises : les vieilles églises de la Haute-
Garonne, s.l.n.d., texte ronéoté¢ déposé aux ADHG, 4 vol. Il s’agit d’une des meilleures synthéses sur le
style architectural des églises du diocése de Toulouse. De nombreuses publications du méme auteur
viennent compléter cet ouvrage. ALLEGRE (V.), « Vieilles églises entre Toulouse et Foix », Pays de
I’Ariége, actes du congrés de Foix, 1960 ; ALLEGRE (V.), « Caractéres généraux des vieilles églises du
Lauragais », MSAMF, t. XXXI, 1965, p. 59-72.
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coloration toute particuliére au paysage religieux'®. Jean Coppolani a relevé ’existence
de huit cent dix clochers construits depuis le X° siécle dans la région, dont trois cent

1% Dans les

quatre-vingt-un pour la Haute-Garonne et deux cent quinze pour I’Ariége
sources, on lit souvent a ce sujet I’appellation de « clochers en forme de penne », qui
signifie clocher-pignon mais qui est réguliérement transcrit de manicre inexacte sous la
forme de « clocher-peigne »'®". Les clochers-peignes, que ’on rencontre principalement
en Auvergne, possédent eux aussi un mur percé de plusieurs baies, supportant des
cloches, mais sont traditionnellement implantés a la croisée du transept de 1’église. En
revanche, le clocher-mur toulousain est traditionnellement bati sur la facade
occidentale, comportant des cloches dans sa partie haute. Il existe une assez large
typologie de clochers-murs. Le terme de « penne » en gascon signifie « pignon »'®®. En
Gascogne, on appelle ainsi certains clochers dont les pointes sont faites en forme de
pignons. Dans le Lauragais, on distingue les clochers-murs pignons des clochers mur a
tours. Lorsqu’il est question de la « penne » dans les sources, le clocher est donc
forcément un clocher-mur surmonté d’une pointe ou chevron. Certains exemplaires sont
tout a fait impressionnants — Montgiscard ou Baziége — mais d’autres sont tres
modestes, comme celui de Sainte-Colombe'®’. L’église répond ainsi & I'une de ses
missions : affirmer la présence catholique et assurer une fonction de défense en période

de troubles.

En effet, le clocher-mur répond aussi a une fonction défensive. L’église Notre-
Dame du Taur constitue le prototype pour tout le pays toulousain et 1’on rencontre dans

les paysages de la campagne quelques exemples d’églises fortifiées. Celle de Montgeard

' Plusieurs travaux portent sur les clochers-murs : FAGE (R.), « Les clochers-murs de la France »,
Bulletin monumental, 1921-1922 ; LUNET (J.), « Les clochers-murs de la Haute-Garonne », AM, 1952 ;
ALLEGRE (V.), «Les clochers-murs de la Haute-Garonne et des régions voisines », Congrés des
sociétés savantes, Toulouse, 1971, tome II. 1l s’agit d’un relevé exhaustif des constructions de la Haute-
Garonne. COPPOLANI (J.), « Les clochers-murs du pays Toulousain : essai de classification », MSAMF,
T. XLVI, 1985-1986, p. 49-73. L’ouvrage plus récent d¢ MORAND (J.-P.), Clochers-murs du Midi
toulousain, Portet-sur-Garonne, Loubatiéres, 2001, 139 p, comporte des erreurs historiques et des
approximations.

1% COPPOLANI (J.), op.cit.. Il offre d’ailleurs une carte de la localisation de ces clochers dans le diocése
de Toulouse, p. 73. Les clochers-murs ont été batis partout dans le diocése.

"7 Pour exemple parmi tant d’autres : Jean de Rudéle visite en 1616 1’église de Corronsac en novembre
1616 et il note « le clocher en forme de penne de nouveau bati et reblanchi a deux cloches sonnantes »
(ADHG, 2 MI 823). A Villaudric, le clocher « sur la porte de I’esglise, basti en forme de penne avec trois
cloches sonnantes » (ADHG, 2 M1 960, visite du 27 janvier 1642).

'8 La pena, « penne» en francais, est un rocher élevé, une créte de montagne, un escarpement.
Dictionnaire étymologique de la langue francaise, p. 84.

1% Volume 11, Planche I1.

83



en est certainement I’exemple le plus remarquable. Cette église, annexe de Nailloux,
dont la construction a débuté en 1522 et s’est achevée en 1561, est formée d’un
imposant clocher-donjon. Il a été édifié¢ sur un porche, est constitué¢ d’une forteresse a
machicoulis, est composé de créneaux, de tourelles, d’angles de gargouilles puis est
surmonté lui-méme d’un clocher pignon'”’. Cette église n’a pas perdu sa physionomie
guerriere. Sa fagade et sa tour, qui rappelle celle de la Dalbade de Toulouse, ont

. . 171
conservé des créneaux ' .

On trouve en effet de nombreux exemples de créneaux et de faux machicoulis
sur les clochers-murs, comme a Saint-Julia [de-Gras-Capou] ou a Mourvilles-Hautes.
Dans tous ces cas, I’église gothique a vu sa facade fortifiée. Ces constructions se

172 A :
>, A Montesquieu-

rencontrent trés largement dans la partie méridionale du royaume
Lauragais, si I’ensemble de 1’édifice a été restauré au XVIII® siécle, le clocher
monumental continue d’arborer de faux machicoulis entre ses deux tours carrées. Des
clochers-murs ont d’ailleurs été édifiés jusqu’au XX° siécle, Notre-Dame de la Reynerie
au Mirail en constitue I’'un des derniers exemples en 1979. Le mode¢le continue donc de
se diffuser au XVI® puis au XVII® siécles, au gré des reconstructions. En 1634, la penne
du clocher de Beauzelle est reconstruite. Le clocher de 1’église de Sainte-Colombe est

aussi élevé en 1630, preuve de la force de ce modéle dans les types architecturaux'”.

Pourtant, bien qu’extrémement répandu, le clocher-mur n’est pas le seul type
architectural, car de nombreux clochers de type toulousain jalonnent les campagnes, sur

le modéle du couvent des Jacobins ou des Augustins de Toulouse'”*

. Il s’agit d’un
octogone régulier en briques surmonté de prismes octogonaux dont le diamétre diminue
a mesure que I’on s’¢éléve. Souvent batis sur une large souche carrée, les étages peuvent
étre octogonaux ou hexagonaux. Celui de Grenade-sur-Garone s’éléve a quarante-sept
metres de hauteur et est tout a fait remarquable. Dans la paroisse de Saint-Sulpice-sur-
Léze, mais située dans le diocese de Rieux, le clocher a été monté sur un porche, haut

d’une quarantaine de métres, il comporte trois €étages polygonaux, dont les deux

170 Volume 11, Planche 11.

"I CORRAZE (R.), « Monographie de I’église de Montgeard », MSAMF, t. X1, 1874-1879, pp. 227-234 ;
JULIEN (P.), « L’église Notre-Dame de Montgeard », Congrés archéologique de la France, 1996,
Comminges et Toulousain, 2002, p. 49-57.

'72 La cathédrale d’Albi est un exemple des plus emblématiques.

'3 Nous n’en possédons pas le bail a besogne.

174 Volume 11, Planche 11, /1. 12.
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derniers sont pourvus de seize baies encadrées de colonnettes, tandis que trente-deux
tétes d’hommes et d’animaux séparent les étages. Des modeles successifs ont été
construits, comme celui de I’église Saint-Nicolas au faubourg Saint-Cyprien en 1425,
celui de Daux en 1524 ou méme celui de Verfeil, ¢élevé en 1534, aujourd’hui détruit.
Des modeles simplifiés, dans la plus pure tradition médiévale, se sont donc répandus
dans une vaste région toulousaine comme par exemple a Blagnac au début du XVI°

siécle, 4 Buzet-sur-Tarn en 1595 ou au Bourg-Saint-Bernard en 1606'"

Les clochers étaient de plus le symbole d’une sacralité de 1’espace. Alain Corbin
a bien montré que les révolutionnaires se méfiaient des cloches et de leurs sonorités' .
En effet, les clochers imposent en effet un espace sonore mais aussi chrétien et ils se
sont multipliés durant I’époque moderne avec pour objectif d’affirmer la présence
catholique avec une sorte d’emprise sacralisante. Par ailleurs, la survivance de clochers
médiévaux, malgré les guerres, les intempéries et les réparations successives, montre

aussi que, batis de briques, ils ont assez bien résisté aux expéditions protestantes dans le

diocese.

2. L’architecture intérieure des églises

Le plan languedocien est parmi les plus répandus, avec une nef unique,

relativement spacieuse, des chapelles peu profondes et placées dans les contreforts'””.

On observe d’ailleurs une grande diversité sur le nombre, la forme ou I’emplacement
des chapelles, ajoutées au batiment original au fil des siecles. Il n’y a qu’une seule

178

chapelle a Pompertuzat'’® et seulement deux en croix & Corronsac'”’. Les chapelles

peuvent aussi €tre organisées de maniére désordonnée comme a Saint-Félix-Lauragais

'3 COPPOLANI (1.), « Les clochers toulousains », MSAMF, t. XXXI, 1965, p. 59-72.

7€ CORBIN (A.), Les cloches de la terre, Paysage sonore et culture du sensible dans les campagnes au
XIX? siécle, Paris, Le Seuil, p. 35.

"7 ALLEGRE (V.), « Caractéres généraux des vieilles églises du Lauragais », MSAMF, t. XXXI, 1965, p.
80.

'8 En 1596, « il y a deux autels savoir : le grand autel sur lequel il y a une image de M. Saint André, fort
ancienne et de I’autre est dans une chapelle de I’invocation de la Sainte-Trinité du c6té du Midi, laquelle
chapelle fut fondée par la maison des Guilhem » (ADHG, 2 MI 896).

11 y a deux autels d’aprés la visite de 1616 : « Saint Jean-Baptiste, coté épistre, dans une chapelle
voutée, blanchie, pavée et vitrée, entretenue par les marguilliers de saint Jean. [...] L’autel de saint
Antoine : chapelle pavée, voutée blanchie » (ADHG, 2 MI 823).
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ou a Mourvilles-Hautes'®®. C’est la preuve de 1’enchevétrement extréme des
agrandissements successifs, au gré des fondations de chapelles. Si apres les guerres de
Religion, 1’église paroissiale est trop petite pour contenir les paroissiens, car ne
correspondant plus a la réalit¢ démographique, des picces comme des chapelles latérales
y sont adjointes. A la demande du recteur ou des habitants, on augmente aussi la
longueur du batiment, qui varie presque toujours entre dix et quinze cannes'®'. Ainsi a

Caussidieres, 1’église avait ét€ en partie détruite par les protestants :

L’église était solidement bastie. Elle fut détruite par les réistres il y a vingt-six ou
vingt-sept ans, ce qui fut raccommodé par les fruits décimaux fut bruslé par les
héréticques. Et depuis a été convenu qu’elle est petite, en partie bastie de pierre'®.

Elle fut donc agrandie au cours du XVII® siécle. Le nombre des travées dépend de la
taille de 1’église, qui peut aller de deux a six ou sept travées, dans le cas des églises
paroissiales les plus grandes. Beaucoup d’églises paroissiales sont des constructions
moyennes, en général inférieures a vingt-cing métres'®. D’autres dépassent les quarante
métres, comme Baziége, ou le Bourg-Saint-Bernard. A Grenade-sur-Garonne, les
dimensions de 1’église, au coeur de [1’ancienne bastide, sont tout aussi
impressionnantes que son clocher car, de plan rectangulaire, elle est longue de

cinquante-deux metres.

Les batiments des annexes sont plus modestes en termes de superficie. Ainsi,
1’église annexe du Cabanial, Saint-Etienne de Choples, ne mesure que huit métres sur
quatre. Celle de Saint-Martin-de-la-Riviere ne mesure que neuf métre sur sept, ce qui en
fait un petit édifice, d’ailleurs constamment inondé par les crues du Girou'™. Une
exception s’observe cependant, 1’église annexe de Pompignan est plus imposante que

1’église principale'™.

80 Cette irrégularité est explicable par la topographie du terrain. En effet, cette église fortifiée est
construite sur une butte. Voir ALLEGRE (V.), « Caractéres généraux des vieilles églises du Lauragais »,
op.cit., p. 78.

"8I 11 s>agit d’environ 18 a 27 métres de long.

"> ADHG, 2 MI 821, visite de 1596

183 Les visites pastorales offrent, dés les années 1615, des détails assez précis sur la taille du batiment. La
mesure adoptée est celle de la canne dont 1’unité mesure un métre quatre-vingt.

184 Saint-Martin de la Riviére est annexe du Bourg-Saint-Bernard. ADHG, 2 MI 929, visite de 1640.
18527 métres de long sur une dizaine de large. ADHG, 2 MI 850, visite de 1617. Lors de la méme visite
Jean de Rudéle note que 1’église principale de Grisolles ne mesure que huit cannes sur cing et demi (soit
quinze métres de long sur dix de large).
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3. Au cceur de la communauté : I’église paroissiale

Le son des cloches doit étre entendu de partout a I’intérieur des limites du
territoire paroissial. Les églises des principales bastides ou villes maitresses se trouvent
trés fortement insérées au centre de la communauté: c’est par exemple le cas a
Grenade, Nailloux, Saint-Julia [de-Gras-Capou] ou Caraman. A Saint-Félix-Lauragais,
on peut encore voir trés clairement 1’église insérée dans une partie des fortifications.
Cette partie de 1’édifice est flanquée d’un seul contrefort qui comprend les cing

chapelles latérales'™.

Au XVI° siécle, le culte nécessite d’étre réorganisé. Il est rare que 1’église soit
isolée car la communauté — parfois maigre — s’est souvent regroupée autour d’elle. Mais
avec les troubles, les habitants ont pu, dans certains cas, se disperser et 1’église est
demeurée isolée dans la campagne, comme a Lacroix-Falgarde, a Vieille-Toulouse ou
au Quint. Si I’église paroissiale n’est plus au centre géographique de la communautg,

elle est donc déplacée. A Gargas dans I’archiprétré de Montastruc

Il y avait deux églises, I’une au cimetiére, appelée Saint-Pierre de Saunicres, église
paroichielle du dict lieu, 1a ou tous les recteurs prennent possession, dans laquelle
esglise ni a rien sinon ung autel. L’autre église est dans le village, laquelle fut bastie a

cause que Saint Pierre de Sauniéres estoit fort ¢loignée et qu’elle estoit aussi trop

petite'™’.

Dans ce cas, 1’église paroissiale ne sert qu’a une prise de possession symbolique et est
trés probablement dénuée d’ornements. Parfois, plusieurs églises se font concurrence.
L’¢église paroissiale est située loin du village et les paroissiens réclament que la messe
soit dite dans la chapelle Sainte-Christine, tandis que le seigneur souhaite que la messe
paroissiale soit célébrée dans la chapelle de son chateau'®®. Le lieu de culte doit en effet
se situer au centre de la paroisse, au plus prés de la majorité¢ des habitants, car les
cloches doivent étre entendues de tous. Dans la pratique, une église secondaire, si elle
est au centre de la communauté, peut devenir I’église principale. A Bouloc, 1’église
principale, sous I’invocation de Saint-Pierre de Lézens, est une église champétre, ou se

situe aussi le cimeticre tandis que dans le fort de Bouloc, il existe une église dédi¢e a

"% Volume II, Planche II. 71. 10.
187 ADHG, 2 MI 845, « dénombrement des esglises, annexes, chapelles, autels, obits et saints du lieu de

Gargas », sans date (avant 1596).
188 ADHG, 2 MI 852, visite pastorale de 1596.
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Notre-Dame, ou il n’y a ni réserve du Saint-Sacrement ni fonts baptismaux. Elle devient

par la suite église paroissiale.

Mais un mouvement a contrario peut aussi se produire. Ainsi, au Vernet, annexe
de Venerque, I’église Saint-Luperce, citée dans le pouillé de 1538, a été pillée durant les
troubles par les huguenots. Restaurée au XVI° siécle, elle est placée sous la protection
de saint Hippolyte. Lorsque Charles de Montchal visite la paroisse en 1638, le secrétaire

de la visite consigne :

Serions allés visiter la vielle église, autrement dicte la chapelle Saint Hypolite, qui est

dans la ville, bastie tout de brique, blanchie et peincte par dedans, avec trois veues ou

189
fenestres vitrées ~ .

L’archevéque visite aussi un autre édifice, dont on ne sait avec certitude si elle est
consacrée sous le nom de Saint-Luperce ou de Notre-Dame. Cette nouvelle église a été
érigée hors du village et elle est bien plus grande que la précédente. La construction de
cette église répond aux nécessités de culte et a la croissance démographique de la
paroisse. De nombreuses anciennes églises paroissiales deviennent aussi des oratoires

ou des lieux de culte, qui continuent d’€étre entretenus en vertu d’'une mémoire sacrée.

A P'image de I’église paroissiale, le cimetiére est un marqueur essentiel du
paysage religieux, au centre de la communauté paroissiale et de 1’espace sacré. Dans le
pays toulousain, le cimetiére est, dans 65% des cas, accolé a 1’édifice paroissial'’. 1
devait €tre en général situé au plus pres de I’église. De fait, a Clermont-le-Fort, a la fin
du X VI siécle, le recteur est sommé d’acheter un champ pour en faire un cimetiére a
proximité de I’église’'. D’ailleurs a Sainte-Colombe, I’entrée dans ’église se faisait
jusqu’au XVIII® siécle par le cimetiére et cette porte fut murée a une date inconnue.
Dans la paroisse de Castelnau d’Estrétefonds, on peut encore voir le clocher-mur de

I’ancienne église paroissiale Saint-Martin en plein cceur du cimetiere.

'8 ADHG, 1 G 629. Le Vernet. Procés-verbal de visite des églises Saint-Lupéry et Saint-Hippolyte du
Vernet, 11 mai 1638, par Charles de Montchal.

0 EARRE-RUZZENE (C.), op.cit., planche II.

I ADHG, 2 MI 822. Sainte-Colombe. « Ordonné qu’il sera loisible au recteur acheter un champ prés
I’église pour faire un cimetiére et I’entourer de paroits et estant bien défense d’ensevelir dans des
cimeticres profanes ».
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4. Multiplication des lieux sacrés ou resserrement autour
de I’église paroissiale ?

Les sources font défaut pour une étude exhaustive de tous les calvaires,
chapelles ou oratoires champétres présents dans le diocése. En effet, les questionnaires
des visites pastorales ont centré le regard sur 1’église principale, son état, son clergg,
avant de s’intéresser aux lieux de culte disséminés sur le territoire paroissial'’*. Si
I’administrateur en a éventuellement mention, il ne s’intéresse pas forcément aux
chapelles, sauf si un autel y est implanté. Certaines posseédent, dans de rares cas des
terres et des rentes pour faire vivre un ecclésiastique. De plus, nombre d’oratoires ont
disparu avec les troubles, méme si les visiteurs en perpétuent la mémoire. Une enquéte,
menée sur cent paroisses, nous a permis de repérer cent vingt-cing oratoires champétres.
Ils étaient extrémement nombreux avant les guerres de Religion et nous avons aussi
répertoriés ceux qui avaient été¢ démolis car ils appartiennent a la mémoire religieuse de
la paroisse. Leur culte ancestral et traditionnel contribue a forger une identité religicuse

propre au pays toulousain et plus largement au Sud-Ouest de la France.

Pourtant, les autorités ecclésiastiques entretiennent une certaine méfiance vis-a-
vis de la multiplication des lieux de culte car plus ils sont nombreux et moins ils sont
controlables. En Lorraine, ces lieux saints, situés bien a I’écart de la paroisse et donc
loin des yeux enquéteurs du curé, pouvaient favoriser le maintien de cultes contraires a
la foi tridentine. C’est aussi le cas au Pays basque et en Gascogne'”. Les paroissiens,
attachés a leurs statues, pouvaient ainsi les y maintenir cachées et I’on pouvait observer
qu’ainsi se perpétuait un culte populaire'”*. De méme, I’on trouvait dans les Pyrénées
des sanctuaires secrets en altitude. Les Aranais se souciaient peu de I’ordinaire sous
I’ Ancien Régime, et les chapelles privées étaient tolérées lorsqu’il s’agissait de familles
éminentes. Appliquant la réforme tridentine, les autorités toulousaines se montrent donc
méfiantes vis-a-vis de la multiplication des chapelles particulieres et domestiques qu’ils

ne peuvent contrdler. L’ordonnance de Jean-Baptiste Michel Colbert de Villarcef sur les

192 C’est le cas pour la Provence. FROESCHLE-CHOPARD (M.-H.), Espace et sacré en Provence (XVI‘-
XX siécles), siécles, cultes, images, confréries, Paris, Le Cerf, 1994, p. 33.

'S GAYE (S.), Les chapelles rurales de Gascogne et du Pays Basque du XVI° siécle au XVIII siécle :
signes d’une culture religieuse identitaire et relais d’un catholicisme actif dans les campagnes, Doctorat
d’Histoire moderne sous la direction de A. Tallon, Université de Paris IV, 2011.

" MARTIN (Ph.), Les chemins du sacré : paroisses, processions, pélerinages en Lorraine du XVI° siécle
au XIX° siécle, Metz, éditions Serpenoise, 1995, p. 91.
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chapelles domestique de 1694 I’atteste'””

. Ainsi les détenteurs de chapelles domestiques
doivent remettre leurs titres et permissions aux autorités compétentes car la
multiplication des lieux de culte est préjudiciable aux églises paroissiales et a la
célébration de la messe dominicale. On trouve cependant plusieurs exemples de
fondations de chapelles privées par des seigneurs ou d’éminents personnages
toulousains dans des propriétés de campagne. Ces oratoires privés nécessitent d’étre

desservis par des prétres et devraient posséder les ornements nécessaires a la célébration

1
de la messe'”®.

Au XVII® siécle, un certain nombre d’oratoires champétres sont en réalité
d’anciennes églises paroissiales ou I’on a conservé I’habitude d’un culte ; dans 25% des
cas, ces oratoires champétres sont situés au cceur de cimetiéres. A Bouloc, ’oratoire
Saint-Cristal ou Saint-Christophe, bati de parois de terre et en trés mauvais état, est situé
au cceur du cimetiére de la paroisse'”’. A Gargas, ’ancienne église paroissiale se trouve,
sous I’invocation de Saint-Pierre, « avec un autel tout nud, sans porte, ni image, ni

1
revenu » 98.

Des oratoires champétres sont aussi situés sur le bord des chemins, a des lieux

ou les dévotions anciennes se sont maintenues. Par exemple, a Colomiers, il existe :

Un oratoire de Notre-Dame sur le grand chemin de Toulouse ou il faut qu’il y ait une

lampe allumée tous les samedis, les aumones, faictes par les pélerins sont recues par

les bailles et employées a la lumiére de 1’oratoire'”.

Cet oratoire a une notoriété locale et extra-paroissiale car il regoit des pelerins. Des

marguilliers, peut-&tre ceux de 1’ceuvre paroissiale, ont en charge son entretien et y

1 . . .
%« Nous avons Ordonné et ordonnons, que tous ceux qui sont dans I’usage d’avoir des chapelles

domestiques, ou ils font dire la Messe, dans 1’étendiie de nbtre Diocése, remettront devers Nous les
permissions et titres, en vertu desquels ils prétendent avoir ladite faculté, et ce dans un mois apres la datte
de nétre présente Ordonnance » (ADHG, 1 G 398, piéce 71)

1% ADHG, 2 MI 826. Requéte adressée a ’archevéque de Toulouse par Mathurin Dutaillis, demandant
I’autorisation de faire reconstruire un oratoire privé sur son bien de campagne. Autorisation accordée par
I’archevéque Joseph de Montpezat, le 18 septembre 1681 ou encore ADHG, 2 MI 859. Supplique
adressée a I’archevéque par Jean Potier, avocat au Parlement, demandant 1’autorisation de faire célébrer la
messe dans son oratoire domestique, octobre 1642 ; 2 MI 883. Requéte adressée a 1’archevéque par dame
Gabrielle de Guerrier, veuve de Frangois de Clary, baronne de Montégut, demandant permission de faire
célébrer la messe dans la chapelle de son chiteau, 1640 ; 2 MI 750. Montpitol : requéte adressée a
I’archevéque par le recteur touchant une chapelle que le seigneur de Montpitol avait fait construire dans
son chateau avec réponse de 1’archevéque.

"7 En 1643, il est mentionné la chapelle « Saint Cristal, ruinée et reste le cimetiére » (ADHG, 2 MI 813).
198 Au cours de la visite de 1615, on cite : « Une église Saint-Pierre, servant de cimeticre, estant
anciennement 1’église principale. Un oratoire Saint-Alby » (ADHG, 2 MI 845).

19 ADHG, 2 MI 822. Visites du 4 septembre 1596 et de 1650.
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, ) , . .. .
récoltent des fonds pour le luminaire®. Par dévotion, les paroissiens se rendent aussi
dans ces oratoires ou sanctuaires pour des processions régulieres, c’est le cas par
exemple a Azas malgré 1’état de ruine de I’oratoire champétre, ou au Burgaud ou I’on

: . r . 201 . . .y .
vient dire des messes par dévotion”™ . Certains sont particuliecrement bien entretenus,
preuve de I’importance dans le culte paroissial des édifices secondaires. Ainsi, a

Lavernose-Lacasse, le visiteur affirme :

Sur le chemin au milieu du village, [un oratoire] dédié a Notre-Dame, ou I’on dit la
messe fort souvent, en forme d’une petite chapelle bien bastie, autel de pierre, pierre

sacrée, trois nappes, quatre petits carreaux, quatre bouquets de fleur, quatre vases de

terre, un devant d’autel, un tableau de la Madeleine”.

Il semble cependant que I’exemple de 1’oratoire Notre-Dame situé¢ dans le bourg de
Lavernose-Lacasse soit une exception car dominent les termes « ruinés », « détruits »,

« mal entretenus » dans les descriptions.

Il est difficile de saisir la période de fondation de ces chapelles. La pratique
religieuse était ancienne, remontant parfois aux premiers temps de la christianisation”.
Beaucoup de ces lieux ont été détruits pendant les guerres de Religion, c’est le cas par
exemple a Montgiscard®™. De plus, une mention de fondation de rente apparait dans de
rares cas. La chapelle de I’oratoire, a Castelnau d’Estrétefonds, située « en bas du
village » sans autre précision, sert au service d’un obit. Il y a une telle désorganisation
des cultes a la fin du XVI® siécle qu’il est souvent fait peu de cas des fondations et des

revenus qui y sont attachés. Ainsi, a Auriac, 1’oratoire de Notre-Dame dispose d’une

200 parmi ces lieux de pelerinages locaux, Georges Baccrabére cite Mauvaisin, Saint-Léon, Colomiers,
Cornebarrieu, Saint-Félix ou Saint-Vincent. BACCRABERE (G.), « La pratique religieuse », op.cit., p.
295.

21 visite de Notre-Dame des Aubes en 1661. « La chapelle est fort entienne, le recteur n’a aucune
mémoire de sa fondation et de temps immemoriel, avoit appartenu au Burgaud, que la coutume est d’y
aller en procession de 1’église paroissiale et d’y célébrer la sainte messe le lundi de Pasques et les quatre
festes principales de la Vierge et y prescher le lundi de Pasques » (ADHG, 1 H 414, fol. 228). La chapelle
est devenue un lieu de péelerinage a la suite des souhaits de certaines paroisses de disposer d’un lieu de
culte a la Vierge Marie pour les protéger des épidémies de pestes. Un prétre membre de I’ordre devait y
assurer le service divin sans interruption jusqu’en 1789. Voir BASSAS (H.), Les pélerinages a Notre-
Dame, diocése de Toulouse, Tournefeuille, Librairie Jouanaud, 1996, p. 50.

22 ADHG, 2 MI 858, visite de 1639.

293 1 ’oratoire Saint-Christophe entre Bouloc et Villeneuve-lés-Bouloc est situé sur la place d’un ancien
lieu sacré gaulois et a proximité d’une source.

294 ADHG, 2 MI 884, la visite de 1596 mentionne quatre oratoires champétres, tous détruits.
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. . 2 .
terre avec un revenu de quarante ou cinquante livres’”. Mais dans la plupart des cas

rox \ 2
repérés, les revenus sont trés modestes™.

A contrario, un certain nombre de sanctuaires sont créés pour la dévotion a
Notre-Dame et ils le sont sous le contrdle de 1’évéque. En effet, 1’évéque place des
congrégations pour entretenir certains lieux de culte qui deviennent des lieux de
péelerinage, nous le verrons plus tard. La spiritualité de ces congrégations vient donc

renforcer la mission des curés.

A 1la lecture des ordonnances synodales ou pastorales, une trés nette volonté de
resserrer les cultes autour de 1’église paroissiale est affirmée. Mais ces lieux de culte,
souvent disparus et parfois remplacés par une simple croix, appartiennent a la mémoire
de la paroisse. L’exemple de Bouloc nous semble révélateur : les ordonnances de visite
en nom du cardinal de Joyeuse affirment en effet: « Les oratoires qui sont dans la
paroisse sans revenu seront rasés et une croix plantée a leur place »*°’. On note la réelle
volonté de contrdler les lieux de culte ruraux, avec un resserrement de la communauté
religieuse autour d’une église officielle et contrdlable. Les lieux de culte secondaires ne
sont acceptés que s’ils sont entretenus, que s’ils servent aux processions ou aux
dévotions particulieres, que s’ils sont conformes aux normes tridentines et non pour y

maintenir des dévotions populaires suspectes.

C. Le culte des saints comme fondement d’une
identité

Les titulatures d’églises permettent-t-elles de définir une aire religieuse et sacrée
originale ? Cette question se place au cceur du renouveau de I’histoire du culte des

saints au Moyen Age et & I’époque moderne, afin de saisir I’empreinte de la religiosité

205 ADHG, 2 MI 803, visite de 1596 par Jean Chabanel.

26 L*église de Saint-Jean de Chamade, qui étoit la principale paroisse, maintenant démolie sauf un seul
autel ou on va dire une messe le jour de la saint Jean, et cette église appartient certains bouts de terre,
incultes, de revenu de 20 sous environ, laissés pour la lumiére du jour de la féte d’icelle église, en
laquelle le cimetiére de la paroisse est encore » (ADHG, 2 MI 816, visite de 1596).

27 ADHG, 2 MI 812, ordonnance rendue par le cardinal de Joyeuse, 1596.
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dans un espace donné™®. 11 faut comprendre le role des saints en tant que protecteurs
spirituels de la paroisse et de la communauté, méme s’ils interrogent d’abord sur le
temps de la fondation. Grace a la cohorte des saints tutélaires, 1’ordre civique et
religieux peut se reconstruire sans risque. La paroisse en constitue un cadre apaisé et
restreint, ou s’effectue le retour des traditions religieuses. De plus, le dioceése de
Toulouse s’inscrit tres certainement dans une aire que I’on peut qualifier de régionale,

ou des dévotions communes se sont affermies au fil des siécles.

Grace au pouillé et aux visites pastorales, nous avons analysé trois cent
cinquante-et-un édifices religieux””’. Il ne semble pas y avoir de distinction, pour le
diocése de Toulouse, entre le saint titulaire de la paroisse et le saint de 1’église*'’. Tout
d’abord, aucun saint ne se distingue véritablement dans la titulature des églises,
contrairement a ce que 1’on peut observer en Provence ou le culte de la Vierge se
distingue trés nettement des autres’''. Sur I’ensemble de soixante-et-onze dédicaces
recensées, celles de Notre-Dame sont majoritaires avec cinquante-quatre titulatures,

mais ce résultat ne forme que 15,3% de I’ensemble des dédicaces.

2% Citons notamment les travaux d’Eric Suire. SUIRE (E.), Sainteté et Lumiéres : hagiographie,
spiritualité et propagande religieuse dans la France du XVIII siécle, Paris, H. Champollion, 2011, 519
p; La sainteté francaise de la Réforme catholique, XVI-XVIII siécles : d’aprés les textes
hagiographiques et les procés de canonisation, Pessac, PUB, 2001, 506 p ; LE GALL (J.-M.), Le mythe
de Saint-Denis : entre Renaissance et Révolution, Seyssel, Champ Vallon, 2007, 536 p ; COLIN (M.-H.),
Les Saints lorrains : entre religion et identité régionale (fin XVI°-fin XIX°), Doctorat d’Histoire moderne
sous la direction de Ph. Martin, Université de Nancy, 2006, publiée sous le titre : Les Saints lorrains entre
religion et identité régionale, Nancy, Stanislas éditions, 2010, 284 p.

299 ADHG, 1 G 348 ; LESTRADE (1.), Le pouillé du diocése de Toulouse en 1538, op.cit.

21 RESTIF (B.), La Révolution des paroisses, op.cit., p. 267.

2!l FROESCHLE-CHOPARD (M.-H.), « L’espace et le sacré au XVIII® siécle : géographie des cultes
d’aprés la carte de Cassini », ABPO, vol. 90, n°2, 1983, p. 210.
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Figure 1. — Répartition des dédicaces principales des églises paroissiales du diocése de Toulouse

Dans le diocése d’Albi de la fin du XVII® siécle, on retrouve une proportion
identique de saints et de titulatures®'>. La Vierge arrive aussi en téte des titulatures dans
les diocéses languedociens de Saint-Pons ou Carcassonne’'’. Saint Pierre arrive, a
Toulouse, en deuxiéme place avec 14% des édifices dédicacés, suivi de prés par saint
Martin, 10,8 % des dédicaces. Ces cinq premiers cultes, Notre-Dame, saint Pierre, saint
Martin, saint Jean-Baptiste et saint Sernin forment ainsi 50% des dédicaces. On trouve
donc une préférence pour les dédicaces aux apoétres et aux saints de I’écriture, c’est le

cas avec André, Pierre ou Barthélémy.

Puis I’on rencontre un grand nombre de saints évéques, Martin au premier chef,
mais aussi des évéques de Toulouse, Sernin, Exupére ou Germier, qui évangélisa la

vallée de Garonne et qui batit le monastére d’Ox & proximité de Muret*'*. Saint Rustice,

212 CABAYE (0.), GRAS (G.), L Albigeois au XVII siécle, p. 67.

23 BOUYSSOU (M.), « Les saints titulaires des paroisses : comparaison entre le Languedoc et le sud du
Bassin parisien », dans , VENARD (M.), JULIA (D.), éd., Sacralités, culture et dévotion, bouquet offert a
Marie-Héléne Froeschlé-Chopard, Marseille, La Thune, 2005, p. 53.

1% On rencontre une dédicace a Germier, évéque de Toulouse a six reprises. Germier fut évéque de
Toulouse au VI°siécle. Il opéra plusieurs miracles, tels que des guérisons de malades ou en faisant jaillir
une source d’eau. Il meurt & Ox et est enseveli dans 1’église de Muret. Ses reliques sont vénérées (voir
chapitre VI, p. 301)

94



évéque de Cahors au VI siécle, fut enterré dans 1’église paroissiale du village de Saint-
Rustice entre Toulouse et Montauban, et se produisirent un grand nombre de miracles
sur sa tombe. Nous notons de fait la prééminence parmi les saints évéques du culte de
Martin dans le diocése de Toulouse, montrant que le saint évéque de Tours, qui a
partagé son manteau avec un déshérité, est important dans I’ensemble de la France.
Enfin, bien entendu, le premier évéque de Toulouse, Sernin, est particulierement
développé dans les campagnes autour de Toulouse. Les saints invoqués sont enfin des
saints martyrs, tels Julien soldat romain converti au christianisme et martyrisé en 304 ou
Blaise. Ils connaissent un certain succés pour la titulature des églises”'”. Cette titulature
révele I’ancienneté de la christianisation. Le poids de saints régionaux est aussi
important : sainte Foy, martyre agenaise du III° siécle est la protectrice de quatre églises
paroissiales, sainte Quitterie, martyre toulousaine du V° siécle, est la protectrice de deux
¢glises annexes. Il y a donc une forte réputation régionale des saints, contribuant a
forger une identité¢ toulousaine et catholique. Les lieux de culte auxquels ils sont
attachés sont les marqueurs d’une mémoire locale et catholique. Lorsque des dédicaces
évoluent au cours des siccles suivants, c’est cependant toujours en faveur de Notre-

Dame.

Le diocese de Toulouse est donc un espace original a la fois dans le royaume de
France mais aussi dans le Midi. Il fut marqué par une catholicité ostentatoire, avec un
nombre d’ordres religieux qui font de Toulouse une ville sonnante voire méme une ville
sainte. Ces ordres religieux se sont aussi fortement implantés dans le diocése,
notamment le long de I’axe de la Garonne. Constamment obsédés par les incursions
dévastatrices des protestants durant les troubles, les Toulousains conservent une
mémoire des guerres de Religion et de I’épisode de 1562 durant tout le XVII® siécle.
Grace au zele du parlement et de ses conseillers, ils ont une haute opinion de leur

mission religieuse.

Il se dessine aussi une forme originale de religiosité, avec 1’impact des saints,
mais aussi le culte marial, dont les fondements s’affirment a 1’époque moderne. De plus,

le diocese, avec son réseau paroissial, apparait comme un cadre administratif formel,

21 . A . . . . , . R . .

> Julien peut aussi étre Julien I"Hospitalier, un saint légendaire du Moyen age, qui se retira dans une
forét comme passeur de fleuve, apres avoir tué ses parents. Il se transforma comme par miracle en saint
apres avoir aidé un lépreux.
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mais indissociable de I’ceuvre de réforme qui s’engage a I’initiative du cardinal de
Francgois de Joyeuse en 1590. C’est en effet a partir de structures existantes ou de

rouages diocésains nouveaux que les autorités religieuses imposent la réforme.
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CHAPITRE II.

« Des Argus qui ne sommeillent point »
L’ARCHEVEQUE ET LE GOUVERNEMENT
DU DIOCESE

Ce doivent estre des Argus*'® qui ne sommeillent point, des estoiles
qui ne se couchent point, des lampes qui ne s’esteignent point mais
qui luisent, et éclairent continuellement aux armes que Dieu leur a
commises et dont ils sont responsables®'”.

H. Bénévent, Harangue funébre du cardinal de Joyeuse, 1616.

Lors de la harangue funebre du cardinal de Joyeuse, en 1615, il est rappelé les
hauts-faits de ce grand personnage. Introducteur, dés 1590, de la Réforme catholique
dans le diocese, il avait convoqué un concile provincial d’inspiration borroméenne,
réformé les monastéres, remis dans le droit chemin son clergé, contribuant ainsi a la
grandeur de 1’Eglise catholique. Toulouse, bénéfice attractif, attira sur son si¢ge nombre
d’éminents ecclésiastiques. Mais furent-ils les éminences grises de la réforme
tridentine ? Au sein de sa province ecclésiastique, le si¢ge toulousain agissait-il comme
un moteur ? En effet, I’image traditionnelle de 1’évéque est celle d’un pasteur au XVII®
siécle tandis qu’il deviendrait un administrateur au XVIII® siécle. Ce schéma
correspond-il aux évolutions du XVII® siécle toulousain ? L’archevéque, homme
puissant et riche, certes, voyait son pouvoir entaché¢ et mis a mal par une autre
institution, non moins influente en matiere religieuse, le parlement. Les conflits se
succéderent mais n’empécherent pas la mise en place d’une réforme, relativement
précoce, avec ’aide de conseillers choisis. L’existence d’une chancellerie épiscopale
efficace, mais aussi de conseillers choisis dans les chapitres, permirent-ils la mise en
place d’une réforme efficace ? Ces personnages furent-ils d’actifs relais d’archevéques

parfois fantomes ?

2% Argus pour le grec Argos. Argos est dans la mythologie grecque un géant « Avoir des yeux
d’argos » signifie étre lucide et vigilant.

21" BENEVENT (H.), Harangue funébre, consacrée d [’heure mémoire de illustrissime cardinal de
Joyeuse, Paris, J. Mesnier, 1616, p. 53.
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I. Les archevéques de Toulouse,
des hommes de pouvoir ?

Huit prélats se sont succédés sur le trone archiépiscopal entre 1588 et 1710.
Certaines personnalités étaient des célébrités du temps. Tous ne se sont pas faits
remarquer par leur dynamisme réformateur, comme le célebre cardinal de La Valette,
qui ne fit jamais son entrée. Attribué par le roi, parfois en récompense de bons et loyaux
services, I’évéché était tout d’abord un bénéfice attractif grace a son importante mense.
Toulouse était certainement [’aboutissement d’une carriére épiscopale de par les

responsabilités qui incombaient a I’archevéque.

A. Un homme riche

La question des rapports entre I'Eglise et I’argent est primordiale car elle nous
semble étre le nerf de la réforme dans la mesure ou, dés le début du XVII® siécle, il
fallut reconstruire une grande partie des édifices religieux du diocése. L’Eglise ne cesse
de s’enrichir sur la période étudiée. Ainsi, les institutions religieuses se constituérent
des cette date, et jusqu’a la veille de la Révolution, d’immenses patrimoines qui

contrastent avec 1’atonie économique de la ville.

Malgré I’important démembrement du Moyen Age, 1’archevéché de Toulouse
restait le diocese le plus riche de la province ecclésiastique et cette opulence bénéficiale
ne cessa d’augmenter entre le XVII® et le XVIII® siécle, confortant la tendance déja mise
a jour par Emmanuel Le Roy Ladurie : « grace a la remontée des dimes, au prélévement
accru sur la terre, un sang plus riche irrigue I’Eglise de France au temps de Bérulle et de

. . , . 21 .. . \
saint Francois Régis »*'*. Ainsi, dans le diocése de Toulouse, le revenu annuel moyen

28 LE ROY LADURIE (E.), Les paysans de Languedoc, Paris, SEVPEN, 1966, p. 480.
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par kilométre carré était multiplié par douze entre 1516 et 1760°'°. En 1760, le revenu
cumulé de I’archevéché de Toulouse atteignait plus de 800 000 livres tournois, soit en
moyenne quatre fois plus que les évéchés de la province ecclésiastique. 1l faut dire
qu’hormis celui de Pamiers, le diocese de Toulouse était le plus étendu de la province.
L’Eglise jouissait donc d’importants revenus, grice a sa propriété terrienne. Le
chanoine Jean Contrasty donne I’exemple des chapitres Saint-Etienne et Saint-Sernin a
la veille de la Révolution : 54 770 livres de rente pour le chapitre Saint-Sernin et 50 641
livres pour le chapitre Saint-Etienne. Certes, ces revenus sont postérieurs d’un siécle a
notre étude mais ils permettent de saisir la vitalité religieuse qui s’engagea a la suite des
guerres de Religion et qui se poursuivit tout au long du XVII® siécle grice aux revenus
de la terre™®’. Le produit de la dime est en effet considérable : a la fin de 1’Ancien
régime, les chapitres de Saint-Sernin et de Saint-Etienne percoivent respectivement
chaque année 103 000 et 218 000 livres de dimes, tandis que 1’archevéque en percoit
180 000 livres et les bénédictins 50 000 livres®'. Cette augmentation du revenu est
d’autant plus étonnante que la conjoncture est mauvaise ; il faut I’expliquer par le fait
que les institutions religieuses, d’autant mieux organisées, percoivent avec plus

e 222
d’efficacité leurs revenus™.

1. La question de la mense épiscopale

Depuis Constantin, I’Eglise a le droit de posséder des biens, dont les revenus
servent a la subsistance des ecclésiastiques. L’évéque recoit donc, au moment de son
investiture, un ensemble de revenus qui forment une mense épiscopale, indissociable de

. 22
sa fonction®%.

Marc Venard a démontré que, pendant les guerres de Religion, la fortune

ecclésiastique appartient a des individus : des seigneuries, avec des droits de justice, des

219 PERRIN (Ch-E), op.cit, p. 197. Le seul diocése qui dépasse celui de Toulouse est le diocése de
Mirepoix si I’on considére la richesse par km®.

220 CONTRASTY (J.), chanoine, « Les splendeurs religicuses de Toulouse évanouies pendant la
Révolution », R.H.T., t. XXI, 1934, p. 149-150.

2L TAILLEFER (M.), Vivre a Toulouse, op.cit., p. 325.

222 L ACHIVER (M.), Les années de misére : la famine au temps du Grand Roi, Fayard, 1991, 573 p.

22 PERONNET (M.), Les évéques de I'ancienne France, Lille, Atelier de reproduction des théses,
diffusion H. Champion, 1977, t. 1, p. 555.
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péages, des taxes sur les marchés, cens, lods, des dimes, des rentes constituées, le casuel
ou encore les quétes. L’évaluation de cette richesse donne lieu a des inventaires
périodiques et Nicolas Froumenteau évalue ainsi la fortune ecclésiastique a 18,2

millions de livres en 1580°%*

. Joseph Bergin a, de plus, étudié¢ I’ensemble des revenus
des dioceses frangais au cours du Grand Siecle. Dans un large Sud-Ouest, dominent les
dioceses riches et Toulouse ne fait pas exception. Il cite pour cela plusieurs sources
dispersées chronologiquement. Pourcelet, banquier expéditionnaire en cour de Rome, se
chargeant des provisions épiscopales, a laissé un registre avec, pour chaque diocese, les
montants des bénéfices consistoriaux au début du siécle. Le Pouillé royal de 1648 est
aussi une excellente source d’information sur I’étude de revenus des évéchés et des
abbayes en commende, offrant des données a peu pres identiques a celles de
I’assemblée de 1641. Ainsi, le diocése de Toulouse, selon Pourcelet, fournit 30 000
livres de revenus puis, au moment de I’assemblée de 1641, 40 000 livres et enfin, entre
1650 et 1670, 53 000 livres de mense épiscopale. Les revenus sont donc croissants et

1’évéché de Toulouse est un bénéfice particuliérement attractif*>.

Il s’aveére que la composition de la mense joue un rdle important dans les
revenus ecclésiastiques, surtout au XVIII® siécle, et nous pouvons considérer
I’accroissement constant des revenus & partir de 1590**°. La plupart des revenus de
I’archevéché proviennent des baux pour des exploitations affermées, auxquels
s’ajoutent des dimes et des droits féodaux. Nous possédons tout d’abord des comptes,
malheureusement incomplets, pour I’année 1597, qui font état des différents revenus du

cardinal de Joyeuse.

224 VENARD (M.), « La situation financiére du clergé pendant les guerres de Religion », dans PACAUT

(M.), FATIO (0.), dir., L hostie et le denier : les finances ecclésiastiques, du Haut Moyen-dge a l’époque
moderne, Genéve, Labor et fides, 1991, pp. 119-120.

22 BERGIN (J.), Making the french episcopate, op. cit., p. 114.

226 Au XVIII® siécle, M. Peronnet montre que la plupart des revenus de I’archevéché consistent en dimes,
dont le produit a augmenté de 30 000 livres entre 1740 et 1760 grace a I’augmentation du prix du grain.
Cela explique que le revenu de 1’évéché atteigne 163 000 livres en 1790. PERONNET (M.), op.cit., p.
576.
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Affermes de I’archevéché en 1597 12 247 livres
Eaunes 1000 livres
Saint-Sernin 4150 livres
Aurillac 1666 livres 40 sous
Pensions 1925 livres
Restes des années passées 400 livres
Restes de Mr Tiffault 2466 livres 40 sous
Total de revenus 23855 livres

Tableau 4. — Les revenus épiscopaux du cardinal de Joyeuse en 1597°%7

Mais nous pouvons aussi nous appuyer sur les comptes des années 1608 et 1662 dont le
détail est situ¢ en annexe™®. Certains des revenus subissent une augmentation
considérable, comme les carnelages de Verfeil dont le produit est multiplié¢ par trois ou
encore les revenus issus des propriétés du Bourg-Saint-Bernard qui sont multipliés par
cinq entre 1607 et 1662. Le revenu total de la mense épiscopale monte donc a plus de

58 533 livres tournois en 1662.

Il s’est produit une augmentation trés importante des revenus de 1’archevéché
entre 1597 et 1607 alors qu’entre 1607 et 1663, les revenus épiscopaux n’augmentent
qu’assez peu. Apparaissent ici les désordres causés par les troubles civils et religieux, le
manque de suivi dans 1’administration ainsi que sa nécessaire reprise en main. Cette
mense ¢€piscopale, composée essentiellement de baux a ferme, assure de fait a
I’archevéque un confort financier remarquable. L’archevéque est ainsi certainement un

des hommes les plus riches de Toulouse.

2. Des charges liées a la fonction épiscopale

Le revenu brut de I’archevéché est en effet grevé d’un certain nombre de
charges. Elles concernent les aumdnes, les prédicateurs qu’il faut payer, les réparations
diverses et variées, les gages, dons et pension et bien entendu les décimes. A ces
dépenses, s’ajoutent des frais de maison et des dépenses extraordinaires, telles que les

frais de proces ou les annates. Le compte de 1653 est a ce sujet intéressant.

227 ADHG, 1 G 718, non estampillé. Compte incomplet

228 ADHG, 1 G 380, « Estat au vray des receptes et despances fait par M® Jean de Tifault, chanoine de
Saint-Sernin et vicaire général de I’archeveque, économe de 1’archevesché » (année 1607-1608). ADHG,
1 G 718, Etat de charges et revenus de I’archevéché, XVI-XVII® siécles, registre sur 1’état de recettes et
de dépenses de I’archevéché pour I’année 1662. Volume I, Annexe n° IIT, p. 561
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Types de dépense Montant
Décimes ordinaires et extraordinaires 9000 livres
Prédicateurs 1288 livres
Réparations 3000 livres
Pensions universitaires et jésuites 500 livres
Gages et offices 5200 livres
Frais du vicaire de Saint-André 120 livres
Flammes et processionnaires 89 livres
Repas au chapitre la veille de Saint-Jean 200 livres
Bougquets au parlement 600 livres
Dégéats matériels 10 000 livres
Enregistrement des lettres et publications 600 livres
Salaires et dépenses d’experts 500 livres
Estimation de I’annate (ou bulles de I’archevéché) 40 000 livres
Frais de proces 800 livres
TOTAL 71897 livres

Tableau 5. — Dépenses ordinaires et extraordinaires de I’archevéque Pierre de Marca en 1653°%

Il est étonnant de trouver dans ce document la mention de 1’annate car Pierre de
Marca chercha a tout prix a s’en démettre. Le montrant avait semble-t-il été fixé a 4 000
florins, soit I’équivalent de 25 000 livres tournois pour I’expédition des bulles — somme
qui différe du compte ci-dessus — et il tenta pendant plusieurs années d’obtenir une
réduction de cet impét vers le pape, en raison de ses difficultés financiéres™. Certaines
dépenses sont incompressibles”'. Cependant, si I’on ote les dépenses extraordinaires
comme le paiement de ’annate mais aussi les dépenses extraordinaires lies a des
conditions météorologiques désastreuses, on peut estimer que le revenu net de
I’archevéque, vers la moiti¢ du siecle, est de 30 000 a 40 000 livres par an. Le méme
calcul peut étre effectué sous I’épiscopat du cardinal de Joyeuse dont les comptes sont
d’une tenue exemplaire. En effet, en 1607-1608, le total de ses revenus, en additionnant
ceux de certains bénéfices possédés dans le diocése, tels que les abbayes d’Eaunes et de
Saint-Sernin, est de 62 907 livres. Ses dépenses — sans compter les décimes — atteignent
un peu plus de 10 000 livres. On peut donc estimer que le bénéfice net du cardinal
atteint en cette année environ 40 000 livres tournois de revenu®” Cet archevéque

apparait comme le modéle du parfait gestionnaire. De plus, I’archevéché, apres son

22 ADHG, 1 G 718, registre.

2% GAQUERE (F.), Pierre de Marca (1594-1662), Sa vie, ses aeuvres, son gallicanisme, Paris, Le
Thielleux, 1932, p. 245-251. 11 affirme qu’il était accablé de dettes en 1646, menacé de voir ses meubles
saisis, n’ayant plus de crédit. Le roi accorde a Marca, le 15 octobre 1654 une pension annuelle de 4000
livres sur 1’évéché de Castres, en guise de complément financier.

3! Des pensions sont par exemples versées aux vicaires généraux, probablement de 2000 a 3000 livres
par an.

*? ADHG, 1 G 381.
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départ pour Rouen, lui procurait encore une énorme manne financiere, ce qui explique

sa participation a la reconstruction de la cathédrale apres I’incendie de 1609.

Le roi attribuait aussi des abbayes aux évéques: la commende permettait
I’attribution de bénéfices réguliers a des séculiers, contrairement aux régles canoniques,
et nombre d’évéques toulousains furent aussi abbés commendataires. Le cardinal de
Joyeuse réussit par exemple le tour de force de se faire €lire abbé de Saint-Sernin (1599-
1615)*. 11 cumule d’ailleurs un nombre important de bénéfices dans le diocése,
notamment le prieuré de la Daurade, entre 1591 et 1598, les abbayes d’Eaunes et de
Grandselve de 1612 a 1615. Il posseéde aussi en commende les abbayes de Marmoutier,
Saint-Florent, Fécamp, Mont-Saint-Michel, La Grace ou encore Aurillac. Tous ces
bénéfices lui apportaient des revenus immenses, probablement de plus de 200 000 livres
chaque année pour ces seules abbayes en commende. Il profita aussi des guerres de
Religion et des aliénations du temporel pour s’enrichir un peu plus, en rachetant les
terres aliénées par le chapitre de Carcassonne et certaines terres de I’évéché d’Alet™.
Ajoutons a cela que le cardinal de Joyeuse posséda de maniére conjointe les sieges de
Narbonne et de Toulouse puis de Toulouse et de Rouen 4 partir de 1604>*°. 1l se démet
en effet une premiere fois, en 1605, de I’évéché toulousain en faveur du cardinal de La
Valette, sans résultat, puis, une deuxiéme fois, en 1614. Le cardinal de Joyeuse continue
donc a toucher simultanément les revenus de ces évéchés. Le registre de ses affaires
montre fort bien que le cardinal continue a percevoir les revenus toulousains jusqu’en
1614, tout en concourant aux charges importantes telles que la reconstruction des

r1: 2
églises™ .

23 JULIEN, D ors et de priéres, op.cit., p. 120.

% LESTRADE (1.), Les Huguenots, op.cit., p. 52 ; ADHG, 3 E 12554 : « 1596-1618. Registre particulier
des affaires de monseigneur le Cardinal de Joyeuse, archevesque de Toulouse, retenu par feu Du Jarric,
notaire », fol.

5 Daprés J. Bergin, op.cit., p. 113. La mense de Narbonne est d’aprés Pourcelet de 30 000 livres, celle
de Rouen est de 25 000 livres.

B HGL, t. X1V, p. 708 ; voir ADHG, 1 G 380 ou 3 E 12 554 pour la gestion de ses affaires financiéres.
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B. Le pouvoir de I’archevéque dans les paroisses
est-il incontesté ?

En droit canonique, le bénéfice se définit comme le droit de percevoir les

. . , - . . . o . . £237

revenus de certains biens ecclésiastiques en raison du service divin qui y est attaché™".
Mais il existe différentes catégories de bénéfices. L’archevéque de Toulouse n’apparait
pas comme la seule autorité sur les paroisses du diocese, et celle-ci est mise a mal par la
multiplicité des institutions religieuses ou laiques qui y interviennent. Pourtant, dans le

diocese, a bien des égards, I’archevéque conserve une autorité prédominante.

Les curés sont nommeés a leur bénéfice par un patron de paroisse — parfois laic
mais principalement ecclésiastique — qui intervient dans le processus de nomination a la
cure. Dans ce cas, un grand nombre de paroisses pouvaient échapper a la nomination de
I’archevéque™®. Le droit de présentation est aussi appelé droit de patronage et consiste
en la désignation d’un titulaire de bénéfice par des personnalités, I’archevéque se
réservant toujours I’institution canonique. Nous pouvons établir la répartition du
patronage des cures a partir des visites pastorales qui comportent la mention du patron
ou du collateur du bénéfice, complétées par des états du clergé, qui précisent tres
clairement I’identité du collateur et du présentateur. L’archevéque de Toulouse semble
dominer le processus de nomination aux cures. Dans le rapport ad limina, la moitié des
paroisses — 94 environ — sont a la collation et a la pleine disposition de 1’archevéque,

mais ce rapport est incomplet™”.

ZTPONCET (0.), « Bénéfices ecclésiastiques », Dictionnaire de I’Ancien régime, p. 151-155.

2% Dans le diocése de Beauvais, I’archevéque patronne 87 cures sur 393, dans le diocése de Reims, 32
cures sur 517 alors que dans le diocése de Paris, environ la moiti¢ des cures sont a la nomination de
I’archevéque. Voir BONZON (A.), L esprit de clocher, op.cit.,

29 CONTRASTY (J.), chanoine, Cing visites, op.cit., pp. 31-34.
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Autres présentateurs;
24%

¥ Chapitre Saint-
Etienne; 8%

¥ Chapitre Saint-
Sernin; 8%

¥ Chapitre Saint-Félix y

de Caraman; 5% Malte; 6%

Figure 2. — Les principaux patrons présentateurs aux cures du diocése de Toulouse

En effet, cent une paroisses sont en réalité a la présentation de 1’archevéque qui nomme
donc dans la moiti¢ des cas. Celui-ci domine particulierement le processus de
nomination dans les archiprétrés de Gardouch avec 67% des paroisses sous son
patronage puis de Verfeil avec 80% des paroisses sous son patronage®*’. Cela n’est pas
surprenant car la temporalit¢ de 1’archevéque s’étend tout particuliérement dans la
région de D’archiprétré de Verfeil et une petite partie de celui de Gardouch. Des
religieux, comme 1’abbé de Grandselve ou I’abbé du Mas-Grenier dominent la région
ou leur monastere est implanté. En tant que prieurs de ces lieux, ils touchent aussi la

grosse dime, qui constitue — nous le rappelons — ’enjeu véritable au sein de la paroisse.

Pourtant, le systeme se complique lorsque les curés interviennent a un moment
donné du systéme de nomination au bénéfice. En effet, les bénéficiers ont la possibilité
de résigner en cour de Rome et si théoriquement, le pouvoir de 1’archevéque est majeur,
cela amenuise considérablement son pouvoir de choix et de nomination des candidats.
Apres I’examen de certaines conditions et formalités, le curé résigne sa cure entre les
mains du pape en faveur d’un ecclésiastique qu’il désigne lui-méme. Il n’a pas besoin
de P’autorisation de son patron ni de 1’évéque pour cela et peut aussi demander une

pension variable a son successeur en fonction de la valeur du bénéfice. Si le recteur

240 yolume 11, carte n° 11. Elle montre bien la répartition du patronage pour le diocése de Toulouse et
pour plus de lisibilité, nous avons regroupé les principaux présentateurs, le tableau, annexe IV, p. 563-
564 présente une liste compléte du patronage.
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résigne seulement « en faveur », il doit le faire avec I’accord de son patron®*'. Tl n’est
pas question d’étudier ici tout le processus du recrutement ecclésiastique qui fera 1’objet
un développement dans le chapitre cing, mais de voir si le processus des résignations
« in favorem » empicte sur le pouvoir de I’archevéque dans le diocese. Entre 1692 et
1693, seize cures différentes sont résignées en cour de Rome dont 12 étaient a la
présentation de I’archevéque®”. Les réalités du systéme bénéficial toulousain nous
montrent donc la puissance de 1’archevéque et les modalités de son action, qui sont

importantes. Pourtant, la pratique de son pouvoir ne se fit pas sans difficultés.

2 BERTHELOT DU CHESNAY (C.), «Le clergé diocésain francais d’aprés les registres des
insinuations ecclésiastiques », RHMC, tome X, octobre-novembre 1963, p. 245.
22 ADHG, 1 G 268, registre des insinuations, 1000 fol., 1692-1694.
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II. Les archevéques de Toulouse, au service du roi et souvent

absentéistes
1588-1605 Francois, cardinal de Joyeuse
1614-1628 Louis de Nogaret, cardinal de Lavalette
1628-1651 Charles de Montchal
1654-1662 Pierre de Marca
1664-1669 Pierre d’Anglure de Bourlemont
1671-1674 Pierre de Bonzi
1675-1687 Joseph de Montpezat de Carbon
1693-1710 Jean Baptiste Michel Colbert de Villarcef

Tableau 6. — Les archevéques de Toulouse entre 1590 et 1710

La personnalité des archevéques de Toulouse est relativement mal connue car
les sources de l’archevéché, relativement éparpillées, n’ont laissé aucun document
personnel, correspondances ou autres éléments qui pourraient nous permettre de mieux
saisir ces hommes®®. Pourtant, un certain nombre d’entre eux furent d’éminents
personnages de leur temps, a la réputation parfois entachée de jansénisme, défenseurs
du gallicanisme ou mandatés par le roi pour des taches de la plus haute importance.
Certains ne font qu’un rapide passage sur leur siege et il est, de fait, d’autant plus
difficile de saisir leur action éphémére’**. De méme, la consultation des fonds de
[’Archivio segreto vaticano, dépourvu de classement géographique, ne permet pas

d’avoir une meilleure vision de ces pasteurs, malgré leur abondante correspondance

2 1 es sources de I’archevéché sont a leur sujet trés lacunaires. Nous pouvons cependant les replacer
dans un contexte économique, tel le cardinal de Joyeuse ou son successeur, le cardinal de La Valette.
C’est en toute logique que nous possédons des documents financiers pour ces deux personnalités en
raison de I’importance des biens pécuniaires et de leur absence de Toulouse. ADHG, 1 G372 a1 G 379,
piéces de proces soutenus par le cardinal de Joyeuse ; 1 G 380 a 1 G 387 ; état au vrai des dépenses et
recettes du cardinal de Joyeuse (1607-1617) ; 1 G 388 a 1 G 395, état au vrai des recettes et dépenses du
cardinal de La Valette.

2% 1 *historiographie est ancienne, notamment : CABAU (P.), « Chronologie des évéques de Toulouse »,
MSAMEF, 1991, p. 111-142 ; CAYRE (G.) Abb¢, Histoire des évéques et archevéques de Toulouse, depuis
la fondation du siége jusqu’a nos jours, Toulouse, impr. L et J.-M. Douladoure, 1873, 646 p;
DELARUELLE (E.), « Quelques archevéques toulousains d’Ancien Régime : Joyeuse, Lavalette, La
Roche Aymon », B.S.A.M.F., 1970, 4™ série, T. 3, p. 25 et 26 ; DELMAS (Jean-Pierre), Jean-Baptiste
Colbert, archevéque de Toulouse, 1687-1710, DES, UTM, 1969, 165 p; GAQUERE (Frangois), Pierre
de Marca (1594-1662), Sa vie, ses ceuvres, son gallicanisme, Paris, Le Thielleux, 1932, 335 p;
LESTRADE (J.) Abbé, « Philippe Cospéan évéque d’Aire, administrateur de 1’archevéché de Toulouse »,
Revue de Gascogne, 1897, p. 237 et suiv.
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avec la Curie romaine. Ces documents nous informent cependant sur les réseaux de ces

hommes d’Etat qui étaient aussi pour quelques-uns d’entre eux aussi des cardinaux.

Depuis quelques années, 1’histoire des évéques a été renouvelée par les travaux
novateurs de J. Baumgartner et surtout de J. Bergin qui a présenté deux prosopographies
monumentales sur les évéques au Grand siécle’”. Ces deux auteurs anglo-saxons ont
une vision différente de I’histoire des évéques. M. Baumgartner porte son attention sur
les actes pastoraux et religieux des évéques et il les analyse donc dans le cadre d’une
politique ecclésiastique. Joseph Bergin a étudié€ les évéques comme groupe. Leur statut,
leurs origines sociales et leurs études lui permettent d’effectuer une prosopographie des
origines des ¢lites épiscopales. L hagiographie a souvent présenté les évéques comme
des héros de la réforme, en faisant des saints hommes, a I’instar de saint Frangois de
Sales ou d’Alain de Solminihac®*. Des évéques-modéles se sont faits connaitre partout
en Europe, comme de nouveaux Borromée>*’, Enfin, I’étude récente de Frédéric Meyer
sur I’entourage des évéques apporte enfin un éclairage nouveau sur 1’entourage de

s oq: ’ . 24
’autorité diocésaine*®.

A. De la résidence de I’archevéque

Dans la lignée du concile de Trente, le concile de Toulouse (1590), dans son

premier chapitre sur les évéques, insiste sur la nécessité de résider et sur le role de

25 BAUMGARTNER (Frederic I), Change and continuity in the French Episcopate. The Bishops and the
Wars of religion, 1547-1610, Durham, Duke University Press, 1986, 324 p ; BERGIN (Joseph), The
making of the French Episcopate (1589-1661), Londres, New Haven, Yale Univesity Press, 1996, 761 p;
BERGIN (Joseph), Crown, church and episcopate under Louis XIV, New Haven, Yale University Press,
2004, 526 p.

26 PETOT (P.), Alain de Solminihac (1593-1659), prélat réformateur : de I’abbaye de Chancelade a
l’évéché de Cahors, Turnhout, Brepols, coll. Bibliotheca victorina, 2009, 2 vol, 1091 p. Une autre thése
traite d’Alain de Solominhac : LACHIEZE-REY (L.) abbé, BAUX (E.), Alain de Solminihac, évéque de
Cahors, 1636-1659, la réforme d’'un diocése au XVII® siécle, sl. sn., 1981, n.p ; SOL (E.), Le vénérable
Alain de Solminihac : abbé de Chancelade et évéque de Cahors, Cahors, E. Delsaud, 1928, 443 p.

2T BERGIN (J.), « L’Europe des évéques au temps de la Réforme catholique », Bibliothéque de I’Ecole
des chartres, t. 154, 1996, p. 511. Citons notamment PLONGERON (B.), « Charles Borromée, exemple
et modéle : son influence en France, XVI*-XIX® siécle », dans San Carlo Borromeo e il suo tempo, Rome,
1986, vol. 1, p. 493-525.

8 MEYER (F.), La Maison de 1’évéque, familles et curies épiscopales entre Alpes et Rhone de la fin du
XVI a la fin du XVIIF siécle, Paris, Honoré Champion, 2008, 621 p.
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I’évéque en tant que pasteur. Homme modele pour ses ministres, il assure sa charge
religieuse et les messes, méditant et lisant beaucoup. Il s’habille sobrement, se
contentant de porter I’anneau épiscopal et la couronne. A table, les évéques de la
province ecclésiastique doivent faire lire les décrets du concile de Trente. Cela montre
qu’avant la réception officielle des canons dans le royaume de France, en 1615, les
préceptes tridentins étaient déja diffusés. Par ailleurs, dans sa vie privée et publique,
I’évéque se situe au-dessus des autres, tout en se comportant de maniére identique aux

curés. Il constitue le modéle du saint homme et du bon pasteur :

C’est une chose non seulement trés mal séante mais trés dangereuse aussi de voir que
ceux que Dieu a commis a la garde de son sanctuaire, et ordonnez comme sentinelles
de sa maison, ou par une trop grande nonchalance croupissent sans rien faire ou par
une trop profonde paresse vivent tousiours comme endormis. C’est pourquoy les
Evesques s’employeront le plus soigneusement qu’ils pourront, a conserver les
peuples qui ont esté baillé a leur charge et réduire les esgarez a rechercher et recouvrer
ceux qui sont perdus®’.

Les extraits du concile provincial forment un idéal vers lequel chacun doit tendre mais il
ne faut certainement pas surestimer le degré de sainteté de ces évéques, dont les pages
d’ Antoine Godeau sont fameuses™". Ainsi, Alexandre Canigiani, archevéque d’Aix-en-
Provence, considéré comme un modele de saint homme, qui organise un concile
provincial en 1585, est en réalité régulierement absent de son diocese. Entre 1575 et
1579, puis entre 1589 et 1593, il confie en effet les tonsures et ordinations a des évéques
suffragants™'. Beaucoup d’archevéques toulousains se sont vus confier des missions
importantes par le roi et ont déserté le dioceése. Certains n’y sont méme jamais entrés :
le cardinal de La Valette est I’exemple le plus connu. Avant lui, le cardinal Francois de
Joyeuse, considéré comme I’introducteur de la Réforme catholique dans le diocese,
n’entre en la ville de Toulouse qu’en 1590, tout en prenant soin, dés sa nomination en
1588 de s’informer sur 1’état de son diocese. Il est en effet régulicrement a Rome,
envoy¢ tout d’abord par Henri III comme protecteur des affaires de France a Rome.
Puis entre 1603 et 1607, il est aussi en Italie ou il travaille aux intéréts d’Henri [V pour
lui assurer le soutien des ecclésiastiques et notamment des cardinaux. Il participe,

notamment par ses négociations — dans I’ombre — a I’¢lection de deux papes aux intéréts

2 Le concile provincial, op.cit., p. 2, p. 181

2% GODEAU (A.), Eloges des évesques qui dans tous les siécles de I’Eglise ont fleury en doctrine et en
sainteté, Paris, F. Muguet, 1665.

1 DOLAN (C.), Entre tours et clochers. Les gens d’Eglise a Aix-en-Provence au XVI® siécle,
Sherbrooke, éditions de 1I’Université de Sherbrooke, Aix-en-Provence, Edisud, 1981, p.
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francophiles. 11 s’agit tout d’abord de Léon XI, qui ne reste sur le trole qu’un mois puis
de Paul V, de la famille Borgh¢se, quoique moins favorable aux intéréts francais que
son prédécesseur”>>. Francois de Joyeuse est donc réguliérement absent de son diocése,
ce qui lui fait écrire aux chanoines de Saint-Etienne : « C’est ce qui m’a fait résoudre a
laisser la place a un autre qui s’acquittera mieux de sa charge que moi »*>°. Le cardinal
de La Valette obtint a sa suite 1’archevéché de Toulouse, au méme titre que d’autres
nombreux bénéfices ecclésiastiques en 1614, devint cardinal en 1627 a I’age de vingt-
huit ans, sans jamais avoir €t¢ promu aux ordres sacrés. Il est I’exemple le plus connu et

emblématique de cet absentéisme €épiscopal, méme s’il n’est pas le seul.

En effet, si I’on considére I’ensemble de la correspondance du cardinal Pierre de
Bonzi avec le Saint-Siége durant I’année 1672, on constate qu’il ne séjourne cette

254 -
>4 Pierre de Marca s’est

année-la qu’un mois a Toulouse, pour son entrée dans la ville
aussi fait remarquer par son absence. Entre 1656 et 1658, il sé¢journe a Paris car le roi le
garde aupreés de lui, mais il ne prend pas non plus possession personnelle de son
archevéché des sa nomination. En effet, il est nommé le 28 mai 1652 par le roi. Son
cousin, I’abbé de Faget, part immédiatement a Toulouse afin de prendre possession du
siége vacant et surtout d’en prélever les revenus®>. En mai 1654, il préte son serment de
fidélité entre les mains du roi puis du pape, par I’intermédiaire de Dominique Séguier,
évéque de Meaux et, en novembre 1654, part pour la tenue des Etats de Languedoc. Ce
n’est que trois mois apres, au début de ’année 1655, qu’il fait son entrée officielle a
Toulouse. Puis, apres deux années d’absence, Pierre de Marca revient a Toulouse le 3
avril 1659 pour accomplir quelques tournées pastorales et administrer le sacrement de
confirmation. Entre juillet et septembre 1659, il est auprés de Mazarin, sur 1’ile des
Faisans, et le 15 septembre, il retourne dans sa cité épiscopale pour I’entrée de Louis

XIV, en octobre 1659.

2 LACOUSSE (M.), Le cardinal de Joyeuse (1562-1615), Thése de I’Ecole des Chartres, 1991. D’autres
ouvrages traitent de I’histoire du cardinal de Joyeuse, en éludant complétement la dimension religieuse :
AUBERY, L 'histoire du cardinal duc de Joyeuse, a la fin de laquelle sont plusieurs mémoires, lettres,
dépéches, instructions, ambassades, relations et autres piéces non encore imprimées, Paris, chez Robert
Denain, 1654 ; VAISSIERE (P. de), Messieurs de Joyeuse (1560-1615), Paris, A. Michel, 1926.

233 Lettre adressée de Rome au chapitre Saint-Etienne, le 29 décembre 1604. ADHG, 4 G 9.

234 ASV, segr. di Stato, Cardinali, vol. 36. 1l réside entre les mois d’aofit et septembre 1672.

23 GAQUERE (P.), op.cit., pp. 244-251.
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Il n’y a donc probablement pas qu’un seul modele de bon pasteur, comme ceux
que I’hagiographie a mis en avant. En effet, ce n’est pas forcément parce qu’un évéque
est absent qu’il est mauvais réformateur, car il convient de trouver un équilibre entre les
fonctions politiques et pastorales. Le cardinal de La Valette, en faisant nommer un
administrateur entre 1614 et 1616, Philippe Cospéan — ou Cospéau — évéque d’Aire,
engage de cette maniere I’ceuvre de réforme dans son diocese. Il est tout a fait certain, et
tout particuliérement vrai pour le XVII® siécle, que le gouvernement d’un diocése
comporte a la fois des activités pastorales mais aussi politiques, au plan local et

national®>®.

B. Prendre possession de son siége

Au XVI° et jusqu’au milieu du XVII® siécle, les entrées royales ou épiscopales
réunissent, au cours d’une cérémonie civique et religieuse, les habitants de la cité. Au
méme titre que les processions, les entrées mettent en sceéne I’espace urbain et ’entrée
épiscopale est un moyen de faire communier la population et les institutions avec le
nouvel archevéque. La ville de Toulouse est a cette occasion mise en scene : les rues
sont tapissées, des chapiteaux de triomphe ornent ¢a et 1a les places, un grand surciel”’
est bati a I’entrée de la cathédrale, et de la musique retentit en chacun des lieux

symboliques.

Lorsque les archevéques font leur entrée officielle, le trajet emprunté est
toujours identique : le nouveau prélat est harangué place Arnaud Bernard, il se dirige
jusqu’a la basilique Saint-Sernin, ou le chapitre sort en corps le saluer, marche le long

de la rue du Taur, jusqu’a la place aux Changes, puis a la Trinité, place des Rouaix et

¢ BERGIN (J.), Church, op.cit., p. 170-171. 11 fallait par exemple maintenir de bons contacts avec les
puissantes familles de la région, cela pouvait étre par exemple a Toulouse avec le milieu parlementaire.
Pour un évéque, les devoirs de représentation, mais aussi d’hospitalité, étaient des obligations. Aprés les
guerres de Religion, c’était, en un grand nombre de lieux, I’occasion de regagner le contrdle du diocese.
27 Le surciel est un couvert en bois, revétu d’une étoffe, bordé d’une courtine, de la dimension de 1’autel
et placé a une certaine hauteur au-dessus afin de le préserver de la poussiére et des débris de platre, mais
risquant de tomber de la votte. Le surciel est semble-t-il un mot méridional car on ne le trouve ni dans le
Dictionnaire de Furetiére, ni dans le Dictionnaire de la langue francaise de Hatsfeld.
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parvient enfin a la cathédrale Saint-Etienne. Ce chemin est emprunté par tous les
archevéques depuis la Renaissance, comme Jean d’Orléans-Longueville (1503-1533) ou
Gabriel de Gramont (1533-1534)*. On retrouve, lors de ces solennités, a la fois des
laics, capitouls et bourgeois, des religieux, des représentants des églises et paroisses,
mais aussi des conseillers au parlement, comme le montre fort bien le récit de 1’entrée
du cardinal de Joyeuse. Charles de Montchal fait quant a lui son entrée a Toulouse le 14

mai 1628 :

tout ainsi qu’il fut fait 8 Monseigneur le cardinal de Joyeuse archevesque de Toulouse
et se faisant qu’on faira le mesme ordre et solemnité qui luy fut faite atendu que la
dicte entrée luy fut faite en qualité d’archevesque et non de cardinal sens y altérer soit
pour larangue tapiserie des rues sy ce nest que en cas la maison de Masade ne seroit
comode d’en prendre une autre en cas le dict seigneur archevesque y viene pour y
arrester et a suite il y a des délibérations sur diverses contestations et oppositions que
le parlement y faisoit mais i fut pasé outre®”

Apres lui, Pierre de Marca ne semble en effet pas s’embarrasser de telles formalités. 11
arrive en effet a Toulouse le 14 mars 1655, et un registre anonyme, probablement d’un
parlementaire, affirme que c’est « a huit heures du soir, avec des flambeaux, et ce a
dessain de n’estre veu de personne, ny salué »**. Il est investi de son réle et préte
serment le 15 mars 1655 dans la cathédrale. Il faut avouer que la partie essentielle de la

cérémonie d’investiture se déroule en effet dans la cathédrale Saint-Etienne.

Ainsi, en juin 1676, Joseph de Montpezat de Carbon se tient dans la sacristie de
I’église métropolitaine. Apres avoir écouté une oraison en latin prononcée par le prévot
du chapitre cathédral, il prend en main la mitre et la croix pastorale. L’archevéque

nouvellement nommé peut alors préter serment :

Lequel [archevéque] s’estant ensuitte mis & deux genoux sur un prie Dieu au devant
du petit authel a ces fins préparé garni d’une croix et de quatre chandeliers, il auroict
fait lecture du juratoire qui est affiché a la grande sacristie et preté es mains du dit

. . 7261
sieur Chancelier le serment en tel cas accoutumé™ .

Il doit enfin accomplir une derniere formalité : se faire recevoir au parlement de

Toulouse car I’archevéque en est également conseiller-né :

¥ BORDES (F.), BSAMF, 2004, p. 152.

2% ADHG, 1 G 362, piéce 24.

20 COUTURE (L.), « Documents inédits », Revue de Gascogne, 1890, p. 246.

21 ADHG, 1 G 362, piéces 4 et 5. « Mise en possession de I’archevéque de Toulouse en faveur de M.
Joseph de Montpesat, le 4 juin 1676 ».
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Le 24 mai 1655, la cour avertie que messire Pierre de Marca venoit pour entrer au
palais, les chambres auroient ét¢ mandées pour s’assembler et étant ledit seigneur
archevesque entré dans la chambre des manteaux, m™ de Tholosany, doyen et
Guillermin sous doyen y seroient allés pour I’entretenir et apres les chambre étant
assemblées dans la grande salle du plaidoyer, ’archevéque seroit entré avec M.
Tholosany et Guillermin. Lequel étant assis le bonnet a la main, monsieur le premier
président prononcé 1’arrét de sa réception de conseiller né en la cour en qualité
d’archevéque sous le serment par lui prété comm’ayant été président au parlement de
Navarre ; et ce fait ledit sieur archevéque salua la compagnie d’une belle et docte
harangue a laquelle auroit été reparti trés dignement par monsieur le président de la
part de la cour”®.

Charles d’ Anglure de Bourlemont arrive dans la ville de Toulouse le premier mars 1665
et il préte serment devant le parlement le 20 mars. Joseph de Montpezat de Carbon
prend quant a lui possession de I’archevéché le 4 juin 1676 et il est regu par le
parlement le 22 juillet. On le voit trés clairement dans ce proces-verbal formel de
réception au parlement : les événements se déroulent la plupart du temps dans une
atmosphere cordiale. Cependant, sous les deux épiscopats de Charles de Montchal et de
Jean-Baptiste Michel de Colbert de Villarcef, les oppositions entre les deux institutions

se cristallisent lors de conflits de préséance.

C. Une autorité contestée : les conflits avec le
parlement

Pascal Julien a évoqué les conflits entre autorités religieuses et civiles dans les
dioceses d’Aix-en-Provence et de Toulouse, résumant fort bien la situation qui se crispe
a partir de Charles de Montchal, en évoquant « un siége pour deux »*®. L’opposition
entre ce prélat et le président du parlement dure en effet plusieurs années et rebondit
méme une cinquantaine d’années plus tard sous 1’épiscopat de Jean-Baptiste Michel
Colbert de Villarcef. On voit a cette occasion que les rivalités, qui ne peuvent s’affirmer
souvent sous 1’Ancien régime que sous la forme de conflits de préséance, prennent des

formes diverses et variées.

22 ADHG, 1 G 397, piéce 27.

263 JULIEN (P.), « Droit au cheeur : conflits de préséance entre archevéques et parlements a Aix-en-
Provence et Toulouse au XVII® siécle », dans Rives, L édifice religieux : lieu de pouvoir, pouvoir du lieu,
juin 2000 : http://rives.revues.org/document62.html [consulté en juin 2011]
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Les chicanes entre les deux institutions débutent le lendemain de 1’entrée
solennelle de Charles de Montchal, le 14 mai. Il fait en effet savoir le 19 mai qu’il
souhaite étre recu par le parlement et y siéger en tant que conseiller-né. Le parlement lui
accorde cette place, a condition qu’il préte serment. Mais le nouvel archevéque doit
aussi s’agenouiller devant le parlement, forme de soumission inadmissible pour le
pouvoir religieux face au temporel. De plus, DI’archevéque froisse aussi les
parlementaires en juin 1628 lorsque, a I’occasion de la soutenance de cinq theses de
théologie, lui-méme et quatre évéques occupent les places naguere dévolues aux cinqg
présidents et conseillers. Le parlement de Toulouse décide d’en faire appel au roi mais
la peste éclate dans la ville. En juin 1638, les deux parties acceptent un accord proposé
par le prince de Condé. A cette date, Charles de Montchal souhaite obtenir du conseil
du roi de faire cesser I’habitude que 1’archevéque s’agenouille pour préter serment.
Cette requéte ne fut acceptée qu’en 1679, a condition que le prélat 6te sa mitre et sa

crosse en I’enceinte du parlement.

Puis se posa le probléme de la direction de I’hotel Saint-Jacques. En effet, le 1%
janvier 1639, I’archevéque se rend aux délibérations de 1’hopital de la Grave et trouve
porte fermée, apprenant que les parlementaires ont résolu de s’assembler dans la maison
de M" de Garault, parlementaire. L’archevéque s’y rend, et il défend d’y terminer
I’assemblée, excommuniant I’assemblée et prouvant ainsi la supériorité de la fonction

archiépiscopale, bien mise a mal par le parlement de Toulouse :

il n’y a qualification de nostre charge en laquelle nous n’ayons esté troublez, avec des
insults faits contre nostre dignité, mesmes dans les Eglises et avec des entreprises si
extraordinaires, qu’on a prétendu de partager avec nous la chaire archiépiscopale, qui
donne le nom de Cathédrale a nostre Eglise. [...]Ils ont entrepris d’empescher
I’exercice de nostre charge, ou la tourner en mespris en rompant toute communion
avec nous mesmes dans les actions de Religion, et dans les Offices solemnels, sans
que les Monitions publiques et particuliéres que nous leur aurions fait, et souvent
réitéré, ayent peu les ramener”®.

Cette excommunication résonne comme le symbole du désaccord entre pouvoirs
spirituel et civil alors que fondamentalement, leurs objectifs sont identiques.
L’archevéque ne pouvait se sentir affaibli face au pouvoir temporel, il devait affirmer sa

supériorité. Charles de Montchal obtient, a la suite de I’accord de 1638, la préséance sur

264 BMT, MONTCHAL (Ch. de), Lettre d’excommunication contre les sieurs de Garault, de Cassagnan,

de Maussac, de Maugret, de Maniban et de Masmiesse, Toulouse, le 17 avril 1639.
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les présidents et conseillers en toutes assemblées sises en dehors du parlement. Les
relations s’assouplirent lorsque M' de Marmiesse demanda 1’absolution a Charles de
Montchal. « Ledit sieur archevéque le regut fort courtoisement, et ayant commandé de
porter le carreau, le sieur de Marmiesse y fléchit un genou et il lui bailla
I’absolution »*%’.

Dans sa correspondance avec les grands érudits de son temps, Charles de
Montchal évoque les difficultés qu’il eut a rétablir la discipline et son autorité dans le
diocese. Grand érudit et bibliophile passionné, Charles de Montchal se montra, en tant
qu’héritier des humanistes, trés chagriné des conflits qui I’opposaient a son clergé et a

son université, jadis si florissante , il écrit a Nicolas Pereisc le 21 septembre 1631 :

vous voyez que je suis traité dans 1’université de Toulouse comme un barbare et un
ennemy des lettres™®.

Tout est en désordre, et je ne puis ni restablir I’estude des lettres, qui est tout perdu
dans Tolose, ou il ne s’est fait aucune legon depuis quatre ans que celles qui ont servi
a faire des insolences qu’on avait projetté contre moi, qui me promettois un meilleur
accueil des personnes qui font profession des lettres™’.

Pour moi depuis ma promotion a cet archevesché qui n’avoit vu de pasteur il y avoit
vingt-cinq ans, j’ay été continuellement dans les contentions pour la déffence des
prérogatives de mon charactére et n’en suis pas encores a la fin mais Dieu me donne le

) \ . . <7 268
courage et les forces pour résister a ceulx qui se les estoient appropriés”™ .

Il résume fort bien la situation d’un archevéque qui se trouve en prise avec les
différentes institutions de son diocése : I'université, le parlement mais aussi certains

capitouls qui tentent de soulever le chapitre cathédral contre sa personne.

Jean-Baptiste Michel Colbert de Villarcef connait aussi des conflits avec le
parlement de Toulouse. Aprés son arrivée en 1694, il entreprend de construire un
hopital des incurables a Arnaud-Bernard, mais rencontre 1’hostilit¢é du parlement. Ce
dernier profite de I’absence de I’archevéque pour conclure des marchés avec des
macgons de la ville, dans le déni le plus total des décisions épiscopales. L archevéque
fixe alors une assemblée générale afin de reprendre la direction de son projet le 10

juillet 1696. Le parlement s’y oppose ainsi que d’anciens capitouls. L’archevéque fait

263 Cité par NICOD (E.), « Généalogie de la famille de Montchal », Revue du Vivarais, p. 231.

266 pELISSIER (L.-G.), « Les amis d’Holstenius, tome 1, Charles de Montchal archevéque de Toulouse »,
Mélanges d’archéologie et d histoire, Rome, Ecole frangaise de Rome, tome VI, 1886, p. 17.

27 Lettre du 7 février 1632, op.cit., p. 18,

28 [ ettre 4 Holsténius, du 14 aott 1629, op.cit., p. 23.
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appel au conseil du roi aux mois de mars et juin 1697. Il doit imposer sa loi contre celle

du parlement®®.

Ce sont en réalité des enjeux de nature trés politique qui s’expriment au cours de
ces questions tres protocolaires. Les questions de préséance ne portent que sur des droits
honorifiques, dans une société trés fortement hiérarchisée, composée de corps et
d’ordres. On les retrouve d’ailleurs a tous les niveaux et dans toutes les couches de la
société’”’. L’enjeu est principalement politique car, pour l’archevéque, il fallait
réaffirmer et réinscrire, dans |’espace, son pouvoir, face a des parlementaires

omniprésents, dont la continuité de 1’action était indéniable.

Afin d’entreprendre la réforme, I’archevéque, homme a la personnalité parfois
contestée, va s’entourer d’hommes compétents pour mener a bien la Réforme
catholique. Il doit aussi composer a son arrivée avec le personnel existant, afin de
surmonter les oppositions locales que nous venons d’entrevoir. Aucune étude n’a été
jusqu’a présent réalisée sur ces hommes de I’ombre, si ce n’est quelques-uns d’entre

eux, comme Gabriel de Ciron ou Jean de Rude¢le, assez bien connus.

29 DELMAS (J-P.), Jean-Baptiste Colbert, archevéque de Toulouse, 1687-1710, DES, UTM, 1969, p.
40. Voir ADHG, 1 G 397, affaires avec le parlement et les capitouls qui reprend toute la jurisprudence de
la question de la préséance de I’archevéque sur le parlement ; 1 G 362, rapports de ’archevéché avec le
parlement ; 1 G 363, différends de Colbert avec le parlement et les capitouls en matiére de cérémonial et
de préséances, 1688-1699.

2 COSANDEY (F.), « Classement ou ordonnancement ? Les querelles de préséances en France sous
I’Ancien Régime », dans CHABAUD (G.), dir., Classement, déclassement, reclassement, Limoges,
PULIM, 2011, p. 95-103.

116



III. Les collaborateurs de I’archevéque

Au Moyen Age, on trouvait, parmi le personnel des curies diocésaines, au moins
un official, un promoteur, un syndic et un procureur fiscal. Avec le concile de Trente, le
chanoine théologal et le chanoine pénitentier, tous deux membres du chapitre cathédral,
font leur apparition. Les conseillers de 1’évéque sont des personnages locaux, mais il
arrive aussi que des conseillers personnels accompagnent 1’évéque. Frédéric Meyer a
qualifié I’entourage des évéques de « familia », dans le sens aristocratique du terme?’".
L’archevéque de Toulouse doit en effet s’entourer d’une équipe qui donnera le ton de
son ¢épiscopat. Ainsi, de véritables dynasties d’hommes de conseillers épiscopaux se
sont mises en place avec, parmi eux, les vicaires généraux et les officiaux, pivots de la

] 272
curie épiscopale’”.

A. Au ceeur de la chancellerie épiscopale,
le role central du vicaire général

Le vicaire général, grand vicaire ou parfois vicaire épiscopal, exerce « toute la
juridiction épiscopale sous 'autorité du titulaire du siége »*"°. Plusieurs personnages
peuvent étre plusieurs nommés simultanément, selon les besoins de ’ordinaire. A partir
de I’ordonnance de Blois de 1679, il doit obligatoirement étre prétre gradué, possédant
au moins le baccalauréat, étre né frangais ou avoir été naturalisé’’*. L’évéque ne lui
délegue pourtant pas ses fonctions proprement épiscopales comme le pouvoir de
conférer le sacrement de confirmation ou les ordinations. Les textes limitent donc le
pouvoir du grand vicaire, mais il n’en reste pas moins que dans la réalité, son role est

certainement plus développé qu’en théorie. Issu des élites urbaines, il possede des

27 Ces conseillers constituent en fait la maison ou la famille de I’évéque. MEYER (F.), op.cit.

> MEYER (F.), op.cit., p. 303.

2 FOURNIER (Ed.), L origine du vicaire général et des autres membres de la Curie diocésaine, Paris,
Séminaire des missions étrangeres, 1940, p. 286-287.

27 Depuis I’ordonnance de Blois de 1679. Voir MEYER (F.), op.cit., p. 265.
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fonctions pastorales déterminantes. L’étude de ces élites, et de la diffusion de leurs
idées, est essentielle pour mieux comprendre I’histoire de I’Eglise’””. En effet, le role
des clienteles et des familles est déterminant dans la mise en place de la Réforme

catholique a I’échelle diocésaine.

Les grands vicaires ont été créés au Moyen Age pour contrer ’influence des
archidiacres. Ces dignitaires du chapitre cathédral controlaient en effet une partie du
diocése, les archidiaconés, dont les limites sont trés mal connues pour notre diocése®’.
Ils étaient traditionnellement considérés comme les premiers dignitaires apres 1’évéque
et Durand de Maillane les qualifie de « la main et I’eil de 1’évesque »'". Pourtant, la
fonction d’archidiacre n’apparait jamais dans les sources paroissiales, nous faisant ainsi
penser qu’elle n’est qu’honorifique a I’époque que nous étudions. Mais, dans le cadre
du chapitre, les archidiacres sont une dignité de premicre importance. Pour preuve, un

certain nombre d’entre eux sont aussi devenus des grands vicaires.

Il n’existe pas d’étude, pour le diocese de Toulouse, portant sur les vicaires
généraux ni sur le monde capitulaire’’®. Cette lacune est accentuée par I’incendie d’une
partic des archives du chapitre Saint-Etienne en 1992. Certains documents ne sont
connus que grace a I’inventaire de Claude Cresty, qui demeure un outil de travail
désormais irremplacable’””. Le chapitre a cependant laissé de précieux registres de
délibérations — malgré les lacunes pour plusieurs années — qui permettent de

comprendre son fonctionnement interne, et sa volonté d’hégémonie face a I’archevéque

5 CHATELLIER (L.), « Les collaborateurs directs de 1’évéque dans I’Europe du XVI®-XVII® siécles »,
dans CHAIX (G.), dir., Le diocése, op.cit., p. 179-199.

276 1 y a, dans le diocése de Toulouse, plusieurs archidiaconés : Villelongue, Villemur, Lanta, Olmes,
Lézat (ou Montesquieu), Saves et Fontenilles. L’archidiacre de Lanta est qualifié de grand archidiacre au
sein du chapitre. Sa dignité est la plus importante.

27 11s ont toujours le droit, apres le concile de Trente, d’effectuer la visite de leurs archidiaconés, mais
nous n’avons jamais trouvé, dans les sources, de telles visites.

™8 Les chanoines de Saint-Sernin sont cependant mieux connus que ceux de Saint-Etienne : LAMONZIE
(F.), Les chanoines de Saint-Sernin de Toulouse pendant [’abbatiat de Francois de Joyeuse, 1599-16135,
Mémoire de maitrise d’histoire, UTM, 1987. Deux personnalités ont donné lieu a des études : Jean de
Rudgele car il exerga seul cette fonction assez ingrate entre 1614 et 1621. Voir LESTRADE (J.), Philippe
Cospéan, op.cit,; ou encore Gabriel de Ciron car sa personnalité a donné lieu a plusieurs études avec la
Congrégation des Filles de I’Enfance: LESTRADE (J.), « Gabriel de Ciron et Madame de
Mondonville », RHT, tome 1, 1914, pp. 14-25, 129-163, 303-333, tome 2, 1915-1919, pp. 20-69 ;
SHIBANO (M.-M.), « Gabriel de Ciron (1619-1675), esquisse biographique », Revue d’histoire de la
spiritualité, tome 52, 1976 ; ), « La bibliothéque de Gabriel de Ciron et le probléme janséniste », AM, vol.
93, n° 152, 1981, p. 201-208 ; De la fondation de la Congrégation des filles de I’Enfance a la deuxieme
persécution, 1657-1668, Toulouse, Bibliothéque Municipale, 1980.

7 ADHG, 2 MI 34. Les notices rédigées détaillent précisément les actes de la communauté, bien souvent
le seul témoignage.
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Lo 2 s \
ou lors des vacances épiscopales®™’. Les rapports entre les deux autorités sont, 14 encore,
compliqués, méme si 1’archevéque sait aussi choisir ses conseillers parmi le chapitre

cathédral®®'.

1. Origines et parcours des vicaires généraux

Une liste de trente-deux vicaires généraux, répertoriés par année, avec mention
de leur fonction, a été constituée pour la période allant de 1588 a 1696. Certains d’entre

\ . : 282
eux sont en charge & plusieurs reprises> .

1588 Jean Daffis, prévot de Saint-Etienne et évéque de
Lombez de 1596 51 1614283 Francois de Joyeuse
Nicolas Gilles, chanoine théologal de Saint-Etienne
1602 (1588-1605)
1604 Jean Tiffault, chanoine de Saint-Sernin,
Econome du cardinal de Joyeuse
1607
- —— Vacance
Thomas de Calmels, chanoine de Saint-Etienne
1613 Bertrand de Bertier, prévét de Saint-Etienne
Francois Vedelli, chanoine et archidiacre de Saint- Administration de
Etienne Philippe Cospéau,
1614 . évéque d’Aire (1614-
Louis de Claret, chanoine de Saint-Etienne 1616)

161146-21 2621 Jean de Rudéle, chanoine théologal de Saint-Etienne Cardinal de La Valette
1624 Louis de Claret, chanoine de Saint-Etienne (1614-1628)
1629 Francois de Maran, chanoine de Saint-Etienne Charles de Montchal
1632 Raymond de Lafont, chanoine pénitentier de Saint- (1628-1651)

Etienne
1633 ;
Innoncent de Ciron, chanoine de Saint-Etienne
1638 et chancelier de I’Université
Pierre de Flous, chanoine de Saint-Etienne

20 ADHG, 4 G 9 (délibérations de 1593 4 1599), 4 G 10 (1592-1607), 4 G 11 (1598-1618), 4 G 12 (1618-
1634),4 G 13 (1634-1643), 4 G 14 (1643-1649),4 G 15 (1649-1656), 4 G 16 (1667-1673),4 G 17 (1677-
1689), 4 G 18 (1689-1700). I1 y a donc des lacunes pour les années 1656-1667 et 1673-1677. 1l n’existe
pas dans le fonds 1G de registres sur les actes de la chancellerie épiscopale, il faut donc chercher du coté
des registres notariaux, des ordonnances ecclésiastiques, avec toutes les approximations qu’impliquent
une telle recherche. Le fonds B des insinuations comporte aussi la liste des nominations a la fonction de
vicaire général.

2] n’existe que peu d’études sur le monde canonial 4 1’époque moderne. Citons I’ouvrage essentiel de
LOUPES (Ph.), Chapitres et Chapitres et chanoines de Guyenne aux XVII® et XVIII® siécles, Paris,
Editions de I’Ecole des Hautes études en sciences sociales, 1985 ; celui de CHARLES (0.), Chanoines de
Bretagne, Carrieres et cultures d 'une élite cléricale au siécle des Lumiéres, Rennes, PUR, 456 p.

82 Leurs noms sont indiqués en gras lorsqu’il s’agit d’une premiére nomination. Nous indiquons ici
uniquement leur fonction. Pour des précisions biographiques se référer a ’annexe V p. 565.

28 COUARRAZE (G.), Lombez, évéché rural : 1317-1801, Lombez, G. Couarraze, 1973, p. 91.
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1643

Innocent de Ciron

1645
Pierre de Flous
Pierre de Caumels, chanoine et archidiacre de Saint-
1651 .. . .
Etienne, conseiller-clerc au parlement Vacance du siége
Bernard-Louis de Lafont, chanoine pénitentier de Saint-
1652 Etienne
Bernard Louis de Lafont
Raymond de Maran, chanoine et archidiacre de Saint-
1654 Etienne
Pierre de Caumels
Paul de Faget, prieur de Sainte-Foy de Morlas
1656
Jean Dufour, chanoine et archidiacre de Saint-Etienne
1658 Pierre de Marca
Paul de Faget (1654-1662)
1660
Jean Dufour
Bernard-Louis de Lafont
1661
Jean de Bidou, chanoine de I’église cathédrale d’Oloron
Gabriel de Mirman, chanoine de Saint-Etienne,
conseiller-clerc au parlement de Toulouse
Gabriel de Ciron, chanoine de Saint-Etienne Vacance
1663 et chancelier de I’Université
Jean Dupuy, Chanoine de Saint-Etienne
Bernard-Louis de Lafont
1665 Antoine de Silvecane de Saint-Laurens Pierre d’Anglure de
. L Bourlemont
Jean-Jacques de Gloton, chanoine de Saint-Etienne (1664-1669)
1666 Antoine de Silvecane de Saint-Laurens
Bernard-Louis de Lafont
1669 Jea.n Dufogr Vacance du siége
Gabriel de Ciron
D’Estopigna, chanoine de Saint-Etienne
Georges-Matthieu de Lafont, chanoine de Saint-Etienne
et conseiller-clerc au parlement de Toulouse
1671 Jean-Jérome Dutllh,T C(:luall(;:)llsl;e de Saint-Sernin de Pierre de Bonzi
- 1671-1674
Bernard-Louis de Lafont (1671-1674)
Gabriel de Ciron
1672 Jean Dupuy
1675 . o Joseph de Montpezat
Jacques de Maran, grand archidiacre de Saint-Etienne de Carbon
1676 Joseph Morel, curé de la Dalbade et supérieur de (1675-1687)
I’Oratoire de Toulouse.
1683 Jacques de Maran
1685 Bernard de Fortassin, chanoine-doyen de I’église
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Pierre de Comynihan, chanoine de Saint-Etienne

De Catel, chanoine de Saint-Etienne

Jean Cabrerolles de Villespassans, chanoine de Saint-

Vacance du siége.
Mgr Colbert de
Villarcef est nommé a
P’archevéché en 1687
mais il en recoit ses
bulles papales qu’en
1693

1687 Etienne et conseiller au parlement
Matthieu-Francois de Boisson d’Aussonne,
chanoine de Saint-Etienne
M?®" Jean-Baptiste Michel Colbert de Villarcef,
archevéque de Toulouse (décembre 1687)
1688 Jean Raby, ancien vicaire génér?l de Montauban,
archidiacre de Saint-Etienne
:ggg Pierre de Comynihan
1695 Jean Raby
1696 Me de Crozat, conseiller-clerc au parlement de Toulouse

Jean-Baptiste Michel
Colbert de Villarcef
(1693-1710)

Tableau 7. — Liste des vicaires généraux entre 1588 et 1696

Lors des vacances épiscopales, ils forment une équipe de trois ou quatre personnes

chargées de la gestion du spirituel et du temporel de I’archevéché, tandis que lorsque

I’archevéque est en place, ils sont moins nombreux. Ainsi, sous Charles de Montchal,

nous ne connaissons que trois vicaires généraux différents pour son épiscopat qui dura

pourtant vingt-trois ans. L’archevéque, lorsqu’il réside, n’a pas besoin de s’entourer

d’un grand nombre de vicaires généraux ; un ou deux hommes de confiance lui

suffisent, et ils peuvent le soutenir dans sa charge lorsqu’il s’absente du diocese.

Quel est le profil de ces hommes tout au long du siecle ?

B Saint-Etienne
Saint-Sernin

B Autres

Figure 3. — Fonction d’origine des vicaires généraux nommés entre 1600 et 1700

Tout d’abord ils sont essentiellement issus du chapitre cathédral pour 72 % d’entre-eux.

C’est également le cas a Rennes, par exemple, ou le chapitre cathédral fournit la quasi-
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284
8 On retrouve cette

totalité des vicaires généraux au cours du XVII® siécle

configuration a Bordeaux ou la plupart des vicaires généraux recens€s sont aussi
. 285 o g .

chanoines™. Nous pouvons multiplier les exemples car partout, ou presque, le chapitre

cathédral est le plus gros fournisseur des hauts-officiers de la curie épiscopale®’.

A Toulouse, seuls deux d’entre eux sont issus du chapitre Saint-Sernin, tandis
que I’on voit aussi apparaitre, dés la fin du XVII® siécle, des conseillers personnels de
I’évéque, qu’il choisit lui-méme en dehors du puissant chapitre. L’exemple tout a fait
saillant est celui de I’épiscopat de Jean-Baptiste Michel Colbert de Villarcef. Ce dernier
est nomm¢ par le roi en 1687 mais, en raison des conflits qui existent alors entre Louis
XIV et le pape Innocent X1, il n’obtient ses provisions qu’en 1693, lorsque Innocent XII
est élu pape. A I’heure de la vacance, en 1684, quatre chanoines de Saint-Etienne sont
nommés. Puis ’archevéque, en attente de ses bulles, obtient du roi le droit d’étre
nommé grand vicaire, ce qui est une manicre habile de court-circuiter les droits du
chapitre, mais qui est aussi une habitude répandue en France a partir de 1684 afin
d’assurer I’intérim, parfois long de plusieurs années®’. Cela ne se fait cependant pas
sans protestations de la part des chanoines®®. Dés 1693, I’archevéque enfin investi
nomme deux vicaires gén€raux : Jean Raby, son ancien vicaire général de Montauban,
nommé par le roi — en raison du droit de régale — archidiacre au sein du chapitre™.
L’autre vicaire général est Joseph Morel, étranger au chapitre, et habile artisan de la
Contre-Réforme. Ce prétre, originaire du dioceése du Puy, est entré a 1’Oratoire en 1650,
puis a été ordonné prétre en 1658. Curé de la Dalbade en 1668, il devient supérieur de
1’Oratoire en 1669 puis vicaire général du diocése de Toulouse en 1676*°.Jean-Baptiste

Michel Colbert de Villarcef impose donc ses conseillers aux dépens du chapitre.

2 RESTIF (B.), op. cit., p. 123-126 ; CHARLES (0O.), op.cit., p. 36-37. Au XVIII® si¢cle, 60% des
grands vicaires & Rennes et & Saint-Malo sont chanoines.

28 LOUPES (Ph.), Op.cit., p. 345.

28 VENARD (M.), Réforme protestante, Réforme catholique, op.cit., p. 683.

*"MEYER (F.), Op.cit., p. 286.

288 ADHG, 4 G 18, ad. anno.

% Originaire du Diocése du Puy, Joseph Morel est entré a I’Oratoire en 1650 et ordonné prétre en 1658.
Curé de la Dalbade en 1668, supérieur de 1’Oratoire en 1669, il devient vicaire général sous Joseph de
Montpezat de Carbon, et obtient d’ailleurs 1100 livres du testament de Montpezat. Il est a nouveau
vicaire général sous Mgr Colbert, probablement jusqu’a sa mort survenue a Toulouse le 9 aoit 1704.

20 ADHG, 1 J 1023, « Le pére Joseph Morel, curé de la paroisse de la Dalbade a Toulouse et grand
vicaire du diocése ». Copie de Jean Lestrade d’aprés les Mémoires de Batterel, 2° volume, p. 268-270.
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Les vicaires généraux sont pourtant majoritairement issus des plus illustres
familles toulousaines, de noble extraction ou de familles de robe. Des dynasties de
vicaires généraux, au méme titre que des dynasties de chanoines apparaissent donc.
Catel, Maran, Lafont ou Ciron en sont les personnalités notoires®”'. Contrairement a
certains prélats, comme Alain de Solminihac qui choisit lui méme les membres de sa
familia — la légende affirme qu’il aurait composé son conseil dans le carrosse qui

. A hY 2 2
’amenait au chateau de Mercués®’

— les archevéques de Toulouse optent dans la
majorité des cas pour des conseillers parmi les forces vives du diocese. Peu d’entre eux
auront des carrieres ecclésiastiques en dehors du réseau local, excepté peu avant notre
période Jean Daffis, qui devient évéque de Lombez et le chanoine Louis de Claret,

nomm¢é évéque de Saint-Papoul de 1626 a 1636

Un certain nombre de vicaires généraux cumulent de plus cette fonction avec
celle d’archidiacre, on les retrouve cinq fois a ce poste, soit pour 15,6% des vicaires
généraux : parmi eux Pierre de Caumels, Raymond de Maran et Jacques de Maran, ce
qui fait encore une fois transparaitre 1’omniprésence des stratégies familiales dans le
contrdle des plus hautes fonctions, et les liens étroits entre le monde du clergeé séculier

et celui des conseillers au parlement.

Les vicaires généraux sont en effet gradués. La encore, les registres de
délibérations répetent a 1’envi les grades universitaires des différents vicaires généraux
mais si on les compare a d’autres données, issues notamment d’ouvrages
historiographiques, il y a des divergences parfois importantes. Parmi les douze vicaires
généraux dont nous connaissons avec certitude le grade universitaire, dix sont docteurs

en droit (souvent civil et canonique) et deux sont docteurs en théologie. Si 1’on

consideére que le grade est obligatoire pour entrer au chapitre cathédral, on peut

291 . .. , . .
! Un premier vicaire général du nom de Frangois de Maran, qui fut procureur fiscal sous

I’administration de Cospéan, est nommé en 1629 sous Charles de Montchal. Nous ne savons pas avec
certitude combien de temps il reste en poste. Raymond de Maran, issu de la méme lignée, décédé le 6
janvier 1657, docteur en droit canonique et civil, chanoine et archidiacre de 1’église métropolitaine, un
des principaux membres de la compagnie du Saint-Sacrement et grand érudit de son temps est fait vicaire
général par Pierre de Marca en 1654 jusqu’a sa mort. L’on retrouve un dernier descendant de cette famille
en la personne de Jacques de Maran, grand archidiacre de 1’église métropolitaine en 1678, docteur en
droit canonique et civil, professeur de droit a Toulouse, décédé en 1688. Son nom est attaché a celui des
chapelains de Roqueville car il fut envoyé par Charles de Montchal se former auprés des chapelains et
devient lui-méme chapelain honoraire en 1658. DUFFAUT (H), Roqueville, monographie du fief de la
chapelle de ce nom, Toulouse, Privat, 1903, p. 240, p. 255 et suiv.

¥2PETOT (P.), Op.cit., vol 2, p. 664-665.

3 Louis de Claret fut aussi chanoine de la cathédrale de Montpellier.
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considérer que cent pour cent des vicaires généraux étaient gradués. Nous notons ici
avec quelque surprise la prééminence du droit civil et canonique dans les études suivies
par les chanoines, ce qui rompt avec le parcours suivi par 1’ensemble des
ecclésiastiques™”. Cela leur permettait aussi de cumuler cette fonction avec celle de
conseiller-clerc au parlement : au moins 15% d’entre eux assument aussi cette charge au
parlement tandis que plusieurs d’entre eux sont également officiaux et juges
métropolitains. Au cceur du parlement, les conseillers-clercs sont probablement deux a
quatre sous 1I’Ancien Régime, mais leur rdle demeure assez flou car les archives ne
laissent apparaitre que les noms des conseillers ayant rendu D’arrét. Nous savons

. . . . . . . .o 2
cependant avec certitude qu’ils n’instruisent jamais les procés criminels®””.

Il faut ajouter, en observant les biographies individuelles des chanoines qui
nous sont connues que nombre de ces vicaires généraux appartiennent a des milieux
lettrés : c’est le cas par exemple de Raymond de Lafont, issu d’une vieille famille
toulousaine, il est censé avoir prononcé lors des Jeux floraux le sermon des Fleurs et
I’¢loge de Clémence Isaure en 1606. La famille de Maran est aussi tres intéressante,
avec leur illustre ancétre Guillaume de Maran, professeur de Droit en 1582. Raymond
de Maran, chanoine et vicaire général, décédé en 1657, fut I’'un des grands érudits de
son temps et un des correspondants de Nicolas Pereisc. Il prend la défense de Godolin et
est docteur régent de 'université¢ depuis 1637. Nous ne savons pas avec certitude si
c’est lui ou bien Jacques de Maran®®) qui a rédigé un miserere et une paraphrase du
cantique des trois enfants dans la seconde édition du Tableu de la bido del parfet
crestia’’. Nous pouvons néanmoins noter les liens trés étroits entre certains des plus
éminents vicaires généraux et I’organisation des chapelains de Roqueville, qui servait

de pépinicre pour les jeunes prétres prometteurs du diocese.

Le monde des chanoines domine donc le conseil de I’évéque. Il ne semble pas y
avoir eu a Toulouse, comme c’est par exemple le cas a Cahors, de conseil épiscopal.

Cependant, des équipes de grands vicaires apparaissent dés le milieu du XVII® siécle.

2% Voir chapitre IV.

295 AZEMA (L.), op.cit., p. 74. FLEURY (abbg), Institution au droit ecclésiastique, Paris, Heissart, 1771,
t. 1, p. 427.

2% Grand archidiacre en 1678, professeur royal, il fut envoyé par Charles de Montchal auprés des
missionnaires de Roqueville. 11 est décédé en 1688.

7 AMILHA (B.), Le Tableu de la bido del parfet crestia que represento [’exercici de la fe, Toulouse, J.
Boude, 1672, 360 p, rééd, 1703.
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Leur développement est assez obscur car les archives ne nous laissent pas comprendre

comment ils travaillaient et quelle fut leur action concréte™®.

2. Le chapitre cathédral est-il le conseil de I'évéque ?

Les absences répétées des évéques au cours du Grand siecle ont permis aux
chapitres cathédraux d’avoir un rdle prééminent dans la gestion des dioceses. A la
faveur de leur absentéisme répété, les vicaires généraux assument /’intérim, comme en

1663, avec toute puissance.

Pendant la vacance du si¢ge, des vicaires capitulaires, €lus par le chapitre,
administrent le diocése mais, dans la documentation, on continue de les appeler vicaires
généraux. Ils continuent a publier des ordonnances et organisent parfois des synodes. En

effet, a la mort de I’archevéque, le chapitre recouvre a son compte la juridiction

épiscopale en nommant tous les administrateurs de la chancellerie.

Vicaires généraux

De Caumels, archidiacre, conseiller clerc au
parlement

De Flous, chanoine

De Lafont, chanoine de Saint-Etienne

Juge métropolitain De Boullay
Official De Catel (Pierre-Louis)
Lieutenant principal de I’officialité De Labourgade

Lieutenant particulier du juge métropolitain

Simon de Peyronet

Procureur fiscal

Emmanuel Louis de Cantuer

Procureur des Ames

Jean Germain, prébendier

Promoteur des Causes

Me Berenguier, avocat

Greffier du juge métropolitain

Hugues Brassac, notaire

Greffiers de D’officialité

Brassac, Dauxion, Pierre Boudet, Georges Jonquet

Juge de la temporalité de I’archevéché Jean Jougla
Lieutenant de la temporalité de ’archevéché M° Nicolas de Bonassié
Lieutenant de la temporalité a Verfeil Me lafont
Procureur juridictionnel Jehan Solier

Greffier de la temporalité

M¢ Potier de Castelnouvel

Tableau 8. — L’administration temporelle et spirituelle de I’archevéché de Toulouse
a la mort de Charles de Montchal, le 22 aoiit 1651

Ainsi, au décés de Charles de Montchal, survenu le 22 aott 1651, de nouveaux

membres de la curie sont aussitdot nommeés

299

. Quatre jours seulement aprés la mort de

28 BERGIN (J.), Church and episcopate, op.cit., p. 171.
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I’archevéque, les différentes charges afférentes a la gestion spirituelle et temporelle de
I’archevéché sont mises en place. Les vicaires généraux devaient étre au nombre de
quatre, mais I’¢élection du quatriéme n’a pas lieu en raison du « partage des opinions, y
ayant huit voix pour M' de Ciron et neuf autres pour M" de Maran, grand archidiacre ».
Finalement, le prévot et le chapitre se contentent de trois vicaires généraux. Le prévot

fait alors préter serment aux nouveaux vicaires :

La proclamation de ladite vacance et de la nomination desditz officiers seroit faicte
par ledit sieur prévost accompagné desdits sieurs dans le chaeeur de laditte église et au
grand autel et que pareille publication et nomination seroit faite par le vicaire de
laditte église demain jour de dimanche faisant le prosne a la grand messe de paroisse
affin que tout le peuple en soit averti, comme aussi pareille publication et nomination

sera faite par lesdits sieurs vicaires généraux aux siéges et tribunaux du métropolitain,

S . 5 . 300
officialité et temporalité au premier jour d’audience”™ .

On présente souvent le chapitre cathédral comme le conseil de 1’évéque, ce qui n’est pas
tout a fait vrai, dans la mesure ou le chapitre, soucieux de son autonomie, n’accepte
jamais la présence de I’archevéque lors de ses réunions. Une partie de son action
consiste de plus a préserver son indépendance vis-a-vis de I’archevéque, ce qui est tout
a fait évident lorsque celui-ci tente, par exemple, de visiter son église cathédrale.
Couramment, dans les actes des délibérations capitulaires, le chapitre réaffirme ses
prérogatives. Ainsi lors du départ de 1’évéque d’Aire, Philippe Cospéan, les chanoines
posent ce probléme : qui va administrer le diocese ? Ils s’affirment alors « comme
estant le Sénat et conseil de I’archevesque » et ils décident qu’il est nécessaire de
députer quelques-uns des chanoines vers I’archevéque en titre. Ainsi les chanoines de
Catel et de Boullay sont députés aupres du cardinal de La Valette pour prendre
conseil®'. Ce réle de conseil est réaffirmé a plusieurs reprises, souvent afin de défendre
ses honneurs et privileges. Lors de la délibération du 7 mars 1656, Jean Dufour, vicaire

général et chanoine cathédral, évoque ce role :

Le chapitre se conserve en ses avantages et prérogatives, et veu que Messieurs du
chapitre ont I’honneur d’estre le Sénat dudit seigneur archevesque [...] ledit chapitre
croit aussi qu’il aura luy mesme agréable qu’il se conserve aux prééminences qui luy
sont ac%lzlises puis qu’il a I’honneur de précéder les corps et particuliers en son
diocese™".

2% ADHG, 4 G 15, nomination aux charges durant la vacance de I’archevéché, chapitre du 26 aott 1651,
fol. 201.

390 ADHG, 4 G 15, fol. 201, « chapitre mandé ostiatim », 26 aolit 1651.

**' ADHG, 4 G 12, fol. 694-695.

%2 ADHG, 4 G 16, délibération du 7 mars 1656, fol. 589 v.
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Jean Dufour se voit reprocher par le chapitre de ne pas avoir fait son « bon debvoir » et
de s’étre ingéré, a la demande de I’abbé de Faget, dans la charge de vicaire général sans
aucun ordre de I’archevéque, ni permission du chapitre. La compagnie des chanoines le
rappelle alors a 1’ordre afin qu’il conserve son rang et ordre, les vicaires généraux
devant tenir leur séance apres celle du corps capitulaire. La posture défensive des

chapitres et de leurs prérogatives s’observe aussi en Aquitaine®”

3. Une autorité contestée ?

En effet, méme s’ils font partie du méme corps, les vicaires généraux se
retrouvent parfois bien isolés dans leur action face a leurs anciens confréres. La
personnalité¢ de Jean de Rud¢le est contestée, comme s’il manquait de légitimé et apres
le départ de 1’évéque d’Aire, il peine a affirmer son autorité. On peut aussi remarquer
des attaques personnelles contre ceux qui posseédent le pouvoir : Frangois de Maran,
chanoine cellérier s’attaque a Jean Baricave, official depuis 1600 et proche du cardinal

de Joyeuse. Il lui reproche de négliger ses devoirs de chanoine pénitentier :

Il exerce lad[ite] charge de pénitentier depuis douze ans, et plus, tout ainsi qu’il avoit
accoustumé de faire auparavant, au trés grand préjudice de lad[ite] église

métropolitaine et escandalle tant des ecclésiastiques que séculiers, pour avoir pouvoir

X . 304
d’absoudre les cas réservés™ .

Le chapitre était en effet des cette époque le lieu d’apres luttes entre clans rivaux, ce qui
est tout a fait clair en I’année 1663. Cette année-la, Gabriel de Ciron ne peut exercer sa
charge de vicaire général, mais une fois sa santé remise, il reprend sa charge. Les
chanoines Bernard-Louis de Lafont et Jean Dupuy, en guise de protestations, quittent la
salle. Ils tentent d’obtenir auprés de I’intendant une cassation de la réception de serment
de Gabriel de Ciron, en vain. Le chapitre est bel et bien partagé en deux clans : d’un
coté les familiers de Gabriel de Ciron, proches de la compagnie du Saint-Sacrement et
réformateurs activistes et, de ’autre, un clan formé autour de Jean Dupuy, qui se

ménent une apre lutte®®.

39 LOUPES (Ph.), op. cit., p. 259-260.

% ADHG 4 G 12, fol. 72.

395 A ce sujet, voir le long développement dans SHIBANO (M.M), Les débuts de la Congrégation des
Filles de I’Enfance de NSJC, Paris, s.1., 1977, p. 91-100.
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Au cours du siecle, le nombre de vicaires généraux ne cesse d’augmenter et le
temps de leur fonction diminue en raison des alternances sur le siege épiscopal. Il faut
peut étre y voir une dilution de I’autorité. L’archevéque gouverne aussi sans 1’aide de
vicaires généraux. Pourtant, force est de constater que, dans d’autres institutions du

gouvernement diocésain, le chapitre Saint-Etienne impose aussi son rapport de force.

B. L’officialité dominée par le monde canonial

Les officialités sont les organes du pouvoir judiciaire de 1’évéque. Elles

n’existent pas seulement en droit mais assignent constamment, rendant effectivement la
justice.

Official Dates et autres fonctions
Mathieu Assolent Année 1593
. Official et juge métropolitain a partir de 1600, il
Jean Baricave ’est toujours probablement en 1613.
. . Official sous le cardinal de La Valette, sous Charles
Pierre-Louis de Catel

Prétre, chanoine de Saint-Etienne, docteur en droit. de Montchal et P,lef”re cie Marca (de 1622 2 1652), il
décede agé de 80 ans.

Bernard Louis de Lafont

R . . T ial aprés le décé cdé
Prétre, docteur es droit, chanoine pénitentier de Juge official apres le déces de son prédécesseur
SRS en 1652
Saint-Etienne.
Raymond de Maran

Prétre et docteur es droit, professeur a Toulouse,

Official et vicaire général sous Pierre de Marca
chanoine et grand archidiacre de Saint-Etienne.

Paul de Faget . .
R . et o 1 Official sous Pierre de Marca,
Prétre, docteur es droit, chanoine de I’Eglise .
, regu le 26 avril 1661
d’Oloron
Adrien de Martel .
R , . Official en 1662
prétre docteur en théologie
Antoine de Silvecane de Saint-Laurens . - .
N . . Vicaire général et official,
Prétre, docteur en théologie, .
. . nommé le 14 novembre 1664
prieur de Mazéres et Nogaret

Tableau 9. — Officiaux du diocése de Toulouse entre 1593 et 1664°%¢

3% PEYRONET (S. de), « Decreta ad curiae nostrae appellationum seu Metropolitanae reformationem »,

dans Eminentissimi cardinalis Francisci a Joyosa [...] Decreta ad Fori archiepiscopalis Tolosani
reformationem, Toulouse, A. Colomiers, 1665, pp. 305-311.
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Leur juridiction concerne toutes les causes qui portent sur le lien du mariage, les
sacrements, les voeux de religion, la discipline ecclésiastique et les autres matieres
spirituelles. 11 y a donc, dans chaque diocese, un tribunal de premiére instance :
I’officialit¢ diocésaine, avec un official, un vice régent, un promoteur, un vice
promoteur, deux assesseurs, deux avocats, un greffier et un huissier’"’. L’officialité
agissait aussi comme tribunal d’appel pour les causes jugées par les officiaux des
suffragants de ’archevéque. Il n’existe pas de fonds de I’officialité pour le XVII® siécle,
ce qui rend vaine toute étude de I’institution’®. Cette liste, quoique trés incompléte,
révele cependant des points communs entre les personnages qui occupent les postes de

vicaire général et d’official.

On trouve au-dessus de l’official un juge métropolitain aux pouvoirs tres
importants. Sa fonction existait au bas Moyen Age dans le diocése de Toulouse mais
elle fut réactualisée et réformée par Frangois de Joyeuse. Simon de Peyronet, curé de
I’église du Taur, docteur en théologie et lieutenant particulier du juge métropolitain, a
laissé de nombreux textes sur cette fonction®”. S. de Peyronet avait en effet facilement
acces aux registres de la cour métropolitaine et a publié une partie des sentences. Le
juge métropolitain juge en appel toutes les causes de la province ecclésiastique et
tranche en cas de conflits avec I’officialité, y compris toulousaine®'’. 11 1égifére aussi
sur certaines pratiques cléricales, pour rappeler par exemple certains ecclésiastiques a
I’ordre, notamment sur la maniére de se vétir'''. Dans cette institution, dominent, 1a

encore, les chanoines de Saint-Etienne.

7 MORERE (G.), Le diocése de Toulouse sous I'Ancien Régime, Arras, Sueur-Charruey, 1903, 20 p

3% 1e fonds 5 G aux ADHG le fonds de Iofficialité est trés indigent: 5 G 2 contient 6 dossiers
concernant des prétres du XVIle siécle. Le reste des affaires porte sur le XVIIle siécle. 11 existe cependant
dans le fonds 3E des notaires, des piéces séparées et un petit registre du fonds de 1’officialité, 3 E 12560,
officialité 1504-1680. Les seules études portent sur le XVIII® siécle : GIAMMATTEI (1.), Etude des
mentalités a Toulouse d’aprés la justice de ['officialité du diocése, 1715-1750, Mémoire de maitrise
d’Histoire sous la direction de M. Defourneaux et de Yves Castan, UTM, 1972, 154 p ; COSTES (C.),
L officialité archiépiscopale de Toulouse au XVIII® siécle, Toulouse, mémoire de maitrise d’histoire,
UTM, 2001, 147+132 p, 2 vol ; PERALBA (Sophie), L ‘organisation et le fonctionnement de [ ’officialité
archidiocésaine de Toulouse, Mémoire de DEA d’histoire du droit, Toulouse I, 1996, 357 p.

39 Decreta ad curiae nostrae appellationum seu Metropolitane reformationem, S. de Peyronet, op.cit., p.
79-303.

310 « Sentence de Monsieur le juge métropolitain de Tolose, portant défenses a 1’Official dudit Tolose de
iuger les affaires criminelles sans le nombre requis de iuges », op.cit., p. 329.

3'"En 1634, les prétres assistant leurs avocats a la barre doivent notamment étre in habitu. Op. cit., p. 323
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Chanoine de Saint-Martin de 1’Ile Jourdain

Juge métropolitain Dates
Ferdinand Alvarus,
prétre, professeur en théologie sacrée 1597-1605

Jean Baricave
Prétre, docteur en théologie
Chanoine de Saint-Etienne

Official et juge pour les causes des suffragants, a
partir de 1600

Jean-Louis de Bertier
Professeur en droit
Chanoine et archidiacre de I’Eglise métropolitaine,
évéque de Rieux.

Juge métropolitain pendant la vacance su siége en
1605. Une fois évéque de Rieux, il conserve la
titulature honorifique de juge métropolitain entre
1617 et 1621.

Guillaume de Richard
Recteur de Lavernose et Prieur de Lansac
Docteur en droit canon, bachelier en sacrée
théologie

10 janvier 1621

Francois de Maran

Conseiller en la cour

Docteur en droit, chanoine de Saint-Etienne et 1629-1631
vicaire général de Charles de Montchal
Guillaume de Richard
Abbé de Saint-Sever au diocése de Tarbes 1631-1649

Stéphane Boullay
Prétre, docteur en droit, chanoine de Saint-Etienne

Juge en 1650 puis de 1655 a 1662

Jacques de Boyer
Prétre, docteur en droit, chanoine de Saint-Etienne
et abbé de la Daurade

Michel de Reillac
Chanoine de Saint-Etienne

1663

Jean-Baptiste Dupuy
Prétre, docteur en théologie sacrée

1664

Tableau 10. — Les juges métropolitains du diocése de Toulouse

Ce personnel de la réforme est donc essentiellement citadin, mais pour

gouverner son territoire, les archevéques de Toulouse créent de plus entre la ville et les

campagnes de véritables intermédiaires en la personne des archiprétres et vicaires

forains.

C. Archiprétres et vicaires forains, des hommes
de terrain dans les paroisses rurales

Dans le gouvernement de son diocese, I’archevéque s’appuie sur les chanoines

ui, nous 1’avons vu, sont soucieux de leurs prérogatives. Mais le concile de Trente a
b 9

aussi créé et renforcé des relais de 1’autorité épiscopale, lorsque les vicaires généraux
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résident dans la cité et ne peuvent étre constamment présents dans les paroisses les plus
lointaines. Il ne s’agit pas la d’une création mais d’une réinvention de ce qui
fonctionnait déja dans les paroisses au Moyen Age. En effet, les vicaires forains, les
doyens ruraux et les archiprétres supervisaient la cure des ames sur un territoire bien
déterminé. Ils avaient notamment le droit et le devoir d’accomplir les visites pastorales

. . o ge e . 12
et exercaient des fonctions judiciaires®'%

1. Les archiprétres, hommes de confiance et relais de
I'autorité épiscopale

Les archiprétrés sont des structures administratives au fonctionnement avére,
avec des prérogatives liées a la charge d’ames. L’archevéque leur délégue des fonctions
importantes, comme la visite des paroisses ou l’encadrement du clergé dans les

circonscriptions. Ils relayent donc I’autorité épiscopale et contrdlent le clergé.

Victor de Farbas (1569-1608)
Originaire de Toulouse, abbé de Simorre

Jacques Dros.
Archiprétre en 1626

Archiprétres de Gardouch Jean-Baptiste Tiranny (né en 1606)
Archiprétre de1633 jusque dans les années 1670.

Gabriel de Tiranny (décédé le 28 juillet 1715)
Prétre docteur en théologie.
Son frére est juge criminel au sénéchal de Toulouse.

Denis Codercy (1617-1642)
Bachelier en théologie, il résigne son archiprétré en faveur de Jean
Pastoureau

Jean Pastoureau, diacre (1642- ?)

Archiprétres du Lherm sous-diacre du diocése de Toulouse en 1659.

Dussaur ( ?)

Jean Carrols (1690-1697)
Originaire du diocése de Rodez, bachelier en théologie.

Archiprétres de Georges Toupignon, (1569-1609)
Montastruc Chanoine de Saint-Etienne

Gabriel DUFAUR (1609-1615)

Jean MOISSAN (1615-1616)
Bachelier en théologie

Blaise Demonts (1616)
Docteur en théologie

Jean de Guilbert (1654).
Clerc du diocése de Toulouse, bachelier en droit cano

Jean de Burta, (décédé en 1666).

312 NUBOLA (C.), « Les vicariats forains diocésains, quelques notes sur un modéle d’organisation de

I’espace diocésain », dans CHAIX (G.), Le diocése, op.cit., p. 199.
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Joseph-Raymond de Sabazan (1666-1673)
Pétre docteur en droit civil et théologie. Devenu vicaire forain en 1672.
Jean de Sabazan (1673-1716).
Prétre du diocése d’Auch, originaire de Nogaro. Bachelier en théologie.
Il a fourni de la documentation a Reboulet pour L’histoire des Filles de
I’Enfance.

Jean Baricave (décédé apres 1616)
Chanoine de Saint-Etienne, official du diocése de Toulouse.
Jean Lance
Archiprétre en 1604
Jean Daygueplas
Archiprétre a partir de 1616
Barthélémy Lans
Archiprétre a partir de 1617
Alexandre de Londres
Archiprétre sous 1’épiscopat de Charles de Montchal

Archiprétres de Verfeil

Noé de Caumels
Archiprétre en 1596, il est toujours en fonction en 1613.
Gabriel de Papus
Chanoine de Saint-Sernin sans date.
Bertrand de Gargas
Jean Courens
1634
Archiprétres de Grenade Jean de Cocorus
1644.
Jean de Vedelly
Archiprétre en 1659 ; il démissionne en 1673.
Joseph de Vedelly
Bachelier en théologie, mis en possession le 26 avril 1673
Mr de Layrieu
Archiprétre a partir de 1700.

Pascal Foulon
Vers 1600

Jean Dufour

Bachelier en théologie. Archiprétre dés 1631 puis vicaire général
Pierre de Lacoste (- 1672)
Archiprétre jusqu’en 1672, date a laquelle il résigne son bénéfice.
Jacques de Lacoste (1672- 1680)
Bachelier in utroque jure, prétre du dioceése de Toulouse. Il résigne son
bénéfice en 1680.
Maffre de Puibusque (1681-1685)°"".

Archiprétre de Caraman

Tableau 11. — Archiprétres connus dans le diocése de Toulouse

Dans de nombreux pays d’Europe, les curés ou recteurs étaient placés par
I’évéque sous 1’autorité d’un supérieur, archiprétre ou doyen, en vue de coordonner le
ministére pastoral. Les archiprétres permettent d’assurer une certaine cohésion dans le

paysage diocésain, mais aussi de dispenser une formation qui faisait défaut avant

313 En 1685, il démissionne de ses fonctions aprés que ’archiprétré de Caraman soit uni au séminaire des
jésuites. Il devient vicaire perpétuel de la cure. ADHG, 1 G 431.
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I’arrivée des premiers séminaires’'®. Plusieurs constats s’imposent. L’archiprétre
possede souvent des grades universitaires. L’archevéque fait aussi appel a eux pour des
activités importantes ou prestigieuses. Ainsi, Jean Baricave, archiprétre de Verfeil,
visite une partie du diocése en septembre 1596°". Docteur en théologie, 4gé de trente-
deux ans, ce prétre natif de Blagnac, chanoine pénitentier a 1’église Saint-Etienne de
Toulouse, est archiprétre depuis 1591°'°. 11 a d’ailleurs écrit plusieurs ouvrages de
controverses''’. Jean Dufour devient, au milieu du siecle, une personnalité éminente du

chapitre Saint-Etienne et alimente la querelle religicuse qui a lieu a cette époque.

Puis 1’on observe un phénomeéne qui est partout visible : des dynasties
d’archiprétres s’imposent. Ainsi, Pierre de Lacoste résigne son bénéfice en 1672 en
faveur d’un membre de sa famille, peut-€tre son neveu, Jacques de Lacoste. En effet,
I’archiprétré se résigne comme une cure et il est fréquent de voir son titulaire résigner
en cour de Rome. Le testament laissé par Denis Codercy, archiprétre du Lherm en 1642
montre qu’il ne résigne pas son bénéfice en faveur de n’importe qui : il choisit pour
héritiére universelle Jeanne de Pastoureau, sceur de son successeur « fille de Jacques de
Pastoureau et de damoiselle Jacqueline de Barassy, en considération des bons et
agréables services par moy receu de feu son dit pére et de tous de sa maison »°'*. Le
réseau relationnel et de clientélisme n’est donc pas étranger a la nomination des
archiprétres et I’archevéque possede, de fait, de moins en moins de poids dans le choix

de ses relais.

La famille des Tiranny, archiprétres de Gardouch, est par ailleurs tout a fait

intéressante. Jean-Baptiste, docteur en théologie fait don, en 1672, d’'une somme de

3% AVRIL (I.), « Une association obligée, 1’archiprétré ou doyenné », DOMPNIER (B.), VENARD (M.),
Les associations de prétres en France au Moyen Age a l’époque contemporaine, actes du colloque
organisé les 15, 16 et 17 septembre, RHEF, tome 93, 2000, p. 25-40.

313 Daprés I'inventaire des visites pastorales, Jean Baricave visite 24 paroisses entre septembre et octobre
1596.

*1 ADHG, 1 G 622, Verfeil, mémoire de 1596, fol. 3 v°.

3 Le guide de I’ame pénitente désireuse de saillir hors du gouffre du péché et surgir en haut de la grice,
a Toulouse, chez R. Colomiez, 1615 ; La défense de la monarchie Frangoise... contre les détestables et
execrables Maximes d’Estat des Ministres Calvinistes, Toulouse, Bosc, 1614. Official en 1600 et
chanoine pénitentier, il fut mis en cause par Frangois de Maran qui lui reproche de négliger ses devoirs de
pénitentier. Il affirme alors qu’il a pris part a la conversion de plusieurs hérétiques, et rappelle de fait la
cérémonie présidée par F. de Joyeuse, qui regut 1’abjuration du huguenot célébre Geoffroy de Vaux en
1597. Voir RHT, XIII, 1926, p. 86.

*'8 ADHG, 3 E 11821, testament n°® 2043.
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1200 livres pour une mission auprés des péres de Roqueville’’’. Son successeur,
Gabriel, probablement son neveu, semble quant a lui avoir eu de nombreuses difficultés
et de nombreux proces avec la communauté de Gardouch, contre des prétres, les consuls
et méme le seigneur du lieu. Une trentaine de proces aupres de la sénéchaussée du
Lauragais ont été recensés par 1’abbé Corrazé®®’. L’archiprétré n’est d’ailleurs pas
forcément 1’aboutissement d’une carriere bénéficiale. Georges Toupignon cumule
archiprétré et canonicat de Saint-Etienne. D’ailleurs, en 1609, il démissionne de
I’archiprétré de Montastruc, qu’il envisage de céder aux peres de la doctrine chrétienne

et il devient, vers 1615, recteur de Cugnauxm.

Si I’archevéque a de moins en moins d’emprise sur le choix des archiprétres
nommés, au gré des résignations in favorem. L’ archiprétré serait-il devenu une coquille
vide ? Les archiprétres n’exercaient plus leurs prérogatives. Ainsi, en 1647, le procureur
fiscal fait référence au relachement dans leurs fonctions, ce qui est suivi d’une

ordonnance de Charles de Montchal :

Nous enjoignons aux archiprebstres de notre dioceése de flaiJre les visites et autres
fonctions de leur charge suivant les saints decretz, chacun dans I’étendue de son
archipresbtré, et de dresser des procés verbaux de I’exécution des choses par nous
ordonnées dans nos visites et de les remettre par devers nous dans 1’an et soit signifié
faict égzolose, le septiesme jour du mois de Septembre 1647. Charles, archevéque de
Tolose™.

Il semble qu’avec la création de conférences ecclésiastiques et des vicaires
forains chargés de les animer, I’archiprétré soit ramené a une fonction honorifique et

. ;32
bien dotée’>,

2. Le vicaire forain, conseiller et intermédiaire entre
I’archevéque et les prétres du diocése

Tout comme les archiprétres, les vicaires forains existent depuis le Moyen Age

. A o , . ,324 . .
et supervisent la cure des 4mes sur un territoire déterminé®**. Ils avaient le droit, en

3 DUFFAUT (H.), op.cit., p. 279.

320 ADHG, 47 J 27.

321 ADHG, 2 MI 881.

322 ADHG, 1 G 489, piéce n°® 17.

32 BACCRABERE (G.), op.cit., p. 183.
32 NUBOLA (C.), op.cit., p. 199-214.
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Italie par exemple, d’accomplir des visites pastorales et exercent des fonctions
judiciaires. Mais les vicaires forains ne semblent pas avoir exist¢ a Toulouse a cette
époque. Au cours des temps modernes, les modalités de nomination changent
radicalement et les vicaires forains deviennent des hommes de confiance de
I’archevéque : ils sont nommés par lui et ont des taches spécifiques. Théoriquement, a
partir de 1590, a Toulouse, des vicaires forains, nommés par I’archevéque, ont pour rdle
principal d’« assembler une fois chaque mois (s’il se peut commodément le faire) en
quelqu’une des esglises parochielles de leurs quartiers, tous les Curés qu’ils auront

2
soubz eux »° 2.

L’existence de vicaires forains est seulement effective dés le début du XVII®
siecle. Philippe Cospéan, administrateur du diocese, remet cette fonction a ’honneur au
sein des archiprétrés, en 1614. Ces personnages s’occupent alors de contrdler la bonne

, . .. . , .. 32
exécution des prescriptions synodales au sein de leurs détroits®?.

Archiprétré Vicaires forains

Archiprétré de Caraman M. Lupsans, recteur de Tarabel, docteur es droits

M. Dupont, recteur de Montpitol,

Archiprétré de Verfeil bachelier en théologie, recteur depuis juin 1613.

M. Bonnet, recteur de Castelnau d’Estretefonds,

Archiprétré¢ de Montastruc bachelier en théologie (décéds en 1616)

Dominique Trébos,

Archiprétré de Gardouch recteur de Villefranche de Lauragais

Archiprétré de Lherm Denis Codercy, archiprétre du Lherm
Jacques Morelon,
Archiprétré de Grenade recteur de Launac, bachelier en droit canonique,

proche d’Etienne Molinier

Tableau 12. — Vicaires forains nommés par Philippe Cospéau en 1614°%7

Une trentaine d’années plus tard, Charles de Montchal publie une ordonnance
sur 1’établissement des vicaires forains®**. Nommés pour un an, ils doivent convoquer,

dans un lieu ou un autre, les ecclésiastiques de leur circonscription, chaque mois. Les

325 . . . . . . > .. rr ..
« Des vicaires forains », Le Concile provincial de Tolose tenu par lillustrissime et révérendissime

Seigneur Frangois de Joyeuse Cardinal, du tiltre de la Tressaincte Trinité du Mont, Archevesque de
Tolose, I’an 1590, Tolose, Raymond Colomiez, 1597, p. 44.

326 Détroits ou districts sont utilisés semblablement pour désigner la conférence ecclésiastique ou
circonscription du vicaire forain. BACCRABERE (G.), Les paroisses rurales du diocése de Toulouse,
exercice du droit de visite, Toulouse, imprimerie Mulhe Roux, 1968, p. 88.

32T LESTRADE (J.), « Philippe Cospéan évéque d’Aire, administrateur de I’archevéché de Toulouse »,
Revue de Gascogne, 1897, p. 251-252.

328 Ordonnance sur le rétablissement des vicaires forains en 1630 » (PEYRONET, p. 1190-1214).
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thémes abordés lors de la réunion portent toujours sur I’administration des sacrements,
ils forment le clergé sur les cas de conscience, la vie et les meeurs des ecclésiastiques,
les décrets ou constitutions synodales. Dans ce cadre, le vicaire forain agit tout d’abord

. . . N 2
tel un conseiller, comme ainsi dans le diocese de Bordeaux™’

. Modgeles pour le reste des
ecclésiastiques, ils doivent aussi « rechercher exactement les meeurs, la vie et I’action
des prestres, s’informer du devoir de leur charge et des fautes qu’ils auront

commises »'. Ainsi, le comportement des bons prétres est mis a I’honneur.

I1 est possible de retracer certains de leurs parcours afin de comprendre pourquoi
ils ont ét¢é nommés a cette fonction. Certains cumulent deux charges : I’archiprétre de
Gardouch, Jean-Baptiste de Tiranny, est aussi vicaire forain de 1’assemblée de
Montgiscard en 1647. Natif de Toulouse, il est considéré comme un bon prétre car il
réside, fait la doctrine et prend soin des malades de sa paroisse™'. Dans I’assemblée
d’Auriac, le vicaire forain est Pierre Labourie ; originaire du diocese de Chartres, il est
né en 1610 et est bachelier en théologie®>. Lui aussi est un bon prétre, il réside, dit la
messe régulierement et préche ; il posseéde par ailleurs une quarantaine d’ouvrages. Le
vicaire forain de 1’assemblée de Saint-Lys est un certain M. Forgues, dont on sait
seulement qu’il est docteur en théologie. Nous n’avons pas retrouvé de lettres de
nomination a cette fonction mais lorsque I’archevéque réglemente les conférences
ecclésiastiques, il s’adresse bien a ses vicaires forains. Ils sont choisis par lui car ce sont
des hommes savants, susceptibles d’animer des débats et de répondre aux interrogations
des curés. Mais ils doivent aussi étre des modeles pour leurs confreres en les incitant a

tendre vers plus de perfection. L’archevéque utilise alors des ressources déja a son

service pour communiquer et diffuser la Réforme catholique dans son diocése.

La Réforme post-tridentine est a I’initiative de I’évéque ou de I’archevéque, qui
en diffuse les canons dans le diocése. Mais leur absentéisme constaté, dans le cas de
Toulouse, ne semble pas mettre un terme au processus de réforme. Des cadres
importants, la puissance du chapitre nous semble donc essentielle, méme si a certains
moments, ils forment une force d’opposition a 1’ordinaire. L’archevéque de Toulouse

doit concilier avec diverses forces centrifuges. Celui-ci voit son autorité remise en cause

32 PEYROUS (B.), op. cit., p. 540.

39 PEYRONET, p. 1198.

31 ADHG, 2 MI 846, visite pastorale du 10 janvier 1640.
332 ADHG, 2 MI 816, visite pastorale du 30 aotit 1644.
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par la puissance des parlementaires, s’opposant a lui a de multiples reprises. Les
épiscopats de Charles de Montchal ou de Jean-Baptiste Michel de Colbert de Villarcef
semblent a ce sujet centraux. Apres de longues absences dans la ville, le parlement
pouvait endosser le role du pouvoir ecclésiastique en maticre religieuse, role exhalté par
le z¢le constaté a cette période, porté par les confréries et bien d’autres structures de
dévotions. L archevéque ne gouverne pas seul, des relais actifs sont mis a sa disposition
et créés par lui dans les paroisses, afin de mettre en place les structures de la Réforme
catholique. Ces structures consistent en des moyens traditionnels, que sont les synodes,
les visites pastorales ou les conférences ecclésiastiques, dans la pure lignée du concile

de Trente et de I’influence borroméenne.
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CHAPITRE III.

ASSEMBLER ET COMMUNIQUER : LES
RYTHMES ET LES MODALITES DE LA
REFORME CATHOLIQUE

Depuis les écrits fondateurs de Michel et Marie-Héléne Froeschlé-Chopard, il
est traditionnellement considéré que 1’esprit de la Réforme catholique a pénétré de
manicre précoce dans le royaume de France par le Sud-Est a partir des années 1550,
pour se propager dans le Sud-Ouest a partir de 1590 puis dans le Centre au cours des
années 1670°*°. 1l y aurait donc, dés le concile de Trente, un changement notable et

évident dans les pratiques religieuses au sein du royaume de France.

Cette constatation a pourtant été remise en question il y a une dizaine d’années
par deux auteurs canadiens®®. En analysant le nombre et le contenu des statuts
synodaux promulgués, J. Michael Hayden et Malcolm R. Greenshields cherchent en
effet a démontrer que les évéques de France ont été a la téte d’une réforme qui débuta
au XV°© siécle, s’étalant jusqu’au milieu du XVIII® siécle. Pour ces auteurs, les visites
pastorales ne seraient pas une source suffisante pour 1’¢tude de la pénétration de la
Réforme catholique dans les dioceses de France. Ils affirment que la Réforme
catholique ne débuta pas dans le sud, mais dans le nord du royaume. La premicre étape
de la réforme aurait été congue par des ecclésiastiques francais pour répondre aux
besoins frangais. Inspirée d’expériences pastorales sur le terrain, elle vint, selon eux, des
Pays-Bas, bien avant I’influence italienne si souvent citée. Il nous semble essentiel
d’évoquer des a présent ce débat historiographique car les prémices et les rythmes de la
Réforme catholique nous semblent essentiels a cerner. Comment cette politique
religieuse débuta-t-elle dans le diocese ? Le concile provincial en est-il le réel

déclencheur ?

333 Avant le concile de Trente, les visites pastorales n’étaient pas le fait de 1’évéque, qui déléguait cette
tache a des fonctionnaires. Voir FROESCHLE-CHOPARD (M. et M-H), Atlas de la réforme pastorale en
France de 1550 a 1790, Paris, éditions du CNRS, 1986, 253 p.

% HAYDEN (J. M.), GREENSHIELDS (M. R), « Les Réformations catholiques en France: le
témoignage des statuts synodaux », RHMC, t. 48, n° 1, 2001, p. 5-29
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Afin d’entreprendre une réforme, il est tout d’abord nécessaire d’en
communiquer les grands traits. Pour transmettre les préceptes tridentins, les moyens mis
en ceuvre par Dadministration diocésaine sont classiques mais néanmoins
complémentaires : principalement les synodes, les visites pastorales et les conférences
ecclésiastiques. L’archevéque dut en effet développer, avec une nécessité absolue, les
moyens de communication avec son clergé. Cette thématique des vecteurs de la
diffusion de la Réforme catholique entre la téte et les membres semble primordiale®®”.
Pour ce faire, les archevéques ont utilis¢ tous les moyens traditionnels a leur
disposition. Des synodes aux visites, le concile de Trente n’a fait que reprendre les
fondements médiévaux, tout en en accentuant ou réactualisant certains points. L’étude

croisée des synodes et des visites pastorales permet de cerner I’application des canons,

en mettant I’accent sur des redéfinitions théoriques.

Dans un souci d’efficacité pastorale, I’information doit atteindre rapidement le
bas-clergé puis les fideles. Ceci améne naturellement les autorités a développer les
réunions du clergé, comme les conférences ecclésiastiques, vecteurs essentiels de la
circulation de I’information. Cette volont¢é de communiquer se fait-elle toujours de
manicre efficace ? Nous observerons qu’il y eut des mutations importantes au cours du
siecle dans la maniere de concevoir la Réforme catholique ainsi qu’un glissement
¢vident des moyens vers un esprit encore plus tridentin. Des synodes aux visites
pastorales, le transfert des compétences glisse peu a peu vers les conférences

ecclésiastiques.

35 LEMAITRE (N.), « De I’évéque au curé, la communication des réformes vers les paroisses et ses
mutations (XVe-XVIlle siecles) », dans ZINGUER (I.), YARDENI (M.), éd., Les deux réformes
chrétiennes, propagation et diffusion, Leiden, Brill, 2004, p. 331-353.
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I. La législation ecclésiastique réactualisée
dans un esprit tridentin

Les principes borroméens sont-ils a 1’origine de la réforme dans le diocese de
Toulouse ? Si nous ne possédons aucune source comptable ou descriptive sur le concile
provincial de 1590, celui-ci s’affirme comme le principal de la période et pour la
région®*°. Nous n’en connaissons que ce que les annalistes nous en ont témoigné mais
aucun document sur son organisation ne nous est parvenu. Il est pourtant une preuve
que le modéle collégial d’exercice du pouvoir diocésain est toujours considéré comme
un idéal, méme s’il n’est que rarement appliqué®’. Le seul concile qui se tienne & notre
période est celui du cardinal de Joyeuse méme si d’autres prélats en avaient
éventuellement programmé 1’organisation®®. Les derniers statuts synodaux publiés sont
ceux de Jean d’Orléans-Longueville en 1531, tandis que la derniére ordonnance

synodale du cardinal de Meudon (1551-1559) date du 17 février 1551°%°.

336 1] faut se contenter de témoignages de contemporains mais aussi des textes du concile comme : Le
concile provincial de Tolose. Tenu par lillustrissime et Reverendissime seigneur Frangois de Joyeuse
Cardinal, du tiltre de la trés saincte Trinité du Mont, Archevesque de Tolose, an 1590, Toulouse, par
Raymond Colomiez, prés de I’Eglise du Taur, 1597.
3T TALLON (A.), « Le diocése au concile de Trente, cellule close ou espace ouvert ? », dans CHAIX
(G.), op. cit., p. 17-33.

¥ « prié Monseigneur I’archevesque, de trois mois aprés la tenue de 1’assemblée générale, vouloir tenir
un concile provincial pour en celluy traicter de beaucoup d’affaires spirituelles et temporelles et pourvoir
a beaucoup d’abus qui se glissent dans la province comme les abus du clergé et discipline de 1’église »
(ADHG, 1 G 73, registre sur les décisions du clergé de la province de Toulouse, fol 84. Lundi 8 juin
1655).
339 Les anciens statuts synodaux de la cité et diocése de Tolose [...], Toulouse, Raymond Colomiez,
1597. 11 s’agit de la traduction et publication des statuts publiés par Jean d’Orléans en 1531, Statuta
synodalia civitatis et dioecesis Tolosae, Tolose, 1531. Si ce n’est une ordonnance du cardinal de Meudon
en 1551, il n’y a pas a notre connaissance d’ordonnances synodales entre cette date en 1592 ;
PEYRONET, p. 615 : « ordonnance portant défense de se promener dans les église et d’y traiter des
affaires séculicres et profanes ».
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A. Principes borroméens a I’origine d’une
réforme

Tous les annalistes, tel Germain de Lafaille, témoignent et saisissent la portée

historique du concile provincial de 1590 :

Les premiers soins du cardinal de Joyeuse, aprés son arrivée de Rome en ceste Ville,
furent de rétablir la discipline ecclésiastique qui s’estoit fortement relaschée dans
Toulouse et dans le diocése par la longue non-résidence des Archevesques ses
prédécesseurs. [...] Ce concile est un des plus beaux qui ayent este célébrés dans ces
derniers siécles sur le sujet de la discipline ecclésiastique®®.

L’¢dition de 1597 en langue francaise est destinée aux prétres du diocese ; une autre

334, L’introduction,

publication a aussi été faite en latin par Simon de Peyronet en 166
destinée au clergé de la province, évoque 1’état de la religion catholique et 1’hérésie,
qu’il faut combattre, le parlement, dont nous avons déja évoqué la mission centrale, et
le peuple. Le concile est divisé en quatre chapitres qui ont trait aux personnes, aux

choses, aux lieux, aux peines ou a la juridiction.

Les canons du concile de 1590 sont pour moiti¢é empruntés aux décrets du
concile de Trente mais reproduisent aussi en partie des canons des conciles de Milan de
1565 a 1576. Charles Borromée est mort en en 1584 et ses Acta Ecclesiae
Mediolanensis, notamment dans leur édition de 1583, ont trés probablement inspiré le
cardinal de Joyeuse. En effet, lorsqu’il se rend a Rome pour ses missions diplomatiques,
le cardinal traverse des régions du sud-est de la France ou les évéques, directement
nommés par le pape, sont les premiers a établir la Réforme catholique en France®*. 11
s’inspire directement alors des Acta’”. Charles Borromée a entretenu une importante

correspondance avec les évéques de France et I’on trouve ainsi les preuves irréfutables

des liens entre les deux hommes. Entre 1583 et 1584, Charles Borromée écrit en effet

0 LAFAILLE (G. de), Annales de la ville de Toulouse, op.cit., vol 2, p. 450.

1 PEYRONET (S. de), Concilium provinciale quod illustrissimus et reverendissimus Franciscus de
loyosas... habuit, anno domin 1590, t.2, Toulouse, chez Raymond Colomiers, 1665, p. 414-601.

2 M# Thomasi, évéque d’Avignon, avait été délégué en 1577 par Charles Borromée pour visiter les
paroisses de la vallée du Tessin. Francois de Joyeuse séjourne au palais apostolique d’Avignon en juin
1587 alors qu’il se rend a Rome.

3 BORROMEE, (Ch. saint), Acta Ecclesiae Mediolanensis, tribus partibus distincta, quibus concilia
provincialia, conciones synodales, synodi dioecesanae, instructiones, litterae pastorales, edicta, regulae
confratriarum, formulae, et alia denique continentur, quae Carolus (Borromaeus),... archiepiscopus
egit..., Mediolani, apud P. Pontium, 1583, 353 p.
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plusieurs lettres a Frangois de Joyeuse pour I’encourager dans sa mission pastorale et
concourir a I"application des décrets du concile de Trente dans le royaume de France®**.
Georges Baccrabere a d’ailleurs relevé un grand nombre de preuves des inspirations
borroméennes dans le concile de Toulouse’®. Le concile se préoccupe d’abord de la
réforme du clergé, qui est primordiale. C’est une conception spécifique de la maniére
dont une réforme diocésaine doit étre menée : il faut réformer le clergé pour ensuite
toucher les peuples. Les décisions du concile de Toulouse sont complétées par la suite
d’un grand nombre d’autres décisions qui montrent aussi I’insertion dans le diocése des
idéaux borroméens. Ainsi, en 1648, Charles de Montchal publie a son tour en francais
les instructions de Charles Borromée®*®. L’influence italienne dans le diocése nous

semble donc prédominante pour I’engagement de la réforme

En 2001, les deux auteurs canadiens ont donc réévalué la diffusion de la
Réforme catholique dans les diocéses frangais, qui aurait débuté dés la fin du XV°
siecle. La période s’¢talant de 1491 a 1564 n’est pas, selon eux, une pré-réforme, méme
si les statuts synodaux font peu de cas des laics. Les textes montrent en effet I’effort fait
par I’Eglise pour protéger les droits et priviléges des ecclésiastiques. Pour cette période,
il n’y a, a Toulouse, qu’une seule promulgation de statuts synodaux alors qu’ils sont
pléthore dans le Nord. C’est pour eux la preuve que la Réforme catholique débuta, des
cette époque, dans le nord du royaume, et que ce mouvement est assez central pour
parler de Réforme catholique’. Ils notent aussi que la premiére mention du concile de

Trente dans un statut diocésain n’apparait qu’en 1552 a Rodez tandis que les influences

3 BOTERO (G.), loannis Boteri Benensis Epistolarum ill. mi d.d. Caroli cardinalis Borromaei nomine

scriptarum libro duo. Eiusdem epistolarum theologicarum liber, Paris, chez Thomas Perier, 1585. Lettres
n° 16, fol 21-23 r. Lors de 1’élévation au cardinalat de Francois de Joyeuse en 1583, Charles Borromée le
soutient dans ses efforts pour gouverner I’archevéché de Narbonne. Il compte sur lui pour éloigner la
France des ténébres de I’hérésie. Lettre n® 87, fol. 88r-90r. En 1’absence de la réception du concile de
Trente, il compte sur lui pour faire appliquer les décisions dans les faits. Il lui recommande aussi de
I’énergie dans 1’application des réformes car « le sommeil de 1’agriculteur fait le terreau des désordres ».
Nous remercions chaleureusement Marie Lezowski pour cette référence.

5 Sur les vingt canons relatifs & la visite en 1590, douze sont inspirés du premier concile de Milan, les
autres canons sont tirés du IV® concile ou bien de divers décrets du concile de Trente.
BACCRABERE (G.), Les paroisses rurales, op. cit., p. 40-48.

3¢ BORROMEE (Ch. de), Instructions de S. Charles Boromée. ["sic"]... aux confesseurs de sa ville et de
son diocese, traduites d'italien en francois, ensemble la maniere d'administrer le sacrement de pénitence,
avec les canons pénitentiaux... le tout extraict de la 4e partie des oeuvres du mesme sainct et imprimé par
l'ordre de... Charles de Montchal, archevesque de Tolose, pour l'usage des confesseurs de son diocése,
Toulouse, A. Colomiez, 1648

3711 est question dans ces statuts synodaux de calices, de communion a Paques, de cimetiéres cloturés et
d’efforts a mener pour une plus grande connaissance des paroissiens.
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italiennes ne sont pas si fréquentes, y compris dans les statuts d’Alexandre Canigiani

(1576-1591) a Aix-en-Provence.

Ainsi, selon leur analyse, on observerait, a Toulouse, entre 1543 et 1564, un
recul des statuts synodaux, alors que pour la période 1592-1622, le diocese est en téte
de liste pour la promulgation, avant de diminuer entre 1623 et 1639. Tous les dioceses
du Sud, a I’exception de Toulouse, se situeraient, entre 1640 et 1673, en dessous de la
moyenne nationale, alors qu’entre 1674 et 1689, il y aurait un recul général mais

Toulouse ferait, 1a encore, exception.

L’analyse des canadiens est de prime abord séduisante mais ils ne prennent que
trés peu en compte le contexte religieux, dont nous avons le caractere essentiel. Le
contexte sert en réalité a justifier leurs statistiques. N’est-il pas ainsi 1égitime que le Sud
soit sous-représenté dans les promulgations synodales au moment des guerres civiles ?
La chronologie dans les statuts synodaux qui serait le résultat de rythmes de la Réforme
catholique a 1’échelle nationale, provinciale ou diocésaine, montre donc quelques
insuffisances. En effet, il faut prendre une nécessaire distance entre les sources
normatives et la réalité sur le terrain : 1’étude qu’ils font de la Réforme catholique est
théorique alors qu’elle devrait étre avant tout pratique. Ils ne distinguent par exemple
pas les éditions diocésaines liées a la diffusion de I’imprimerie et ne différencient pas
non plus la publication théorique de I’application sur le terrain. Ils ne tiennent pas non
plus compte des rééditions de statuts. De méme, des synodes pouvaient avoir lieu
régulierement sans étre forcément publiés. Est-ce dire que la Réforme catholique n’y
avait pas cours ? Si, au cours du XVII® siécle, il n’y a pas publication de statuts
synodaux, cela ne signifie pas forcément qu’il y a un affaiblissement de la Réforme
catholique. En effet, les statuts synodaux diminuent entre 1628 et 1640 pour la région
toulousaine alors que cette période correspond a I’épiscopat réformateur de Charles de
Montchal. Un paradoxe doit donc étre ¢élucidé. Tout un travail de collecte des
ordonnances et des statuts a donc été effectué afin de mesurer I’impact théorique de la
Réforme catholique, dans ses rythmes et dans ses vecteurs, qui ne doivent pas se limiter

aux statuts synodaux

144



B. Le synode, une réunion du clergé

Au Moyen Age, le synode était en quelque sorte le fondement de 1’état ecclésial,
c’était aussi une cérémonie liturgique qui permettait au clergé de communier autour de
1’évéque’*®. Avec le concile de Trente, il y a un renouveau des synodes, qui doivent se
tenir deux fois par an, tandis que I’absentéisme y est vivement condamné. Plus tard au
cours du siecle, les statuts synodaux furent remplacés par des lettres pastorales et des
instructions. Peu de synodes, en tant qu’assemblées, ont été étudiés contrairement aux
statuts synodaux>*’. Ces assemblées peuvent 4 la fois étre appréhendées du point de vue
d’une organisation, du fonctionnement d’une institution, mais aussi sous la forme de la

publication de statuts synodaux.

Le concile provincial fixe bien évidemment les modalités de cette réunion du
clergé®’. Le synode se tient dans I’église métropolitaine a sept heures du matin 1°été et
a huit heures I’hiver. Chacun des prétres du dioceése entre revétu de son surplis. Une
messe est prononcée avec lecture des évangiles, récitations de litanies et de pricres.
Parfois, le synode donne lieu a une procession, strictement réglementée, les prétres
devant par exemple marcher deux par deux. Le synode est donc I’occasion de rappeler

les caractéristiques du bon prétre, homme a part, différent des laics qui porte :

[L’Thabit décent et honorable, [la] couronne et barbe rase, recteurs, curés vicaires

procureurs et messagers ayent revestu leur surplis sous peine de dix livres tournois
. , . 1 351

d’amende, applicables aux ceuvres et réparation de notre église de Toulouse.

Puis le synode commence : chacun prend sa place, un prétre est mand¢ pour
faire un sermon et 1’appel est fait. Chacun des défaillants est marqué®>>. Le synode est
aussi une réunion qui marque avant tout la séparation entre le monde des laics et celui
des prétres, rappelant la place de chacun dans la société. En effet, les laics sont interdits

de synodes et comme c’est le cas pour d’autres sodalités, on chante des absolutions pour

8 Depuis le concile de Latran, en 1215, les évéques sont tenus d’organiser au moins un synode par an.
9 RESTIF (B.), RHEF, 2003 ; ARTONNE (A.), « Les synodes diocésains d’Arles de 1410 a 1570 »,
t.41, 1995, p. 76-84. ; BERTHELOT DU CHESNAY (Ch.), Les prétres séculiers en Haute-Bretagne au
XVIIF siécle, Rennes, Presses universitaires de Rennes 11, 1984, 660 p ; ARTONNE (A.), Répertoire des
statuts synodaux de 1’ancienne France du XIII a la fin du XVIII siécle, Paris, CNRS, 1963, 516 p.

330« De la convocation du synode, entrée et solennités d’icelluy », Le Concile provincial, op.cit., p. 213.
31 Ibid, p. 214.

32 ADHG, 1 G 405. Les documents comportent la liste des défaillants au synode et des pénalités
financiéres qui leur incombent.
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les membres du groupe trépassés. Chacun des prétres se présente avec son exemplaire
des statuts synodaux, qui sont alors expliqués, mis en controverse par celui qui préside
le synode, de méme que de nouvelles régles sont éditées pour le diocése. Le concile de
Toulouse fixe donc le cours théorique des deux synodes annuels et rappelle la valeur

instructive et informative que revétent ces réunions du clergé.

Nous connaissons aussi grace au registre des synodes — assez incomplet — le
déroulement pratique de certains d’entre eux”>>. Ainsi, lors du synode du 20 décembre
1620, les organisateurs procédent tout d’abord a 1’appel de 1’ensemble des recteurs du
diocese. Les noms des prétres absents sans raison justifiée sont relevés. Puis, le
secrétaire de 1’archevéque fait lecture des ordonnances ¢élaborées au dernier synode.
Aussitot, un procureur fiscal annonce les abus rencontrés dans les diverses cures
visitées. Le vicaire général donne alors des ordres pour remédier a ces vices. Dans un
premier temps, le synode est I’occasion d’insister fortement sur le comportement du
clergé, souvent déviant. Puis, en retournant dans sa paroisse, le recteur pouvait alors
diffuser I’information, soit par oral, soit par écrit, aux ecclésiastiques de la paroisse,

puis via le prone a ’ensemble de la population.

C. Statuts synodaux et ordonnances synodales

1. Les rythmes de la Réforme catholique

Peut-on affirmer, d’aprés les statuts synodaux et les ordonnances synodales que
la Réforme catholique s’est précocement engagée dans le diocése de Toulouse ? A partir
des années 1620-1630, la pratique des synodes s’essouffle-t-elle, laissant la place a

. 1oL s ;. . I 4
d’autres formes de sociabilité, comme les séminaires ou les conférences®>* ?

33 BMT, Ms 959, livre des délibérations du clergé, 1607-1635.
3% En 1651, dans le diocése de Rouen, les modalités de contrdle du clergé changent : on utilise alors les
calendes.
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Plusieurs périodes se distinguent tout d’abord dans la fréquence et le nombre des
ordonnances publiées. Entre 1592 et 1604, un nombre important d’ordonnances et de
statuts synodaux mettent en valeur une Réforme catholique précoce dans le diocese de
Toulouse. Liée au volontarisme du cardinal et de ses efficaces collaborateurs, elle est
aussi systématiquement en lien avec la visite des paroisses a partir de 1593. Puis on
constate un arrét brutal de cette ceuvre entreprise entre 1604 et 1612. Le cardinal de
Joyeuse est nommé a Rouen, et nous ne disposons d’aucun ¢lément sur la gestion du

diocese a cette époque.
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Figure 4. —- Nombre d’ordonnances publiées chaque année dans le diocése de Toulouse (1592-1702)°%°

Le rythme régulier des statuts synodaux et des ordonnances reprend sous Philippe
Cospéan puis Jean de Rudele entre 1614 et 1621. L’évéque d’Aire reprend le travail de
réforme qui avait été interrompu pendant neuf ans, ce qui apparait clairement dans ce
graphique®®. L’ordonnance est liée a la visite du diocése, réengagée par ces deux
personnalités car elles tiennent en partie compte des difficultés au sein des paroisses.
Apres une nouvelle interruption entre 1622 et 1628, de nouvelles ordonnances sont
publiées de maniére quasi ininterrompue entre 1628 et 1672 mais a un rythme plus
modeste quoique plus régulier, avant de rebondir sous 1’épiscopat de Jean-Baptiste

Michel Colbert de Villarcef.

3% Les ordonnances ont été répertoriées grace a I’ouvrage de Peyronet mais aussi a des sources
complémentaires : ADHG, 1 G 405 ; BMT, Ms 959, livre des délibérations du clergé (1607-1635) ; 1
404, liste des imprimés pour I’archevéché (début XVII® siécle-1766)

3¢ LESTRADE (J.), Philippe Cospéan, op. cit., p. 247.
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L’¢étude des ordonnances, en lien avec les visites, nous montre donc que I’ceuvre
de Réforme catholique débute assez précocement dans le diocese. Elle s’enrichit aussi
de techniques, se diffuse dans I’ensemble du diocese. Le format des ordonnances
synodales de Jean-Baptiste Michel Colbert de Villarcef est en effet un format de poche,
ce qui permet un colit moins important du livre mais aussi une diffusion plus importante
a I’ensemble du clergé. Ce modéle est celui que I'on retrouve par exemple dans le
Bordelais. L’introduction de la Réforme catholique y fut précoce, autour de 1600, grace
a I’ceuvre de Frangois de Sourdis (1599-1628), disciple de Charles Borromée. Pour
mettre en place cette réforme et mener a bien I’ceuvre de réforme de son clerge,
Frangois puis Henri de Sourdis (1629-1645) utilisérent des moyens juridiques.
L’archevéque reprenant le pouvoir, le concile provincial de Bordeaux fut organisé en

1582%7.

2. Réglementer le quotidien
et affirmer le pouvoir de I’église

Affin que le peuple garde et observe deuement certains Décrets et ordonnances de

I’Eglise, et ne puisse par ignorance s’en excuser, il est nécessaire qu’il les entende
. . . , . 358

souvent publier, et les imprimer par ce moyen en sa mémoire.

Ce texte de 1602 est tout  ait révélateur des ambitions de I’Eglise catholique sur
la maniere de diffuser la réforme. Des statuts synodaux, plus ou moins réguliers, sont
publiés au cours du siecle. Un archevéque nouvellement nommé pouvait rééditer sous
son nom les statuts de son prédécesseur. La encore, sous 1’épiscopat de Charles de
Montchal et de Pierre de Marca, nous notons 1’absence compléte de publication de

statuts synodaux alors que les ordonnances synodales furent nombreuses. Des statuts

STPEYROUS (B.), op.cit., p. 108, p. 143.

38« Ordonnance sur la publication de certaines ordonnances, 1602 », dans Recueil de diverses
ordonnances [...] renouvellees et imprimées par [’autorité de Monseigneur Révérendissime Evesque
d’Aire, Toulouse, Raymond Colomiers, 1614, 70 p.
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synodaux sont 4 nouveau publiés en 1668, en 1677, puis en 1696°>°. L’absence de
statuts synodaux signifierait-elle, 1a encore, I’absence de perspective réformatrice ?
Sans doute non. Les ordonnances de visite servent a pallier 1’absence de statuts
synodaux. Une des premieres ordonnances de Charles de Montchal porte sur les
«reéglements touchant la discipline ecclésiastique, la résidence des curés,
I’administration des sacrements, la Promotion aux Saints ordres, Prédication de la
Parole de Dieu, célébration de la Sainte messe et autres fonctions ecclésiastiques ». Il y

affirme que :

Nous avons confirmé et confirmons et renouvelons en tant que besoin seroit tous et
chacuns les réglemens ordonnances faites par feu Monsieur le cardinal de Joyeuse,
archevesque de Tolose d’heureuse mémoire, ou depuis; enjoignant a tous les
ecclésiastiques de nostre diocése de les observer, et particuliérement le Concile
provincial, tenu en I’an 1590.°®

Il n’est pas besoin d’imprimer de nouveaux statuts synodaux puisque I’on renvoie a
I’ceuvre du prédécesseur. Au besoin, on réimprime une ancienne €dition actualisée. De
méme, les ordonnances publiées sous 1’épiscopat de Charles de Montchal ne renvoient
plus forcément a des synodes. Elles sont publiées n’importe quand dans 1’année. La
parenté spirituelle de tous les statuts synodaux réside toujours dans les statuts du
cardinal de Joyeuse, auxquels chacun des épiscopats successifs renvoie, c’est le cas
encore, par exemple, de ceux de 1677. Une fois encore, nous pouvons remettre en cause

les propos des auteurs canadiens.

Parmi les statuts synodaux et ordonnances — synodales ou non — plusieurs

thémes sont communs.

%% Ordonnances synodales de M®" d'Anglure de Bourlemont, archevesque de Tolose avec quelques autres
ordonnances de ses prédécesseurs ou de MM les Vicaires généraux, ensemble touchant les déclarations
de nos roys et arrests des Cours souveraines touchant les privileges de l'église et droits des curez,
Toulouse, chez la veuve Colomiez, 1668 ; Ordonnance de Mg Joseph Montpezat de Carbon, faites dans
le synode tenu a Toulouse, le quatrieme may 1677, a Toulouse, chez Guillaume-Louis Colomiez et
Jérome Posuel, 1678 ; Ordonnances synodales du diocése de Toulouse renouvelées et confirmées par
Mgr Uillustrissime et révérendissime Pere en Dieu Jean Baptiste Michel Colbert et réimprimées sur son
ordre, Toulouse, J. Boude, 1696.

3% Ordonnance du 9 juillet 1628, PEYRONET, p. 782.
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Figure 5. — Répartition par théme des ordonnances au XVII* siécle

Il faut réaffirmer la dignité du prétre en séparant le sacré et le profane. Anne
Bonzon a montré qu’en 1531, dans les statuts synodaux, le prétre est un sacerdos ou
presbyter alors qu’il devient en 1646, un curatus ou rector. C’est la preuve que 1’on
considere que le clergé devient de plus en plus important comme moteur de la réforme
mais aussi que le vocabulaire utilis¢é change peu a peu. Si I’on 6te du corpus les
festivités et autres €événements extraordinaires comme les €lévations de reliques, 7e
deum chantés en I’honneur du roi, qui deviennent de plus en plus nombreux au cours du
XVII® siécle et sous le régne de Louis XIV, les ordonnances portent principalement sur

les ecclésiastiques, la messe et la pratique religieuse.
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Figure 6. — Ordonnances concernant les ecclésiastiques

D’apres ce graphique, I’objectif principal du début du siecle est de réaffirmer le
role du prétre, en rappelant des éléments essentiels de son statut, a travers la discipline
ses obligations et la résidence du recteur en sa paroisse. Ces deux thémes sont essentiels
et prédominants. Puis, a partir de la deuxieéme moiti¢ du siecle, nous voyons la question
de la résidence des recteurs disparaitre des adjudications. Dans les statuts synodaux de
1677, un nombre important de points concerne les mceurs des prétres tandis que celles
sur la résidence ont disparu. Il y a donc une évolution notable de la condition et de la

pratique des ecclésiastiques, en lien avec le travail de terrain lors des visites pastorales.

Les synodes, qui se tiennent assez régulierement au cours du siecle, permettent
donc de diffuser I’information essentielle concernant la religiosité nouvelle entre la téte

et les membres ; ils sont aussi, au début du siecle, liés a la pratique de la visite pastorale.
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II. Les visites pastorales :
s’informer et informer pour réformer

En symbolisant la fonction du pasteur, la visite pastorale était, au Moyen Age,
un moyen d’identification et d’évangélisation car 1’évéque médiéval affirmait ses droits
sur un territoire et des personnes’®'. Pourtant, au XVII® siécle, s’il n’est plus question
uniquement d’affirmer une autorité sur un territoire, la visite est, au méme titre que les
synodes, un instrument de disciplinarisation du clergé puis des fidéles. L’évéque doit en

effet connaitre ses ouailles :

C’est le devoir principal d’un evesque de cognoistre la face de ses brebis et prendre

garde a ses troupeaux. C’est pourquoi les evesques visiteront tous les ans les esglises

qui leur sont subjettes et mesme celles qui sont exemptes®®.

Méme s’il est matériellement impossible de conduire une visite annuelle ou
biennale, le concile provincial de Toulouse a remis, dans la province ecclésiastique, la
visite pastorale au centre de la reconquéte tridentine. Les tournées pastorales constituent
ainsi une source essentielle pour 1’étude des paroisses toulousaines du XVII® siécle. En
effet, comme a Bordeaux ou dans le Comtat Venaissin, les proces-verbaux sont

minutieux et ne laissent que peu de part d’ombre.

Aux archives départementales de la Haute-Garonne, le fonds qualifié de visites
pastorales nous est bien connu puisque nous y avons répertorié plus de mille cinq cents
documents. Au début de nos recherches, un travail d’inventaire fut tout d’abord effectué
grice au précieux cahier de 1’abbé Millau®®. Pourtant cet inventaire est incomplet et il
comporte un certain nombre d’erreurs. De plus, il est improprement nommé « visites
pastorales » car dans cet immense fonds, 65% de documents ne sont pas directement
liés a la visite : copies de testaments, titres d’obits, roles et inventaires de messes ou

reddition de comptes.

T LEMAITRE (N.), op.cit., p. 336.

32 Ie Concile provincial de Tolose, tenu par illustrissime et révérendissime seigneur Frangois de
Joyeuse Cardinal, archevesque de Tolose, I’an 1590, a Toulouse, chez R. Colomiez, 1597, p. 181.

3 MILLAU (Abbé), Inventaire sommaire des visites pastorales et des documents concernant les
paroisses de ’ancien diocese de Toulouse, inventaire manuscrit, ADHG, 1911.
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Jusque dans les années 1980, I’étude des visites pastorales a connu son age d’or
avec la publication d’ouvrages fondateurs et de théses utilisant en majeure partie ces
sources>**. La « boulimie quantitative » évoquée par Dominique Julia s’adaptait en effet
fort bien aux visites pastorales’®. En Italie, elles ont aussi intéressé beaucoup
d’historiens®®, mais c’est surtout en France que la sociologie religieuse a utilisé le plus
ce type de documents®®’. Les informations dégagées par les chercheurs semblaient sans
fin : assistance a la messe, nombre de pascalisants, résidence des curés, enseignements
du catéchisme et nombre d’aspects des mentalités religieuses. La thése de Robert Sauzet
sur les visites pastorales de Chartres montre a la fois la réception des décrets tridentins

mais également la résurgence de la tradition gallicane.

Les travaux relativement récents des chercheurs espagnols sont aussi
particuliérement féconds pour les époques médiévale et moderne. Rafael Pérez Garcia
utilise la visite pastorale comme un ¢élément central pour I’étude de la Contre-Réforme a
Séville au XVII® siécle®®. 11 offre, a partir de ce fonds, une vision compléte de 1’église
sévillane a I’heure de la Contre-Réforme. L’étude des visites pastorales s’est aussi
renouvelée avec des travaux comme ceux de Carcel Orti qui montre le role des visites
pastorales dans la compréhension de la géographie ecclésiastique, en évoquant les

aspects fiscaux, humains ou économiques qu’offre ce fonds’®.

L’historiographie
italienne n’a pas fini de s’intéresser aussi a ces fonds historiques : un des meilleurs

exemples réside dans les travaux de Bruno Felice qui structure ses recherches autour de

3% SAUZET (R.), Les visites pastorales dans le diocése de Chartres pendant la premiére moitié du XVII®

siecle, Rome, Edizioni di storia e letteratura, 1975, 371 p ; CENTRE DE RECHERCHES RHENANES
ET REGIONALES (éd.), Sensibilité religieuse et discipline ecclésiastique. Les visites pastorales en
territoire protestant, pays rhénans, comté de Montbéliard, pays de Vaud, XVI*-XVIII siécles, Strasbourg,
Librairie Istra, 1975, 99 p ; FROESCHLE-CHOPARD (M. et M.-H.), Atlas de la réforme pastorale en
France de 1550 a 1790, Paris, éditions du CNRS, 1986, 253 p ;

3% JULIA (D.), « Sources nouvelles, source revisitées », Un siecle d’histoire du christianisme en France,
bilan historiographique et perspectives, RHEF, 2000, p. 429.

3% MAZZONE (U.), TURCHNI (A.), éd., Le visite pastorali. Analisi de una fonte, Bologne, 11 Mulino,
1985 ; TRAMONTIN (8S.), « Sperienze di studio e di regestazione delle visite pastorali venziane
dell’Ottocento », Archiva Ecclesiae, 22-23, 1979-80, p. 53-65; VOLPE (F.), « Le visite pastorali :
problemi archivistici e problemi storici », Ricerche di Storia Sociale e Religiosa, n° 14, 1978, p. 303-309.
7 LE BRAS (G.), « Enquéte sur les visites de paroisse », RHEF, n° 25, 1949, p. 39-41 ; FROESCHLE-
CHOPARD (M.-H.), « A propos des visites des anciens diocéses de Grasse et de Vence (Alpes-
Maritimes) : peut-on utiliser le document pour 1’étude de la dévotion populaire (1580-1789) », Cahiers de
la Méditerranée, 1976, p. 1-19.

3% PEREZ GARCIA (R.), « Visita pastoral y Contrarreforma en la archidiocesis de Sevilla (1600-
1650) », Historia. Institutiones. Documentos, n° 27, 2000, p. 205-233.

39 ORTI (C.), «Las visitas pastorales y las relationes ad limina como fuentes para el estudio y
comprension de la geografia ecclesiastica », Memoria Ecclesiasticae, XX VIII, Oviedo, 2006, p. 11-203.
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plusieurs points centraux : tout d’abord il prend comme marque chronologique 1’étape
de saint Charles Borromée, dont 1’ceuvre fut capitale pour I’histoire de I’église, puis, il
montre que les visites pastorales des temps modernes, en surmontant les visites
médiévales, sont un instrument documentaire privilégié¢ pour I’étude d’une richesse
modale, culturelle et spirituelle’”’. Enfin les travaux de Cécilia Nubola, spécialiste de
I’é¢tude des visites pastorales, ont montré que ces sources n’ont certainement pas livré

1
tous leurs secrets’’ .

Pourtant, aujourd’hui, les chercheurs francais se sont davantage tournés vers
d’autres sources, comme les fonds de fabrique, dont nous ne possédons a Toulouse que
des bribes. La présence de séries complétes de visites pastorales montre en revanche la
force de I’organisation de la chancellerie épiscopale. La préservation de la
documentation paroissiale est la preuve de la volonté qu’il y a de connaitre son diocese,
transmettant ainsi I’information vers les curés et les fideles. Il nous est donc d’emblée
apparu impératif d’étudier ces documents, dont nous pensons qu’il y a encore nombre
d’¢léments passionnants a tirer, sur 1’étude des églises, de leurs décors, des fideles. Cela
nous semble essentiel d’autant plus que les comptes rendus de visites sont souvent la
seule source d’information sérielle pour 1’é¢tude de la vie paroissiale. L’ouvrage de
référnce sur ’organisation de la visite toulousaine est celui de 1’abbé Georges

372 11 a mis en lumiére la réalité de I’influence borroméenne dans le diocése,

Baccrabere
mais il reste, pour I’étude des églises et de la religiosité, un grand nombre d’¢éléments a

tirer des visites pastorales.

370 FELIC DUINA (B.), La comunita di Ardesio nelle visite pastorali del XVI secolo (1520-1602),
Bergame, 2003.

3N NUBOLA (C.), Conoscere per governare : la diocesi di Trento nella visita pastorale di Luicoco
Madruzzo (1579-1581), 11 Mulino, Bologna, 1993 ; Per una banca dati nelle visite pastorali italiane. Le
visite della diocesi di Trento (1537-1940), 11 Mulino, Bologne, 1998 ; Fonti ecclesiastiche per la storia
sociale e religiosa d’Europa, XV-XVIII secolo, 11 Mulino, Bologne, 1999.

32 BACCRABERE (G.), op.cit., 1956.
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A. S’instruire des réalités diocésaines
et asseoir son pouvoir

Avant méme son arrivée a Toulouse, I’ambition du cardinal de Joyeuse fut de
connaitre les réalités de son diocese, objectif qu’il signifia a ses vicaires généraux dans

373

une lettre pastorale Il organisa ensuite la visite des paroisses deés 1593 puis

principalement a partir de 1596.

L’archevéque n’est pas toujours homme de la région et il est de fait qu’il n’avait
qu’une idée tres vague de son diocese. C’est tout a fait probant dans la visite ad limina
du cardinal en novembre 1594. S’il connait bien son siege métropolitain, ordres
religieux et principaux monuments, c’est loin d’étre le cas des zones rurales, dont il
omet un certain nombre de paroisses. Pour cause, le cardinal affirme qu’il n’a jamais pu

visiter ’ensemble de sa juridiction :

Telles sont les choses qui se rapportent a I’Eglise de Toulouse dans le diocése, que
nous avions le vif désir de visiter tout entier ; désir que nous n’avons jamais pu
réaliser a cause de I’atrocité des guerres civiles ; mais nous avons fait visiter en détail
les parties rapprochées par les archidiacres, les archiprétres et par d’autres délégués et
nous avons exigé les procés-verbaux complets de leurs visites.””*

En réalité, seules seize paroisses furent visitées au cours des années 1593 et 1594. La
visite est aussi le premier acte de juridiction, c’est un moyen d’asseoir son pouvoir pour
un archevéque, a fortiori quand tout a ét¢ désorganis¢ par de longues années de

troubles.

Dés lors, la priorité est de rétablir la juridiction ecclésiastique des 1’échelon
paroissial. En 1596, les recteurs durent fournir une délimitation de leur paroisse. Rédigé
devant notaire, 1’acte, signé par lui-méme et sept ou huit notables du lieu, devait
indiquer le nombre d’habitants, les charges, les revenus, la part attribuée a chaque
décimateur, les aumones, les vicaires ou les fonctions de prédication. Partout ou
presque, 1’autorité catholique et au premier rang, celle du recteur, devait étre rétablie

lorsque bien souvent il était absent depuis des décennies et qu’un grand désordre régnait

373 BNF, Ms lat 17209, fol. 65-67 « Mémoires et instructions touchant I’administration de I’archevéché de
Toulouse », adressé au vicaire général Daffis.

3% ASV, Congregatione concilii relationes, n° 806. Voir CONTRASTY (J.), Cing visites « ad limina »,
XVI-XVII siecles, p. 13-44. 11 s’agit du seul rapport pour le diocése de Toulouse a I’époque moderne.
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dans la vie religieuse. Malheureusement, peu de ces documents nous sont parvenus dans
les fonds de paroisses mais quatre-vingt onze états de paroisses, rédigés par les curés en
préalable a la visite ont été conservés dans les archives’””. L’imprimé de visite du
cardinal de Joyeuse, envoyé aux curés pour préparer la visite, s’inspire directement des
Acta de Charles Borromée et des Instructions de Milan, montrant la parenté réelle dans
les méthodes de visite entre le cardinal et Charles Borromée, méme si la visite est déja

un procédé connu et pratiqué avant la fin du XVI° siécle.

En effet, au début des troubles religieux, en mars 1561, Pierre du Faur, vicaire
général de I’archevéque de Toulouse, fut envoyé « pour aller visiter les plus notables
lieux dud[it] archevesché »*’°. Il avait pour mission d’enquéter sur le clergé paroissial
alors que la Réforme tendait a s’implanter dans la région toulousaine. Les paroissiens
¢taient avant tout interrogés sur la présence de protestants mais aussi sur les pratiques
de leur clergé, a savoir sur la résidence, les scandales ou la simonie. Il n’est cependant
jamais question de 1’¢état des églises ou des chapelles dans ces visites destinées a cerner

I’influence protestante dans un contexte de troubles.

Face au nombre de paroisses a visiter et a la distance a parcourir, le cardinal de
Joyeuse ne peut les visiter en personne — ses occupations le tenant d’ailleurs souvent
¢loigné de Toulouse®”’. Mais il y envoie des visiteurs : Nicolas Gilles, curé de Cugnaux,

Ferdinand Alvarus, chanoine de 1’Isle-Jourdain et originaire du Portugal’”®

, Jean
Chabanel, curé de Toulouse®”, le pére Martin Rouelle, jésuite. Un doyen, Gaysard, et

Jean Baricave, archiprétre de Verfeil se rendent aussi dans quelques paroisses.

> BACCRABERE (G.), op.cit., p. 66.

37 ADHG, 1 G 643. Mars 1561, visite du diocése par M. du Faur vicaire général. Il se rend dans les
paroisses de Montauriol, Saussens, Caraman, Montesquieu et Montbrun. L’archiprétre de Verfeil visite
ensuite certaines paroisses de sa circonscription « pour s’informer des mceurs et doctrines des prétres y
résidant et exhorter les prétres a ne rien exiger pour ’administration des sacrements ».

377 ADHG, 2 MI 894. Seule exception, le cardinal de Joyeuse visite le 7 juillet 1596 la paroisse de Pin
Balma.

378 Ferdinand Alvarus fut prétre, docteur, régent en théologie, obtient le 23 mai 1596, une lettre en faveur
du parlement, lui autorisant de tenir des bénéfices en France jusqu’a la somme de mille écus de revenu
chacun. ADHG, B 1900, f° 232 v. Ferdinand Alvarus, docteur régent en sainte théologie, prétre et doyen
de I’Isle-Jourdain est enterré aux Jacobins de Toulouse, décédé le 26 novembre 1616 (AMT, GG 120). 1l
est I’auteur d’un ouvrage intitulé Libellus instructorius in gratiam clericorum. La premiére édition de
I’ouvrage a été approuvée par Jean de Rudele et I’épitre dédicatoire est adressée a Philippe Cospéan, elle
remonte donc a 1614-1616. L’ouvrage vise a I’instruction des clercs, il est publié a de multiples reprises
au cours du XVII® siécle (une édition de 1665 est conservée a la Bibliothéque municipale de Toulouse).
37 Jean Chabanel (1560-v. 1620) est curé de la Daurade, procureur fiscal en 1618 (ADHG, 1 G 490). Il a
écrit plusieurs ouvrages dont De [’espace et police de I’église Nostre-Dame dite la Daurade a Tolose, a
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Carte 7. — La tournée pastorale de I’automne 1596

Ces tournées ont lieu pour I’essentiel au cours de 1’automne 1596 et les
ordonnances sont rendues entre 1602 et 1604°*". Sauf exception, les paroisses sont
visitées par archiprétré et la tournée est d’une efficacité redoutable car plusieurs

paroisses peuvent étre visitées chaque jour. Les quatre visiteurs principaux sont envoyés

Tolose, chez Jean Boude, 1623 ; De I’antiquité de ['Eglise Nostre-Dame, dite de la Daurade a Tolose, et
autres antiquitez de la ville. A Tolose, chez Raymond Colomiez, 1621, 122 p ; De I’Antiquité des églises
parochielles, institutions des recteurs et vicaires perpétuels, a Tolose, chez Raymond Colomiez, 1608, 68
p. ; Méditations de la cognoissance de dieu. Extraites principalement des ceuvres du P. L. Dupont de la
docmpagnie de jésus et réduites en petits points clairement et succinctement traictez pour l'usage de
l’oraison mentale, a Tollose, chez la veuve de Jacques Colomiez, 1616, 915 p ; La régle prescrite par S.
Augustin aux nonnains et religieuses ; extraite de son épistre CIX et tournée de latin et Frangois par Jean
Chabanel, tolosain, docteur en théologie et recteur de 1’église Nostre-Dame La Dorée. Avec le miroire
des religieuses et autres petits traitez de dévotion ; de ['invention ou version du mesme, a Tolose, chez
Raymond Colomiez, 1612, 186 p. Il est aussi ardent défenseur et promoteur de la spiritualité espagnole
avec la traduction du Sermon du R. P. Frére Louys de Grenade.

380 yolume 11, carte, n° 13. Voir annexes 6 et 7, p. 572-573.
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en méme temps pour débuter la visite de I’archiprétré®™®'. Nous pouvons noter que les
confins du diocése sont assez privilégiés, a 1I’exception du nord — ou les visiteurs ne se
rendent jamais — et d’une partie de D’archiprétré de Verfeil qui correspond a la
temporalité¢ de I’archevéché. Les parties les plus détruites, telles le nord du Lauragais,

ne sont d’ailleurs pas forcément les plus visitées.

La visite est donc méthodique et administrative. En effet, le proces-verbal est
systématique et uniformisé a I’ensemble des paroisses et s’organise en trois chapitres et
trente-cinq articles. Le premier chapitre porte sur 1’administration et la garde des
sacrements. L’attention du visiteur est portée sur le maitre-autel et le tabernacle. La
« table des meubles » montre aussi I’importance que ’autorité acorde aux ornements
pour la célébration du service religieux. Puis la « table des choses qu’il faut préparer a
la visite » concerne les fétes, 1’église, 1’architecture et 1’ornementation de celle-ci, les
bassins ou les confréries. Ce questionnaire est envoyé aux curés du dioce€se avant la
visite pour les aider a la préparer’*”. Le culte ne peut se célébrer dans une église en
ruine. On retrouve aussi les mémes types de préoccupation que dans d’autres dioceses
du sud de la France comme celui d’Avignon, ou 1’on voit le visiteur noter le bon ou le
mauvais €tat des ornements ou encore leur absence, toutefois sans description
détaillée®™. Le troisiéme chapitre du procés-verbal traite des personnes : prieur, curé,
puis tout ce qui concerne les paroissiens. Ces derni€res rubriques concernant les
paroissiens et leurs déviances sont en général peu fournies. Le proces-verbal est
manuscrit mais il suit toujours le méme plan®®’. Dans certaines paroisses, un état du
clergé est rempli a part. Nous ne pensons pas qu’il ait été fait dans toutes les paroisses
mais il montre la volonté de refaire le bilan du personnel ecclésiastique a cette date. Ce

rapide tableau récapitule pour chaque paroisse le présentateur, les fruits prenants, le

31 pour le Lherm, trois visiteurs entre le 2 et le 8 septembre, pour Grenade, quatre visiteurs entre le 12 et
le 16 septembre. Aprés une pause d’une dizaine de jours, la tournée reprend dans 1’archiprétré de
Montastruc, elle est trés bréve car quatre paroisses maximum sont visitées par les quatre visiteurs entre le
25 et le 27 septembre. Dans la circonscription de Verfeil, seuls deux visiteurs parcourent des distances
beaucoup plus importantes entre le 2 et le 10 octobre. A Caraman, un seul visiteur, Jean Chabanel, visite
I’archiprétré entre le 7 et le 21 octobre. Au méme moment, Martin Rouelle et Nicolas Gilles parcourent
de maniére assez compléte 1’archiprétré de Gardouch. Les distances parcourues y sont relativement
importantes entre le 1% et le 9 octobre.

382 yolume 11, planche II1. 77/ 13.

3 VENARD (M.), Réforme protestante, Réforme catholique dans la province d’Avignon au XVI¢ siécle,
Paris, Editions du Cerf, 1993, 1° édition, p. 923-924.

¥ Volume 11, planche I11. 77/ 14.
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recteur et le(s) vicaire(s), s’ils résident, les revenus de chacun des intervenants dans la

paroisse et le salaire du précheur.

La visite pastorale est donc organisée avec beaucoup de méthode et, des quatre
tournées principales du XVII® siécle, c’est la pratique la plus rationnelle, montrant le
cOté visionnaire et le grand pragmatisme du cardinal de Joyeuse. Avec lui, une
organisation administrative est née : la Congrégation de la visite, qui est un conseil
général présidé par le cardinal. Elle possede un personnel permanent de secrétaires avec
des visiteurs et remplit le role de préparation, de documentation mais aussi de
classement des archives. Nous n’avons par la suite aucun moyen de savoir si elle s’est
maintenue sous les successeurs du cardinal. Cette méthode, inspirée de Charles
Borromée, avec proces-verbal systématique et formulaire, fut aussi mis au point par
Frangois de Sourdis a Bordeaux, dés 1600. La congrégation du Régime était aussi
chargée de I’examen des proces-verbaux par des personnes connaissant le droit canon
pour rendre ensuite des ordonnances sur les ornementations des églises ou sur la

correction des défauts des fideles .

La visite organisée a I’automne 1596 est la plus complete parmi toutes celles qui
ont lieu au cours du siecle. On mesure toute I’importance de 1’organisation et I’effort de
structuration menée par le cardinal de Joyeuse, mais aussi I’importance des conseillers

réformateurs dans son entourage.

B. La reprise des tournées pastorales
(1615-1650)

La vacance du siege archiépiscopal et la non-résidence du cardinal de La Valette
n’interrompent pas le désir de réforme. Philippe Cospéan, évéque d’Aire, administrateur

du diocese (1614-1616) et Jean de Rudele (1577-1650), vicaire général, se rendent dans

¥ PEYROUS (B.), op.cit.,p. 237.
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cinquante-huit paroisses entre 1615 et 1619°*°. La visite est alors associée au synode et
les ordonnances synodales sont directement liées a ce que le visiteur a observé durant sa
tournée®®’. Les paroisses sont principalement visitées entre 1615 et 1617. La encore,
I’archiprétré de Gardouch, de Caraman et de Grenade sont privilégi€s, mais c’est
surtout, comme en 1596, I'intérét pour les limites du diocese qui est a souligner. Le
nord de D’archiprétré de Gardouch, a la limite du gardiage, est visit¢ par Jean de
Rudgéle : c’est une partie qui a souffert de destructions pendant les guerres de Religion.
C’est probablement pour le vicaire général une maniere de mesurer 1’évolution des
travaux. L’action de Jean de Rudéle fut mise a mal par les membres du chapitre
cathédral, et ses occupations de chanoine expliquent le caracteére discontinu de la visite.
Cependant, avec cet homme, connu pour son caracteére intransigeant, les premiers
questionnaires de visites imprimés apparaissent, afin d’y noter les points importants. Ils
sont repris a 1’identique par Charles de Montchal. Le proces-verbal suit, 1a encore, un
plan rigoureux. En premier lieu, le visiteur s’intéresse a I’édifice, ses autels, les fonts
baptismaux, les ornements, la sacristie. Les réponses concernant les détails du culte, les
ornements. Les tableaux ou les décors sont en général plus détaillés que lors de la visite
précédente. Les questionnements tendent en effet a se multiplier sur les ceuvres d’art ou
sur les reliques a mesure que les églises se reconstruisent. Puis un autre chapitre
concerne « I’administration des sacrements, des festes, des offices, obits, prédications et
instructions du peuple ». Il s’agit d’une tradition née & la fin du Moyen Age, reprise au
cours de la visite de 1561, qui accorde une grande importance au pasteur de la paroisse.
On s’interroge ici sur les offices, sur les prédications et sur les fondations obituaires.
Puis, les autres rubriques reviennent rapidement sur le recteur et les vicaires présents
dans la paroisse pour terminer sur 1’état financier. On fait encore un état du clergé dans
la paroisse et une rubrique, souvent sous-estimée traite de sa vie et de ses mceurs apres

avoir demandé « s’il dit souvent la messe, s’il presche, enquis quels livres il a». La

3% Volume II, carte n° 13. En réalité, Philippe Cospéan ne visite que trois paroisses de 1’archiprétré de
Gardouch.
37 Par exemple, en 1615, la visite succéde au synode de Paques et précéde celui de la Saint-Luc, au mois
d’octobre.
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recherche du bon prétre commence a se dessiner ici, devenant une norme a partir du

XVIII® siecle®®,

Charles de Montchal inspecte quant a lui cent trente-trois paroisses,

principalement entre 1638 et 1650. La représentation cartographique des itinéraires

.. . .., . ey 389
suivis et des paroisses visitées montre plusieurs faits intéressants™ .
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Carte 8. — Les tournées pastorales de Charles de Montchal (1638-1647)

Tout d’abord un certain nombre de licux sont visités de maniére isolée, c’est le
cas d’Auterive le 3 mai 1631, car I’archevéque y a tenu un synode. Nous notons ici
encore une fois le lien évident entre les deux pratiques. Durant les dix premicres années
de son épiscopat, jusqu’en 1638, on ne peut noter qu’une vaine tentative de visite
générale. Puis entre 1638 et 1640, la visite pastorale s’effectue selon un schéma en

¢toile, mis en lumiere par Georges Baccrabére. Partant de centres missionnaires,

¥ De grandes enquétes eurent lieu au cours du XVIII® siécle dans de nombreux diocéses. Voir par
exemple LOUPES (Ph.), « Le clergé paroissial du diocése de Bordeaux d’aprés la grande enquéte de
1772 », AM, t. 83, n° 101, 1971, p. 6-24 ; ou encore JULIA (D.), « Le clergé paroissial dans le diocése de
Reims a la fin du XVIII® siécle », RHMC, 1966, p. 195-216.

3% Volume II, carte n° 14.
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Lagardelle, Muret ou Gardouch, I’archevéque visite les villages alentours, revenant
chaque fois aprés au centre de la mission, qui n’est pas forcément une paroisse
visitée™’. 1l est aussi noté qu’a Cugnaux, en avril 1639, il vient avec son équipe de

missionnaires, mais il semble que cela soit ici une visite isolée.

Cependant, en 1642, cette pratique est abandonnée. Nous en ignorons la cause,
mais 1’on reprend des tournées classiques, avec des distances parcourues tres
importantes et un manque évident de logique pour I’observateur du XXI° siécle. De
plus, les visites s’effectuent durant des mois peu conventionnels : soit durant 1’hiver
(Janvier et février), soit pendant les mois les plus chauds (juillet et aoit). L intérét pour
les zones les plus €éloignées du diocese est encore évident, maniere d’affirmer 1’autorité
archidiocésaine. Des paroisses test ont d’ailleurs été visitées successivement en 1596,
1615 et dans les années 1640 comme le Burgaud ou Launac. Le cérémonial de la visite

est particuliérement important™"

. L’archevéque est en effet regu par ’ensemble de la
communauté civique et religieuse, tous revétus de leurs ornements liturgiques selon leur
grade. La visite est ’occasion pour I’archevéque de donner le sacrement de

confirmation, en méme temps que la mission.

Avec Charles de Montchal, la visite est donc associée a la mission mais aussi
aux synodes. Les ordonnances de visites sont nombreuses, parfois associées au proces-
verbal. L’attention portée a 1’état des €difices, des autels est toujours primordiale. Si
dans le questionnaire de visite, une part importante concerne le « général de la
paroisse », ¢’est-a-dire les paroissiens eux-mémes, les réponses restent dans 1’ensemble
laconiques. Mais la visite permet de dresser un état des édifices religieux et du clergé.
Le clergé principal — recteur et vicaires — sont assez bien présentés dans les relations,
tandis que ’archevéque accorde peu d’intérét au reste du clergé. Les ordonnances de
visite sous Jean de Rudéle ou Charles de Montchal ont dont de plus en plus tendance a
remplacer les ordonnances synodales. Elles sont plus précises car elles concernent une

paroisse en particulier.

3% BACCRABERE (G.), op.cit., 1968, p. 206-211.
1 Voir annexe n° 8, p- 574.
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C. La derniére tournée pastorale du XVII°
siecle : une pratique administrative et formatée

Apres un demi-siecle d’interruption, Jean-Baptiste Michel Colbert de Villarcef
renoue avec la pratique de la visite dans soixante-neuf paroisses’”. Ces tournées
pastorales n’ont jamais ¢té étudiées.

Il part en 1696 de Verdun [sur-Garonne] puis se rend dans 1’archiprétré du
Lherm®”. A I’automne 1698, il visite trente-deux paroisses, puis en 1700 encore une
douzaine d’églises de ’archiprétré de Caraman. Seules les ordonnances sont consignées
dans le cahier de la visite et elles suivent un plan précis par souci d’efficacité. En effet,
une partie du texte renvoie a 1’église et I’autre consiste en des ordonnances générales
sur le clergé et la pratique religieuse applicables a toutes les paroisses du diocese. La
visite type se réduit donc a des préoccupations tres traditionnelles sur les lieux de culte
et le clergé. Il n’est plus fait de cas par cas. La visite devient donc trés administrative ;
I’archevéque se rend dans plusieurs paroisses chaque jour et ne porte plus son regard
que sur I’édifice, sa décoration et ses ornements. L’attitude des paroissiens et leurs
pratiques religieuses sont completement ¢ludées.

La tournée de 1696, circonscrite a 1’archiprétré de Grenade, est une véritable
tournée pastorale, mais il a été impossible de déterminer une logique au sens de la
visite, vu le nombre important de paroisses visitées chaque jour’”*. L’archevéque se
contente ici de visiter I’état matériel de I’édifice, rend quelques ordonnances générales
et se rend dans la paroisse suivante. Il est méme probable qu’il dépéche certains de ses
conseillers dans les annexes. En revanche, les tournées de 1698 et 1700 nous semblent
davantage effectué¢es en vue d’administrer le sacrement de confirmation, c’est le cas a
Lanta le 23 septembre ou a Auterive le 4 octobre. Cependant, deux parties entieres du
diocese ne furent jamais visitées par Jean-Baptiste Michel Colbert.

Des ordonnances formatées et identiques pour toutes les paroisses sont envoyées
au curé¢ qui joue un rdle de relais entre 1’ordinaire et les diocésains. C’est la preuve qu’a

la fin du XVII® siécle les recteurs de paroisses étaient trés sollicités par les visiteurs

392 yolume 11, carte 15. Voir annexe n° 8, p. 574 pour les ordonnances de visite.

3% ADHG, 2 MI 955, ces visites ont licu entre le 26 septembre et le 12 octobre 1696 ; elles sont
consignées dans un cahier conservé dans le dossier de la paroisse de Verdun.
9% Six paroisses visitées le 5 octobre et cing paroisses le 9 octobre (archiprétré de Grenade).
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ecclésiastiques afin de transmettre les informations et les canons tridentins. Jean-
Baptiste Michel Colbert de Villarcef se situe dans la lignée des réformateurs précédents
en cherchant a informer directement pour corriger les abus ou réformer. Marie-Héléne
Froeschlé-Chopard a noté que cette tendance touche les dioceéses du Sud-Ouest dans

395 Ce semblant

leur ensemble, en réduisant la visite a des préoccupations traditionnelles
de désintérét pour les ames au bénéfice des choses peut s’expliquer par un changement
de nature dans la visite, mais cela montrerait aussi probablement que les ames étaient

controlées d’une autre fagon, notamment par les conférences ecclésiastiques.

Nous savons enfin qu’entre 1651 et 1696, il y eut des tournées pastorales — tres
restreintes — mais les documents n’ont pas été conservés systématiquement par la
chancellerie. Ainsi, en 1678, le vicaire général se rend dans un certain nombre de
paroisses dont nous avons retrouvé quelques mentions en fonction des aléas de la
conservation des documents. Il est cependant certain qu’au cours des quatre principales
tournées pastorales du XVII® siécle, la visite a atteint le double objectif recherché :
informer pour réformer. Les compétences dévolues aux archiprétres glissent peu a peu
vers les vicaires forains, chargés d’une nouvelle institution, remise a I’honneur dans un

esprit tridentin, les conférences ecclésiastiques.

395 FROESCHLE-CHOPARD (M.-H.), Atlas, op.cit., p. 75.
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III. Une nouvelle forme de sodalité :
les conférences ecclésiastiques

A T’heure du concile de Trente (1545-1563), la pratique des conférences
ecclésiastiques s’était nettement essoufflée dans le monde chrétien. Calendes, sessions
ou synodes existaient pourtant depuis le IX® siécle en Occident et réunissaient le clergé
diocésain sur ordre de 1’évéque. Ces réunions visaient a la bonne administration des
paroisses, a la sanctification et a I’instruction du clergé. Grace a I’institution, on ne
saisit plus uniquement I’ceuvre de réforme a travers des ordonnances formatées, reflet
d’une réalité¢ parfois tronquée, mais dans la pratique ordinaire des ecclésiastiques, dont
on ressent de plus en plus la nécessité de les assembler. Le cadre formel de 1’archiprétré
est donc systématiquement divis€¢ en conférences ecclésiastiques, supervisées par des
vicaires forains®*®. Les sources toulousaines n’ont pas conservé la trace de ’histoire des

débuts de I’institution®”.

3% 1 ’historiographie est assez pauvre sur ce théme. PECHENARD (P.-L.), « Etude historique sur les
conférences ecclésiastiques », Dictionnaire de théologie catholique, tome 111, Paris, librairie Letouzey et
Ané, 1938, col. 816-818. Puigvert y Sola (J.), « L’Episcopat i la formacio des baix clergat al segle XIII.
L’exemple de les conférencies ecclesiastiques del bisbat de Girona », Bisbes, il lustracio i jansenisme a la
Catalunya del segle XVIII, Eumo, Universitat de Girona, 2000, p. 89-115, GOUESSE (J.-M.),
« Assemblées et associations cléricales. Synodes et conférences ecclésiastiques dans le diocése de
Coutances aux XVIle et XVIII® siécles », Annales de Normandie, t. 24, n° 2, juin 1974 ; BRUNET (S.),
« Les prétres des campagnes de la France du XVlIIe siécle : la grande mutation », XVII siécle, n° 234,
2007, p. 49-82 ; VENARD (M.), « Entre obligation et sociabilité, les conférences ecclésiastiques », dans
DOMPNIER (B.), VENARD (M.), dir., Les associations de prétres en France du Moyen dge a l’époque
contemporaines, actes du colloque organisé les 15, 16 et 17 septembre 2005, RHEF, tome 93, 2007, p.
41-50. Nous avons effectué une synthése de la situation toulousaine dans un article : « Les conférences
ecclésiastiques et la réforme des prétres du diocése de Toulouse au XVII® siécle », AM, n°® 269, 2010, p.
5-35.

37 Dans le diocése de Bordeaux, il existe un livre du doyenné ou sont inscrits les comptes rendus des
conférences ecclésiastiques : PEYROUS (B.), La Réforme catholique a Bordeaux (1600-1709), le
renouveau d’'un diocese, Talence, Fédération historique du sud-ouest de la France, 1995, deux vol, p. 540.
Un beau dossier des Archives départementales de la Haute-Garonne contient le réglement des
conférences ecclésiastiques pour I’automne 1647, des procés-verbaux, des listes de paroisses, des lettres
ainsi que de nombreux cas de conscience, travaux rédigés par les curés en vue de la préparation des
conférences, de septembre 1647 a janvier 1648. ADHG, 1 G 633, réglements, sujets et compositions
relatifs aux conférences ecclésiastiques, 1647-1648 (non estampillé) ; 1 G 632, sujets de conférences
ecclésiastiques, X VIII® siécle.
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A. L’histoire des conférences ecclésiastiques
toulousaines

Instituées par le cardinal de Joyeuse lors du concile provincial de Toulouse en
1590, les conférences ecclésiastiques ne commencent a fonctionner véritablement qu’au
milieu du XVII® siécle pour devenir un rouage diocésain au début du XVIII® siécle.
Malgré une institution précoce, le fonctionnement des conférences n’est avéré que sous
I’épiscopat de Charles de Montchal, créant treize lieux de conférences, partageant les
archiprétrés en circonscriptions relativement égales™ . Chaque conférence réunit alors
entre dix et vingt-cinq paroisses. Des églises paroissiales, ayant une position
relativement centrale au sein de chaque « distroit », sont choisies pour chef-lieu de la
conférence. Les ecclésiastiques — et ils étaient parfois nombreux — devaient pouvoir s’y

- s . . 399
rendre aisement, sans necessiter un repas en commun .

Mais les rouages de
I’administration ne fonctionnérent que treés progressivement car les conférences
ecclésiastiques disparaissent des documents diocésains. Elles réapparaissent au début du
XVIII® siécle, date a laquelle les lieux de conférence sont deux a trois fois plus
nombreux qu’ils ne ’étaient cinquante ans plus t6t*"’. Un siécle aprés leur création sur
le papier, les conférences sont devenues une véritable institution diocésaine et, dans les
documents officiels, les paroisses sont classées en fonction de la conférence a laquelle
elles appartiennent. Le méme phénomene s’observe partout en France. Les conférences

ecclésiastiques sont devenues une nouvelle structure pérenne. L’évéque de Limoges les

met en place en 1650, celui de Tulle en 1655. Dans le diocése de Rodez, la

398 Volume II, carte n° 16.

3% ADHG, 1 G 633, il y a soixante-deux participants a la conférence d’Aucamville. Certains licux de
conférence sont centraux dans le détroit. A Aucamville, une vingtaine de kilométres séparent la paroisse
la plus éloignée du lieu de conférence, il est en de méme pour Valesvilles ou Castelnau d’Estrétefonds.
Deux exceptions doivent cependant étre notées : Roqueseriére et Montastruc qui ne sont pas au centre de
leur circonscription. L’absence de documents sur ces conférences ne nous permet pas de connaitre la
raison de cette localisation relativement excentrée. En effet, le réseau des paroisses dans I’archiprétré de
Montastruc est assez lache et 1’on aurait donc choisi une paroisse relativement importante pour pouvoir
accueillir les prétres. Cela ne peut cependant pas s’expliquer pour I’archiprétré de Verfeil, ou le réseau
des paroisses est assez resserré.

Y0 ADHG, 1 G 491, le registre recense toutes les paroisses du diocése de Toulouse, par archiprétrés et
conférences. Volume II, carte n® 17.
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circonscription des conférences ecclésiastiques devient le nouveau cadre administratif

du diocése sous 1’épiscopat de Gabriel de Voyer de Paulmy (1667-1682)*"".

Les conférences ecclésiastiques deviennent, dés le concile provincial, une des
principales réunions du clergé. Les modalités en sont dés lors fixées. L’assemblée
commence par une grand-messe pour les morts et un sermon fait par I’un des recteurs ;
puis les ecclésiastiques se rendent en procession a travers les rues du village, faisant
pour le moins le tour de 1’église et du cimeticre. Ils dinent, retournent a I’église et, apres
le discours d’ouverture, ils sont invités a discuter des difficultés liées a leur ministére,
lisant ensemble les cas réservés, les ordonnances des conciles ainsi que quelques
auteurs approuvés. Le vicaire forain y observe les comportements des prétres et corrige

les mauvaises manieéres le cas échéant.

Dans ’esprit et la formulation, les conférences ecclésiastiques apparaissent donc
comme des compléments des visites pastorales ou des synodes. C’est en effet
I’occasion, pour le vicaire forain, de s’informer de 1’état des paroisses. La liste des cas
auxquels le vicaire forain doit porter attention est tout a fait révélatrice des besoins de

I’administration :

Chacun des recteurs sera adverty de prendre garde aux contreventions qui pourroient
estre faictes en sa paroisse, audit concile provincial, a nos statuts synodaux, et aux
saints décrets, mesme s’il se fait des irrévérences et superstitions au service divin et és
lieux sacrés ; des entreprises sur les biens et revenus des bassins ou de la fabrique. S’il
y a des mariages clandestins, ou en degré prohibé d’affinité ou consanguinité. Des
hérétiques ou autres qui sentent mal de la foy, ou qui ne font pas leur devoir de
communier a Pasques; ou qui mangent de la viande en temps prohibé ou sans
dispense ; qui lisent des livres deffendus, qui empeschent les fondations et ceuvres
pies, ou en diversiffient le revenu. Des blasphémateurs, usuriers, concubinaires
publics et sorciers ou magiciens, donneurs de brevets pour guérir certaines maladies,
conjurateurs et autres semblables précheurs scandaleux*".

Tout comme lors des visites pastorales, la conférence permet de s’informer des
déviances, d’y remédier et de parfaire ainsi 1’ceuvre de réforme dans les paroisses du
diocese. Un nouveau réglement, au cours de 1’automne 1647, coincide de plus avec la

création de l’institution par Frangois Etienne de Caulet (1644-1680) a Pamiers en

“YTMOTA (S.), Le diocése de Rodez a travers les visites pastorales de Monseigneur Gabriel de Voyer de

Paulmy (1667-1682), Mémoire de maitrise d’Histoire sous la direction de S. Brunet, 2001, 223 p. Voir
BRUNET (S.), « Les prétres des campagnes », art. cit., p. 71-72.
2 1bid., p. 1194.
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1645%_ 11 ne serait d’ailleurs pas surprenant que le réglement de Pamiers puisse avoir

influencé celui que publie Charles de Montchal deux ans aprés™

. Il'y a donc de
nombreux échanges entre prélats et méme des vecteurs de la diffusion de la Réforme

catholique, notamment dans les diocéses du sud-ouest de la France.

Avec le réglement de 1647, les conférences ecclésiastiques deviennent une
administration véritable. Si seules treize d’entre elles furent programmeées, en guise
d’essai, tous les ecclésiastiques sont en revanche convoqués et les lieux et les jours
fixés*?®. On résout collectivement les cas de conscience, chacun ayant amené au vicaire
forain une copie de ses réflexions et travaux sur le sujet du mois ; puis I’on procede a la
répétition des cérémonies de la messe et 1’on explique comment administrer les
sacrements. La séance est fortement raccourcie et le repas en commun supprime,
probablement dans le but d’éviter des débordements. Il n’y a donc que peu d’innovation

dans leur déroulement.

En 1658, preuve que la pratique est répandue, Gabriel de Ciron, chancelier de
I’Université et connu pour ses ceuvres pieuses, organise lui aussi des conférences
ecclésiastiques a I’usage des jeunes gens qui venaient étudier la théologie a Toulouse. 11
place ainsi ces jeunes hommes chez quelques curés des environs auxquels il faisait
confiance, organisant ainsi des séminaires en petit comité. Les conférences
ecclésiastiques sont donc d’une grande utilité dans la formation des prétres tant que le
séminaire diocésain n’est pas encore créé. La conférence prend ainsi la forme d’un
séminaire itinérant. Les visites pastorales doivent dont étre étudiées en relation avec le
fonctionnement des conférences ecclésiastiques; les deux institutions deviennent

complémentaires.

403 VIDAL (J-M), Francois-Etienne de Caulet, évéque de Pamiers, 1610-1680, Paris, Broccard, 1929, p.
114.

4% Un manuscrit du fonds ancien de la bibliothéque municipale de Toulouse intitulé Recueil de
conférences ecclésiastiques, est la troisiéme partie d’un recueil anonyme et non daté, mais trés
certainement de la fin du XVIle siécle, qui traite tour a tour des conférences ecclésiastiques, des visites
pastorales ou des qualités que doivent avoir les prétres. Aprés avoir recopié le réglement des conférences
ecclésiastiques, 1’auteur ajoute en note: « Cette forme de verbal est prise des ordonnances synodales du
diocese de Pamiers imprimées a Toulouse chés Jean Boude 1’an 1647. Les deux ordonnances comportent
de nombreuses similitudes.

45 ADHG, 1 G 633, lettre de nomination de Me Londres, archiprétre de Verfeil, vicaire forain de
I’assemblée de Roqueseriere, 1647, « mais avec I’intention mesme d’en augmenter le nombre si nous le
jugeons » affirme Montchal.
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B. Les conférences ecclésiastiques ou la marque
d’une nouvelle forme de sociabilité sacerdotale

Dans le diocése de Coutances, a la fin du XVII® siécle, les conférences fétent
chaque année leur saint patron**®. Réunis pour une messe a I’intention des défunts, les
ecclésiastiques écoutent un prédicateur qui célebre la sainteté de leur assemblée, puis se
regroupent au cours d’un diner clérical et fraternel. La féte marque [’union des confréres
et recoit des députés des conférences voisines, preuve des liens de solidarité entre
ecclésiastiques. A Toulouse, le concile provincial prévoit dans la théorie que « tous
s’assemblans dans le Cheeur diront une grand Messe pour les Mortz »**, notamment les
ecclésiastiques et confréres décédés. Les assemblées postérieures renforcent les liens
entre membres du clergé et favorisent I’affirmation d’une sociabilité cléricale, en
permettant aux recteurs de se rencontrer. On peut saisir ce phénomene par le biais des
informations qui circulent entre les lieux de conférences. Lors de la réunion de

Vallesvilles, en novembre 1647, le vicaire forain écrit a I’archevéque :

Les ungs ont donné leurs responces par escrits, ainsing verbal Monseigneur, s’il vous
plaist, néanmoins sans conséquance disant qu’a 1’advenir, ils vouloint se conformer
aux aultres assemblées de la ville de Tholose et de la campaigne, d’autant qu’il est

venu a leur cognoissance que les aultres assemblées du diocése ne vouloint escrire ni

. 4
signer™®.

Ce type de rumeurs circule aussi a la conférence de Saint-Lys. La, les

ecclésiastiques évoquent a plusieurs reprises des problémes personnels devant
, . . St A

I’assemblée. Ce sont souvent des mauvaises relations avec des laics*”. Ce peuvent étre

des vexations devant les villageois, des tentatives d’intimidation mais aussi des menaces

496 Ces saints patrons sont Saint Charles Borromée a Cherbourg, Notre Dame des Vertus ou le cceur de
Marie ailleurs. GOUESSE (J.-M.), op.cit., p. 51.

47 « Des vicaires forains », Le Concile provincial, op. cit., p. 44.

48 ADHG, 1 G 633, procés-verbal de la conférence de Vallesvilles, novembre 1647.

49 ADHG, 1 G 633, procés-verbal de la conférence d’Aucamville, octobre 1647. L’affaire évoquée est
celle d’un prétre martyrisé et frappé par un laic et I’assemblée se rend naturellement solidaire de
I’humiliation subie par un des siens.
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physiques et des problémes de maltraitance®'’. Les conférences ecclésiastiques sont
pour le clergé rural ’occasion de mettre au grand jour les difficultés qu’ils rencontrent
dans I’exercice de leur charge et d’obtenir un appui de poids dans leurs requétes. Les
conférences renforcent donc les liens entre membres du clergé et contribueraient ainsi
au développement d’une sociabilité cléricale, tout comme on I’observe dans les
Pyrénées commingeoises avec la volonté de remplacer les mesaus, structures
traditionnelles d’association du clergé, par des congrégations foraines*''. A Toulouse,
en 1590 puis en 1630, la sociabilité¢ pouvait s’exprimer lors des repas pris en commun,

. . .. . a1 412
dont bien vite I’on pose les limites, pour mieux les controler™ ~.

Les conférences ecclésiastiques, nouvelle institution pratiquée, en complément
des synodes et des visites pastorales, permettent donc un contrdle plus rigoureux du
clergé et via des observateurs locaux, une meilleure connaissance des réalités
paroissiales. Ce type de réunions du clergé fut donc encouragé un peu partout pour
réaffirmer la particularité du prétre face a la société laique, a I’image des fraternités de
prétres. On constate néanmoins, qu’au cours du siecle, et il s’agit d’une trés importante
mutation, que les archiprétrés deviennent des cadres vides et que le glissement de
pouvoir en faveur des ecclésiastiques, témoigne de nouvelles volontés de la hiérarchie

épiscopale.

419 ADHG, 1 G 633, délibération de la conférence de Saint-Lys de novembre 1647. «[...] Ce mois
dernier de septembre led[it] Seign[eu]r de Bratz, en haine de ce que led[it] Forgues ne vouloit se
soubsmettre a ses impérieux commandements en ce qui concernait la police et le devoir de sa charge dans
son esglise ; il auroit appelé dans son chasteau trois ou quattre de ses habitants, avec lesquels ayant
comploté des moyens de fatiguer et vexer ledit recteur, il auroit faict escrire par Tilhar, escolier et
précepteur de ses enfans, certaine dénonce contenant six ou sept articles et puis faict aporter icelle a
Monsieur de Flous, vicaire général po[u]r le luy rendre odieux et le priver de I’honeur de sa
bienveillance ».

‘' BRUNET (S.), op. cit., p. 166.

12 11s sont loin d’étre des banquets : en 1590, I’on évoque « un diner sobre avec lecture », tandis que dans
le réglement de 1630, I’on affirme que le repas ne devra pas excéder la somme de huit sous.
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CONCLUSION DE LA PARTIE I

Au sein du Sud-Ouest et du croissant protestant, la ville de Toulouse est la cité
catholique par excellence et une « ville sonnante ». Elle est trés marquée par la peur de
I’encerclement protestant, et elle se doit de faire office de citadelle catholique. Cette
peur est régulicrement enflammée par les prédications les processions, et surtout la
présence du parlement qui diffuse la Réforme catholique dans un tres large espace
géographique, des confins de la généralit¢ d’Auch jusqu’au Puy. Ce diocese est donc
original par la présence, en son cceur, d’une métropole de premiere importance.
L’omniprésence du clergé y induit de plus une atonie économique, alors que I’Eglise
catholique et ses principales institutions ne cessent de s’enrichir. Ce premier paradoxe

est notable et il s’avere que I’argent a un role moteur dans la Réforme catholique.

Cet enrichissement est d’abord 1i¢ a I’évolution des moyens. En effet, la gestion
des affaires de I’Eglise — archevéché, chapitres ou autres ordres religieux — se fait plus
rigoureuse et un ordre nouveau est remis en place, permettant de fait une montée de tous
les revenus. L’archevéché est un bénéfice attractif et des personnalités célébres du
temps, parfois marquées par une certaine tiédeur religieuse, furent mises a sa téte.
Guidée depuis Toulouse et son puissant cercle de chanoines cathédraux, la Réforme
catholique ne pénetre pas de maniére unanime dans les paroisses et les mentalités. Mais
I’archevéque sait s’entourer d’un certain nombre de conseillers réformateurs ou

I’omniprésence du monde canonial est notable.

L’¢tat matériel du diocese est assez déplorable en 1590. Certaines campagnes
sont délaissées, mais une identité religieuse s’affermit, avec une religiosité marquée par
la prégnance du culte marial et des saints des premiers si¢cles, preuve d’une
évangglisation ancienne. Beaucoup d’édifices religieux ont été détruits, dans le sud et
I’est du diocese, et la premicre étape de la Réforme consiste en une reconstruction
massive de ce qui n’est plus. L’ampleur des destructions ameéne a une reconfiguration
paroissiale, avec des destructions d’oratoires, des disparitions de hameaux ou

d’annexes.
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Ce que la Réforme catholique apporte de nouveau dans le diocese, c’est
I’évolution des moyens. La réforme, relativement précoce, permet de réfléchir aux
rythmes de ce processus, qui se diffuse de la ville jusqu’aux confins du diocése. La
confrontation des ordonnances paroissiales aux autres sources permet de saisir une
différence entre la Réforme catholique théorique et son application pratique. De plus, il
est tout a fait intéressant de voir que les préceptes tridentins puis borroméens sont
diffusés bien avant leur réception officielle par ’assemblée du clergé. L’application de
la Réforme catholique est affaire de contacts, de discussions et d’application de
modéles. Puis au XVII® siécle, les moyens mis en ceuvre évoluent. Les archiprétrés,
structures anciennes voient leur role s’infléchir considérablement tandis que les vicaires
forains et les conférences ecclésiastiques deviennent les structures vécues de la Réforme
catholique. Il est aussi intéressant de voir, dés 1’échelon paroissial, I’imbrication des
forces, les interpénétrations dans les moyens mis en ceuvre, le synode répondant a la
visite, celle-ci diffusant aussi des ordonnances paroissiales, le tout communiqué aux

paroissiens via le prone.

Les conférences ecclésiastiques nous semblent donc constituer le maillon central
de ce systéme. Elles impliquent en effet tous les prétres ou clercs, et elles diffusent, a
trés grande échelle, une théologie nouvelle, dés I’échelon paroissial, impliquant des

mutations importantes dans la conception du prétre.

172



PARTIE II.
CLERGES ET PAROISSES AU CEUR DE LA
REFORME

Au XVII® siécle, se produit un changement qui ne fut pas toujours, dans le passé,
mesuré¢ par les historiens, c’est celui de «la grande mutation des prétres des
campagnes » qui commencent & former un corps plus homogéne et restreint'"”. Sous
I’Ancien Régime et notamment dans les villes, le clergé tient une place prépondérante

dans la société et il faut comprendre comment une Eglise nouvelle s’est mise en place.

L’historiographie a donc insisté sur le role du bon prétre dans la paroisse, role
d’autant plus important que les « prétres historiens » ont eu une place tout a fait
particuliére dans les sociétés savantes de la fin du XIX® siécle et ont contribué a la
construction de ’image de ce bon prétre*'®. Certains se sont impliqués dans 1’entretien
de leur église, aux activités artistiques ou participaient aussi, par la découverte de fonds
d’archives a la connaissance de I’histoire locale. Le bon prétre est un homme modeste,
humble et mis a part. Si une mutation s’est produite en ce sens, c’est parce que des
changements ont eu lieu dans le processus de recrutement clérical. Quand se produit par
exemple le resserrement de la fonction cléricale ? Tous les clercs devenaient-ils
prétres ? L’étude des ordinations du diocese de Toulouse, pour les clergés séculier et
régulier, nous permet de plus d’inclure notre dioc€se dans un cadre plus large, avec un
tropisme toulousain évident pour de nombreux clercs en attente de bénéfice. L histoire

du recrutement clérical mérite cependant d’étre confrontée avec la collation des

bénéfices, et I’on voit des paradoxes émerger.

13 1] n’existe pas pour la période moderne de vaste enquéte, qui permettrait une étude globale du
recrutement clérical dans le royaume de France. Pourtant, partout ou des études ont été réalisées, les
effectifs chutent. Par exemple, en Limousin, 80% de prétres en moins a la fin du XVII® siécle. PEROUAS
(L.), Les limousins, leurs saints, leurs prétres du XV° au XX° siécle, Paris, Le Cerf, 1988, 215 p. Voir a ce
sujet, la remarquable synthése proposée par BRUNET (S.), « Les prétres des campagnes de la France du
XVII® siécle : la grande mutation », XVII® siécle, n° 234, 2007, p. 49-82.

14 LAUNAY (M.), Le bon prétre, le clergé rural au XIX® siécle, Paris, Aubier, p. 135.
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De nombreuses mutations ont donc lieu au sein des paroisses et le clergé n’est
plus le méme entre le début et la fin du XVII® siécle. Il nous faut mesurer ces évolutions
car il devient un acteur central de la Réforme catholique. Le curé de la ville ou de la
campagne est formé et doit inspirer le respect a ses paroissiens. L’étude du recrutement
du clergé nous permet de voir qu’un corps solidaire est mis en exergue et que la
pastorale devient un podle central de la Réforme catholique. Certes, des solidarités
anciennes existaient entre les membres du clergé. Comment sont-elles utilisées ou

réutilisées par les autorités ecclésiastiques ?

Ce clergé, de plus en plus intégré dans sa fonction, mais aussi séparé des fideles,
doit composer avec les institutions de la paroisse. L’importance des solidarités et
sociabilités villageoises n’est plus a démontrer depuis les travaux d’Antoine Follain ou

de Jean-Pierre Gutton*"”.

Dans le diocese de Toulouse, les clercs disposent-ils d’une marge de manceuvre
face aux laics et a leurs élites paroissiales ? Il convient ici de faire un bilan plus précis
des institutions de la paroisse et de ce que nous nommons de maniere générique les
fabriques. Les réalités du diocese de Toulouse nous laissent a montrer des institutions
extrémement imbriquées, et difficilement différenciables, nommées conjointement
bassins, confréries ou luminaires. Et il faut comprendre pourquoi les sources des
comptes de fabrique ne nous sont pas parvenus. Laics et clercs, par le biais des
confréries, des quétes et des bassins, interviennent conjointement dans les paroisses.
Marie-Hélene Froeschlé-Chopard, Philippe Goujard ou Bruno Restif en ont montré tout
I"intérét*'®.

C’est donc grace a ces multiples acteurs que se remodelent les églises du diocese
de Toulouse. Elles sont progressivement ornementées, redécorées et réaménagées, dans
I’esprit du renouveau du culte du Saint-Sacrement. Mais 1’étude attentive des sources,

I’analyse de la terminologie, et principalement au sein des visites pastorales, doit nous

415 FOLLAIN (A.), MATZ (J.-M.), dir., L argent des villages du XIII° au XVIII siécle : comptabilités
paroissiales et communales, fiscalité locale, Rennes, Association d’histoire des sociétés rurales, 2000,
436 p ; FOLLAIN (A.), Le village sous [’Ancien Régime, Paris, Fayard, 2008, 609 p ; GUTTON (J.-P.),
La sociabilité villageoise dans 1’Ancienne France.. Solidarités et voisinages du XVI° siécle au XVIII
siecle, Paris, Hachette, 1979, reed, 1988.

41 FROESCHLE-CHOPARD (M.-H.), Espace et sacré en Provence, XVI-XX® siécles, Cultes, images,
confiéries, Paris, Editions du Cerf, 1994, 605 p ; GOUJARD (Ph.), Un catholicisme bien tempéré, la vie
religieuse dans les paroisses rurales de Normandie, 1680-1789, Paris, Editions du Comité des travaux
historiques et scientifiques, 1996, 477 p ; RESTIF (B.), La révolution des paroisses : culture paroissiale
et réforme catholique en Haute-Bretagne aux XVI° et XVII siécles, Rennes, PUR, 2006, 415 p.
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amener a relativiser les propos de leurs auteurs. Toute réforme est aussi destruction.
L’¢tude de la dimension artistique des paroisses ameéne bien entendu a des
considérations économiques, artistiques et dévotionnelles, avec I’introduction de
nouveaux cultes. La Contre-Réforme s’est probablement jouée d’abord dans les églises,
mais les mutations sont ici beaucoup plus lentes que celles observées pour le clergé.
Est-ce parce que I’argent faisait défaut ou en raison d’un manque d’implication des
autorités ecclésiastiques ? Peut-on affirmer que clergés et paroisses ont ¢été

profondément remaniées au temps de la Réforme catholique ?
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CHAPITRE IV.
DE L’ORDINATION AU SACERDOCE : LES
PARADOXES DU RECRUTEMENT CLERICAL

La dignité du Sacrement de 1’ordre est si grande, et telle encor I’excellence
de cette dignité, qu’il importe beaucoup de les s¢avoir, et donner, et recevoir,
comme il faut*"”.

Peyronet, Recueil des ordonnances synodales, 1665

Du latin presbyter par le grec presbuteros, le prétre est le ministre d’un culte
religieux en général, puis dans la religion catholique, il a regu la consécration
sacerdotale, ce « redoutable ministére » d’aprés I’épitre de Paul a Thimotée. Mais tous
les membres du clergé n’ont pas été sacrés prétres. Seuls les prétres ont recu « le
pouvoir de consacrer et d’offrir le corps et le sang du Seigneur et de remettre ou retenir
les péchés »*'®. Ce souci d’encadrement pastoral contemporain a d’ailleurs entrainé les
historiens a réaliser les premieres €tudes quantitatives et sérielles sur le clergé a
I’Epoque moderne*”. Le premier historien a avoir mesuré 1’importance de la
connaissance du clergé est Charles Berthelot du Chesnay dans les années 1960. Les
sources alors découvertes sont les registres d’ordinations et d’insinuations
ecclésiastiques. Le chanoine Fernand Boulard a par ailleurs montré de forts contrastes
entre les zones de vocations avec des migrations cléricales d’une région a 1’autre.
Certains flux sont anciens mais il est impossible d’effectuer toute synthése générale.
De¢s lors, les enquétes se multiplierent d’un point de vue local, posant les jalons d’une

meilleure connaissance de ces clercs de 1’ombre. Dans le sillage de travaux

‘" PEYRONET, p. 618.

18 Article « Prétrise », DDC, tome VII, col. 203-205.

“ BOULARD (F.), Essor ou déclin du clergé frangais ? Paris, Le Cerf, 1950, 480 p. BERTHELOT DU
CHESNAY (Ch.), «Le clergé diocésain frangais au XVIII® siécle et les registres d’insinuations
ecclésiastiques », RHMC, tome X1, 1963, p. 241-269 ; Les prétres séculiers en Haute-Bretagne au XVIII
siecle, Rennes, Presses universitaires de Rennes II, 1984, 660 p
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fondateurs*?’

, d’autres ¢études ont vu le jour, source de renouvellement pour
I’historiographie**'. La question alors posée par la majorité de ces travaux est la
suivante. Si 1’on connait bien les prétres d’une région, a t-on une meilleure
connaissance de la culture religieuse de ce territoire ? Cette approche globale est
aujourd’hui privilégiée dans 1’historiographie, prouvant qu’il faut penser le fait

religieux autrement.

Pourtant de cette bibliographie féconde, un premier constat s’impose. La plupart
des études sur le recrutement clérical portent sur le XVIII® siécle. Nous sommes en effet
confrontés a une difficulté supplémentaire pour le XVII® siécle, celle du caractére
lacunaire de la documentation. Les archives des insinuations et ordinations comportent
pourtant des milliers de noms de clercs toulousains, qui permettent de cerner certaines
des réalités d’une carriere ecclésiastique. Le diocese de Toulouse fut-il un vivier de
prétres ? Comment analyser les mouvements cléricaux et dans quel cadre géographique

les futurs prétres ont-ils été recrutés ? Telle est la premicre question que nous nous

posons.

Par ailleurs, pour comprendre le recrutement clérical ou sacerdotal dans sa
globalité, il faut mettre ces résultats en lien avec 1’existence de structures bénéficiales
particulieres. Des chapellenies, des confréries, des tables du purgatoire abondantes ou

des fondations obituaires pouvaient attirer des clercs en nombre. La question posée par

“0 FRACARD (M.-L.), La fin de [’Ancien Régime a Niort, Paris, 1956 ; FRACARD (M.-L.), « Le
recrutement du clergé séculier dans la région niortaise au XVIII® siécle », RHEF, 1971, t. LVII (159), p.
241-265 ; MAC MANNERS (J.), French ecclesiastical society in Angers Under Ancien Regime, a study
of Angers in the eighteenth century, Manchester, Manchester University Press, 1960, 416 p ; JULIA (D.),
« Le clergé paroissial dans le diocése de Reims au XVIII® siécle », RHMC, 1966, tome XIV, p. 195-216 ;
JULIA (D.), MAC KEE (D.), « Le clergé paroissial dans le diocése de Reims sous 1’épiscopat de Charles
Maurice Le Tellier. Origine, carriére, mentalités », dans Le curé Meslier et la vie intellectuelle, religieuse,
sociale a la fin du XVII siécle et au début du XVIII® siécle, Actes du colloque international de Reims, 17-
19 octobre 1974, Bibliothéque de 1I’Université de Reims, 1980, 607 p; LOUPES (Ph.), « Le clergé
paroissial du diocése de Bordeaux, d’aprés la grande enquéte de 1772 », AM, t. LXXXIII, 1971, p. 5-24 ;
KAMINSKI PARISOT DE BERNECOURT (A.-M.), Les curés de campagne en Franche-Comté au
XVIIT siécle, Thése de I’Ecole des Chartes, 1975 ; TACKETT (Th.), Priest and Parish in eighteenth
century France. A social and political study of the Curés in diocese of Dauphiné, 1750-1791, Princeton,
Princeton University Press, 1977 ; TACKETT (Th.), « L’histoire sociale du clergé diocésain dans la
France du XVIlle si¢cle », RHMC, t. XXVII, 1979, pp. 198-234 ; DINET (D.), « Les ordinations
sacerdotales dans les diocéses d’Auxerre, Langres et Dijon (XVII-XVIII® siécles) », RHEF, 1980, t.
LXVI, p. 211-241 ; VENARD (M.), « Pour une sociologie du clergé au XVI° siécle : recherche sur le
recrutement sacerdotal dans la province d’Avignon », AESC, n° 5, 1968, p. 987-1016.

! DEREGNAUCOURT (G.), De Fénelon a la Révolution, Le clergé paroissial de 1’archevéché de
Cambrai, Lille, PUL, 1991 ; VIGIER (F.), Les curés du Poitou au si¢cle des Lumiéres, La Créche, Geste
Editions, 1999 ; WENZEL (E.), Curés des Lumiéres, Dijon en son diocese, Dijon, Editions universitaires
de Dijon, 2006.
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Serge Brunet nous semble essentielle lorsqu’il écrit « Est-ce que ce sont ces divers
postes de prétres habitués qui attirent les candidats au sacerdoce, ou bien ne serait-ce
pas plutét un grand nombre de clercs qui incite les laics a créer de tels emplois ? »**.
Cette démarche nous oriente vers le processus de professionnalisation du sacerdoce,
résultant d’une valorisation des capacités individuelles et d’une exigence de
connaissances plus approfondies requises. En prenant pour point de départ la question
du recrutement et de la collation des bénéfices, peut-on affirmer que la grande mutation

du clergé se produit au cours du XVII® siécle ?

“22 BRUNET (S.), Les Prétres des montagnes, op.cit., p. 58.
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I. Le diocése de Toulouse, un centre d’ordinations rayonnant
sur un large Sud-Ouest

Entre la fin du XV° siécle et le XVIII® siécles, on ne peut poser les mémes
questions sur le clergé car ce ne sont plus les mémes prétres, ni la méme Eglise qui
encadre les fideéles. Marc Venard évoque a ce sujet le processus de « sacerdotalisation
du clergé »*>. Le XVII® siécle est en effet le début de mutations importantes qui
s’affirment et se poursuivent jusqu’a la Révolution francaise. L’étude des ordinations,
quoique discontinue, offre de nombreuses preuves du resserrement de la fonction

cléricale et d’un clergé de plus en plus contrdlé.

Nous avons pour cela étudi€¢ cing registres d’ordinations qui ont permis de
constituer une liste de 6175 aspirants a 1’ordination, de la tonsure a la prétrise entre
1646 et 1710**. De plus, les aspirants au sous-diaconat devaient montrer la preuve de la
possession d’un revenu suffisant qui leur permette de subsister a I’état ecclésiastique : le

1. Au sein d’un grand Sud-Ouest, ou se dégage une nette surabondance

titre clérica
sacerdotale, comment qualifier le diocese de Toulouse ? Est-il un réservoir de prétres et

fait-il I’objet de stratégies migratoires ?

A. Estimation quantitative du clergé toulousain

On utilise les termes de vocation ou de recrutement clérical pour évoquer le
processus par lequel un laic devient clerc. Mais le terme de recrutement est préférable

car plus neutre, la tonsure n’étant pas un engagement.

423 VENARD (M.), « Pour une sociologie du clergé au XVI® siécle », op.cit., p. 1010.

“* ADHG, 1 G 458, ordinations de 1646 4 1651 ; 1 G 459, ordinations de 1655 ; 1 G 460, ordinations de
1665 a 1667, 1 G 461, ordinations de 1672 a 1674 ; 1 G 462, ordinations de 1688 a 1710.

23 ADHG, 1 G 437, titres cléricaux, 1608-1639 ; 1 G 348, 1641-1643 ; ADHG, 1 G 439 (1647-1649) ;
ADHG, 1 G 440, 1650-1655. On trouve enfin de nombreux titres cléricaux enregistrés auprés du greffe
des insinuations dans la série B des insinuations.
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1. Recevoir 'ordination

Les ordinations avaient généralement lieu quatre fois par an et principalement
aux samedis des Quatre-temps. Les conditions exigées avaient été fixées par la XXIII®
session du concile de Trente, reprise par les ordonnances toulousaines : les candidats,

., . . y ae (oA 426 A ..
examinés avec soin, recevaient 1’ordination de leur propre évéque . Un age minimal
était fixé et I’on ne pouvait normalement recevoir deux ordres sacrés le méme jour*”’.
Le premier ordre conféré est celui de la tonsure. Les ordres mineurs sont écartés de

notre analyse car ils sont conférés le méme jour que la tonsure dans 88% des cas.

Le sous-diaconat, premier ordre majeur, est un échelon essentiel du cursus
ecclésial dans la mesure ou ce premier ordre sacré engage définitivement le jeune
homme, avec ’obligation du célibat perpétuel*”®. S’y ajoute la nécessité de posséder un
titre de revenu permettant une existence décente sans que le futur prétre n’ait a
mendier : le titre patrimonial ou titre bénéficial. Le titre patrimonial est assis par acte
notari¢ sur un bien de famille et le titre bénéficial est établi sur un bien ecclésiastique.
Les registres d’ordinations se contentent de mentionner 1’existence et la nature de ce
titre. Le diaconat et la prétrise sont enfin les deux derniers échelons du cursus honorum

ecclésial, mais il est également certain que tous les clercs ne devenaient pas prétres.

Sous le cardinal de Joyeuse, une congrégation fut créée afin de sélectionner les
aspirants a la cléricature. Ce méme type de congrégation existe dans le diocese de
Naples ou il fut instauré dés le concile de Trente*™. Il y avait méme en Italie un
secrétariat du clergé, qui fut d’ailleurs réactualisé durant le concile de Vatican I1 (1962-
1965). Cette institution existe dans de nombreux dioceéses frangais, comme a

4 r . 7 . .
Bordeaux®’. De ce secrétariat, dépendaient un grand nombre de fonctions, comme la

26 pourtant, il y a des remplagants commis par I’évéque ou I’archevéque pour ordonner & sa place. Par
exemple, Alain de Solminihac vient officier a Toulouse et méne quelques ordinations, il arrive d’ailleurs
avec un certain nombre de prétres de Cahors, voir ADHG, 1 G 458.

427 « Abrégé de ’ordonnance du cardinal de Joyeuse pour ceux qui veulent estre promeus aux ordres
sacrés », Recueils de diverses ordonnances, op.cit., Toulouse, 1614. L 4ge compétent pour recevoir les
ordres : le sous-diaconat, 22 ans, le diaconat, 23 ans et la prétrise 25 ans.

28 Article « Sous-diaconat », NATZ (R.), dir., Dictionnaire de Droit canonique, t. V11, col. 1074-1078.
“2 DOVERE (U.), Il buon governo del clero : cultura e religione nella Napoli du antico regime, Rome,
Edizioni di storia e letteratura, 2010, p. 10-11.

% A Bordeaux, la congrégation de I’Examen veille a la bonne vie et meeurs des ecclésiastiques. Un
secrétariat fut créé au XVII® siécle pour consigner tous les actes de la chancellerie épiscopale :
ordonnances mais aussi ordinations. PEYROUS (B.), op.cit., p. 229.
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surveillance des confesseurs, la provision des paroisses ou des bénéfices et méme des
canonicats de 1’église cathédrale®™'. La congrégation du clergé est alors un moyen
d’améliorer la formation des clercs mais aussi de mettre de 1’ordre, de sélectionner les
candidats, tout en soutenant I’activité du séminaire. A Naples, il fallait vérifier les

aspects essentiels des candidats®?.

A Toulouse, les régles pour accéder aux ordres sacrés sont réguliérement
rappelées par les statuts synodaux. L’ordonnance du 10 aott 1592 les fixe une fois pour
toutes™’. Dans un premier temps, les aspirants & I’ordination doivent se présenter a
I’examen vétu de 1’habit clérical et portant la tonsure selon 1’ordre, le bénéfice ou le

titre patrimonial.

Illustration 2. — La taille de couronne selon I’ordre clérical d’apreés les Ordonnances synodales de 1696

S DOVERE (U.), op.cit., p. 18.

432« Bonta della Vita, dottrina, servitio della Chiesa, titulo del Beneficio o de Patrimonio » (qualité de la
vie, doctrine, service effectué a 1’église, titre bénéficial ou patrimonial); DOVERE (U.), op.cit., p. 19.

3 « Ordonnance [...] que nous avons tiré partie des Saincts catnons, partie des Ordonnannces des papes,
partie des reigles des Sainctz Péres, et partie aussi du génral et sainct concile de Trente », dans
PEYRONET, p. 619.
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Un secrétaire se charge ensuite de réunir les éléments nécessaires a I’ordination, tels que
le nom des pére et mere de I’aspirant, le pays ou la paroisse, le lieu d’habitation et une
attestation sur la validité du titre. Celui-ci questionne aussi les candidats afin de savoir
s’ils ont exercé les fonctions et les charges de 1’ordre précédent et comment 1’annonce a
¢té publiée au prone de leur église d’origine. IIs sont exclus d’emblée de la prétrise s’ils
«sont trop ignorans, s’ils sont liez de quelque autre canonique et manifeste
empeschement »**. Ces empéchements portent sur de trés nombreux autres points :
« les idiots, les ignares, les néophytes ou nouveaux baptisés, les yvrognes, gourmands et
adonnés & une vie dissolue » sont exclus d’emblée des ordres. A ceux-1a s’ajoutent les
laids et difformes, les enfants nés de mariages illégitimes, les bigames ou les possédés
du diable. Sur ce point, le cardinal de Joyeuse renvoie a la constitution de son

prédécesseur Jean d’Orléans-Longueville.

2. Le clergé séculier au temps de la Réforme catholique :
aspect quantitatif

L’¢étude du recrutement clérical est un champ d’étude complétement vierge pour
le XVII® siécle toulousain. De plus, il n’existe aucune liste du clergé entre le pouillé de
1538 et ’année 1646, date du premier registre d’ordinations. Notre base de données du
recrutement clérical est tout a fait intéressante car elle nous permet de saisir des
tendances dans I’évolution des vocations et de replacer notre diocése dans un espace

géographique beaucoup plus vaste.

La courbe des ordinations sacerdotales nous livre une vision assez claire du
recrutement clérical, sur une période d’une soixantaine d’années avec un total de 6175
ordinations. Dans ces longues listes d’ordinands, le prénom et le nom du clerc sont
systématiquement mentionnés, ainsi que son diocese d’origine et parfois la localité. Le
clerc est qualifié¢ de « dimissus » s’il est étranger au diocese et a obtenu des lettres
dimissoriales, ou de «dispensatus» s’il a bénéficié d’une dispense, soit dans

I’obtention des ordres, soit dans les délais impartis, fait commun a 1’époque.

% Abrégé de I’ordonnance du cardinal de Joyeuse, op.cit., p. 10.
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Année Tonsure | 4 mineurs | Sous-diaconat | diaconat Prétrise Total
Décembre 1646 64 58 28 18 17 185
1647 92 58 72 44 36 302
1648 99 56 43 59 33 290
1649 94 100 59 49 40 342
1650 105 72 72 85 71 405
1651 141 118 76 78 67 480
1655 208 124 42 45 33 452
1665 178 98 48 28 34 389
1667 175 133 69 79 72 528
1672 333 230 125 92 74 854
1674 60 46 26 21 18 171
1689 78 62 33 33 22 228
1691 10 6 0 0 0 16
1692 69 47 20 47 28 211
1693 123 57 28 30 22 260
1694 73 32 29 25 26 185
1695 67 48 26 33 27 201
1696 50 67 46 46 38 247
1697 17 36 20 16 21 110
1708 47 60 22 14 14 157
1709 48 39 28 26 24 165
Total 2131 1547 912 868 717 6175
S:84% S:64% S:64,7% S:655% | S:64,3% | S:71,7%
R:16% R :36% R :35,3% R :34,5% | R:35,7% | R :28,3%
MOYENNE
PAR ANNEE 101,4 73,66 45,6 43,4 35,85 294
Tableau 13. — Ordinations annuelles du diocése de Toulouse (1646-1709)
900
200 Tonsure
700 4 mineurs
600 Sous-diaconat
500 diaconat
Prétrise
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Figure 7. — Courbe cumulée des ordinations entre 1646 et 1709

3 ’année 1691, contrairement & ce que ’on peut observer dans le tableau, a été écartée de la courbe car,
avec un total de seize ordinations, cela faussait 1’allure générale de la représentation graphique.
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Nous avons retenu dans notre échantillon les séculiers et les réguliers, car ces
derniers nous permettent de cerner la présence des ordres religieux et de saisir la vitalité
du recrutement régulier en ce XVII® siécle. Pourtant, les ordres réguliers sont écartés de
I’é¢tude quand il est question de traiter 1’origine géographique des ecclésiastiques, car il

n’y est jamais fait référence.

La tonsure est I’ordre le plus conféré avec en moyenne, 2,9 fois plus de tonsurés
que de prétres. Cela s’explique par le peu d’exigences présidant a ’examen. Le futur
tonsuré devait prouver qu’il était né de mariage légitime, appartenait au diocese, et
devait apporter le témoignage du curé ou du prétre de sa paroisse gage de son
instruction et de sa fréquentation assidue du Saint-Sacrement. Les examinateurs de la
congrégation veillaient a leur maitrise de la lecture et de I’écriture, a la connaissance de

la doctrine chrétienne et de la messe.

Le sous-diaconat et le diaconat sont conférés en quasi méme proportion. 42,8%
des tonsurés regoivent en moyenne 1’ordre du sous-diaconat. Les attestations a fournir
sont identiques mais les candidats prouvent a la congrégation qu’ils ont travaillé, avec
dévotion, décence et sincérité, pour leur paroisse. Enfin, ils montrent a la faveur de
I’examen qu’ils « comprennent bien ce qui est du veeu de continence selon leur ordre »,
savent célébrer la messe et doivent avoir lu le catéchisme du concile™®. Les futurs sous-
diacres se présentent au secrétaire vétus d’une aube et d’une tunique. Les diacres eux, se
présentent a la cérémonie avec 1’aube et la dalmatique. L habit clérical se revét en effet

apres la tonsure car il contribue aussi a faire le bon clerc.

Enfin il y a, selon notre échantillon, en moyenne 35 prétres ordonnés par an.
Pour devenir prétre, le candidat doit se présenter muni de bandes blanches qui serviront
a lier ses mains apres avoir regu le sacrement, pourvus d’un missel et d’une chasuble.
Les aspirants doivent expliquer aux examinateurs ce qu’est le sacrifice de la messe, ses
effets, ses parties et ses mysteres, mais aussi « les doutes et les défauts qui y peuvent

. 437
subvenir » .

43¢ « Instruction donnée aux examinateurs députés au synode, tant pour ceux qui doivent estre promeus
aux ordres sacrés », PEYRONET, tome II, p. 1174.
ST PEYRONET, op.cit., p. 1177.
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Le maximum du recrutement clérical se situe, toutes ordinations confondues, au
milieu du XVII® siécle. En effet, aprés une apogée en 1672, on observe un
ralentissement d’environ un tiers des ordinations apres cette date. En effet, entre 1646 et
1674, la moyenne est de 399 ordinations tandis que pour la période suivante (1689-
1709), elle n’est plus que de 196, avec une diminution notable les deux dernieres années
de notre échantillon. Il en est de méme pour la tonsure, qui est conférée en moyenne 2,5
fois moins dans les années 1689-1709 qu’entre 1646 et 1674. Les données en notre
possession pour les autres régions portent principalement sur le XVIII® siécle, mais
Timothy Tackett situe bien I’apogée du recrutement sacerdotal au milieu du XVIII®
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siecle™®. On observe bien un resserrement dés le milieu du XVII° siécle.

Les conditions d’acces aux ordres se sont en effet durcies au temps de la
Réforme catholique, avec des temps de préparations, une expérience pastorale
nécessaire comme le service de la messe, I’enseignement de la doctrine chrétienne dans
les paroisses. En adoptant une bonne conduite, les plus zélés pouvaient obtenir une
accélération pour passer d’une ordination a 1’autre, ce qui semble expliquer le nombre
important de dispenses. Ces différents faits expliquent donc le resserrement de la
fonction cléricale, ce que les ordonnances tendent & montrer sur notre période. En effet,
a la fin du XV° siécle, Florence Mirouse obtient des résultats nettement supérieurs a ce
que nous observons pour notre période. Elle constate notamment en 1497 que 290
diacres sont ordonnés prétres dont 49 Toulousains, ce qui constituerait une moyenne
d’une soixantaine de nouveaux prétres chaque année pour le seul diocese de Toulouse,

soit presque le double que deux siécles plus tard*”.

L’estimation du nombre de prétres par habitant est un terrain assez glissant en
I’absence de données fournies. Nous pouvons faire un bilan pour la fin du XVII® siécle.
Entre 1689 et 1709, 461 prétres ont été ordonnés a Toulouse. Si nous rapportons ce
chiffre a une moyenne de vingt-cinq ans, on peut alors sans risque affirmer qu’il y a
environ 560 prétres ordonnés, réguliers et séculiers confondus. Le taux de recrutement a
la prétrise est donc de 4,63 prétres pour mille habitants sur une période de vingt-cing

ans**. Si I’on analyse cependant les seuls prétres séculiers, le taux est alors de 2,48

8 TACKETT (Th.), « L histoire sociale du clergé diocésain », op.cit., p. 204-206.
9 MIROUSE (F.), op.cit., p. 83.
0 Nous avons appliqué la formule proposée par Timothy Tackett op.cit., p. 204.
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prétres pour mille habitants*'. Tl décroit par la suite constamment car selon Timothy
Tackett, il n’y a plus qu’1,8 prétres pour mille habitants dans le diocése de Toulouse
entre 1766 et 1790**. Les résultats proposés par Georges Fréche a la fin du XVIII®
siecle montrent un ecclésiastique pour 869 habitants ou alors un membre du clergé
séculier pour 1065 personnes. Ces chiffres sont, selon lui, voisins de I’ensemble de la

A Lo 44
France a cette période**.

Pourtant, ces calculs statistiques nous semblent, a certains égards arbitraires. S’il
est commode de recenser les seuls prétres dans les registres d’ordinations, un grand
nombre d’ecclésiastiques ne visaient pas le sacerdoce. Les études sur I’encadrement
clérical sont donc trés largement sous-estimées, preuve d’un clergé pléthorique et
divers. L’exemple de Toulouse montre que les clercs ¢étaient en effet extrémement
nombreux sous I’Ancien Régime. A titre de comparaison, dans le diocése de Lodi, on
trouvait un prétre pour 214 habitants en 1619 et I’[talie connut méme une augmentation
massive du nombre de prétres, grace a I’accroissement du nombre de chapellenies et

. 444
autres fondations

. C’est aussi le cas en Espagne, avec un clerc pour 141 habitants en
1768*°. A Toulouse, tout porte a croire qu’il y avait environ un prétre pour 223
habitants, ce résultat met le diocese de Toulouse dans la norme du royaume de

44,
France**®.

Est-ce le résultat d’une longue tradition sacerdotale ? Un registre de 1479 fait
état de 684 individus, recteurs, vicaires ou autres ecclésiastiques*’’. Ce chiffre semble

augmenter au siccle suivant car le pouillé du diocese de 1538 mentionne 377 curés et

441 g -1 A A S R
Si I’on considére les seuls prétres séculiers originaires de Toulouse, le taux est de 0,72 prétre pour

mille habitants, chiffre qui ne nous semble pas pertinent car une majorité de prétre étaient issus de
diocéses voisins.

“2 TACKETT (Th.), op.cit., p. 221.

“3 FRECHE (G.), op.cit., p. 361.

“* TOSCANI (X.), «1Il reclutamento del clero (XVI-XIX®)», La Chiesa e il potere politico dal
Medioevo all’eta contemporanea, Turin, G. Einaudi, 1986, p. 573-628.

“> HERMANN (Chr.), L’Eglise d’Espagne sous le patronage royal, essai d’ecclésiologie politique,
Madrid, Casa de Velasquez, 1988, p. 25.

“ En France, la norme diocésaine est trés probablement celle que I’on observe dans le diocése de
Beauvais : un prétre pour deux cents vingt habitants (BONZON (A.), Prétres et paroisses dans le diocese
de Beauvais, p. 123) On trouve aussi un prétre pour 237 habitants dans le diocése de Cambrai durant le
régne de Louis XIV (DEREGNAUCOURT, op.cit, p. 53). Mais il y a seulement 1 prétre pour 438
habitants dans le diocése de La Rochelle (PEROUAS (L.), Le diocése de La Rochelle, op.cit., p. 195). 1l y
a enfin environ un prétre pour 200 habitants dans la région parisienne (FERTE (J.), La vie religieuse dans
les campagnes parisiennes, p. 40-41).

“7 ADHG, 1 G 79 bis.
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vicaires. Mais le pouillé cite aussi 1’existence de clercs qui ont le pouvoir d’absoudre
des cas réservés, selon la formule « habet casus » 48, Ainsi, environ huit cents prétres ou
clercs se répartissent de maniére inégale dans les paroisses. Si 1’on rapporte ce chiffre a
la population totale, le taux d’encadrement est d’un ecclésiastique pour 150 habitants
environ avant le début des guerres de Religion. Les démarches initiées par Michel
Cassan pour le Limousin ou par Nicole Lemaitre dans le sud-ouest de la France
traduisent que les zones ou il y avait une forte densité¢ de prétres communalistes
développaient une culture religieuse intense, plus en prise avec les populations.
Dr’ailleurs, elles furent des zones de résistance au protestantisme. Cela pourrait étre le
cas pour Toulouse. Tous ces clercs de ’ombre, sans bénéfice, participaient aussi tres
activement a I’animation de la vie paroissiale. Le resserrement du corps ecclésiastique
est donc un premier point évident, avec une diminution constante des ordinations entre

la fin du Moyen Age et la Révolution francaise.

3. Le clergé régulier

Il nous a semblé évident, au sein de cette étude sur le recrutement clérical,
d’inclure les ordres réguliers car ils sont emblématiques de la diversit¢ du paysage

religieux. En effet, ils forment en moyenne un tiers du corpus des ordonnés.

“8 1 ESTRADE (J.), Pouillé du diocése de Toulouse en 1538, op.cit, p. 4. La réserve est une mise a part,
une sauvegarde, une conservation. Certaines fonctions paroissiales sont réservées au curé telles que
I’administration du baptéme, le port de l’eucharistiec aux malades et mourants. Une limitation de
juridiction affecte directement le confesseur et donc de maniére indirecte le pénitent. DTC, col 2441-
2442.
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Figure 8. — Répartition des réguliers et des séculiers par type d’ordination (1646-1709)

Pour la tonsure, les réguliers ne forment que 16% du corpus mais dans le cas des
ordres majeurs, ils composent en moyenne 35% des ordinations. Bien que cloitré, le
clergé régulier était en effet omniprésent dans le paysage clérical, et notamment — nous

I’avons montré — dans la ville de Toulouse.

L’¢étude du recrutement du clergé régulier prouve la vitalité de certains ordres
religieux au XVII® siécle. Le retour a la paix aprés les guerres civiles favorise les
maisons monastiques, particulierement les ordres mendiants, qui continuent d’exercer
une influence majeure. Franciscains et cordeliers comptabilisent de fait environ 20%
des ordinations au cours du XVII® siécle. Mais les capucins ne connaissent que 28
ordinations nouvelles, soit environ 2% de 1’ensemble des réguliers alors qu’ils sont
pourtant extrémement présents dans la lutte contre le protestantisme. On peut alors
imaginer que les ordinations de réguliers a Toulouse ne concernent donc qu’une infime

partie des personnes présentes dans le couvent, car ces moines €taient trés mobiles.
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Ordre religieux Tonsure O.rdres .Sous- Diaconat | Prétrise Total
mineurs diaconat
Capucins 3 6 11 8 7 28
Saint-Antoine de 1 3 4 3 11
Vienne
Augustins 19 37 20 32 32 140
Bénédictins 2 13 7 4 3 29
Bernardins 1 1 2
Carmes 33 53 39 30 18 173
Chartreux 3 7 14 12 10 46
Cisterciens 14 17 18 21 16 86
Doctrinaires 15 19 12 14 13 73
Dominicains 48 77 42 37 25 229
Franciscains 28 46 30 30 27 161
Jésuites 94 133 31 21 19 298
Mercédaires 6 8 6 4 3 27
Minimes 13 12 7 6 10 48
Cordeliers 16 26 36 39 31 148
Oratoriens 1 1
Prémontrés 1 1
Récollets 2 8 7 11 30
Sainte-Croix 1 3 3 1 1 9
Trinitaires 2 2 9
Total 298 466 291 270 230 1549
Moyenne par année 14,2 22,2 13,8 12,8 11 73,8

Tableau 14. — Répartition des ordinations par ordre religieux””’

ordinations
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Figure 9. — Evolution des ordinations du clergé régulier durant le XVII®si¢cle

De plus, il n’est pas besoin d’étre ordonné pour étre moine. Il y a une exception

cependant avec les jésuites, dont nous savons que ’effectif dans le royaume passa de

9 Voir annexe n° 9, p.- 575.

190



8500 a 20 000 en 1710. Ce dynamisme constaté dans les ordinations est li¢ a la
renommeée et a ’activisme des colléges jésuites Avec 275 ordonnés sur la période, soit
20% de I’ensemble des réguliers, toute la vitalité de cet ordre est perceptible, ainsi que
son omniprésence dans le paysage urbain, puis dans la Réforme catholique. Au cours du
siecle, le recrutement des ordres religieux semble assez régulier, malgré un pic
important en 1672, et se stabilise aux alentours des 80 ordinations par an sous
I’épiscopat de Jean-Baptiste Michel Colbert de Villarcef. Toulouse est bien une ville de

moines.

B. Géographie du recrutement : ’omniprésence
du prétre forain

Les registres d’ordinations sont d’un intérét majeur car ils mettent en valeur
I’archevéché toulousain comme un centre d’ordinations au cceur d’un vaste Sud-Ouest
dont nous devons définir les limites. L histoire des mutations des prétres, des rencontres
et des réseaux font intégrer le diocése dans un espace plus large. Aussi, si nous voyons
arriver un grand nombre de prétres étrangers au diocese de Toulouse, nous ne savons
pas véritablement combien restent sur place, ou reprennent leur route par la suite.
Emmanuel Le Roy Ladurie a repéré des prétres gyrovagues descendant du Rouergue
mais aussi de Basse-Bretagne, vers le Languedoc. Il a aussi remarqué 1’existence de
quelques Italiens, Polonais ou Lorrains. Bons musiciens, ces ecclésiastiques étaient
aussi d’une « misére poignante »*°". Les migrations du clergé vers le péle toulousain
vont probablement venir éclairer un pan plus large des géographies migratoires sous

I’Ancien Régime et I’'importance de déplacements cléricaux.

Y LE ROY LADURIE (E.), Les paysans de Languedoc, op.cit., p. 127.
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1. Origine géographique des « dimissi »

Des clercs d’un diocese voisin peuvent souvent étre ordonnés en raison de
I’absence ou de I’empéchement de leur évéque, qui leur a délivré, ou par I’intermédiaire
du vicaire général, des lettres dimissoriales ou un dimissoire. Mais il n’y a pas de
corrélation directe entre les flux de prétres étrangers et d’éventuelles vacances
épiscopales dans les diocéses voisins de Toulouse au XVII® siécle. De méme, les
évéques pouvaient facilement se faire remplacer dans cette charge. Ainsi, en 1648,
Alain de Solminihac, probablement appelé par Charles de Montchal, vient conférer les
ordinations a Toulouse. Il est accompagné de vingt-quatre ecclésiastiques dans son
voyage : trois tonsurés, huit sous-diacres, sept diacres et six prétres®'. Ils ne sont pas
qualifiés de « dimissi » dans le registre et une mention spéciale dans la marge indique
qu’ils sont ordonnés par Alain de Solminihac avec 1’accord des vicaires généraux,
Pierre de Flous et Innocent de Ciron. Ils doivent certainement repartir & Cahors en

méme temps que leur évéque.
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Figure 10. — Part des candidats étrangers a chacune des ordinations au XVII® siécle

En premier lieu, tonsure mise a part, les clercs étrangers au diocese sont

majoritaires pour chacune des ordinations. Ils forment 66% des futurs prétres ou encore

B ADHG, 1 G 458, fol. 28-31.
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58,7% des aspirants au diaconat. Le diocese de Toulouse n’est donc pas un grenier a
prétres mais une zone de réception de candidats venus des alentours. Pourtant, un
phénoméne inverse était observé a la fin du XV° siécle alors que 64,4% des aspirants au
sacerdoce étaient des Toulousains™”. Les grands flux migratoires sont donc

certainement nés apres les guerres de Religion.

Le théme de I’origine géographique du recrutement a été initi€ par Timothy
Tackett. Grace a I’étude comparée de plusieurs dioceses, il observe des « déserts » et
des « greniers » du recrutement clérical. Certaines terres fertiles, comme le Rouergue,
ont des taux de recrutement quatre a cinq fois supérieur a certains déserts comme la
plaine bordelaise™’. Le fait que des « hordes » de prétres descendent du Rouergue ou du
Quercy vers la Basse-Garonne est donc chose admise. Marc Venard, étudiant la carte
d’origine des sous-diacres de chaque diocese, évoque, lui aussi, pour la province
d’Avignon, Dattraction exercée par ce qu’il nomme « des centres d’ordination »**. A
Orange, par exemple, 88% des ordinands sont originaires de dioceses voisins, de la
Haute-Provence, du Vivarais ou du Dauphiné alors que ’attraction d’ Avignon est plutot
nationale. Toulouse apparait aussi comme un centre d’ordinations, probablement grace

a I’attraction de son université.

L’origine géographique des candidats a la cléricature est particulierement varice
car soixante-huit diocéses différents ont été¢ répertoriés sur I’ensemble des registres
d’ordinations™>. En premier lieu, quelques tonsurés viennent de la moitié nord du
royaume, comme Louis Jouvenot, originaire du diocése de Chalons, en Champagne. Il
recoit successivement la tonsure le 6 mars 1694, puis les ordres mineurs le 6 juin 1696,
le sous-diaconat avec un canonicat de 1’église Saint-Martin de 1’Isle-Jourdain le méme

456

jour, le diaconat le 20 septembre 1696 et enfin la prétrise le 2 mars 1697". Quelques

clercs isolés viennent de Paris, du diocese de Chartres ou de Langres. Néanmoins, ces

2 MIROUSE (F.), op.cit., p. 133.

3 Timothy Tackett note que les régions réservoirs de prétres ont des caractéristiques communes : situées
en dehors des zones d’openfield du royaume, les activités pastorales y sont souvent prédominantes, ces
régions peuvent de plus apparaitre pauvres. Le paradoxe est que tous les prétres qui migrent ne sont pas
issus de catégories pauvres, mais la migration de prétres n’était peut-étre qu’'un pan de la migration
générale de populations. La corrélation n’est pas non plus évidente entre le recrutement clérical et
I’alphabétisation.

% VENARD (M.), « Pour une sociologie du clergé au XVI® siécle : recherche sur le recrutement
sacerdotal dans la province d’Avignon », Annales ESC, n°5, 1968, p. 996.

35 Voir annexe n° 10, p. 577 et volume II, cartes 18 a 21.

46 ADHG, 1 G 462.
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exemples isolés ne réveélent aucune stratégie migratoire. Nous constatons aussi
I’absence complete de clergé issu des diocéses de Provence, si ce n’est deux clercs
originaires de Senez et de Glandeve. Les clercs provencaux ne viennent donc pas a

Toulouse.

L’aire de recrutement est en réalité centrée sur le Sud-Ouest, a I’exception quasi
complete des dioceéses de Bordeaux et de Rieux. Dans un rayon de trois cent cinquante
kilometres autour de Toulouse, le recrutement clérical des tonsurés est trés important, et
méme jusqu’a quatre cents kilometres si 1’on englobe les confins du diocese de
Limoges. Il en est de méme pour les sous-diacres : une région sud-ouest d’un rayon
d’environ quatre cents kilometres fournit un grand nombre de candidats a I’ordination,
mais le diocése de Limoges est cette fois presque absent. Pour ce qui est des diacres et
des prétres, le recrutement forme une diagonale qui s’allonge des dioceses du centre des
Pyrénées jusqu’aux dioceses du sud du Massif central. Le tableau ci-dessous permet de

cerner les dioceses dont les clercs migrent le plus.

DIOCESE Sous-diaconat Diaconat Prétrise
Tarbes 17 15 8
Comminges 14 17,9% 16 17,5% 23 15,1%
Couserans 23 22 12
Auch 26 | 8,6% 27 8,9% 20 7%
Saint-Papoul 23 | 7,6% 19 6,3% 23 8%
Montauban 18 | 6% 21 6,9% 22 7,7%
Albi 9 | 3% 19 6,3% 25 8,8%
Rodez 41 40 30
Vabres 7 19,2% 4 15,5% 5 12,3%
Limoges 2 3 0

Tableau 15. — Part de certains diocéses dans les origines de candidats a I’ordination

L’importance des zones montagneuses doit tout d’abord étre notée. Les dioceses
des Pyrénées centrales — Tarbes, Comminges et Couserans — forment en moyenne
16,8% de tous les candidats forains. Puis, le sud du Massif central est particulierement
représentatif des migrations cléricales avec les diocéses de Rodez Vabres et dans une

moindre mesure Limoges. Les Rouergats forment jusqu’a 20% des clercs venus a
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Toulouse®’. Enfin, I"importance des effectifs des diocéses d’Auch, de Saint-Papoul et
de Montauban est aussi a souligner. Ces dioceses fournissent plus de 60% des prétres
¢trangers ordonnés a Toulouse, ou alors 37% de I’ensemble des prétres ordonnés
(Toulousains compris). Fait avéré, ces contrées sont des réservoirs de prétres™®. La
surabondance sacerdotale des diocéses de montagne est en effet un phénomene effectif
et connu, malgré les mises en garde continues contre les prétres migrants. Ces
phénoménes, nous les observons bien a travers les registres d’ordinations. Pourtant au
X V¢ siécle, aucun prétre venant des Pyrénées ou des régions limitrophes n’était ordonné
a Toulouse. Le plus gros de I’effectif provenait de 1’Albigeois, du Rouergue ou du
Massif central, avec une emprise cléricale importante™’. Les migrations pyrénéennes
sont donc un fait relativement neuf dans 1’histoire des déplacements cléricaux. Elles
s’accentuent au cours du XVIII® siécle, le prétre pyrénéen, moins attaché a sa famille et
plus carriériste, migre vers de meilleures cures de la plaine*®. Toulouse s’affirme dés la
fin des guerres de Religion, comme un centre d’ordination, avec une large sphere

d’influence.

Nous pouvons mettre en corrélation les migrations de prétres avec 1’attraction de
I’universit¢ de Toulouse. Patrick Fert¢ a initi¢é depuis 2002 dans la publication du
Répertoire géographique des étudiants du Midi de la France (1561-1793) une vaste
enquéte sur les étudiants, qu’ils soient clercs ou laics*®'. Cet outil nous a permis de
confronter les ordinations aux membres du clergé qui se sont lancés dans 1’obtention
d’un ou de plusieurs grades a I'universit¢ de Toulouse. La moisson est néanmoins
inégale. Pour le diocése de Bayonne, nous avons recherché le nom de 21 clercs mais un
seul fut étudiant a I'université de Toulouse. Pour le diocése d’Albi, sur 37 candidats,
seuls cinq ont effectué leurs études a 1’'université de Toulouse. Jérome Crozat, devenu
sous-diacre le 6 juin 1648, originaire d’Albi, devient bachelier en théologie le 25
septembre 1647. D’autres dioceses sont plus féconds en gradués a ’université. Dans le

diocese de Saint-Papoul, seize clercs gradués ont été repérés sur un total de soixante-

7 1ls forment aussi 12,5% du clergé diocésain dans le diocése d’Agen sous 1’épiscopat de Claude Joly

(1664-1678). MOGA (C.), L état du diocese d’Agen a travers les visites pastorales de Mgr Claude Joly,
maitrise d’histoire sous la direction de S. Brunet, UTM, 2000.

¥ LE ROY LADURIE (E.), Les Paysans de Languedoc, Paris, 1966, p. 128-129.

9 MIROUSE (F.), op.cit., p. 135.

40 BRUNET (S.), op.cit., p. 76.

1 FERTE (P.), Répertoire géographique des étudiants du Midi de la France (1561-1793), pour une
prosopographie des élites, Toulouse, Presses universitaires du Mirail, 2002-2011, 5 vol.
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deux personnes. Pierre Michel de Robert, a la fin du siecle, est bachelier en théologie
puis obtient licence et doctorat en théologie a I'universit¢ de Toulouse en 1716. En
parallele, il est sacré prétre le 19 mars 1695 a Toulouse pour devenir chanoine de
I’église cathédrale de Saint-Papoul. Jean Germain Molinier, chanoine de 1’église
cathédrale de Saint-Papoul, est sacré prétre le 27 mars 1694. 1l est devenu bachelier en
théologie a I'université de Toulouse en 1690. Il y a donc dans ce cas, une corrélation
¢vidente entre I’existence de ’université et les migrations de prétres. Mais si ces prétres
se font ordonner au cours de leurs études a I'université, il n’est pas certain qu’ils y
demeurent par la suite, et retournent parfois dans leurs dioceses d’origine, car ils y sont

liés par la possession d’un bénéfice.

Un autre diocese offre une moisson tout aussi importante, c’est celui de
Comminges. D’apreés notre échantillon, seize clercs ont effectu¢ leurs études a
I’université de Toulouse. Ainsi, Pierre Dupin, devenu prétre le 3 juin 1651, originaire de
Boulogne-sur-Gesse, obtient le grade de bachelier en théologie le 22 septembre 1657.
Pierre Céris, sous-diacre, obtient son baccalauréat en théologie le 8 mai 1650, puis sa
licence et doctorat en théologie le 8 juin de la méme année. L’importance du
Comminges s’explique par le fait qu’il est un réservoir ecclésiastique. En effet, sur une
période de cent cinquante ans, le répertoire recense plus de cinquante clercs étudiants,
soit un nouvel étudiant tous les trois ans. Dans ce diocese, 1’écrasante majorité des
clercs se rend dans 'université la plus proche, et Patrick Ferté note que « les étudiants
commingeois ne sont pas trés voyageurs ». Des commodités leur sont aussi réservées a
Toulouse avec des places réservées dans les colleges boursiers de la ville, Sainte-
Catherine, Maguelonne, ou le collége de Périgord*®. Les montagnes ont donc bien une

.. L, . . . . . , e 4
tradition d’émigration, saisonniére voire définitive*®.

Patrick Ferté a démontré le tropisme toulousain pour les juristes mais aussi pour

les clercs d’un vaste Sud-Ouest, méme s’il est difficile de les comparer*®*. Les clercs

“2FERTE (P.), op.cit., t. IV, p. 71-72.

43 BRUNET (S.), Les prétres des montagnes, op.cit., p. 199-202. Un grand nombre de prétres natifs
s’exilent en effet et la tradition de 1’émigration saisonniére reste vivace sous 1’Ancien régime. On
retrouve les prétres commingeois exilés en Agenais, dans les diocéses de Condom, d’Auch, de Lescar ou
d’Oloron.

Y4 FERTE (P.), op.cit., t. I, p. 58.
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gradués en théologie ne font que croitre sur la période que nous étudions*®. La carte des
dioceses d’origine des étudiants en théologie de la facult¢ de Toulouse entre 1749 et
1788 proposée par Patrick Ferté correspond pratiquement aux cartes que nous

1*°. 11 y a donc une corrélation évidente entre le

proposons pour le recrutement clérica
fait que Toulouse soit sous 1I’Ancien Régime, un centre d’ordination de premicre
importance et le rayonnement de son université. Ce seul facteur ne peut, cependant, pas
expliquer I’extréme diversité¢ géographique des clercs ordonnés a Toulouse. Le systéme

bénéficial devra ici €tre mis en question.

Une migration assez particulicre doit étre mise en exergue car les clercs qui se
rendent a Toulouse, viennent d’Irlande. Nombre d’étudiants quittérent alors 1’Irlande
catholique, principalement entre les guerres de Religion et la révolution francaise pour
rejoindre de nombreux pays d’Europe. Ce n’était qu'une partie d’un vaste phénomene
migratoire irlandais, de caractére marchand, militaire et professionnel467. En 1660,
treize irlandais se font ordonner a Toulouse, il semble que cela soit le maximum entre
1640 et 1709. Cette migration de prétres irlandais n’est pas propre a Toulouse mais
trouve son origine dans le fait qu’il n’y avait pas d’université en Irlande. L’afflux de
clercs irlandais dans le séminaire fut donc continu au cours du siecle. Les prétres

irlandais formerent a I’origine de petites communautés, pour devenir des colléges.

3 Ibid., p. 55. Les diplomés triplent entre 1620 et 1679, avec un pic entre 1680 et 1689, avec par
exemple 91 gradués originaires du diocése d’Albi.

¢ FERTE (P.), L 'Université de Toulouse aux XVII et XVIII siécles : étude quantitative de la population
étudiante de ses trois facultés supérieures de 1679 a la Révolution, thése pour le doctorat de troisiéme
cycle, 1978, p. 150.

7 O’CONNOR (Th.), éd., The Irish in Europe, 1580-1815, Dublin, Fourt Courts Press, 2001 ; Irish
communities in Early modern Europe, Dublin, Four Courts press, 2006, 507 p ; « La solidarité contre-
réformée : les réseaux de colléges irlandais dans I’Europe catholique, 1578-1793 », dans FERTE (P.),
BARRERA (C.), dir., Etudiants de I'exil. Migrations internationales et universités refuge (XVIe-XXe
siecles), Toulouse, PUR, 2009, 341 p.
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2. Origine géographique des candidats diocésains

Ville de Toulouse Paroisses Nombre de tonsures | Pourcentage

Saint-Etienne 422 36,3%

Daurade 112 9,6%

Dalbade 106 9,1%

Saint-Sernin 49 4,2%

Taur 47 4%

Saint-Nicolas du Faubourg 25 2,1%

Saint-Michel du Faubourg 13 1,1%

Ville de Toulouse 25 2,1%
TOTAL VILLE DE TOULOUSE 799 68,8%
Grenade 25 2,15%

Verdun [sur-Garonne] 17 1,5%

Saint-Félix-de-Caraman 16 1,4%

Paroisses rurales les plus Villefranche-de Lauragais 16 1,4%
représentées Auterive 13 1,1%

Grisolles 12 1%

L’Isle-Jourdain 11 0,95%

Muret 10 0,9%

Fronton 8 0,7%

TOTAL DES PAROISSES RURALES 363 31,2%

Tableau 16. — Origine paroissiale des tonsurés du diocése de Toulouse*®®

Afin d’étudier 'origine paroissiale des clercs toulousains, nous ne pouvons nous
appuyer que sur 1’étude de la tonsure. Pour cette ordination, la paroisse d’origine est
systématiquement mentionnée alors qu’elle ne 1’est pas pour I’accession aux autres

ordres.

Le clergé est massivement recrut¢ parmi la petite bourgeoisie des villes
principales. En effet, les paroisses de la ville de Toulouse dominent 1’ensemble, avec
68,8% des tonsurés. La paroisse urbaine qui fournit le plus de futurs clercs est celle de
Saint-Etienne : 422 tonsurés y sont nés, soit environ le tiers de notre corpus. Les
tonsurés originaires des paroisses du diocese forment donc 31,2% de I’ensemble des
futurs clercs. Aucune zone n’est délaissée dans le recrutement clérical, si ce n’est peut-
étre une partie de I’est et du nord, mais la densité de population y est aussi plus faible.
De plus, ce n’est pas la proximité du pole toulousain qui conditionne les vocations au
ceeur des paroisses rurales. Les paroisses qui apportent le plus de tonsurés sont en

réalité celles qui offrent des débouchés professionnels pour les futurs clercs. En effet,

4 , .. . . . y
%% Nous représentons ici les paroisses qui fournissent le plus de tonsurés. Volume II, carte n° 22.
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I’Isle-Jourdain ou Saint-Félix-Lauragais avec un total de dix et de seize tonsurés
possedent chacune une église collégiale. Avec des prébendes nombreuses et assez bien
rémunérées, ces institutions formaient un débouché professionnel pour des clercs.
D’ailleurs, le tropisme des collégiales est tout a fait clair autour de Saint-Félix-

Lauragais avec des paroisses qui fournissent un grand nombre d’ordinands.

Ensuite, il existe un rapport évident entre la présence d’un grand nombre de
tonsurés et 1’existence de consorces de prétres, comme a Muret, Miremont, Auterive,
Grenade ou Verdun. Les zones autour de ces paroisses forment d’assez vastes aires de
recrutement pour des jeunes hommes en quéte d’un bénéfice. Sur I’ensemble du XVII®
siécle, vingt-cinq tonsurés sont originaires de la ville de Grenade-sur-Garonne, soit
autant que pour la paroisse Saint-Nicolas dans le faubourg de Toulouse. D’apres la
visite pastorale de 1641, la consorce est formée de vingt-quatre prétres*®. Cette paroisse
est d’ailleurs riche en institutions religieuses, avec la présence de plusieurs confréries,
comme celle des pénitents blancs et de monastéres comme celui des capucins. Par
ailleurs, dans le bourg de Verdun, il existe, durant tout le XVII° siécle, une communauté
de prétres natifs de la paroisse, qui devient en 1683, les prétres de la Douzaine*’.
L’importance du recrutement de futurs clercs est donc a mettre en relation avec la
perspective de débouchés professionnels. Mais ces communautés sacerdotales, dont
nous ¢tudierons par la suite les ressorts plus en détails, contribuaient aussi a I’animation
de la vie paroissiale. La vocation sacerdotale peut alors aussi étre mise en relation avec

la densité des confréries de piété.

Les migrations de prétres doivent étre mis en relation avec les mouvements de la
population. Ainsi, le dioceése de Rodez, offrant une majorit¢ de clercs ordonnés, est
aussi le deuxiéme client de la faculté de droit a Toulouse au XVIII® siécle. Les
migrations de clercs venus des montagnes ne seraient alors qu’un pan de la migration

d’une population laique. Le role des villes épiscopales dans les « vocations » nous

499 ADHG, 2 MI 849, visite pastorale de 1641. Ces vingt-quatre prétres natifs de Grenade, réunis en
consorces, vivaient dans leur famille. Ces ecclésiastiques avaient de nombreuses messes et ils touchaient
une petite rétribution pour assister aux sépultures. GALABERT (F.), « La Réforme a Grenade-sur-
Garonne », RHT, 1921, p. 17.

410 « outre celle d’assister led[it] curé en tous les offices de la paroisse [...] ils sont obligés de faire
résidence actuelle dans lad[ite] ville, laquelle fondation feut dotée de plusieurs rentes fonciéres en bled
dépendantes d’autres fondations dont les consuls et la communauté étoient patrons et du revenu de
certains biens composants le labourage d’une métairie » (ADHG, 2 MI 855, piece n°66).
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semble prédominant. A une échelle plus large, le futur clergé est majoritairement issu

des milieux urbains. Peut-on alors dire qu’il est recruté dans la classe bourgeoise ?

C. Sociologie du recrutement : les titres
cléricaux

Nous pouvons émettre quelques hypotheses sur les origines du clergé a partir de

I’étude des titres cléricaux.

Le titre clérical donne au candidat au sacerdoce un revenu suffisant pour ne pas
avoir @ mendier son pain. Il se divise entre titres patrimoniaux et titres bénéficiaux.
C’est un acte notari¢ par lequel un ou plusieurs donateurs garantissent au postulant un
revenu qui lui permettra de vivre décemment. Ce contrat est par la suite approuvé par
I’évéque ou son vicaire en présence de deux témoins qui lui garantissent sa valeur. En
conformité avec une décision prise lors du concile de Trente, I’article XII de
I’ordonnance d’Orléans de 1581 a prescrit aux prélats de ne promouvoir personne aux
ordres sacrés sans un bien temporel suffisant pour se nourrir et entretenir avant
I’obtention d’un bénéfice. On estime que cinquante livres de rente annuelle sont assez
suffisantes au XVI® siécle, mais ce montant est par la suite porté a cent livres. Ces
contrats sont passés de manicre indifférente devant un notaire royal ou apostolique. Ils
comportent différents ¢éléments d’information sur les biens affectés au constituant.
L’insinuation du titre clérical devant un greffe n’est pas obligatoire, mais 1’on en trouve
un grand nombre dans les registres d’insinuations de la série B aux archives
départementales de la Haute-Garonne®”'. Enfin, I"appropriation du titre clérical se fait
toujours sous le controle de la communauté paroissiale. Le texte comporte en effet la

description trés détaillée de la source des revenus du titre et Dattestation de deux

‘"l BERTHELOT DU CHESNAY (Ch.), « Le clergé diocésain frangais au XVIII® siécle et les registres
d’insinuations ecclésiastiques », RHMC, t. X1, 1963, p. 257.
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témoins. Ce contrdle st effectif car le titre clérical est publié au prone de la grand’messe

trois dimanches d’affilée*’>.

531 titres patrimoniaux ont ainsi ¢té repérés. Ce sont principalement des titres
cléricaux mais ’on trouve aussi, dans 23% des cas, des titres bénéficiaux, assis
principalement sur des prébendes ou canonicats et parfois des fondations obituaires. Ces
revenus, dans le cas des prébendes, étaient trés nettement supérieurs aux cent livres
annuelles exigées dans les ordonnances épiscopales. De fait, tous les membres ou futurs

membres du clergé n’étaient pas égaux face aux revenus.

titre bénéficial
¥ titre patrimonial

Autres

Figure 11. — Composition des titres cléricaux passés par les sous-diacres ordonnés a Toulouse
entre 1646 et 1709

472 CANABEL (P.), Cadets de Dieu, vocations et migrations religieuses en Gévaudan, XVIII*-XX siécles,
Paris, CNRS éditions, 1997, p. 101.
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Figure 12. — Types de titres assis sur un bénéfice

Nous avons plus particulierement étudié la constitution de 119 titres cléricaux

assis sur un patrimoine et conservés dans les fonds de ’archevéché et les insinuations

ecclésiastiques, entre 1641 et 1696%7.

Lien de parenté pour la constitution du titre nombre

Pére 75

N
\9]

Mére (veuve ou non)

Meére et Pére

Meére et frére(s)

Aucun lien familial

Lui-méme

Cousin

Frére

Grand-mére

Niéce

Oncle

Tante

[y JEY (Y Ui puiy puiy iy PSY o N TST TS

i
o

TOTAL

Tableau 17. — Lien familial et constitution du titre clérical

Le type de parrainage rencontré met en valeur la domination absolue des parents, pére et
mere, pere seul ou mere seule. Dans 63% des titres étudiés, le pere constitue le titre

pour son fils ; la mére dans 18,5% des cas et I’oncle dans seulement 4,2% des cas. S’il

‘3 ADHG, 1 G 438 (1641-1643); 1 G 439 (1647-1649) ; 1 G 440 (1650-1655). 1 G 268, 1 G 269 :
insinuations ecclésiastiques (1692-1696).
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est établi sous controle de la communauté paroissiale, le titre clérical est avant tout une
affaire de famille. Parfois les biens sont donnés a perpétuité a I’aspirant prétre, parfois
ils sont donnés le temps que le candidat parvienne au sacerdoce, cela est tres
certainement 1i¢ a la richesse de la famille et aux futures dispositions testamentaires,
afin de ne pas léser la fratrie. Dans le diocése de Lecce au XIX® siécle, la famille
constituait aussi le patrimoine dans 76,3% des cas et parmi les proches parents, 1’on

. . A 474
retrouvait au moins 21% de prétres*’”.

Ces revenus sont parfois constitués d’une rente en argent, versée directement par

le parent, mais le plus souvent ils sont assis sur des revenus mobiliers ou des affermes
. . 4 . , . . .

sur des biens agricoles’”. Le titre clérical repose donc avant tout sur des biens fonciers

et montrent que les prétres sont des acteurs essentiels au sein de 1’économie rurale.

Profession Part

Marchands 25 30,1%
Officiers et métiers du droit 23 27,7%
Artisans 19 22,9%
Bourgeois 9 10,8%

Nobles 4 4,8%
Médecins 1 1,2%

Droguiste 1 1,2%

Serviteur au parquet 1 1,2%

Tableau 18. — Origine sociale des candidats au sous-diaconat d’aprés la profession du pére

Le titre clérical permet aussi d’avoir un aper¢u sur les origines socio-
professionnelles de quelques-uns de ces futurs prétres. Si Anne Bonzon notait par
exemple que plus de la moitié¢ des titres faisaient référence a la paysannerie aisée, ce
n’est pas le cas a Toulouse, ville parlementaire par excellence. Les futurs prétres sont
principalement issus du monde marchand — sans mention d’une distinction de richesse
possible — mais aussi du monde judiciaire. En effet, cette typologie renvoie tres
exactement & la structure sociale de la ville de Toulouse®’°. Ils sont issus des couches
aisées de la population, principalement d’une bourgeoisie urbaine dont la fortune s’est

faite sur le commerce ou grace aux offices. Le titre clérical montre, a I’image d’autres

4% PELLEGRINO (B.), Terra e clero nel Mezzogiorno. Il reclutamento sacerdotale a Lecce dalla

Restaurazione all’Unita, Lecce, Ed. Milella, 1976, 153 p.

7 On trouve parfois la location de maisons de villes, mais ce sont dans de rares cas. Ce sont davantage
des champs, des vignes qui sont données a la gestion du futur prétre, qui doit de fait gérer ces biens.

476 CAUBET (Isabelle), « Approches démographiques et sociales des ménages toulousains en 1695 »,
Annales de démographie historique, t. 1, 1998, p. 163-193.
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régions, comme le Briangonnais, que la prétrise pouvait étre 1’occasion d’écarter d’une
succession un ou plusieurs membres de la famille, méme si ce sont dans sept cas sur dix
des familles aisées’’’. La pratique du titre clérical exclut petit & petit les familles
modestes qui tirent leurs modestes revenus de la terre, au profit de la bourgeoisie
urbaine. Ainsi, Marcel Launay rappelait: « Au XVII® siécle, dans la plupart des
dioceses, les marchands aisés et la bourgeoisie instruite des milieux de robe donnent a
I’Eglise la majorité de ses prétres »*'. A Toulouse, ¢’est un phénoméne identique qui

s’est produit.

Le titre clérical devrait d’ailleurs étre pris en compte dans le calcul de la richesse
de I’Eglise diocésaine a un moment donné. « Cet archipel de titres cléricaux dessiné en
pointillé sur le paysage rural » mobilise d’aprés P. Cabanel des sommes d’argent
considérables : il estime le capital a 340 000 livres entre 1736 et 1746*”°. Ces actes

devraient étre systématiquement pris en compte dans 1’étude de la richesse ecclésiale.

D’apres les ordinations, une figure de I’ecclésiastique se dessine : le tonsuré est
majoritairement urbain. Il appartient aussi a la bourgeoisie marchande ou au monde des
offices et est finalement peu issu des classes paysannes. Les ecclésiastiques offrent un
visage assez bigarré, originaires d’une vaste région gasconne, auvergnate et pyrénéenne.
Toulouse est en effet devenue au cours du XVII® siécle, un vaste centre d’ordination,
relativement attractif. On pourrait penser alors que la figure du prétre étranger domine
le paysage ecclésiastique. Il faut cependant nuancer ce propos. En effet, les statistiques
d’ordinations n’ont de valeur que si on les confronte avec les collations de bénéfices,

telle une confrontation entre la demande et 1’offre d’emploi**’.

47T PROST (M.), « Les ecclésiastiques et leurs familles. Etude des structures sociales et des pratiques
migratoires en Haut-Dauphiné du XV° au XIX® siécle », Annales de démographie historigue, 2004, n°1,
p- 205.

8 LAUNAY (M.), Le bon prétre, le clergé rural au XIX® siécle, Paris, Aubier, 1986, p. 69. Voir aussi
QUENIART (1.), Les hommes, I’Eglise et Dieu dans la France du XVIII siécle, Paris, Hachette, 1978

47 CABANEL (P.), op.cit., p. 110.

80 VENARD (M.), « Pour une sociologie du clergé au XVI® siécle », op.cit., p. 988.
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I1I. La collation des bénéfices

Le clergé d’Ancien Régime se divise en deux parties : ceux qui possedent une
situation relativement stable, assortie de ressources abondantes grace a la possession
d’un bénéfice et un prolétariat ecclésiastique, vivant de messes ou de contrats de courte
durée. Les consorces ou les tables du Purgatoire fournissaient des modes de sociabilité
pour ces prétres. Mais pouvait-on encore parler dans le diocése de Toulouse au XVII®
siécle d’un « double clergé » selon I’expression d’André Vauchez*'? Une véritable
typologie sacerdotale s’impose grace a 1’étude des registres d’insinuations
ecclésiastiques et de provisions de bénéfices*?. Ces registres n’ont été conservés qu’a
partir de Iédit de 1691 qui imposait leur tenue par un greffier laic et officier royal*®, la
série est des lors continue pour Toulouse a partir de 1692. Enfin la connaissance du
clergé peut étre complétée par I’exploitation d’actes notariés malgré le caractére

’ . 484
aléatoire de cette recherche*®.

Les bénéfices sont-ils nombreux dans le diocese de Toulouse, expliquant alors
I’afflux important de clercs venus d’un large Sud-Ouest dans notre diocese ? Entre les
cures, les prébendes et canonicats, les places d’obituaires et celles de consorcistes, il y

avait au moins six cents bénéfices a pourvoir.

“! VAUCHEZ (A.), « Histoire des mentalités religieuses », L histoire médiévale autrement, Paris, 1993.

L’expression indique qu’il y aurait, un clergé pour les vivants et un autre pour les morts.

2 pour comprendre le profil du clergé toulousain, nous avons étudié différents types de sources : tout
d’abord les insinuations ecclésiastiques (ADHG, 1 G 268 et 1 G 629). Ces deux registres (1692 a 1696)
permettent d’avoir une vision compléte de toutes les mutations de bénéfices réalisées et de tous les actes
concernant le clergé toulousain sur cinq années complétes. Les contraintes matérielles nous ont amené a
retenir ce sondage pour ces seules années. Le deuxiéme type de sources sérielles est celui des registres
des institutions de bénéficiers et autres actes entre 1518 et 1650 puis entre 1671 et 1674 (ADHG 1 G 474,
liasse, 60 picces; 1 G 475, registre). Enfin nous avons travaillé sur le registre des instituions de
bénéficiers entre 1688 et 1705 (ADHG, 1 G 476) puis sur le registre des titres de toutes les fondations
d'obits, chapelles et chapellenies du diocése de Toulouse, tenu par ordonnance du Cardinal de Bonzi, a la
requéte de Mr Jean Brunet, procureur des &mes en 1673 (ADHG, 1 G 487)

“ BERTHELOT DU CHESNAY (Ch.), op.cit., p. 242. Le greffier tient au jour le jour tous les actes
ecclésiastiques qui lui sont présentés : des ordinations, aux prises de possessions de bénéfices, en passant
par les procurations en Cour de Rome, aux insinuations de grandes universitaires.

484 ADHG, 3 E 12611, paroisses du diocése A a E ; 3 E 12612, paroisses de F a4 0 ; 3 E 12613, paroisses
dePaV.
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A. Le fonctionnement du systéme bénéficial

Il convient d’éclaircir certains points concernant les acteurs qui interviennent
dans la paroisse mais aussi sur les inégalités de richesses au sein du diocese. Cela
permet de mettre en rapport le recrutement sacerdotal et le mode d’acces aux bénéfices,

dont nous verrons qu’il révele d’importants paradoxes.

1. Prieurs, curés et vicaires

a. Le prieur

Le titre de prieur n’implique plus nécessairement au XVII® siécle la possession
de la paroisse car celui que I’on nomme aussi curé primitif — qu’il soit un individu ou
une institution — a renoncé aux fonctions pastorales en attribuant ses fonctions de charge
des ames a un vicaire perpétuel, appelé communément recteur ou curé de la paroisse.
Les prieurs sont, en effet, souvent des personnages ¢loignés ou des collectivités qui
n’ont d’intérét pour la vie religieuse que parce qu’ils prélévent la dime, ce qu’il font
souvent par contrat d’afferme. Ils recourent a un arrentement, dispensant de
déplacement, qui peut se faire par exemple avec un laic solvable ou un ecclésiastique

. \ ; 4
qui ne posséde pas de bénéfice™™.

Ces prieurs lointains peuvent étre des chapitres mais aussi des monasteres. Des
individus — parfois des laics —apparaissent aussi au cceur du droit paroissial mais ils sont
difficiles a cerner car les prieurés peuvent étre cédés. C’est le cas a Ayguesvives dans
I’archiprétré de Gardouch. En 1538, le prieur est un notaire, Antoine de Bon. Ce
bénéfice lui rapporte 500 livres™®. En 1596, le prieur est désormais un chanoine de

487

Saint-Etienne™ . On ne sait pas comment les prieurés changeaient ainsi de main, au gré

85 CORRAZE (R.), « L’administration temporelle des paroisses au XVI¢ siécle », RHT, 1946, p. 118.
% LESTRADE (J.), op.cit., p. 29.
7 ADHG, 2 MI 806, visite de la paroisse par Nicolas Gilles, 1596.
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des successions, ce qui avait une conséquence stirement importante dans la nomination

des curés.

b. Recteurs et vicaires

Les curés, ou recteurs ont €t¢é nommés par le prieur pour faire ceuvre de charge
d’ame dans la juridiction d’une paroisse et éventuellement de son ou de ses annexes.
Avant le XVII® siécle, il est assez courant qu’un curé desserve plusieurs paroisses et
cumule donc des revenus — les recteurs d’avant la Réforme catholique n’étaient
d’ailleurs pas trés résidents®™. Ainsi, il est possible au curé, dans sa charge, de
s’appuyer sur un ou plusieurs vicaires, en fonction de 1’étendue de la paroisse et des
besoins. Ces vicaires, que 1’on appelle aussi secondaires, apparaissent trés clairement
dans la plupart des documents paroissiaux des XVI® et XVII® siécles, mais 1’on
n’apprend rien de leur situation dans le pouillé de 1538. Leur role est de seconder le
curé ou recteur et ils sont pensionnés par lui. A ce revenu fixe, s’ajoutent souvent des
fondations obituaires et, avant la fin du XVII® siécle, ils jouissent trés rarement d’un

logement.

Au XVI° siécle, les vicaires remplacent quasi systématiquement les recteurs dans
leur charge; pour cela ils doivent se munir des lettres de régence, « litterae de
regendo », que 1’autorité diocésaine leur accorde aprés examen et approbation. Jean
Lestrade souligne qu’il n’est pas rare de trouver dans les contrats notari€s un vicaire qui
s’adjoint a ses frais un secondaire avec qui il partage la besogne et les revenus, mais
nous n’en avons pas mention au siécle suivant™’. Au XVII® siécle, lorsque la charge
pastorale s’accroit, les vicaires deviennent des collaborateurs irremplagables des
recteurs. Ces deux acteurs de la vie religieuse sont aisément saisissables dans les
sources, mais ils sont aussi entourés de nombreux autres ecclésiastiques, moins connus,

qui assurent des fondations obituaires, qu’ils soient ou non membres d’une consorce.

488 . N .
Ils recourent, eux aussi, a des contrats d’afferme pour toucher leurs dimes au cours du XVI® siécle.

Voir CORRAZE (R.), op.cit., p. 120.
“ LESTRADE (J.), op.cit., p. 10.
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2. Richesse paroissiale et géographie fiscale

Le partage de la dime dans la paroisse peut étre source d’un revenu important et
explique aussi les nombreuses mutations de paroisses que nous observerons par la suite.
Une géographie fiscale se dessine trés nettement. Des bénéfices apportent, dans
certaines zones du diocese, des revenus importants a leurs possesseurs tandis que
d’autres bénéfices sont moins intéressants financierement. Les cures peuvent étre

classées en plusieurs groupes.

Tout d’abord, lorsque les revenus sont divisés par les décimateurs, ou fruits-
prenants, on qualifie le prieur et le curé de codécimateurs. Le partage est parfois simple
mais dans certains cas, il est plus complexe, comme a Miremont. En effet, 400 écus sont
partagés entre le collége Saint-Martial d’une part, le prieur de Saint-Pons de Thomicéres,
d’autre part, puis une part de dime revient au chapitre Saint-Etienne. Ils per¢oivent donc
cent écus chacun®®’. Puis la quatriéme part est séparée en deux : une moitié revient au
« petit prieur », M® de Caumont chanoine et 1’autre moitié au recteur. Le recteur ne
percoit donc dans les faits qu’un huitieme du revenu de la paroisse. Le présentateur
n’est autre que le chapitre Saint-Etienne. En effet, I’on voit plusieurs codécimateurs

. . ryr . \ . . S : 491
intervenir car la cure a été unie au collége Saint-Martial & une date inconnue*".

Dans un autre cas, si le prieur prend la totalité de la dime, le recteur est qualifié
de « pensionnaire » : ces pensions peuvent €tre en nature ou en argent. Ces cures a
portion congrue ne sont pas les cas les plus courants dans le diocese de Toulouse. Le
prieur fait en effet au vicaire et au curé une rente ; le vicaire perpétuel de la Salvetat
recoit par exemple deux setiers de blé, quatre pipes de vin et 120 livres argent™”. A
Drudas, les codécimateurs appartiennent a 1’ordre de Malte. Le curé percoit une rente en

493

nature et est exempté de décime™”. C’est le méme cas qui se présente a Fonsorbes, dont

% Un écu équivaut environ a trois livres & cette période.

1 ADHG, 2 MI 879, visite par le R.P. Martin Rouelle, 1596.

42 ADHG, 2 MI 855, visite canonique du 30 aotit 1644.

493 ADHG, 2 MI 839, cure de Pelleport et Drudas, visite de 1596. 430 livres reviennent au commandeur et
la part du chancelier s’afferme 200 livres « a cause que les terres sont incultes et s’arrenteroient autant ou
plus que ’autre si elles estoient travaillées ». Le commandeur paie une pension du recteur ou vicaire
perpétuel de 5 cartons de blé, 5 pipes de vin et 35 livres, puis les foins, les lins, les chanvres et les
carnelages qui appartiennent au commandeur pour la somme de 50 livres. Le chancelier doit aussi donner
au recteur deux cartons de blé
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494

le patron est aussi commandeur de I’ordre de Malte™". Les cas de cure a portion

congrue n’¢étaient donc pas un systéme forcément désavantageux pour le recteur.

Enfin certains prieurs sont aussi recteurs de la paroisse et sont qualifiés de
« prieurs-curé¢ ». Ils sont donc particulicrement avantagés car ils s’approprient
I’ensemble des revenus décimaux. Dans 1’archiprétré de Montastruc, le prieur percoit
toutes les dimes car ¢’est un prieuré a charge d’ames. L’archevéque le présente a la cure
mais tous les fruits décimaux sont percus par le curé, soit une somme d’environ 700
livres en 1596. Le prieur-curé est alors Frangois Mazet depuis 1593*. A Maurens, dans
I’archiprétré de Caraman, le prieur est aussi recteur et percoit ’entiere dime dans la
paroisse. Le prieur est le chantre de Saint-Sernin, 1’abbé le nomme a la cure, il touche
un revenu annuel d’environ 200 livres. En 1596, le prieur, B. Ségla, chanoine de Saint-

. . . , . N .. . 4
Sernin, retire tous les fruits décimaux et donne a son vicaire cent livres*®.

Si les revenus des paroisses ne sont pas toujours bien connus, nous pouvons
affirmer que les décimes fournissent un échantillon intéressant de la répartition des

richesses dans le diocése de Toulouse.

Frangois I® avait eu besoin d’immenses ressources pour ses guerres contre
Charles Quint et se vit attribuer par le pape Léon X, au moment du Concordat de 1516,
une décime sous prétexte de la guerre contre les Turcs. Cette décime fut renouvelée
chaque année sous le couvert de ’appellation « don gratuit » qui était I’équivalent d’une
décime et le roi pouvait en percevoir jusqu’a six ou sept par an®’. Dés 1567, les
décimes sont devenues régulieres et se sont accompagnées d’une administration et
d’assemblées régulicres a 1’échelle du royaume mais aussi a 1’échelle diocésaine. Par
exemple, les synodes sont 1’occasion d’¢élire des députés qui siégent au bureau des
décimes, de désigner un syndic qui aura pour rdle de les défendre ou qui servent a

collecter des sommes. Les décimes ne permettent pourtant pas de mesurer la richesse

% Lors de la visite de 1596, « le bénéfice est pensionné 20 cestiers de blé au recteur et 4 pipes de vin, et

15 livres d’argent. Le recteur est exempt de toute charge lesquelles se doivent faire par Mr le
commandeur, comme tirant les dismes du lieu, et estant seigneur spirituel et temporel. C’est pourquoi n’a
sceu dire que valoit ce bénéfice ». Plus tard, dans le rapport du recteur en 1615, on affirme que « lequel
bénéfice soy rente coustumiérement 2000 livres ou plus [ ...] Le curé vicaire perpétuel est pantionné [...]
de la, faut que led[it] vicaire perpétuel tienne un secondaire, a ses propres dépens, le curé vit
misérablement » (ADHG, 2 MI 842)

495 ADHG, 2 MI 845, relation de visite par Jean Baricave, 1596.

4% ADHG, 2 MI 876, état du clergé, 1596. Nous ne connaissons pas le montant des fruits décimaux.

¥7T GAGNOL (P.), « Les décimes et dons gratuits », RHEF, tome 2, n° 10, 1911, p. 465-481.
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d’'une communauté et a fortiori d’un bénéfice, car elles ne sont pas toujours
proportionnelles aux revenus. L’interprétation des roles de décimes, tel que celui que
nous reproduisons pour I’année 1663 est délicate car nous ne connaissons pas 1’assiette,
fixée au début du XVI° siécle®®. Cependant les roles de décimes reproduisent une
hiérarchie intéressante entre les paroisses du diocese, car plus I’on paie de décimes et
plus I'on est censé¢ accumuler de richesse. Il faut ajouter que certains recteurs
n’apparaissent pas dans le role car ils ne paient pas la décime. Ils ne touchent pas
directement les dimes mais des revenus sous la forme de portion congrues et de fait,

sont déchargés de I’impadt.

Imposition de décimes pour chaque terme Paroisse Prieuré (P) ou Cure (C)
. . C:120
Moins de 30 livres 134 P14
30 livres a 69 livres 71 ¢: 60
P:11
. . . C:17
70 livres a 100 livres 21 P-4
. . . C:0
101 livres a 150 livres 4 P-4
C:197
TOTAL 197 P34

Tableau 19. — Prieurés et cures en fonction de leur imposition a la décime de 1663*°

250

200

150

100 ¥ rectorie
Prieuré

[
0 T T T T 1
Moins de 30 30 a 69 70 4 99 100 a 150 Total
livres livres livres livres

Figure 13. - Répartition des paroisses en fonction des décimes qu’elles paient d’aprés le role de 1663

8 MEUVRET, (J.), « La situation matérielle des membres du clergé séculier dans la France du XVII®
siécle : possibilités et limites de recherche » RHEF, tome LIV, n°® 152, 1968, p. 60. MICHAUD (Cl.),

L’Eglise et I’argent sous I’Ancien Régime. Les receveurs généraux du clergé de France aux XVI-XVII
siecles, Paris, 1991.

4% ADHG, 1 G 100, Role des décimes du diocése de Toulouse, année 1663.
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Montant de la décime pour chaque terme Bénéficier
Plus de 3000 livres de décimes Archevéque de Toulouse
Plus de 2000 livres de décimes Chapitre Saint-Etienne, tous bénéfices confondus.
Plus de 1000 livres de décimes Abbé de Saint-Sernin
Entre 500 et 1000 livres Abbé de Grandselve
Entre 300 et 500 livres Chapitre Saint-F¢élix avec son doyen
Chapitre Saint-Martin de 1’Isle-Jourdain
Entre 200 et 300 livres Prieur de la Daurade
Abbé du Mas-Grenier
Abbé de La Capelle

Tableau 20. — Principaux bénéficiers du diocése de Toulouse d’apres le role de la décime de 1663

Les bénéficiers du diocese payant moins de 30 livres de décimes dominent (68%
des bénéfices dans les paroisses), alors que ceux qui paient entre 100 et 150 livres de
décimes ne représentent que 2% des paroisses comptabilisées . 36% des bénéficiers —
prieurs ou curés — paient entre 30 et 70 livres de décimes. Plusieurs grands traits de la
répartition de la richesse diocésaine s’affirment. Tout d’abord, les paroisses situées
globalement dans le Lauragais, partie la plus riche et la plus dense du diocese, sont
aussi les paroisses ou 1’on paie traditionnellement le plus de décimes, trés souvent entre
30 et 70 livres pour chacun des termes. En revanche, 1’ouest et le sud-ouest du diocese,
avec les archiprétrés de Lherm et de Grenade sont globalement moins imposés. Est-ce
dire que les revenus y sont moins importants ? Tres certainement. Nous avions déja
entre-apercu ce dimorphisme diocésain mais quelques-uns de ces recteurs ne paient pas
de décimes car ils touchent la portion congrue, qui pouvait étre avantageuse, cela ne

signifie pas qu’ils n’ont pas de revenus.

Il apparait enfin que, dans la majorité des cas, le prieur paie plus de décimes sur
la paroisse que le recteur lui-méme, car ses revenus sont plus importants. Les fruits
décimaux sont en effet souvent divis€s en quatre parts et le recteur en tire
traditionnellement la quatriéme. Ainsi, certaines paroisses pouvaient, a 1’image des
évéchés a 1’échelle du royaume de France, étre considérées comme des bénéfices
attractifs pour les recteurs. Le jeu des prieurs, 1’attractivité ou non d’une paroisse jouent

sur le procédé de la présentation et sur la collation des bénéfices.

390 yolume II, carte n° 23.
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B. Obtenir un bénéfice

Grace aux registres d’insinuations ecclésiastiques et d’institutions de bénéficiers,
nous pouvons ¢étudier trois types de nomination : la collation classique par le patron ou
collateur du bénéfice, la résignation et la démission, actes au cours desquels le
possesseur du bénéfice se démet officiellement devant notaire tout en désignant un
successeur et enfin les insinuations de grade, lorsque primauté est accordée, au cours de
certains mois de ’année, aux prétres gradués. Nous allons successivement étudier ces

trois cas.

Type d’acte 1692-1696
Démission 51
Permutation 10
Collation classique 105
Résignation en cour de Rome 112

Tableau 21. — Types d’actes rencontrés dans les insinuations ecclésiastiques

1. La collation classique

Nous qualifions la collation de classique lorsque le candidat a un bénéfice est
présenté par un patron et institué par D’archevéque. Cette présentation se fait par
formalité. L archevéque octroie ensuite la collation du bénéfice puis le candidat en est
mis en possession « réelle, corporelle et actuelle ». Le candidat n’a encore aucun droit
juridique sur ce bénéfice et il y a parfois a cette occasion des conflits entre

présentateurs. Le candidat nommé se présente ensuite assez rapidement — afin de ne pas

rencontrer de concurrents — devant I’archevéque pour €tre institué.

L’institution et la remise de la cura animarum d’une paroisse se font par le geste
formel de I’anneau épiscopal, symbole du mariage entre le recteur et son église. Le
nouveau bénéficier préte serment d’obéissance au pouvoir €piscopal. Il promet de
résider dans sa paroisse et de se rendre au synode. Un acte notarié scellé est alors remis
au bénéficiaire qui doit étre mis en possession réelle et physique de son église. Ainsi,
Dominique Gras, prétre du diocese de Toulouse et bachelier en théologie, a été pourvu

de la cure de Montcabrier et Banniéres par Joseph de Montpezat de Carbon le 19 aofit
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1672. Cette cure était vacante par le déces de Jean-Jacques Cassand, prétre et « paisible
possesseur » . Le nouveau recteur a regu ses provisions le 17 aoit, « deuement
scellées du sceau de mondit seigneur ». Un notaire est présent mais ¢’est un membre du
clergé qui regoit la commission pour mettre en réelle possession le nouveau curé. Il
s’agit souvent d’un vicaire ou d’un simple prétre. Dans le cas de cette mise en
possession, Jacques d’Arnaud, sous-diacre du diocése de Toulouse, se charge des

différentes étapes symboliques de la mise en possession :

Ayant pris ledit sieur Gras requérant par la main droite, et I’avoit fait entrer dans
lad[ite] église paroissiale, par la porte et icelui conduit a I’eau bénite ou il auroit fait
faire aspersion d’eau bénite, de 1a amené au pied du maistre autel, devant lequel il
auroit fait priére a deux genoux baisé led[it] autel et de la faict entrer dans la sacristie,
fermé et ouvert la porte d’icelle et ensuite fait sonner le clocher, fait fermer et ouvrir la
porte de lad[ite] église ; et en ceste maniére auroit mis et installé le sieur Gras en la
réelle et actuelle possession de lad[ite] église

Le recteur est ensuite conduit a 1’annexe de Banniéres pour reproduire les
mémes gestes. Un probléme se pose cependant car le vicaire n’est pas présent et
lorsqu’ils le trouvent enfin, il n’a pas les clés de 1’église car le carillonneur les a gardées

et s’est rendu dans un autre lieu. Ainsi ils :

continuent la mise en possession, [...] conduit le sieur Gras a la porte de 1’église, lui
auroit fait touché le tiroir et réserve d’icelle, portant ayant point de veroul en dehors et
c’est fort avoit achevé de mestre et installer le sieur Gras en la réelle actuelle et
corporelle possession.

Le prétre commissionné se contente de faire toucher la barre de la porte ou
« verrouilh », sans avoir a la fermer plusieurs fois, puisqu’ils n’en ont pas la clé.
D’autres gestes pouvaient avoir lieu durant le rituel : comme de remettre la corde de la
cloche au nouveau recteur, que 1’on faisait aussi sonner ostensiblement afin de prévenir
les paroissiens. Si c’est I’acte juridique qui fait le nouveau recteur, cette mise en
possession symbolique apporte son enticre validité : en effet, la cérémonie est publique,
les gestes reproduits plusieurs fois ont pour mission de montrer a tous qu’un nouveau

recteur légitime et paisible possesseur est arrivé dans la paroisse.

1 e fait d’étre qualifié de « paisible possesseur » est un atout en cas d’éventuel conflit. Le parlement
jugeait en effet un cerain nombre de ces conflits. Mais c’est la mise en possession réelle qui I’emporte
bien souvent. Voir DURAND DE MAILLANE, article « possession », op.cit., tome II, p. 500.
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2. Le cas des prétres gradués

Depuis la Pragmatique Sanction (1438) puis le concordat de Bologne (1516),
1’Eglise donne la primauté aux clercs qui ont un dipléme universitaire. Ces derniers sont
censés théoriquement avoir la priorité sur les bénéfices vacants lors des mois de janvier,
avril, juillet et octobre. Ainsi le clerc ou prétre notifie sa candidature au greffe des
insinuations ecclésiastiques chaque année au moment du caréme, en fournissant son
certificat de baptéme, son certificat de tonsure, ses ordres sacrés, ses degrés et temps
d’étude et une lettre qui indique son intention de postuler & un bénéfice donné®®”. Les
candidats se présentaient devant 1’ordinaire, mais aussi les patrons, les chapitres, en les
suppliant de se souvenir d’eux au cours de la premiere vacance. Cette pratique est
relativement répandue dans le diocése de Toulouse et elle donne de bons résultats pour
les clercs a la recherche d’un bénéfice. Ces ecclésiastiques peuvent aussi €tre déja
bénéficiers et insinuer leur nom. Nous avons relevé, entre 1692 et 1696, 152 actes
d’insinuations de grade qui correspondent a 75 ecclésiastiques, soit en moyenne une
quinzaine d’ecclésiastiques chaque année. Certains font le tour de toutes les institutions
religieuses. Ainsi, entre 1695 et 1696, Frangois Maduron, prétre, docteur in utroque
jure, se présente tour a tour devant le chapitre de Saint-Sernin, devant 1’église
métropolitaine, devant le couvent de la Daurade, puis devant le chapitre de 1’Isle-
Jourdain. Il recommence 1’année suivante. Notre échantillon ne nous permet pas de
savoir si tous les gradués obtenaient forcément un bénéfice. Par exemple, Antoine
Boyer, prétre, docteur en théologie, insinue son nom tous les ans devant les différentes

institutions religieuses entre 1694 et 1696.

Les droits des gradués, et notamment du plus ancien d’entre eux, ne sont en
principe pas contestés. Mais il peut y avoir un conflit entre les différents présentateurs.
Par exemple, en mars 1693, Pierre Bras insinue son nom devant le chapitre Saint-
Etienne et I’archevéque, avec succés, car il est mis en possession de la cure de Lias et
Goudourvielle par le chanoine hebdomadier de 1’église métropolitaine le 7 octobre®”.

Titre lui est fait. Mais, en parall¢le, le prieur de Lias et Goudourvielle a présenté un

92 VIGIER (F), Les curés du Poitou, op.cit., p. 43.
% ADHG, 1 G 268, fol. 261-263.
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autre candidat, Pierre Argelés, docteur en droit canon™. Un concordat a lieu entre les
candidats et le prétre qui a insinué son nom se retire, laissant la place a 1’autre. Alain de
Solminihac, dans son diocése, n’écartait pas systématiquement les gradués, mais la
possession d’un titre universitaire ne constituait pas, selon lui, une seule et unique
condition pour obtenir un bénéfice’”. Si les droits des gradués ne sont pas contestés,
dans le principe, la collation peut étre entravée par la multiplicité des institutions
religieuses du dioceése, d’autant plus qu’avec la résignation « in favorem », nombre de

bénéfices échappaient aux présentateurs.

3. La résignation en cour de Rome

La pratique de la resignatio in favorem et de la permutation des bénéfices
permettent de contrer le pouvoir des maisons ecclésiastiques. C’est une pratique
ancienne car il existait, a la fin du Moyen Age, des résignations devant le patron et
d’autres se faisaient en cour de Rome parce qu’elles impliquaient souvent la réserve
d’une pension et prévenaient le demandeur de toute accusation de simonie’”. Dans de
nombreux dioceses du royaume, moult bénéfices se transmettent d’oncles a neveux ou
méme entre cousins sur plusieurs générations™ . Jean Quéniart estime qu’en Bretagne,
sur I’ensemble des bénéfices, la résignation réduit de 20 a 30% le pourcentage de

VaCal’lCGSSOS.

On trouve dans les actes toulousains des provisions appelées « in formadignum »
qui sont en général des provisions de bénéfices accordées en forme commissoire. Ce
sont des sortes de mandats adressés a l'ordinaire, par lesquels le pape ordonne de
conférer le bénéfice a I'impétrant s'il en est digne®”. Si I’on trouve donc des actes de

formadignum dans les institutions de bénéfices, c’est en général que la résignation s’est

* ADHG, 1 G 268, fol. 521.

S5 PETOT (A.), op.cit., p. 269.

% MIROUSE (F.), op.cit., p. 115.

37 Anne Bonzon note par exemple que le type de parrainage oncle-neveu est assez courant, et explique la
mise en place de dynastie de curés dans certaines paroisses. BONZON (A.), op.cit., p. 111

% QUENIART (J.), « La culture des prétres de campagne bretons au XVIII® siécle », dans VENARD
(M.), JULIA (D.), éd., Sacralités, culture et dévotion. Bouquet offert a Marie-Héléne Froeschlé-Chopard,
Marseille, La Thune, 2005, p. 236.

99 Dictionnaire de droit canonique et de pratique bénéficiale par Pierre Toussaint de Durand de
Maillane, p. 743.
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faite en cour de Rome. La résignation, peut d’ailleurs étre dans de rares cas révoquée,
lorsque par exemple, un prétre trés malade résigne son bénéfice mais se remet

miraculeusement de sa maladie.

Raison de la collation de la cure | Nombre d’actes (1672-1689) Nombre d’actes (1692-1696)
Démission du possesseur du
bénéfice entre les mains de 5 17
I’archevéque ou du patron
Décés du possesseur 12 17
Collation classique sans mention 22 17
Permutation 0 4
Résignation en cour de Rome 92 51

Tableau 22. —Raisons pour la mise en possession de cure

Entre 1672 et 1691, 70% des provisions de cure font suite a une résignation en
cour de Rome. Entre 1692 et 1696, le principe de la résignation en cour de Rome est
encore majoritaire avec 46% des mutations concernées pour les paroisses. En revanche,
la permutation est un phénomeéne de moins en moins courant avec seulement quatre
actes sur la période étudiée. Ce phénomene n’est pas propre aux bénéfices a charge
d’ames. En effet, I’on apercoit pour les prébendes entre 1692 et 1696 que 51% des
mutations ont pour origine la résignation en cour de Rome, tandis que seulement 17%
des provisions des prébendes ou canonicats se font selon la collation classique. Ainsi,
comme ailleurs, un grand nombre de bénéfices échappe a la nomination des institutions

religieuses ou des patrons, et les fondations obituaires ne sont pas épargnées.

Les résignations contre la remise d’une pension sont un cas courant, sans étre
pour autant majoritaires. Ainsi, a Aucamville, Jean Duferrier de Cambiac, prétre du
diocese de Comminges, résigne sa cure en faveur de Louis de Larafinie, prétre du
diocése de Lavaur, en échange d’une pension de cent livres par an’'’. Mais les sommes
pouvaient étre plus importantes. Antoine Fumel, curé de Lagraulet, résigne sa cure en
faveur de Michel Castaing contre une pension de 300 livres annuelles’''. Etienne
Montoul obtient, pour sa cure de Saint-Sernin de Toulouse 400 livres de pension apres

s : 12
sa résignation” .

19 ADHG, 1 G 268, décembre 1694.
SIUADHG, 1 G 269, octobre 1693.
12 ADHG, 1 G 268, fol. 171, novembre 1692.
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Dés lors, la résignation permet-elle d’imposer des dynasties de curés dans les
paroisses ou dans les prébendes ? Le lien n’est pas toujours évident car oncles et neveux
n’ont pas forcément le méme patronyme. Pourtant, les résignations en cour de Rome se
font souvent en faveur du neveu et nous avons relevé au moins treize cas de népotisme
dans les transmissions de cure entre 1672 et 1696. Nous voyons aussi que ce
phénomene ne peut étre estimé uniquement d’aprés les résignations car des patrons
peuvent privilégier les membres de leurs familles. A Castelginest, le recteur est en 1596
un certain Raouste, neveu de M" de Tiffaut, chanoine de Saint-Sernin. Il n’est que sous-
diacre et posséde quelques degrés en droit canon’'’. Nous pouvons aussi donner
I’exemple de la cure de Montbrun-Lauragais ; le présentateur de cette cure est le prévot
de Saint-Etienne. Jusque vers 1620, Antoine Massé est le recteur de la paroisse, son
administration est peu connue. Vers 1620, il est remplacé a la charge des ames par
Antoine Yspan, son neveu et filleul. Puis Bernard Yspan, neveu du précédent, prend
possession de la cure en 1654. Antoine, son oncle, a en effet résigné en sa faveur, en
¢change d’une prébende capitulaire que Bernard possédait en 1’église cathédrale de
Rieux. Cet exemple est révélateur de I’importance de la résignation dans la transmission

des bénéfices dans une famille, ce que nous avions déja noté pour les archiprétrés.

Pourtant, 1’archevéque ou le patron peuvent parfois contourner la résignation et
c’est une course contre le temps qui se met en place. En novembre 1694, Bertrand de
Bertrandi résigne en cour de Rome sa cure de Castelmaurou en faveur de Jean-Georges
de Jougla, clerc tonsuré, son neveu. Mais il meurt sirement avant d’avoir regu la
réponse de la cour pontificale. C’est ainsi que Jean Artisan, prétre du diocese de

14
S est

Toulouse, est mis en possession de la cure en décembre 1694 par I’archevéque
le déces de Bertrand de Bertrandi qui permet donc a 1’archevéque de contourner la
résignation. Il est tout a fait possible que 1’archevéque ait jugé que la seule tonsure ne
constituait pas un gage suffisant pour gérer une paroisse. Bernard Buisson, curé de
Roqueseriéres, résigne en faveur de Jean-Pierre de Lacombe, clerc tonsuré de Toulouse.
Mais il ne fut pas non plus mis en possession de la cure car c’est un certain Anne de

. . " , . A 1 :
Martin qui a été pourvu en décembre entre les mains de I’archevéque’". Le candidat

choisi par son successeur ne possédait trés certainement pas les compétences

313 ADHG, 2 MI 810, visite du 25 septembre 1596 par le Pére Martin Rouelle.
' ADHG, 1 G 269
°'S ADHG, 1 G 269
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nécessaires a la cura animarum, n’ayant pas regu tous les ordres sacrés. Sur une
centaine de mise en possessions de cures, entre 1692 et 1696, des conflits ont lieu dans
10% des cas et 15% des paroisses concernées. Plus souvent qu’on ne le pense,
I’archevéque tentait de contourner les résignations pour imposer des candidats aptes et

capables.

Ainsi, au gré de la lecture des actes de nominations, des institutions et mises en
possession, se dessine donc le profil-type d’un bénéficier toulousain, qui est un peu
différent de celui que nous avions envisagé suite a I’étude des seuls registres

d’ordinations.

C. La primauté du prétre toulousain

Un paradoxe doit étre mis en lumiére : si les sources d’ordinations mettaient en
avant le clerc étranger comme figure essentielle des cérémonies d’ordination, les
registres de bénéfices, montrent, quant a eux, que les bénéfices sont monopolisés en

majorité par les clercs et a fortiori prétres toulousains.

La collation des bénéfices se fait en effet majoritairement au profit des
Toulousains, tandis que les autres ordonnés, s’ils résident encore apres leur ordination
dans le diocese, doivent se contenter d’autres places dans les églises sans bénéfice.
Ainsi, sur 157 ecclésiastiques pourvus de tous types de bénéfices, a partir de 1672, on
trouve 65% de toulousains en moyenne. Tandis que sur 427 actes analysés, les
toulousains représentent 72% du corpus entre 1692 et 1696. Si I’on observe 1’origine
géographique en fonction du type de bénéfice, des différences font jour. En effet, a
partir de 1672, 49% des recteurs sont toulousains, tandis que les possesseurs d’obits et
chapellenies sont & 55% autochtones. Pour ce qui touche les prébendes et canonicats,
57% des bénéficiers sont toulousains. En effet, il est plus facile de conserver les
prébendes dans les familles car ces bénéfices n’étaient pas a charge d’ames et

I’ordinaire n’avait pas son mot a dire dans la gestion interne des chapitres.
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Diocése d’origine Nombre Nombre d’ecclésiastiques Total période
d’ecclésiastiques 1692-1696
(1672-1691)
Agen 1 1
Albi 4 7 11
Alet 2 2
Auch 2 6 8
Bordeaux 1 1
Brive 1 1
Cahors 9 9
Carcassonne 1 3 4
Castres 1 4 5
Chalons 1 1
Clermont 1 3 4
Comminges 1 8 9
Couserans 7 2 9
Irlande 1 1
Lavaur 2 3 5
Le Puy 1 1
Lombez 6 10 16
Lyon 1 1
Mende 1 1 2
Montauban 4 12 16
Narbonne 2 1 3
Nimes 1 1
Oloron 2 2
Pamiers 3 4
Paris 4 4
Rieux 3 9 12
Rodez 9 13 22
Rouen 1 1
Saint-Flour 1 1
Saint-Papoul 4 4 8
Tarbes 2 2
Toulon 1 1
Tours 1 1
Vabres 2 2
Valence 1 1
Toulouse 102 301 403
TOTAL 153 411 564

Tableau 23. — Origine géographique des clercs et prétres pourvus d’un bénéfice dans le diocese de Toulouse
entre 1672 et 1674 puis entre 1691 et 1696

\

De fait, nous avons réalis€ une carte identique a celles réalisées pour les
ordinations a partir de 402 ecclésiastiques pourvus de bénéfices dans le diocese de
Toulouse’'®. Nous n’y avons pas représenté les bénéficiers originaires du diocése. Un
premier constat s’impose : ’aire de recrutement est beaucoup plus limitée que pour les

ordinations, allant des dioceses des Pyrénées centrales a ceux de Rodez et de Vabres, et

316 Volume II, carte n° 24.
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du diocese d’Auch a celui de Narbonne. Un ecclésiastique seulement est provencal, on
rencontre aussi un normand, un bordelais, un lyonnais et quatre parisiens. Le diocese
qui fournit le plus d’ecclésiastiques bénéficiers est celui de Rodez, puis viennent
Montauban, Lombez, Rieux et Albi. Les commingeois qui viennent en grand nombre se
faire ordonner a Toulouse, ne sont que neuf a étre mis en possession d’un bénéfice entre
1672 et 1696 alors qu’ils sont vingt-quatre ordonnés d’aprés nos documents sur la
méme période. Tous les clercs ordonnés ne restent donc pas dans le diocese de
Toulouse et ceux qui sont pourvus d’un bénéfice sont d’heureux chanceux, dans un tiers
des cas. Analysons les Rouergats, dont on sait qu’ils descendent vers les plaines en
grand nombre. Entre 1670 et 1696, 46 ecclésiastiques ont été ordonnés et 19 d’entre eux
ont été¢ pourvus de bénéfice, soit 41% environ du corpus. Ces chiffres sont cependant
artificiels car I’on ne retrouve pas dans les deux bases de données de noms identiques

entre ceux qui sont ordonnés et ceux qui sont pourvus d’un bénéfice.

Les prétres étrangers sont 1’objet d’'une méfiance trés importante, qui a débuté
avant la réforme du diocese. En effet, si I’on admet des prétres étrangers a dire la messe
dans les paroisses, comment l’autorit¢ ecclésiastique peut-elle les controler ? Une

premicre ordonnance du cardinal de Joyeuse les évoque en ces termes :

Si nous y laissons venir, et demeurer indifféremment les Prestres des autres Diocéses,
sans avoir lettres de recommandation de leur Evesques, et sans les avoir premierement
examinés et approuvés : d’autant que ce peu que nous pourrions édifier d’un costé, se
ruineroit de 1’autre, et trouverions en peu de temps nostre Diocése rempli de Prestres
ignorans, et peut étre mal conditionés’ .

C’est aussi en ces termes que doit se comprendre la volonté de contrdle par I’ordinaire
des consorces et la méfiance vis-a-vis des prétres étrangers. Dés le début du XVII®
siecle, les prétres qui interviennent aux cotés du recteur doivent étre munis d’une lettre
d’approbation. Ces principes sont réitérés avec vigueur en 1614, en 1628, en 1630 puis
en 1667°'®. Les prétres étrangers ne sont pas les principaux bénéficiaires des bénéfices
du diocese car ils font I’objet d’'une méfiance certaine de la part de I’ordinaire, qui a
moins de contrdle sur leurs compétences. L importance d’une vaste région répondant a
la culture occitane mérite cependant d’étre soulignée, qui correspondrait au parler

languedocien et au gascon principalement. Le dioceése de Toulouse s’inscrit donc dans

37 Ordonnance du 23 janvier 1602, PEYRONET, p. 703.
318 « Ordonnances de monseigneur 1’archevesque de Tolose faites au synode tenu le 26 avril 1667 »,
PEYRONET, p. 1317.
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ce vaste ensemble culturel, aux ressorts anciens mais 1’attraction du pdle toulousain, en
matiére ecclésiastique, est une chose relativement nouvelle au XVII® siécle. Ces
résultats doivent vraiment étre analysés dans le contexte des alentours de la révocation.
En effet, si ’on regarde avec attention d’autres régions, tout préte a penser que les
prétres autochtones ne sont pas majoritaires, bien au contraire. Nous notons cependant
une différence avec Avignon : les cures y sont délaissées par les prétres autochtones et
M. Venard note que «les Comtadins répugnent a prendre en charge le service
paroissial »° . Les clercs autochtones prennent en effet en majorité possession de
bénéfices sans cures d’ame au XVle siécle. A Agen, plus de 61% des curés entre 1664
et 1678 sont d’origine extérieure au diocese. Un tournant s’est certainement amorcé aux
alentours de la révocation, avec la maturation de la réforme ; dans le diocése de Nimes
Robert Sauzet a observé qu’aprés la Révocation, une mutation s’est produite. Les
desservants originaires du diocése dépassent de manicre significative les desservants
extérieurs™’. C’est le signe évident qu’il y a une professionnalisation du clergé qui
atteint son apogée avec la Réforme catholique. Il n’est plus question d’avoir au contact
des fideles des hommes qui s’étaient engagés sans conviction dans la carriére pour

profiter d’avantages financiers.

19 VENARD (M.), op.cit., p. 1010.
20 SAUZET (R.), Contre-Réforme et Réforme catholique en Bas-Languedoc au XVII siécle, op. cit.
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Toulouse est, au cours du siécle des Saints, un centre d’ordinations ou
convergent de nombreux clercs issus d’une grande région Sud-Ouest. Elle doit cette
attraction a son université et a ses nombreux colleges. L’étude des ordinations a de plus
montré un trés net resserrement de la fonction cléricale. En effet, les clercs séculiers

ordonnés deviennent de moins en moins nombreux.

Cette professionnalisation et ce durcissement des conditions s’observent a tous
les niveaux : le temps de préparation, I’expérience pastorale, I’assistance réguliere a la
messe mais aussi les connaissances théologiques président a toutes les cérémonies
d’ordination. Puis, lors de la collation des bénéfices, ce sont les prétres qui sont de plus
en plus favorisés : et a plus forte raison, ils ont charge d’ames, ils doivent étre de bons
prétres. En effet, avec le resserrement du recrutement clérical, des mutations
importantes se produisent au sein du corps du clergé, et ces hommes du sacré

. . . 21
deviennent des « hommes du savoir, hommes du pouvoir »**'.

2 MAYEUR (Jean-Marie), VENARD (Marc), dir., Histoire du christianisme, des origines, des origines
a nos jours, tome VIII, Le temps des confessions, 1530-1620/30, Paris, Desclée, 1992, p. 917.
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CHAPITRE V.

BON PASTEUR ET PARFAIT MINISTRE : LE
CLERGE AU TEMPS DE LA REFORME
CATHOLIQUE

«Je suis né pour travailler comme le poisson pour nager. Je suis
content de mon sort »°>>
Lettre de J. Choppin, recteur de Pechbusque a F. de Joyeuse en 1596.

Cette comparaison est la conclusion de 1I’état de paroisse de Jacques Choppin,
recteur de Pechbusque lorsqu’il s’adresse au cardinal de Joyeuse en 1596. Il y dresse
une des caractéristiques du prétre modéle qui s’affirme au cours du XVII® siécle, celui

d’un homme digne, honnéte et travailleur, accomplissant sa tache en toute discrétion.

L’histoire des hommes d’Eglise a constitué un théme de prédilection dans
I’historiographie religieuse. De nombreuses monographies paroissiales leur ont été
consacrées au XIX® siécle et au cours du XX siécle. Ces historiens, souvent prétres eux-
mémes, relataient les hauts-faits des curés de village, a la maniere parfois d’une histoire
hagiographique®>. De nombreuses études universitaires ont apporté, par la suite, un
éclairage décisif sur les prétres, leur culture matérielle, leur insertion dans la vie sociale
ou politique. Ces études, souvent menées a 1’échelle régionale, nous ont permis de
mieux cerner la figure du prétre : nous pensons aux travaux de Nicole Lemaire, de
Marie-Hélene Froeschlé-Chopard, de Serge Brunet, d’Anne Bonzon ou d’Alain Croix.
D’autres synthéses importantes furent également réalisées concernant le Moyen Age et

. . r 524
’histoire des curés >*.

22 ADHG, 2 MI 894. Lettre de Jacques Choppin, recteur de Pechbusque au cardinal de Joyeuse le 8

octobre 1596
523 PIERRARD (P.), La vie quotidienne du prétre fran¢ais au XIX® siécle, Paris, Hachette, 1986, p. 9.
3 LEMAITRE (N.), Histoire des curés, Paris, Fayard, 2002, 203 p.; HUTUBISE (P.), « Le prétre
tridentin, idéal et réalité », dans Homo religiosus, autour de Jean Delumeau, Paris, Fayard, 1997, p. 208-
217 ; PIERRARD (Pierre), Le prétre francais du Concile de Trente a nos jours, Paris, Desclée, 1986, 168
p-

223



L’histoire du clergé ne se résume pas a celle des curés. Si ces derniers et leurs
vicaires sont assez aisément repérables dans les sources, 1’autre question majeure est
celle de la pluralité des clercs ou des clergés. En effet, a proximité d’un clergé officiel,
de nombreux ecclésiastiques, peu visibles et qualifiés de natifs, filleuls, communalistes,
portionnaires, mépartistes ou encore obituaires, résidaient dans les paroisses, sans que
I’administration pastorale ne s’intéresse systématiquement a eux. Le clergé toulousain
doit donc étre analysé dans sa diversité’>. Simples tonsurés, acolytes ou sous-diacres,

quel était leur mode de subsistance®*® ?

On peut tres certainement affirmer que le concile de Trente a été celui du ou des
prétres. Certes, il ne se borne pas a la réforme du sacerdoce, mais il est le plus novateur
en ce domaine. C’est aussi en premier lieu que 1’acces aux bénéfices est de plus en plus
resserré, réservé a une ¢€lite, mieux formée. Enfin, les transformations du clergé sont-
elles lentes ou rapides ? Est-ce parce qu’a la fin du XVII® siécle, I’évéque dispose de
solides instruments pour contrdler son clergé — séminaires ou conférences

ecclésiastiques — que 1’'urgence des visites pastorales se fait moins pressante ?

323 *étude de ces prétres a donné lieu & plusieurs travaux et synthéses. Serge Brunet évoque les capellan
de casa, rouage fondamental des sociétés agraires montagnardes. Mais la connaissance des associations
de prétres a été aussi complétée par les travaux GOMIS (S.), Les enfants prétres des paroisses
d’Auvergne, XVI*-XVIII® siécles, Clermont-Ferrand, Presses universitaires Blaise-Pascal, 2006, 546 p ; et
d’un colloque récent DOMPNIER (B.), VENARD (M.), Les associations de prétres en France au Moyen
Age a l’époque contemporaine, actes du colloque organisé les 15, 16 et 17 septembre, RHEF, tome 93,
2007, 420 p.

326 Au X VI siécle, nombre d’entre eux vivaient de fermages des curés non résidents mais aussi de petites
messes grace aux confréries du purgatoire. Nous espérons éclairer de nos recherches ce théme des
communautés sacerdotales pour le dioceése de Toulouse.
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I. Les voies d’acces a I’idéal sacerdotal

A P’issue des années du concile de Trente, le modéle d’un prétre moderne
s’affirme. Ce mode¢le est bien entendu applicable au clergé du diocése de Toulouse, au
moins du point de vue d’une norme. Passé par le séminaire, il est d’une moralité sans
faille, il respire la vertu dans tous les domaines, que ce soit par ses vétements, son
maintien, sa démarche. Il inspire le respect aux paroissiens. L’ceuvre de formation fut

aussi un point important de la réforme menée par le clergé.

A. Résidence et formation : le clergé d’avant la
Réforme catholique est-il déficient ?

L’intendant de Languedoc, en 1685, Nicolas Foucault révele un des nombreux
poncifs qui circule encore a cette époque sur le clergé, en affirmant que « tous les curés
du Béarn sont ignorants ou de mauvaises meeurs »°~ . Le clergé pouvait-il étre a ce point
déficient ? Le principal point que les autorités ecclésiastiques vont s’attacher a résoudre
est celui de la résidence du clergé, bien loin d’étre un fait acquis avant et apres le

concile de Trente.

21 SOULET (J.-F.), Traditions et réformes religieuses dans les Pyrénées centrales au XVII siécle, Pau,
Marrimpouey, 1974, 365 p.
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Figure 14. — Pourcentages de la résidence des curés du diocése entre 1538 et 1615

Au moment des premicres tournées pastorales, 39% seulement des curés
résident. Cela tient au mode de nomination aux bénéfices. Ils sont en effet dans leur
grande majorité chanoines ou prébendés et vivant, pour ces raisons, a Toulouse. C’est le

cas ainsi pour Lanta en 1596 :

Le prieur est le grand archidiacre de 1’église Saint-Etienne de Toulouse. Le curé est

Joffre Gautier, chanoine de st Etienne, on ne sait d’ou il est natif, curé depuis trente-

. [ . . 528
quatre ou trente-cinq ans, ne réside pas, on n’a pu voir son titre et ses lettres d’ordre™”.

D’autres exemples viennent corroborer ce constat. La conséquence est des lors le peu de
charges d’ames dans les paroisses, placées entre les mains d’autres ecclésiastiques. Le
clergé encadrant est en effet renouvelé¢ deés les années 1600 et le phénoméne de la
résidence se généralise. Sur les cinquante-huit paroisses visitées par Jean de Rudele, 42
recteurs résident, soit un taux de 72%. Il semble donc y avoir moins de cumul des
bénéfices. En effet, la régle de la résidence est rendue obligatoire par le Concile
provincial, reprise par la suite dans les différents statuts synodaux. Un retournement de
situation s’observe donc, trés rapidement, le temps d’une génération de prétres.
Pourtant, Etienne Molinier, dans son discours d’ouverture du synode de 1630 se fait

I’écho de la non-résidence de nombreux recteurs :

528 ADHG, 2 MI 855, visite de Lanta en 1596.
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Et toi tu penses retenir le nom de pasteur, absent de ton bercail, présent a tes
commodités et a tes délices, qui, redisant ta personne a tes brebis et ne leur laissant
qu’un substitut a gages, prives de pasteur et abandonnes a un mercenaire le troupeau
de Jésus-Christ !... Cependant au troupeau que tu délaisses... Jésus Christ s’est exhibé
lui-méme en personne !... D’aventure, serais-tu plus honorable que le fils de Dieu,
encore que tu déduises la généalogie des patrices et des sénateurs ; que tu produises
des armoiries... que tu fasses ostentation d’une aumusse, encore que la pourpre,
reluise sur tes épaules, encore que tu marches, orgueilleux et enflé, bruyant et te
faisant entendre avec des habits de soie, que le mépris de la nudité de ta pauvre église
aurait juste titre de te demander pour couvrir son opprobre ? Encore que quand tu
piaffes a cheval, le frein et les éperons éclatent et brillent d’or, dont tes autels sont
dépouillés et pleurant dans le relent de la poussiére de 1’ordure 1°*

Les abus repérés dans le clergé dans le premier quart du XVII® siécle sont encore
nombreux. Etienne Molinier renvoie ici les curés face au péché d’orgueil et fait aussi
référence a la situation des chanoines toulousains qui monopolisaient les cures au cours
du XVI°® siécle. L’étude de ces défaus nécessite ’examen des textes normatifs. Dans
« I’ordonnance synodale contenant plusieurs réglemens faits, au synode de pasques tenu
le mardi 5 mai 1615, par le révérendissime Pére en Dieu, Messire Philippe de Cospéan,
évesque d’Aire, et administrateur créé par Sa Sainteté, en 1’archevesque de Toulouse »,
les abus recensés par le procureur fiscal sont légion. On fustige les nombreux curés non

résidents, et I’on dénonce de multiples négligences.

[La] négligence d’enseigner la doctrine chrétienne ou faire négligence d’en servir une
ignorance crasse parmi le populaire des premiers principaux principes du salut, les
sacriléges qui se commettent en la perception des sacrements, scandales et
superstitions.

La plupart des curés négligent d’exécuter le concile provincial, et de dresser des
confréries du saint sacrement, églises sans lumiére, on n’honore point les malades,
sont négligents quelques uns a tenir en bon état leurs églises, a soigner les pauvres,
conversion des huguenots, manquent formellement dans le destroit de leurs paroisses
les divins et divinesses personnes qui les abordent et consultent comme aussi en
supportant des prebstres scandaleus le tout sans en faire aucune dénonce affin qu’il fut
promu.

Si la liste des abus est si longue, cela tient en grande partie a leur absence de formation.
Il faut donc y remédier. La mention dans la méme ordonnance de I’interdiction de
contredire aux statuts synodaux montre qu’il faut du temps pour imposer un idéal
nouveau dans les paroisses. En effet, la plupart des recteurs ne possédaient pas de livres
et Georges Baccrabere affirme que la formation des prétres était inexistante et qu’ils

étaient incultes™ .

2 MOLINIER (E.), Sermons pour tous les dimanches, tome 1, 1631, p. 725.
33 BACCRABERE (G.), op. cit., p. 186.
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Est-ce dire que le clergé d’avant le concile de Trente était ignorant ? Hormis
1’¢lite ecclésiastique dotée dans les villes des meilleurs bénéfices, la transmission des
savoirs aux jeunes clercs étaient assurée par le clergé de la paroisse, comme la lecture,
I’écriture et les pratiques liturgiques™'. Il existait donc bien une forme de culture
pratique et professionnelle mais elle restait ¢loignée de la véritable culture religieuse
acquise par le clergé post-tridentin. Avec le concile, les prescriptions changent, les rites
de la messe se modifient. Une formation nouvelle est nécessaire. Il est toujours aisé¢ de
stigmatiser les seuls défauts d’un corps a partir de faits anecdotiques ou de seules

532

sources normatives™ . Il faut donc bien nuancer les propos car tout ne se fit pas avec le

concile de Trente et les séminaires furent une nouveauté.

B. Une formation de plus en plus aboutie :
séminaires et conférences ecclésiastiques

La création des séminaires aurait joué¢ le réle principal dans la formation des
prétres et leur acquisition des savoirs fondamentaux. Pourtant, ils ne sont, dans
I’ensemble, créés qu’assez tardivement dans les dioceéses frangais. Avant 1600, les deux
seuls exemples connus dans le royaume de France sont le séminaire créé par Frangois
de Joyeuse en 1590 et celui du cardinal de Lorraine (1538-1574) a Reims. Le premier
séminaire francais, celui de Reims, fut par ailleurs rapidement interrompu par les

troubles politiques.

Le projet de fondations de séminaires trouve son origine dans le concile de
Trente. Les décrets prévoyaient dans chaque église, le regroupement d’un certain
nombre d’enfants, sachant lire et écrire, et élevés dans la discipline ecclésiastique. Ces

enfants étaient issus prioritairement de familles pauvres, tandis que ceux de familles

331 Voir par exemple TABBAGH (V.), « Croyances et comportements du clergé paroissial en France du
nord & la fin du Moyen Age », dans GARNOT (B.), dir., Le clergé délinquant (XIII*-XVIII® siécles),
Publications de I’Université de Bourgogne, LXXX, Série du Centre d’Etudes Historiques, n°4, 1995, p.
11-64.

%32 Nicole Lemaitre affirme qu’il faut « restaurer 1’image des curés du XV¢ siécle », Histoire des curés,
op.cit., p. 146-152.
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riches devaient payer les frais d’entretien®®. Il fut souvent difficile de maintenir ces
structures sur le long terme, a cause de leur cofit. Les conférences ecclésiastiques, moins
lourdes sur le plan financier, fonctionnerent en complément comme une sorte de
séminaire itinérant. Grace a ces institutions, la formation du clergé devait sensiblement

s’améliorer au cours du Grand Siécle.

Comparativement a d’autres régions de la Chrétienté, les séminaires du Sud-

. , . 4
Ouest se sont imposés plus tardivement’>

. Celui d’Alain de Solminihac voit le jour en
1638. Son administration est confiée a la congrégation de la Mission et Vincent de Paul
accepte aussitot d’y envoyer trois jeunes prétres pour former les jeunes clercs. Le
séminaire dispose de ressources plutdt confortables et des libéralités du saint évéque>”.
A Villefranche-de-Rouergue, le séminaire se crée sous I’impulsion de Raymond Bonal

alors qu’a Montauban, des 1652, le séminaire est confié aux prétres de la Mission.

1590-1602 Séminaire De Joyeuse

1651-1754 Séminaire de Caraman (ou du faubourg Saint-Etienne)
1651-1659 Séminaire des Hautes Sciences (de Gabriel de Ciron)
1659-1791 Séminaire des Irlandais

1680-1791 Séminaire de I’Oratoire

1684-1791 Séminaire diocésain

Tableau 24. — Les séminaires successifs dans le diocése de Toulouse (de la fin du XVI° siécle a 1791)

Ce tableau montre, pour le diocése de Toulouse, le caractere discontinu des séminaires.
Pourtant, le concile de Trente prévoyait que le séminaire serait « une pépinicre

perpétuelle de ministres pour le culte de Dieu »”>°.

Pourquoi les archevéques de Toulouse et autres personnalités peinent-ils a
maintenir les séminaires avant le milieu du XVII® siécle ? Comment expliquer le la
dispersion discontinue de leur création ? Des problémes d’argent, des oppositions ou

une concurrence avec les colleges peuvent-ils étre des facteurs d’explication ?

33 TALLON (A.), Le concile de Trente, op. cit., p. 73.

53 Au Portugal, on recense par exemple sept séminaires, pour un total de treize diocéses avant 1600.

333 ASTOUL (G.), op.cit., p. 54.

36 HALKIN (L. E.), « La formation du clergé catholique aprés le concile de Trente », Miscellanea
Historiae Ecclesiasticae, n° 3, Louvain, 1970, p. 111.
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1. Une premiére tentative :
le séminaire de Joyeuse (1590-1601)

Le séminaire est un « lieu ou 1’on instruit les jeunes ecclésiastiques des devoirs,
des cérémonies et des fonctions des ministéres sacrez »*>'. Les séminaristes bénéficient
dans la plupart des institutions d’une formation morale, tournée vers la spiritualité. En

effet, le curé :

doit estre capable de bien faire sa charge et pour ce, il doit estre versé es cas de
conscience.

Il doit estre fait et entendu a la pratique des sacremens. Il doit estre versé es décrets
généraux de I’Eglise, et particuliers de son diocése, et pour ce es villes murées, le
concile de Trente veut qu’ils soient gradués. Que s’il est ignorant, il doit renoncer a
son bénéfice, ou il doit avoir avec soy un assesseur capable, et cependant doit tascher
de se rendre capable par un bon, continuel et solide estude.™

Francois de Joyeuse dresse ainsi les premiers points du futur curé-modele. Son attention
pour le corps du clergé était vigilante, nous 1’avons vu. Il est parmi les premiers en
France a créer, en 1590, un séminaire pour les ecclésiastiques, en conformité exacte
avec le décret du concile de Trente intitulé « cum adolescentium aetas ». Le chapitre V
du concile provincial porte en effet sur «les séminaires des clercs ». Les enfants
pauvres ne sont pas les seuls admis, car les enfants de bonnes familles, agés d’au moins
douze ans, sont également acceptés, a condition d’assumer financierement leurs frais
d’entretien ; les moins aisés en payeront seulement la moiti¢. Le séminaire est donc, a
I’origine, destiné aux jeunes les plus modestes, comme nous I’avons repéré dans les

décrets du concile de Trente.

Dans le reglement du séminaire, les professeurs et supérieurs, prétres dans la
mesure du possible, doivent étre des modeles pour les jeunes. Le Catéchisme romain est
largement expliqué et les célébrations des rites sont répétées aux éleves, qui sont initiés
a la connaissance de I’Histoire ecclésiastique. La Bible est lue pendant le repas, tandis

que le préfet du séminaire est censé précher tous les dix jours a I’ensemble de la

537 FURETIERE, article « séminaire »
3% PEYRONET, p. 1091, « Advis particulier pour le réglement d’un curé [...] pour sa capacité et
doctrine »
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communauté. Les anciens séminaristes sont privilégiés pour étre nommés curés par les

patrons de paroisses™".

Quelles sont les modalités matérielles nécessaires a 1’établissement d’un tel
séminaire ? Les sources de revenus sont variées. Tout d’abord, par ordonnance, le
cardinal de Joyeuse déclare que le tiers des revenus des bénéfices vacants dans le
diocese serait affecté au séminaire, la premicre année de la résignation ou de la mort des
titulaires. Ainsi, en 1593, les revenus de la cure de Saint-Léon, de Venerque, de
Fenouillet et de Roqueseriéres sont adjugés au séminaire. Puis, les nouveaux pourvus
d’un canonicat sont grevés d’un droit d’entrée pour la prise de possession, qui s’éléve a
12 écus pour les chanoines de Saint-Etienne ou & 10 écus pour ceux de Saint-Sernin’*.

Enfin la source d’argent la plus importante consiste en 1’attribution d’une demie-

décime, dont le revenu total se monte a 3964 livres, 11 sous et 8 deniers’ M

Des surintendants sont voués a la gestion des affaires du séminaire tels Jean
Daffis, prévot de Saint Etienne, le grand archidiacre, Gabriel d’Arjac, Nicolas Gilles,
Pierre Vicini et Jean Tiffault, chanoines de Saint-Sernin pour les années 1592°*2. On
percoit ici encore, dans I’ceuvre de Réforme catholique, I’importance du monde

canonial issu de I’entourage de I’archevéque.

En 1598, un relachement de 1’institution suscite I’action du cardinal. Les motifs
restent obscurs a la lecture des sources, mais I’on peut cerner 1’action de Francois de

Joyeuse qui publie un nouveau reglement pour le séminaire :

Que ledict seigneur veult et ordonne qu’aulcung ne puisse estre receu sans
approbation, qu’il n’aict tiltre clérical et ne soict 4gé de dix huict ans pour le moins.

[...] a ordonné que tous ceux quy se présenteront pour estre receux et admis dan
led[it] séminaire aprés avoir este appreuvés par led[it] Seigneur ou par celluy qui y
députera son absence, [...] bailheront caution suffizantes quy respondront et
s’obligeront de tous leurs frays et despens, a rayson de cent livres par an, au cas qu’ilz
viendroient a faire banqueroute au veu et promesse par eulx faictz de servir led.
Seigneur, en son diocése, en tout ce quy sera de I’honneur de Dieu et du salut des

39 LESTRADE (J.), « Le séminaire du cardinal Frangois de Joyeuse a Toulouse en 1590 », Revue des
Pyrénées, t. XVIII, 1906, p 555.

% ADHG, 1 G 425, piéce n° 28.

1 Les bénéficiers les plus imposés sont 1’archevéque, avec 645 livres de taxe, ’abbé de Saint-Sernin
avec 300 livres. Tous les bénéfices du diocése sont ainsi imposés : « Estat des sommes cotisées sur le
clergé du diocése de Tholose pour 1’érection et entretien du Séminaire » en 1590. (ADHG, 1 G 425, piéce
n° 41).

%2 ADHG, 1 G 425, piéce n° 40. Comptes du séminaire
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ames, ou bien quy s’en iroient et sortiroient sans congé dud. Seigneur, ou de ceuls quy

les gouverneront. Ensemble s’obligeront par cautions de les entretenir de lictz, habits

. 543
et livres™™.

Ainsi, le nombre de séminaristes, pourvus soit de la soutane bleue, soit de la
soutane violette ne fit qu’augmenter : soixante-dix étudiants ont été recensés, mais nous
ne retrouvons, d’apres les visites pastorales, que trois d’entre eux recteurs de paroisses.
La plupart de ces étudiants viennent de Toulouse et non de la campagne. Certains sont
jeunes prébendés ou chanoines, ce qui peut amener a penser que le séminaire avait

perdu de vue ses objectifs initiaux.

Jean Lestrade a étudié les Litterae Annuae Societatis Jesu. De ses lectures, il
retrace les propos du général Aquaviva : « Nous concédons deux ou trois des notres
pour un court espace de temps afin de jeter les fondements de I’ceuvre. Qu’ils aient la
direction de la maison et fournissent, dans la mesure du possible, aide et conseil ».
L’aide des Jésuites ne devait donc étre au départ que temporaire’**. Les matiéres
enseignées se rapprochaient de celles des colléges jésuites avec de la grammaire, de la
philosophie et de la théologie, et un accent particulier — tant théorique que pratique —
mis sur les sacrements. Les €léves prenaient la parole pour s’entrainer a précher et
certains furent également envoyés dans les paroisses pour ce faire”. Il semble que
I’institution fut, dés 1601, et sans doute en raison de 1’absence du cardinal envoyé¢ a
Rome pour ses affaires, intégrée par le college des Jésuites. En effet, ils achétent
I’immeuble dans lequel le séminaire était situé, ce qui leur fournit une opportunité
considérable d’agrandir le collége. Le choix des jésuites par le cardinal de Joyeuse
s’explique par leur présence dans la ville ou ils avaient été accueillis en 1562. Charles
Borromée fonde plusieurs séminaires, et pour cela des ordres religieux tels les jésuites,
les barnabites ou les théatins sont appelés a leur direction®*®. En 1590, les jésuites se
présentaient eux-mémes comme ’ordre le plus habilité a diriger un séminaire et a y

enseigner.

3 ADHG, Du Jarric, registre, > 119-120. Cité in extenso par J. Lestrade, art. cit., p. 563-564
S LESTRADE (J.), art. cit., p. 557.
> LESTRADE (J.), art. cit., p. 561.
S HALKIN (L.E.), art. cit., p. 119.
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2. Plusieurs créations au milieu du XVII® siécle

Le séminaire de Joyeuse est trés probablement intégré au collége jésuite, lieu de
formation de bon nombre d’ecclésiastiques, en 1601. Il y eut une vaine tentative de
fonder un séminaire en 1613. Il faut cependant attendre le milieu du sieécle pour voir une

fondation durable.

a. Le séminaire de Caraman aux mains des
prétres bonalistes

Le séminaire de Caraman, dont I’histoire s’aveére assez compliquée, nous est
connu grace aux nombreux documents conservés dans le fonds de 1’archevéché aux
archives départementales de la Haute-Garonne. On peut y ajouter la publication d’un

547

ouvrage par I’abbé Alphonse Auguste”™’ et un mémoire rédigé, vers 1667, rappelle

P « per , . e . 4
également les différentes étapes de 1’existence du séminaire de Caraman®*.

Le vceu de création d’un séminaire diocésain remonte au 13 juillet 1613. Jacques
de Costa ou Dacosta, chanoine d’Auch et curé¢ de Bazi¢ge, issu d’une famille zélée et
réputée pour ses ceuvres, fonda par son testament « un séminaire a Toulouse ou a défaut
une maison d’apprentissage pour les pauvres garcons ou filles qui apprennent a
travailler au lanifice ou 4 la soie » *. Jean de Rudéle est exécuteur testamentaire et le
legs consiste en une maison et jardin pour y «entretenir un maistre de dévots
ecclésiastiques, désir de servir les paroisses, qui vive et fasse vivre lesdits
ecclésiastiques le plus dévotement et le plus austérement qu’il se pourra, et en la vie et

discipline des capucins, tiré I’habit et la religion »*>".

Les fondements d’un nouveau séminaire sont donc posés et dans la forme, il

s’agit d’un couvent austere. 400 livres de rentes lui sont léguées, en biens meubles et

47 Cette étude se compose de deux volumes : AUGUSTE (A.), Le séminaire de Caraman au faubourg
Saint-Etienne de Toulouse, notes et documents, Paris, A. Picard et fils, 1913, 171 p; La Compagnie du
Saint-Sacrement de Toulouse, notes et documents, Toulouse, Privat, 1913, 137 p

¥ ADHG, 1 G 425, piéce n° 98.

9 ADHG, 1 G 425, piéce n° 97.

>0 Ibid.
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immeubles, pour payer le maitre et entretenir les étudiants. Ces derniers paieront leur
pension, principalement en nature ou en travail manuel. Pourtant, si cette ceuvre n’est
pas réalisée dans la décennie, Jacques de Costa donne « pouvoir aux Religieux de
Feuillans de prendre les revenus de la dotation d’icelluy et réserves qui seront faictes
pendant le temps et d’en faire un couvent a Baziége ou Villenouvelle »**'. Malgré tout,
le séminaire ne voit pas le jour, pas plus que les feuillants n’érigérent de couvent dans la
paroisse de Baziege. Le mémoire de 1667 rapporte qu’en 1630, Jean de Costa, neveu du
curé de Baziege, rajouta cinq mille livres a la fondation de son oncle. Cette hérédité fut
contestée par 1’hdpital de Saint-Jacques de Toulouse et Charles de Montchal renvoya
I’affaire devant le parlement de Bordeaux. Il remporta la cause, mais seulement en

1636.

Pourtant, a son arrivée au pouvoir en 1628, Charles de Montchal ne montra pas
un grand empressement a la création d’un séminaire. Ses prescriptions concernant les
ordinations ne font pas la moindre référence a une telle institution, qui bien que
vivement recommandée par le concile de Trente, n’était cependant pas obligatoire. De
plus, I’archevéque se trouvait dans une situation assez délicate vis-a-vis de ’autorité

intellectuelle du diocese, et peut-étre méme de celle des colléges.

Est-ce dire que la formation intellectuelle du clergé séculier lui semblait
suffisante ? Nous ne trouvons pas mention, dans ses correspondances, de plaintes
concernant un clergé déficient. Charles de Montchal ne se désintéresse pas pour autant
de la formation des ecclésiastiques car il a créé, sur la paroisse de Montgiscard, en
1640, la maison des chapelains de Roqueville, assimilée a un séminaire pour I’¢lite la
mieux formée de ses ecclésiastiques. Les liens de Roqueville avec les prétres les plus
illustres sont démontrés, sous son épiscopat”™~. Il fallait pourtant instaurer un séminaire.
Apres avoir consulté les lazaristes, les oratoriens et méme les sulpiciens, Charles de
Montchal, sur les conseils de Nicolas Pavillon, évéque d’Alet, prit contact avec
Raymond Bonal, fondateur d’un séminaire dans le diocése de Rodez puis a Alet™. Les

conditions sont alors réunies pour la création du séminaire du faubourg Saint-Etienne,

! Ibid.

2 DUFFAUT (H.), op.cit.,

33 AUGUSTE (A.), op. cit., p. 23 ; Marcellin Rigal, prétre de I’Oratoire, Raymond Bonal et son eeuvre.
Les premiers séminaires dans le Midi de la France, Rodez, Société des Lettres, Sciences et Arts de
1I’Aveyron, 1966, p. 132-suiv.
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aussi nommé¢ dans les sources séminaire de Caraman. Raymond Bonal, accompagné de
quelques prétres de son institution des Treize-Pierres de Villefranche-de-Rouergue,
s’installe dans une maison provisoire et pare au plus urgent deés 1650. Le rdle du vicaire
général Pierre de Flous semble avoir été prédominant. La maison louée s’avere
rapidement trop petite au regard des nombreux séminaristes qui affluent. Le 26 mars
1650, Charles de Montchal fait acheter un jardin appartenant au comte de Caraman en la
personne de Clémente d’André, cousine de Raymond Bonal. Pour financer cette
acquisition de trois mille livres, on puise dans les fonds propres de Charles de Montchal
et de Clémente André, chez qui Raymond Bonal vivait en attendant 1’impression de sa
Théologie morale. Celle-ci rembourse par la suite I’apport de mille cinq cents livres de

Charles de Montchal, et par 13, obtient le statut de seule et unique fondatrice™*.

Les réglements de la congrégation des oblats de Sainte-Marie, appelés par la
suite prétres de Sainte-Marie ou bonalistes, sont approuvés par Charles de Montchal
quelques jours avant sa mort, le 1 aolt 16517, Les congréganistes se placent sous la
seule domination et soumission de I’archevéque de Toulouse et de ses successeurs’>'.
Aussitot apres sa fondation, Raymond Bonal quitte la direction du séminaire pour le
laisser a Gondal, prétre et recteur. De sa mort, en 1653, jusqu’en 1662, Gabriel de Ciron
s’occupe du séminaire. On trouve pour directeur jusqu’en 1670, Jacques Mercadier,

personnalité religieuse centrale de Toulouse.

Il manquait a vrai dire de revenus suffisants pour assurer le bon fonctionnement
de I’institut. L héritiére de la famille Costa, Marie, remit les fonds de la fondation au
séminaire Saint-Etienne le 26 octobre 1656. Le fonds de I’archevéché comporte aussi
un testament de Guillaume Sanchez qui fit, la méme année, un don de 4000 livres au

séminaire de Caraman. Il s’agit du fils du célébre Francisque Sanchez, docteur et régent

% Voir AUGUSTE (A.), op. cit., p. 31-33. « pour servir a perpétuité a un séminaire des personnes

pieuses et dévotes, qui se dédient a I’esglise et qui seront choisies et eslues par Mr Raymond Bonal,
prestre, docteur en théologie, lequel est déja par avance possesseur de lad[ite] maison avec les autres
prestres oblats, joints avec luy, selon I’institution de Saint Charles Borromée et 1’esprit du bienheureux
Francois de Salles, évesque de Genéve, suivant le projet déja fait et concerté avec Illustrissime
Révérendissime Pére en Dieu, Messire Charles de Montchal, avec ceste condition que le Sieur Bonal, et
tous les autres prestres qui seront par lui nommés et agrégés, seront a perpétuité subjets immédiatement a
la juridiction ordinaire et obéissance dudit Seigneur archevesque » (ADHG, BRASSAC, 1651, fol. 81).
353 Le réglement de Dinstitution ainsi que I’approbation de Charles de Montchal est situé en annexe n°® 11,
p- 579.

236 Article III des « réglemens et constitutions ». Dans I’article V, on voit que le directeur est élu par le
Prélat du diocése avec présentation de deux candidats par la communauté.
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de la Facult¢ de médecine de Toulouse. Guillaume Sanchez fonde en effet un obit et
offre au séminaire 4000 livres en rentes constituées pour la mise en place d’un prétre a
Lauzerville, « de probité et de capacité suffisante » chargé d’instruire le peuple, de faire
réciter les litanies de la Vierge, d’administrer les sacrements, d’aider a bien mourir et
d’enseigner a la jeunesse®”’. Cet obit est destiné au fonctionnement du séminaire, dont
le prétre doit €tre issu. La chage est confiée a Jean Astier, prétre du séminaire de
Caraman, jusqu’en 1705. L’archevéque tenta en vain, dans les années 1670, de 1’unir au
college de Mirepoix. En 1680, d’autres donations sont venues alimenter 1’institution,
peu de temps avant la création du s€éminaire diocésain. Les bonalistes poursuivirent leur

action jusqu’au milieu du XVIII® siécle.

Le fonds de I’archevéché est muet sur les fondements spirituels du séminaire.
Aucun document comptable ne nous informe non plus sur le nombre de séminaristes qui
y auraient été accueillis. Les régles étaient pourtant similaires a celles de 1’établissement
de Villefranche-de-Rouergue. Grace aux documents publiés en annexe et issus de la
correspondance de Raymond Bonal, nous pouvons en retracer les grandes lignes. Dans
le séminaire de Caraman, la vie domestique est austére. Les séminaristes sont ¢levés
dans D’esprit de pauvreté : lever tot, train de vie modeste, nourriture frugale avec trés
peu de viande. Le travail manuel vient compléter le travail intellectuel. L’¢tude de la
théologie est fondée sur des cas pratiques et la répétition car 1’objectif est de former les
vicaires et les curés de campagne. Une attention toute particuliére est accordée au latin
et a I’¢tude des cas de conscience. De plus, la congrégation reprend les mémes principes
qu’une confrérie car une solidarité s’affirme trés précisément avec le corps entier des

prétres> '

L’obligation pour le clergé de résider dans un séminaire n’apparait que sous
Pierre de Marca. Son abrégé d’ordonnances synodales mentionne en effet que « ceux
qui voudront se faire promouvoir aux ordres sacrés ne seront pas admis a 1’examen,

qu’ils n’aient demeuré trois mois dans 1’un des séminaires de la ville »**°. L’emploi du

T ADHG, 1 G 425, piéce n° 24. Testament de Mr Sanchez de 1656.

538 Les prétres « lorsqu’ils sont malades ou agés, qu’ils sont incapables de bien acquitter du devoir de leur
profession, ils se peuvent faire porer chez nous, ou ils sont traités le rete de leurs jours avec toute la
charité recquise » peut-on lire dans une lettre adressée par les Bonalistes de Toulouse aux Salésiens de
Termini en Sicile, le 1°" aotit 1670. Lettre publiée dans RIGAL (M.), op. cit., p. 414-417.

9 Abrégé des choses les plus nécessaires a observer contenues dans les ordonnances du présent
diocése,1* mars 1658, PEYRONET, p. 1023.
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pluriel est une allusion a la fois au séminaire de Caraman et au séminaire des Hautes
Sciences de Gabriel de Ciron. Charles d’Anglure de Bourlemont insiste encore sur la

nécessité d’avoir résidé au séminaire pour devenir prétre.

Nous avons ordonné et ordonnons a tous ceux qui aspirent aux ordres mineurs et
sacrés, qu’avant de paraistre devant nous pour estre examingés a recevoir des ordres ou
des dimissoires, ils ayent esté quelque temps dans le séminaire vulgairement dit de
Carmaing, scitué dans le fauxbourg Saint Estienne de ceste ville, pour 1a faire leurs

exercices spirituels, et recevoir toutes les instructions nécessaires pour conoistre le

mérite de estat ecclésiastique et s’acquitter des obligations qui les suivent™.

On peut enfin lire dans un « avertissement aux vicaires du diocese de 1695 » les
prescriptions en matiere de lecture et de formation intellectuelle. Sont mentionnées en

outre les écritures saintes, les livres de piété et les catéchismes :

Ils étudieront le catéchisme du Concile de Trente et Bonal®®' particuliérement sur les

sacrements et les Commandemens de Dieu et de I’Eglise et en feront un abrégé par
écrit, ou ils mettront les cas qu’ils trouveront les plus difficiles, lesquels ils nous

présenteront aprés 1’année révolué de leur approbation, a faute de quoy ils ne seront

plus approuvez. Ils liront aussi les instructions de Saint Charles™®.

On note plusieurs points : dans la volonté d’avoir un clergé mieux formé, la
parenté spirituelle et intellectuelle avec le concile de Trente est évidente. On en trouve
plusieurs références dans l’ordonnance qui approuve les reéglements du nouveau
séminaire du 2 aolt 1651°%. Charles de Montchal se place dans la filiation spirituelle du
concile de Trente, de Charles Borromée mais aussi de son prédécesseur, Francois de
Joyeuse. Un des séminaires, fondé a Milan, est confié¢ a une congrégation appelée les
« oblats de Saint-Ambroise », dont il est aussi fait référence dans les constitutions de
Raymond Bonal. Il en avait lui méme créé les statuts. Une seconde filiation, peu étudiée

564 Cette derniére tient

jusqu’ici dans le diocese, est celle de Francois de Sales
davantage a I’action et a la spiritualité de Raymond Bonal qu’a la politique menée dans

le diocese.

%0 PEYRONET, p. 1062-1063.

1 BONAL (R.), Le cours de théologie morale, dans lequel les cas de conscience sont amplement
enseignés, Toulouse, J. Boude, 1651. Il est ’auteur d’autres ouvrages : Explication littérale et mystique
des rubriques et cérémonies du Bréviaire et du Missel, faites pour I'usage des séminaires ; Constituions,
réglemens et directoire de la Compagnie des prétres de Sainte-Marie, instituée par le Vénérable
Raymond Bonal, prétre et docteur en théologie. Ces deux derniers ouvrages sont mentionnés comme
appartenant a des collections privées. Voir RIGAL (M.), P., op.cit., p. XXVIII.

%2 ADHG, 1 G 398, pice n° 26.

383 Texte en annexe, n° 12, p. 580.

364 Annexe, n°12, p. 580 Article II.
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Ainsi, grace a cette ceuvre, on pourra « chasser 1’ignorance d’entre les
ecclésiastiques », pour atteindre le degré de la « perfection du clergé » affirme Charles
de Montchal. Le programme éducatif et intellectuel n’est qu’une des facettes d’une
méthode a spectre plus large. En effet, les insuffisances du seul séminaire sont supplées
par les conférences ecclésiastiques. Ce sont des séminaires itinérants, ou les prétres
révisent de maniere trés attentive tout ce qui touche aux cas de conscience. D’autres
séminaires bonalistes se diffusent a partir de Toulouse dans les dioceses alentours. Par
exemple, a Puylaurens, dans le diocese de Lavaur, les disciples de R. Bonal sont

chargés du séminaire diocésain®®.

b. Un séminaire éphémére: le séminaire des
Hautes Sciences de Gabriel de Ciron

Une des personnalités centrales du milieu du XVII® siécle religieux est Gabriel
de Ciron. Il est relativement bien connu grace aux travaux de I’abbé Auguste, de 1’abbé
Lestrade ou de la sceur Marie-Marguerite Shibano, qui grace a sa thése sur les relations
entre Gabriel de Ciron et Madame de Mondonville, nous fait, & sa maniére, entrer dans
le monde religieux de ces années 1650-1670°°. Issu d’une famille de robe toulousaine,
Gabriel de Ciron est ordonné prétre a Toulouse en 1647. 1l s¢journe durant sa formation
au séminaire Saint-Sulpice puis travaille aux c6tés de Nicolas Pavillon, évéque d’Alet.
En 1648, il hérite du canonicat de son oncle, Innocent de Ciron, et de sa charge de
chancelier de I’université de Toulouse. Promu vicaire général en 1650, il rencontre les
grandes personnalités de son époque, tel Vincent de Paul et fait partie des plus hauts
dignitaires ecclésiastiques du dioceése. Le Pere du Mas évoque dans sa biographie le

grand intérét de Gabriel de ciron envers la formation des ecclésiastiques :

Il [Gabriel de Ciron] n’abandonné pas le soin de former de bons ecclésiastiques, il fait
faire des conférences ecclésiastiques ou la jeuensse de divers diocéses et des diverses
provinces, qui viennet & Thoulouse pour vacquer a I’étude de la théologie, se rendoit
en foule, et Dieu y donnoit tant de bénédictions, qu’il seroit difficile d’exprimer le

365 FERRET (J.-C.), L action des évéques de Lavaur dans la réforme pastorale de leur diocése aux XVII
et XVIII siecles (1636-1790), Mémoire de maitrise d’Histoire sous la direction de René Souriac, UTM,
2000, 144 p.

366 Voir I’annexe n° 2.
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nombre des écoliers qui y ont pris le golit de la piété, et qui sont devenus par la suitte,
par les bonnes instructions qu’ils y recoivent, de trés bons ecclésiastiques, de sorte que
pendant qu’elles ont duré, on voit sujet a Thoulouse et dans plusieurs diocéses
circumvoisins, de n’avoir point de regretter I’absence de séminaires, ces conférences
en étant un véritable supplément™”’

Le séminaire des Hautes Sciences, qu’il crée en 1650, est, contrairement a celui
du faubourg Saint-Etienne, destiné a une élite cléricale et la formation de futurs vicaires
généraux. Le directeur, Jean Vignaux, proche du parti janséniste, est un ami de Gabriel
de Ciron®®. Ce séminaire disparait entre 1659 et 1663, attaqué par les jésuites. Sa
disparition s’inscrit dans le contexte d’une agitation janséniste qui traverse Toulouse a
I’époque, agitation sur laquelle nous reviendrons. Situé au coin de la rue Valade et de la
rue de la Bastide, en plein cceur du quartier de Saint-Pierre des Cuisines, il est alors
remplacé par le séminaire des Nouveaux convertis qui n’a de séminaire que le nom. Il

s’agissait dans les faits d’une ceuvre destinée a convertir les jeunes garcons protestants.

Le séminaire des Hautes sciences s’est peut étre poursuivi sous la forme de

conférences ecclésiastiques, c’est en tout cas I’idée propagée par le pére du Mas.

D’autres séminaires existaient a cette époque pour former des membres du
clergé régulier : les oratoriens et le séminaire des Irlandais. Les prétres de 1’oratoire
furent dotés de la paroisse de la Dalbade en lieu et place des prétres de la Douzaine en
1619. La cure est en effet a cette date unie a la congrégation®®. Le séminaire de
I’oratoire, pour former les aspirants a 1’état ecclésiastique fut créé a partir de 1680, et

associé a leur congrégation.

Quant au séminaire des Irlandais, enfin, fut fondé par la reine Anne d’Autriche
durant son séjour a Toulouse en 1659. Il devait recevoir douze réfugiés destinés a un
apostolat missionnaire en Irlande’™. 1l est également doté de plusieurs fondations

privées, a hauteur de 1200 livres, comme celle des états du Languedoc ou de la

7 ADHG, 1 E 45

368 SHIBANO (M.-M.), « Gabriel de Ciron : esquisse biographique », Revue d’Histoire de la Spiritualité,
n° 52, 1976, p. 114.

3 ’ensemble des actes se trouve dans le fonds de paroisse : autorisation donnée a I’installation des
Péres de 1’Oratoire dans I’administration de 1’église de la Dalbade, 5 aolt 1619. Regles de 1’Institut fondé
dans I’Oratoire de Jésus de la Dalbade par le Cardinal de Richelieu pour apprendre aux prétres a exercer
les ordres sacrés et a se rendre capables aux diverses charges et ministére de I’Eglise, 1642.

70 ADHG, 1 G 427, piéce n° 26.
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fondation de Catherine de Capus®’'

. Le revenu moyen s’¢levait a 120 livres par téte, ce
qui n’empécha pas les séminaristes de se trouver dans un état de pauvreté avanceé, a tel
point que nombre d’entre eux ne purent retourner dans leurs pays. Joseph de Montpezat

de Carbon mentionne ainsi :

La maison qu’ils ont dans ceste ville sous notre conduite est si pauvre, que quelques
foys apres avoir nourry et elevé jusques a la prestrise ses hommes, elle ne peut pas
fournir aux fraix de leur voyage et a leur bailler quelque habits séculiers pour se

déguiser et quelques ornements sacerdotaux, et de 1a vient qu’ils sont forcez de rester

en ce pays au grand détriment de leur patrie®”.

L’archevéque autorise alors une quéte dans la paroisse ainsi que la distribution
d’auménes pour aider le séminaire”””. Ce probléme des revenus se double d’une gestion
peu efficace. De nombreux documents témoignent des mauvaises pratiques dans la
direction et de différents scandales pour lesquels Jean Baptiste Michel Colbert de
Villarcef dut intervenir. En effet, la discipline s’était considérablement relachée ; il
fallut rétablir les heures des repas et des cours, interdire les jeux ainsi que I’entrée des
étrangers ou les sorties des colléges sans autorisation. En 1669, deux irlandais sont
emprisonnés pour un mois, mis au régime de 1’eau et du pain sec le mercredi, jeudi et

samedi et plusieurs sont envoy¢€s au séminaire de Caraman.

Patrick Ferté nous montre le profil de ces étudiants clercs irlandais qui ont
sé¢journé dans le séminaire : si 170 d’entre eux ont suivi des études dans les universités
de Toulouse et de Cahors, 140 ont séjourné dans le séminaire de Toulouse jusqu’a la
fin du XVIII® siécle. Pour ces exilés, les études étaient gratuites. Mais nous ne
retrouvons pas d’Irlandais munis par la suite de bénéfices comme a Bordeaux ou
Bernard Peyrous nous affirme qu’un certain nombre furent pourvus de postes

L, . . . 4
d’ecclésiastiques, en ville et dans les campagnes’*.

7' ADHG, 1 G 426, piéce n° 6. FERTE (P.), BROCKLISS (L.), «Irish clerics in France in the
seventeenth and eighteenth centuries : a statistical study », Proceedings of the Royal Irish Academy,
section C, vol 87, C9, Dublin, 1987, pp. 527-572.

72 ADHG, 1 G 426, piéce n° 18.

53 A Bordeaux, le séminaire des Irlandais disposait aussi de peu de ressources. PEYROUS (B.), op.cit., p.
547.

S Ibid, p. 549.
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3. L’irruption tardive d’un séminaire diocésain dirigé par
les jésuites

Alors que le séminaire de Caraman fonctionne effectivement depuis 1651,
Joseph de Montpezat de Carbon crée un séminaire diocésain en 1684, dont il confie la
direction aux jésuites. Le contrat fut passé le 24 avril 1684 avec le Pere Allemand,
provincial, et le Pére Duranty, recteur du collége toulousain®”. Il fut installé rue des
Coffres puis, dés 1699, rue Valade, dans I’ancienne maison des Filles de I’Enfance. Il

reste aux mains des jésuites jusqu’en 1763.

Afin d’assurer la pérennité du séminaire, on lui adjoint de nombreux revenus et

possessions, dont la maison de Madame de Mondonville et celle de Gabriel de Ciron ou

se situait le séminaire des Nouveaux convertis® °.

Une maison ayant appartenu & Mme de Mondonville, acquise du sieur Lacaze, établi
par le roi économie des biens de ladite dame, au pris de 15 400 livres [...]. Une partie
de lad[ite] maison reléve de la direction des chartreux, autre partie du collége Saint-
Bernard et de quelques particuliers y prétendant droit, exempté de taille suivant
déclaration du roi de 1684. Toute la susd[ite] maison est actuellement habitée par les
directeurs, par les séminaristes, par les domestiques nécessaires

Posséde une autre maison en laquelle reléve de la directe des chartreux, prés de
I’église paroissiale Saint-Pierre, que le feu Sieur de Ciron avoit acquise des deniers de
la province pour y loger les nouveaux convertis, laquelle maison sa Majesté par arrét
de 1689, a donné au séminaire a la charge par le supérieur d’y recevoir les nouveaux
convertis qui se présentent pour estre instruits par la religion catholique. Le séminaire
est obligé d’y faire des réparations considérables

Puis, pour assurer de plus amples revenus au séminaire, Joseph de Montpezat de
Carbon décida de lui unir les revenus de ’archiprétré de Caraman, d’un montant de

deux mille livres environ.

M Maffre de Puybusque, se demettant de I’archiprétré de Carmaing et ses annexes
entre les mains de feu M* Montpezat, a I’effet d’unir et d’incorporer au séminaire de
Tolose, uni au collége des péres jésuites de la mesme ville, se retire tous les fruits,
revenus, émolumens pour sa subsistance.

L’archevéque ordonne qu’il y ait un vicaire perpétuel a qui on donnera 300 livres a
I’année et deux prestres amobiles a chacqun desquels il sera donné 150 livres pour

. 577
leur subsistance’"’.

SBVIE (L), op. cit., p. 115.

376 « Etat des biens que posséde le séminaire de Toulouse, gouverné par les Jésuites et uni a leur collége
par lettres patentes du roi du mois de juin 1684 », vers juin 1690. ADHG, 1 G 429, piéce n°® 97.

" ADHG, 1 G 431, actes de la procédure d’union de I’archiprétré de Caraman en 1685.
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Bernard de Fortassin, doyen de I’église Saint-Félix-Caraman et lieutenant
principal de D’officialité, préside aux formalités. Maffre de Puybusque démissionne
alors de son archiprétré le 7 janvier 1685 et consent a cette union pour assurer des
revenus au séminaire diocésain. Les jésuites avaient en effet recu 1’autorisation, par le
roi, de bénéficier d’un revenu annuel de 1000 écus, soit 1’équivalent de 3000 livres
tournois. Or, ils ne possédaient en réalité que 500 écus, une somme insuffisante pour

I’entretien du directeur, des professeurs et des gens de service.

Le 10 février 1685, soit quelques mois avant la révocation de ’Edit de Nantes,

I’archevéque de Toulouse reconnaissait aux jésuites leur grand réle missionnaire :

Qu’outre I’avantage que le clergé de Toulouse retirera de la fondation et dotation du
sémainire par lad[ite] union, les habitants, en particulier de la ville de Carmaing et du
voisinage en tireront de considérables d’autant que cet archiprétré appartenant a des
personnes qui font des préches, catéchises, confesses ou ils sont employés, et travailler

a la conversion des hérétiques dont il y a grand nombre en cette ville, ils le fairont a

. . L. 578
plus forte raison dans un lieu ou ils percevront le revenu™".

En place de I’archiprétre, un vicaire perpétuel est installé¢ et rémunéré par les jésuites.
Cela vient conforter nos affirmations sur les archiprétrés dans le chapitre II. A la fin du
XVII® siécle, et trés certainement bien avant cette date, les archiprétrés n’étaient plus
quun cadre vide, remplacés dans la Réforme catholique par les conférences
ecclésiastiques. Puis, dans le but d’accroitre encore les revenus du séminaire, le college

Saint-Martial de Toulouse lui fut également adjoint en 1686°"°.

Le séminaire des jésuites eut un grand succes car, dés le premier jour, une
dizaine de futurs séminaristes s’y présentent. Il fut inauguré le 19 mars 1685 par
I’archevéque. Les premiers directeurs furent Jean Michel et Louis Delens. Ce dernier,
né en 1647 et originaire du Vivarais avait intégré le collége jésuite de Toulouse en
1664°*°. La fondation de ce séminaire diocésain répond aussi a une tendance générale
initiée par le roi dans le royaume de France. Face au développement de I’hérésie,
malgré les politiques anti-protestantes menées, 1’explication trouvée était celle du
manque de formation du clergé, il ordonne alors la création de colléges par les jésuites

pour instruire le clergé selon les principes et préceptes du concile de Trente.

"8 ADHG, 1 G 431, ordonnance de Joseph de Montpezat de Carbon, le 10 février 1685.
" ADHG, 12D 7.
380 ARSI, Tolos 11, catalogi triennale.
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4. Les conférences ecclésiastiques, une forme de
séminaire itinérant

L’action des séminaires fut, il est vrai, complétée par ce que I’on peut nommer
des « séminaires itinérants », les conférences ecclésiastiques. Ces assemblées sont tout
d’abord I’occasion d’appliquer les prescriptions synodales successivement publiées
dans le diocese depuis le concile provincial, sur le modéle des conférences du Mardi de
Saint Vincent de Paul, créées dans les années 1630 81 Elles visent & la sanctification
personnelle, comportent une discussion et une pratique des cas de conscience. Dans le
cadre des conférences ecclésiastiques, et dans le méme esprit, des « cas a résoudre »
sont proposés aux ecclésiastiques toulousains par 1’archevéque qui en définit le
programme des 1647. Ces thémes d’étude sont discutés lors de chaque assemblée,

envoy¢€s aux vicaires forains et distribués aux ecclésiastiques lors de la conférence.

Une analyse sur la durée de la formation n’est guére envisageable car il n’existe

. , o) . 2
pas de recueils de conférences ecclésiastiques pour Toulouse™

. Elle touche cependant
directement au quotidien des prétres, et insiste particuliecrement sur la casuistique ; le
théme du péché est abordé des les premicres séances. Ainsi le prétre doit savoir mesurer
la différence entre péchés mortel et péché véniel. La confession est ’'un des sujets
abordés avec pour exemple de question : « quelles sont les circonstances que le pénitent

est obligé de déclarer en confession ? »°™.

On veille donc a interroger les
ecclésiastiques sur les cas pratiques propres a la charge des ames. Parmi les themes
évoqués, la contrition, c’est-a-dire le regret sincére d’une faute ou le repentir,
apparaissent dans certaines réponses des prétres. Ils affirment alors que les trois actes du
pénitent sont la contrition, la confession et la satisfaction, preuve de la diffusion de

quelques-unes des théories rigoristes du XVII° siécle dans les campagnes

¥ Vincent de Paul avait aussi fondé les prétres de la Mission. Charles de Montchal envoie a Paris son
vicaire général, Pierre de Flous pour s’entretenir avec lui. C’est dans ce contexte que s’établit une
communauté de missionnaires diocésains a Roqueville en 1640. Duffaut (H.), Notre Dame de Roqueville,
monographie du fief et de la chapelle de ce nom, Toulouse, Privat, 1903, p. 185.

%2 Ce n’est qu’a partir de la fin du XVII® siécle que des recueils de conférences ecclésiastiques
commencent a étre publié€s : Conférences ecclésiastiques du diocése de Périgueux, A Paris, chez Frangois
Muguet, 1683, 5 tomes ; Conférences ecclésiastiques du diocése de Lugon, sur I’Epitre de Saint Paul aux
Romains touchant les devoirs et les vertus des pasteurs et des ecclésiastiques, Paris, A. Dezallier, 1683,
10 tomes ; Conférences ecclésiastiques du diocese d’Angers, A Angers, chez Pierre Louis Dubé, 1741, 3
tomes.

%3 ADHG, 1 G 633, cas a résoudre, novembre 1647.
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toulousaines™®*. Le programme des conférences ecclésiastiques de I’année 1695 tourne
d’ailleurs autour du sacrement de pénitence. Dans le dioceése de Bordeaux, une
congrégation des cas de conscience fut mise en place dans le palais archiépiscopal,
présidée par 1’archevéque. Elle était destinée a régler les questions posées au sujet du
sacrement de pénitence. C’est la preuve du role prédominant de la pastorale dans la
Réforme catholique, avec des théologiens moralistes de plus en plus tournés vers la
casuistique™®. Les confesseurs étaient de plus en plus examinés par cette congrégation,
mais on le voit a Toulouse, les prétres étaient tout autant interrogés par le biais des

conférences ecclésiastiques. On les incitait a €tre courageux pour surmonter le péché.

Ces assemblées du clergé, dissertant a la fois du sacrement de pénitence ou de
I’Eucharistie, traitent donc directement du quotidien des prétres. Elles sont notamment
I’occasion pour ces derniers d’évoquer les difficultés qu’ils rencontrent dans leur
pratique. A Lasserre, en novembre 1647, un prétre interroge les présents sur les derniers
sacrements et I’excommunication. A Muret, en janvier 1648, des débats portent sur la
juridiction des curés et la délégation de pouvoirs au recteur d’une autre paroisse ; rien
ne saurait étre plus proche de leurs préoccupations quotidiennes. On procede aussi a la
répétition de la messe, en suivant les étapes successives de la cérémonie. La conférence
prend un caractére trés pédagogique. En effet, en novembre, les étapes consécutives
sont d’abord abordées depuis « ’entrée jusqu’a L’Introit » de la messe, puis en
décembre, ce sont les cérémonies de 1’Introit jusqu’a I’Evangile. Enfin, en janvier 1648,
on aborde les étapes de la messe entre 1’Evangile et I’Elévation. Les pratiques des
sacrements sont de fait uniformisées au sein du diocese, selon les schémas exposés lors
des conciles et synodes. Il y a une corrélation évidente entre les thémes qui se traitent au
sein des conférences, les décrets tridentins, le concile provincial, les synodes diocésains

et la pratique du métier d’ecclésiastique.

L’application de la Réforme catholique au corps des ecclésiastiques se fait selon
un cheminement, qui tente de les former par tous les moyens. Nous voyons dans cette
démarche comment Nous voyons dans cette démarche comment les ecclésiastiques,

dans leur ensemble et quelque soit leur grade, sont invités a s’interroger sur leur statut, a

% Comparaison de plusieurs cahiers d’ecclésiastiques en annexe 13, p. 581. QUANTIN (J.-L.), Le

rigorisme chrétien, Paris, Le Cerf, 2001 ; « Le rigorisme, sur le basculement de la théologie morale
catholique au XVII® siécle », RHEF, t. LXXXIX, 2003, pp. 23-43
S PEYROUS (B.), op.cit., p. 243-244.
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s’améliorer pour devenir de bons prétres. Cette image du bon prétre est largement

diffusée a travers une abondante littérature spécialisée.

C. L’homme mis a part : « honnesteté et
modestie ecclésiastique »*°°

Le terme de « bon prétre » s’applique tout d’abord aux clergés des Lumieres et
du XIX® siecle®®’. En effet, il fallut une longue période pour passer du prétre tridentin au
bon prétre des Lumiéres. Néanmoins, ce modeéle est, dés la fin du XVI° siécle, diffusé
dans les canons du diocese. L expression de « bon prétre » est également reprise pour le
clergé du XVIle siécle dans de nombreux exemples de [I’historiographie’™.
L’expression de « bon prétre » pour le clergé du XVII® siécle fut repris dans de

% Dans les sources normatives, la cléricature

nombreux exemples de 1’historiographie
est le plus souvent qualifiée de déficiente. Vers quoi le prétre doit-il tendre

précisément ?

Le concile provincial mentionne, dans le chapitre III, « la vie et honeste
conservation des ecclésiastiques »**". En effet, 4 ’heure de la Réforme catholique, une
identité et une spécificité du prétre sont réaffirmées avec des normes, diffusées
principalement par le biais des statuts synodaux. Le prétre doit d’abord assumer des
fonctions liturgiques, dans la continuité de son image médiévale. Dans le Beauvaisis et

ailleurs, il est aussi un « exemple pour les fideles dans la foi, la parole, la conduite, la

386 « Nous les exhortons tous d’y venir avec la sotane et la tonsure et de faire paroistre I’honesteté et

modestie ecclésiastique tant en leurs paroles qu’en tous leurs déplacements en commengant avec les
séculiers ou estrangers » affirme Charles de Montchal dans la minute du réglement pour les conférences
ecclésiastiques de 1647 (ADHG, 1 G 633), piéce n® 66.

T LAUNEY (M.), Le bon prétre : le clergé rural au XIX® siécle, Paris, Aubier, 1986, 326 p.

%8 « Ce bon prétre, appréhendant de n’avoir pas assez bien cherché a qui parler, voulut que nous
restassions » (AFSI, CA 101, fol. 104)

% RESTIF (B.), op.cit. ; BONZON (A.), op.cit. ; GALINIER-PALLELORA (J.-F.), « Le bon pasteur et
le mauvais prétre au temps de la Réforme catholique : I’exemple catalan », dans BONNASSIE (P.), Le
clergé rural dans 1’Europe médiévale et moderne, 13° journées internationales d’histoire de 1’abbaye de
Flaran, 1991, Toulouse, PUM, 1995, p. 259-269. KRUMENACKER (Y.), « Du prétre tridentin au « bon
prétre » », PISTER (D.), éd., L image du prétre dans la littérature classique, XVII*-XVIII siécles, Berlin,
P. Lang, 1988, p. 139.

3% Le Concile provincial, op. cit., p. 26.
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[ r 1 A - . A y . . . .
charité et la chasteté »™°'. Le prétre tridentin peut étre défini comme celui qui fuit les
exces dénoncés par les évéques, a savoir la fréquentation des femmes, des tavernes, de
la passion, du jeu ou de la chasse. Des normes afférentes au comportement sont édictées

et le prétre est, dés le XVI° siécle, véritablement mis a part™".

Les textes normatifs érigent pourtant un rdéle paradoxal du prétre, car il doit étre
a la fois bon pere, « affable, doux et patient », tout en restant hors des affaires du siccle,
sans omettre de donner son avis — éclairé — avec parcimonie sur certains sujets séculiers,
y compris s’il se trouve dans une taverne. On le voit trés clairement dans I’image du
prétre tridentin diffusée dans les Briéves et générales instructions pour les curés™. Sa
vie privée, remodelée et idéale, doit respirer la modestie en toutes circonstances. Il doit
se garder de tout scandale. En parall¢le, il est de plus en plus I’homme de la médiation.
Sa vie personnelle est modelée et idéale. Il doit se garder d’éviter tout scandale. Il est
aussi de plus en plus un homme de médiation™*. Au XVII® siécle, le curé joue en effet
de plus un plus un role d’intermédiaire, par son intervention réguliere dans la résolution
des conflits entre paroissiens, afin d’éviter les proces. De nombreux ouvrages sur les

fonctions du curé insistent sur cette mission médiatrice et pacificatrice™".

De plus, les prétres du X VII® siécle sont interrogés en permanence sur leur vie et
leurs actions, et incités a réfléchir a leur statut. Le terme « modestie » est employé
directement ou indirectement dans les textes toulousains. Lors des conférences
ecclésiastiques, par exemple, le vicaire forain « se souviendra de ne pas se considérer
comme supérieur des autres, mais les regardera et les traitera comme ses fréres »* . La
modestie est comparée a la pudeur ou a la retenue particuliecrement pour des
ecclésiastiques censés édifier le peuple®’. Modération, sagesse ou pudeur, loin du faste

et de I’orgueil, font donc du clergé un corps distinct de celui des laics.

ST BONZON (A.), op. cit., p. 109.

%2 LEMAITRE (N.), « Le prétre mis a part ou le triomphe de I’idéologie sacerdotale au XVI® siéclew,
RHEF, t. 86, 1n° 215, 1999, p. 275-289.

%% Ce recueil publié¢ par Joyeuse est réédité en 1666 dans les Diverses instructions données en divers
temps par Nosseigneurs les archevesques de Tolose, a Tolose, chez la veuve Colomiez, 1666. Voir
« I’advis particulier pour le réglement d’un curé », annexe n° 14, p. 584.

¥ BONZON (A.), « Les curés médiateurs sociaux : genése et diffusion d’un modéle dans la France du
XVIItsiecle », RHEF, t. 97 janvier-juin 2011, n° 238, p. 35-56.

9 Ibid., p. 42-43.

% ADHG, 1 G 633, réglement pour le vicaire forain, 1647.

T FURETIERE (A.) vol II, article « modestie).
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Les assemblées mensuelles du clergé sont I’occasion de discipliner les prétres :
« s1 quelque contention s’esmeut entre ceus de I’assemblée, vous tascherés de 1’appaiser
promptement, afin que le peuple n’en puisse avoir aucune cognoissance » explique
Charles de Montchal & chacun des vicaires forains™®. En effet, les vicaires forains
doivent constamment s’informer des désordres au sein des circonscriptions. On insiste
tout particulierement sur la décence extérieure du clergé, le fait de porter des habits
propres, la tonsure réglementaire ou « le poil sans affection au curiosité mondaine »**°.
Le mode de vie doit aussi tendre vers la perfection : les recteurs ne portent pas d’arme,
ne vont ni aux jeux, ni aux danses, ne doivent fréquenter ni les tavernes ni les femmes,
et doivent s’abstenir de jurer et blasphémer. Idéal de vie et perfection sont a I’honneur ;
en cela, les conférences ecclésiastiques participent a la sanctification des curés. L’ image
valorisée est celle du prétre qui sacre. Son rapport avec les paroissiens a changé : « bon
Pére, gardant toutefois avec discrétion la gravité [ ...] que Dieu recquiert en ses

ministres »°%.

Le questionnaire, commun a Jean de Rudele et Charles de Montchal, est
révélateur des attentes envers le prétre lors des visites pastorales. Malheureusement, ces
rubriques ne sont pas systématiquement remplies en intégralité. Un « bon prétre » a été

rencontré par Charles de Montchal a Beaupuy en 1647°" :

DU RECTEUR

Nom, age, degré, ordre du

Barthélémy BOC, 60 ans
recteur

Depuis quand il posséde ce

L, Neuf ans
bénéfice

De qui il tient ce bénéfice, s’il

P - . llati
est d’aucun droict de patronat ar reésignation et notre collation

Paisible possesseur Oui

Réside sur le lieu Oui

Posseéde d’autres bénéfices,

obits et charges Non
S’il dit souvent la messe Oui
S’il presche Oui
Enquis quels livres il a 20 livres convenables
De la vie et meeurs Bonne vie

Tableau 25. — La rubrique des visites pastorales concernant le recteur

>% Ordonnance pour le vicaire forain en 1630, PEYRONET., p. 1199.
% PEYRONET, p. 1199.

9 pEYRONET, p. 1091.

91 ADHG, 2 MI 808, visite de Beaupuy en 1647.
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Barthélémy Bosc se définit comme prétre modele car il réside, exerce
correctement son ministere, préche, possede une vie exemplaire ainsi que de nombreux
livres, dont le cardinal de Joyeuse encourageait déja la lecture. Avec 1’apparition des
séminaires, on privilégie — du moins dans la théorie — les clercs venus de milieux
modestes. Anne Bonzon relate I’exemple d’un bon prétre, Antoine Ransson, considéré
comme un curé¢ modele. D’origine modeste, il est doté de simplicité et d’innocence. Il
se dévoue a ses paroissiens, embellit son église, incite ses confréres a respecter les

régles ecclésiastiques et entretient une solidarité de corps vis-a-vis d’eux. Grace a ses

cor e . T , . . . 2
nombreuses qualités, il devint doyen, ¢’est-a-dire ’équivalent de vicaire forain®*?,

Le vétement du prétre donne lieu a une abondante littérature et a de nombreuses
prescriptions. En effet, grace a son costume, le clergé est mis a 1’écart de la sociabilité
laique. Le vétement fait de lui une personne morale et a des conséquences sur son
comportement. L’ordonnance rendue dans I’église de Verdun témoigne de cette
attention portée a la tenue du clergé : « Aucun prebstre du lieu n’entrera dans 1’église
lorsque 1’on fait les offices qu’avec la soutane et le manteau long, ni n’assistera aux
offices revestu de son surplis »***. Un important corpus d’ornements sacerdotaux a été

694 11 faut tout d’abord affirmer

¢tudié par Christine Aribaud dans sa thése de doctorat
que, pour célébrer la messe, le prétre ou I’officiant, doit €tre reconnaissable de tous.
Cela contribue a le séparer du laic, notamment parce que dés le VIII® siécle, le costume
long a été imposé au clergé. Le prétre porte un vétement spécifique pour la messe, la
chasuble, recue pour la célébration de la messe, lors de son ordination sacerdotale. Ce
vétement lui permet de s’identifier au Christ. Le luxe des vétements
sacerdotaux conservés dans les sacristies ou les musées montre I’importance revétue par
le costume dans la définition du prétre. Pour leur vie publique, les ecclésiastiques se
voient dans I’obligation de porter le chaperon ou bonnet carré, la soutane ou le manteau
long. Ils ont autorisation de revétir la soutanelle pour des voyages mais ne doivent en

aucun cas porter d’habit court, de manches ouvertes ni de hauts découpés.

L’habillement doit étre simple, répondant symboliquement a ’humilité et la modestie

92 BONZON (A.), op. cit., p. 176.

93 ADHG, 2 MI 954, piéce n° 18. Ordonnance pour les prétres de Verdun.

94 ARIBAUD (C.), Enquéte sur les ornements liturgiques dans le diocése de Toulouse, XVI*-XIX® siécles,
Thése de doctorat de 1’Université de Toulouse, 1989, 3 vol ; Voir aussi « La chasublerie a Toulouse du
XVI° au XIX® siécle », AM, vol. 106, n° 205, 1994, p. 41-55 ; Soieries en sacristie, fastes liturgiques,
Toulouse, Musée Paul Dupuy, 1998, 199 p.
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de leur position. Parmi de nombreux exemples de prescriptions, 1’ordonnance de

Charles de Montchal montre que 1’habit fait le bon prétre :

Evitant tout luxe et mondanité en leurs habits et chevelure, ausquel effet ils porteront
le poil et les moustaches courtes, et sans artifice, et la couronne toujours apparente
selon I’ordre qu’ils auront. Ils ne porteront aucunes denteles en leurs manchettes, ni
roses sur les souliers ; ainsi seront toujours en habit décent et convenable a leur
profession®”

Ces prétres, dans leur attitude et leur costume ont été largement mis en évidence
par des ex-voto ou des représentations de processions dans le narthex de la chapelle
Notre-Dame de Garaison®®. Le « bon » prétre est dés lors identifié¢ au Christ dans son
allure, il est un mode¢le de sainteté. Il est aussi maitre de son métier : prédicateur, il est
aussi confesseur, parce que mieux formé grace aux séminaires, et davantage controlé

par la hiérarchie.

95 PEYRONET, p. 789.
89 yolume 11, panche IV, p. 749.
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II. Un clergé mieux controlé?

Il est certainement plus ais¢ de connaitre le clergé officiel des paroisses, curés et
vicaires, grace a leur mention dans toutes les sources. Pourtant, et les registres
d’ordinations le montrent, il y avait pléthore de clercs dans les paroisses, méme si tous
ne parvenaient pas a la prétrise. Si I'on considére I’importance des prétres non
bénéficiers, on peut envisager I’existence de plusieurs clergés durant I’ Ancien Régime.
Ils étaient associés dans le cadre de consorces, vivaient de fondations obituaires. La
diversité du clergé tient aussi aux divergences des clercs dans leur rapport a la culture et

a leur conception du métier.

A. La sacerdotalisation croissante et
professionnalisation du clergé

1. Des prétres majoritairement pourvus de bénéfices et
aptes a dire la messe

Le statut des bénéficiers de la fin du XVII® siécle mérite d’étre étudié, car si
nous avons vu dans le précédent chapitre que des Toulousains sont avant tout pourvus
de bénéfices, cela concerne en premier lieu des prétres. Le resserrement de la fonction
cléricale autour du seul prétre est en effet une des mutations majeures opérées au cours

de ce siecle.

En reprenant 1’é¢tude des registres d’insinuations ecclésiastiques, on constate,
qu’a la fin du XVII® siécle, les prétres sacrés sont trés majoritairement pourvus des
cures, des obits ou chapellenies. Ils sont cependant minoritaires lorsqu’il s’agit des
prébendes. La prébende était en effet couramment accordée en guise de titre clérical, ce

qui explique un taux moins élevé de prétres.
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STATUT [ De 1672 2 1673 et de 1689 2 1691 | De 1692 2 1696

ACTES CONCERNANT LES CURES

PRETRES 53 76,8% 86 85%
SIMPLES CLERCS 15 21,8% 7 7%
STATUT NON PRECISE 1 1,4% 8 8%
TOTAL 69 100% 101 100%
ACTES CONCERNANT LES PREBENDIERS
PRETRES 16 42,1% 33 55%
SIMPLES CLERCS 21 55,3% 22 37%
STATUT NON PRECISE 1 2,7% 5 8%
TOTAL 38 100% 60 100%
ACTES CONCERNANT LES OBITS ET CHAPELLENIES
PRETRES 25 86,2% 100 64%
SIMPLES CLERCS 4 13,8% 35 22,5%
STATUT NON PRECISE 0 21 13,5%
TOTAL 29 100% 156

Tableau 26. — Statut de ceux qui ont été munis d’une cure, d’une prébende ou
de fondations obituaires a la fin du XVII° si¢cle

Il y a bien une sacerdotalisation croissante, observée par M. Venard pour la province
d’Avignon dés le XVI® siécle, et qui s’affirme a Toulouse au cours du XVII® siécle.
Apres le concile de Trente, I’autorité ecclésiastique confere en effet de plus en plus de
bénéfices aux seuls prétres. Les bénéfices particulierement concernés par le phénomene
sont ceux ou il s’agit de faire célébrer des messes que ’autorité¢ est de plus en plus

soucieuse de faire célébrer régulierement et bien.

En guise de mode¢les, des rituels se développent dans le diocése et leur utilisation
est imposée par le concile de Toulouse®”’. Ils utilisent de plus souvent La Vraye guyde
es curez, vicaires et confesseurs de Pierre Millard, dont I’imprimatur fut accordé par
I’archevéque en 1597°%. Cet ouvrage évoque essenticllement les sacrements et la

manicre de les administrer. Puis Philippe Cospéan demande a son clergé d’utiliser le

897 BACCRABERE (G.), op. cit., p. 186.

898 MILLARD (Pierre), La vraye guide des curés, vicaires et confesseurs avec la méthode d’assiser aux
affligez, Tolose, R. Colomiez, 1597, 686 p. L ouvrage contient aussi la « méthode de consoler ceux qui
sont aux prises et brisées de la mort ». Il s’agit de la premiére impression de I’ouvrage avec approbation
en date du 28 avril 1597. D’autres éditions postérieures existent. MILLARD (Pierre) Révérend Peére, La
Vraye guide des curez, vicaires et confesseurs, augmentée de beaucoup & mise en deux formes. Ce
premier contient : Les saincts sacremens, du baptesme, eucharistie, mariage & onction-extreme, avec la
propre forme de les administrer. Item un traicté des Sépultures : la forme d’ensevelir les morts, de visiter
les malades & les assister a leur mort, ensemble plusieurs bénédictions ecclésiastiques, A Tolose, pour
Jean Canut, Raymond Colomiez, Jean Jagourt, Antoine Robert, 1602, 400 p. Ces ouvrages sont conservés
sans le fonds Pifteau de la Bibliothéque universitaire de Toulouse. Fernand Pifteau (1865-1941) exerca
diverses activités avant de s’installer antiquaire. Bibliophile passionné, il a rassemblé 2500 ouvrages
remontant pour les plus anciens au XV© siécle, et plus de 4000 plaquettes. Beaucoup d’ouvrages ont été
imprimés a Toulouse ou avaient pour théme Toulouse. La bibliothéque universitaire a acheté la collection
a sa veuve en 1946.
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rituel de Paul V en 1615°”. La formation du clergé est également facilitée par de petits
ouvrages comme des formulaires de prone. Le formulaire de Frangois de Joyeuse est

réédité par Philippe Cospéan en 1614. 11 s’agit d’uniformiser les pratiques :

vous desfendans trés expressément d’y rien adjouster, ny diminuer, ains le réciter mot

a mot, comme il est icy escrit : a ce que vous tous soyez uniformes a 1I’Eglise de Dieu,
5 . 610

qui n’est qu’une, ny la doctrine qu’elle presche’ .

Ces prescriptions sont réitérées au cours des visites pastorales car, a partir de
Philippe Cospéan et Jean de Rudele, les visiteurs s’intéressent tout particulierement a la
maniére dont le curé « dit la messe » et administre les sacrements. Ainsi, en 1617, a

Escalquens :

Le recteur se sert du rituel ancien. Enjoint au recteur de se pourvoir du rituel
nouvellement dressé par le Saint Pére. Enjoint au curé de lire six fois 1’an le petit
formulaire de la doctrine chrétienne, ainsi que porté au recueil des ordonnances, a
peine de cing livres applicables au bassin®''.

De plus, toutes les fondations obituaires et les bénéfices a charge d’dmes sont

particuliérement visés et examingés par la congrégation de I’Examen et par I’archevéque.

Cette sacerdotalisation s’apparente a une professionnalisation du clergé, méme si
le phénomene de clientélisation joue aussi son rdle avec la mise en place de dynasties
de curés, phénomene qui explique peut-étre la mainmise des Toulousains sur certains
bénéfices Plus éduqué, passant par le séminaire, plus souvent prétre qu’autrefois, les

bénéfice semble de plus en plus réservé a une élite cléricale.

2. Des bénéficiers de plus en plus gradués

Les gradués sont-ils majoritaires parmi les détenteurs de bénéfices ? La source
des provisions de bénéfices et d’insinuations ecclésiastiques pose un probléme dans la

mesure ou les insinuations ecclésiastiques ne nous informent pas toujours sur le grade.

59 pour preuve, lors de la visite de la paroisse de Montjoire, le 28 octobre 1616, a la question « Enquis
quels offices et messes doit célébrer le curé en ceste paroisse a raison de sa curey, le secrétaire de la visite
a noté : « Se sert du formulaire de Millard, avons ordonné celui dressé pour le diocése. Le curé se
conforme au concile de Trente » (ADHG, 2 MI 750, visite de Montjoire, 1616).

81 Eormulaire de prosne pour tous les Recteurs et Vicaires de la Cité et Diocése de Tolose, a Tolose, chez
R. Colomiez, 1614, p. 2.

"' ADHG, 2 MI 840, viste de 1617.
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Or, I’absence de cette mention ne signifie pas pleinement que I’ecclésiastique n’est pas

gradué.
Grade 1672-1691 1692-1696
Sans grade 122 ecclésiastiques 358 ecclésiastiques
Maitre es arts 4 ecclésiastiques 4 ecclésiastiques
Bachelier 1 ecclésiastique 5 ecclésiastiques
Bachelier en théologie 29 ecclésiastiques 86 ecclésiastiques
Bachelier en droit canon - 1 ecclésiastique
Bachelier in utroque jure 1 ecclésiastique -
Licencié - 2 ecclésiastiques
Licencié en droit canon - 1 ecclésiastique
Doctorat - 2 ecclésiastiques
Doctorat en droit canon 1 ecclésiastique 3 ecclésiastiques
Doctorat in utroque jure 1 ecclésiastique 2 ecclésiastiques
Doctorat en théologie 1 ecclésiastique 42 ecclésiastiques
Gradué - 33 ecclésiastiques
TOTAL 196 ecclésiastiques 539 ecclésiastiques

Tableau 27. — Grade des bénéficiers du diocése de Toulouse®'

Entre 1672 et 1691, 24,7% des ecclésiastiques pourvus de bénéfices sont
gradués. Puis, au cours de la période suivante, 183 ecclésiastiques sont gradués soit un
total 33,88% qui ont suivi des études a I'université. Anne Bonzon note que les gradués
de ’université sont en général trés minoritaires parmi le clergé du Beauvaisis : un pour

vingt-cinq dans la premiére moitié du XVII®siécle®’’.

Notons, parmi les grades, I’importance de la théologie : 77,5% des gradués le
sont en théologie entre 1672 et 1689, ils forment encore 70% des gradués entre 1692 et
1696. Cette situation tranche avec 1’observation préalable des chanoines devenus
vicaires généraux, qui eux, €taient majoritairement diplomés en droit. Vers la fin du
XVII® siécle, les ecclésiastiques pourvus d’un bénéfice sont en grande majorité ceux
connus par 1’autorité grace a leur passage au séminaire. Plus cultivés, ils sont aptes a

discuter de cas de conscience ou de théologie.

Les conférences ecclésiastiques sont 1’occasion de comprendre le type de

théologie enseignée aux prétres et la culture diffusée parmi leur corps. L’étude de 74

612 Statistiques réalisées grace a I’étude des registres d’insinuations. ADHG 1 G 268 et 1 G 269.

13 BONZON (A.), op. cit., p. 109. Une élite intellectuelle, qui, selon elle, ne fournit pas forcément les
meilleurs curés d’ailleurs.
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cahiers de prétres nous permet d’en avoir une idée plus précise. Des citations latines

illustrent couramment 1’expos¢ de nombreux prétres :

Je respons que péché selon Saint Ambroise, lib. De Paradisio, cap 8, comme le
raporte le maistre des sentences lib 12, cap. 1, est une prévarication contre la loy de
Dieu et une désobéissance a ses commandemens. Peccatum est prevaricatio legis
divinae et coelestium mobetientia mandatorum .

A plusieurs reprises, une formule de saint Thomas est citée par les prétres :
« Quis, quibus, ubu, quibus auxiliis, cuur, guomodo, quando ». Elle fait office de rappel
pour le prétre de toutes les circonstances du péché®”. Cette culture est héritiere de
I’enseignement médiéval. L utilisation du latin ou du grec témoigne aussi d’un degré de
culture certain et implique que ces ecclésiastiques aient suivi des études, éventuellement
a I’Université. De plus, le fait qu’ils travaillent a partir de livres témoigne du soin pris
pour rédiger leurs « sentiments » sur les cas de conscience. On ne peut néanmoins en
tirer que des généralités sur le degré de culture des ecclésiastiques. De nombreux
ecclésiastiques semblent avoir négligé leurs réponses. Il s’agissait en effet d’une
contrainte importante et certains prétres ne souhaitaient pas vraiment se préter aux

régles du jeu.

Les autorités tentérent néanmoins d’imposer, par I’intermédiaire des conférences
ecclésiastiques, une culture commune et spécifique aux membres du clergé, celle de la
théologie morale et des manuels. En 1590, Joyeuse conseillait de « bons et approuvez
autheurs » en plus de la lecture du concile provincial. En 1630, les bons livres
recommandés pour la lecture lors du repas sont ceux du pére chartreux Antoine de
Molina®'® ou des Vies de saints. Le vicaire forain doit avoir soin de conseiller les prétres

sur la lecture de certains ouvrages :

614 « Demandes faictes du mandement de Monseigneur [...] archevesque de Tholose en 1’assemblée

teneue au lieu de Saint-Lis le 14 novembre 1647, par Desquier, procureur forain » (ADHG, 1 G 633).

815 « Quis s’entend quelle est la personne qui a commis le péché, ecclésiastique, ou séculier. Quid, de
quelle espéce est le péché, mortel ou véniel. Ubi, en quel lieu, sacré ou profane. Quibus auxiliis, par quel
moyen, ayde ou conseil de qui. Cur, pour quelle fin ou intention. Quomodo si ca esté en intention de faire
mal ou par crainte par force, ignorance ou malice. Quando, en jour de feste, ou en autre temps » (ADHG,
1 G 633).

81 MOLINA (A. de), Instrucion de sacerdotes, en que seles da doctrina muy importante para conocer la
alteza del sagrado oficio sacerdotal y para exercitarle devidamente, Burgos, 1608, 913 p. Cet ouvrage est
recommandé a la lecture par beaucoup d’évéques de France et certains, tel Antoine Godeau, ordonnent a
leurs prétres de se le procurer. Enfin Vincent de Paul en tire des lectures au réfectoire dans toutes les
retraites d’ordinands.

254



Pour la doctrine chrestienne : Belarmin, le catéchisme du concile. Pour les matiéres

des conférences : Binsfeld. Pour les cérémonies : les rubriques du Missel et du
, e . . . N 617

Bréviaire. Le Rituel de ce diocése” .

En 1696, Jean-Baptiste Michel Colbert de Villarcef demande aux ecclésiastiques
d’avoir des livres utiles et convenables a leur emploi. Il met en avant la Sainte Bible,
quelques commentaires sur 1’Ecriture sainte, le Concile de Trente, le Catéchisme, les
Instructions de saint Charles de Borromée, le catéchisme du diocése et conseille de
« s’adonner plus particulierement a la lecture du Nouveau testament et de lire chaque
jour un chapitre a genoux, et d’apprendre par cceur, s’il le peut, les Epitres de saint Paul
a Tite et a Timothée, dans lesquels ils trouveront un mode¢le parfait des ministres de

, . 1
Jésus-Christ »°'8,

Ces auteurs sont de grandes références pour le clergé du XVII® siécle. Peter
Binsfeld (1545-1598) dirigea la réforme de 1’abbaye de Priim. Sa théologie pastorale
ainsi que ses ceuvres de droit canon furent diffusées dans la région toulousaine®'’. Le
cardinal Bellarmin (1542-1621) fut un des principaux savants de la compagnie de Jésus
et un des plus habiles défenseurs de I’Eglise catholique de son temps®”. « Le
catéchisme du concile » conseillé par Charles de Montchal n’est autre que sa Dottrina
cristiana breve®', publiée en 1597. Ce catéchisme fut imposé dés 1598 par le pape
Clément VIII dans les diocéses des Etats pontificaux et trés vivement conseillé dans les
autres dioceses de la Chrétienté. Si les auteurs classiques, saint Thomas ou I’ Epitre aux
romains de saint Paul sont trés largement cités dans les cahiers, la lecture des manuels
jésuites est aussi trés vivement conseillée. L enseignement de Francisco de Toledo®*
(1532-1596) ou Robert Bellarmin est dans la parfaite ligne de la Réforme catholique.

Toute I'influence des jésuites mérite donc d’étre évoquée et les conférences

ecclésiastiques toulousaines en témoignent.

817 ADHG, 1 G 633, lettre sur le déroulement des premicéres conférences de I’année 1647.

1% COLBERT DE VILLARCEF (J.-B.M.), Ordonnances synodales du diocése de Toulouse, op.
cit., p. 20.

19 BINSFELD (P.), La Théologie des pasteurs et autres prestres ayans charge des ames. Et de la doctrine
nécessaire a ceux qui désirent estre admis aux Ordres sacrez. Composé par le R.P. Pierre Binsfeld,... Le
tout traduit & augmenté de choses nécessaires, par Philippe Bermyer, s.1., 1648.

620 Galeota (G.), « Robert Bellarmin » in Dictionnaire de spiritualité, tome XIII, p. 714-720.

82l BELLARMIN (R.) Doctrina cristiana breve, Rome, 1597. Autre ouvrage, a ’usage des prétres,
expliquant, article par article, le symbole des apdtres : Dichiarazione dei simbolo, Rome, 1604.

22 TOLEDO (F. de), Somme ou abrégé de illustrissime cardinal Tolet... mis en frangois par R.P.F
Jacques Jacquet... le tout divisé en sept livres et deux traictez ceuvres tres-utile et necessaire a tous
curez... et autres qui ont charge d’dmes, A Rouen, chez Massenet de Preaulx, 1629, 317 p ; Francisco
Toleti... Instructio sacerdotum ac de septem peccatis mortalibus, a Paris, chez Philippe Prat, 1601, 949 p.
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Les inventaires aprés déces fournissent de nombreux inventaires de
bibliothéques, dont nous voudrions analyser trois exemples distincts®”. Cette source
nous montre une des facettes de la culture des prétres sous I’Ancien Régime®”. Certains
ecclésiastiques toulousains, notamment parmi les chanoines, étaient de grands lettrés.
Francgois Filhol, connu pour son cabinet de curiosités, possédait trois mille volumes,
environ deux mille brochures, une soixantaine de manuscrits médiévaux et de nombreux
livres traitant d’histoire naturelle, des cantoriaux, des traités d’architecture militaire, des

. N . . o,y 2
recueils d’emblémes et bien d’autres curiosités®>.

L’inventaire aprés décés de Francois de Noailles, prétre, docteur en théologie,
curé de Notre-Dame du Taur, date du 11 octobre 1610 et ne comporte pas moins de 123
titres de livres®®. Parmi ces multiples titres, on trouve bien entendu des ouvrages
traitant de 1’Ecriture sainte, plusieurs Bibles en latin, puis des ouvrages des péres et
docteurs de I’Eglise. C’est le cas des Euvres de Saint Augustin en six volumes, des
Euvres de saint Bernard en un volume, imprimées en 1561 ainsi que de nombreuses
sommes théologiques qu’il possédait. Dans cette bibliotheque aux fonds
d’approvisionnement divers, nous trouvons une Istoria ecclesiastica datant de 1561, et
Les Harangues militaires de Frangois de Belleforest (1530-1583) en sept volumes parus

en 1572 et plusieurs fois rééditées®’. Elle recéle également une cosmographie, dont

623 e fonds des inventaires aprés décés séparés fournit une mine de renseignements sur les bibliothéques.
Composé d’une centaines de boites, Claudie Dussert, généalogiste, a commencé a répertorier ces actes,
qui quoique classés par ordre alphabétiques, ne disposent d’aucun classement. C’est a celle que nous
devons les mentions d’inventaires d’ecclésiastiques.

624 1] existe une historiographie importante sur la culture des prétres a travers leurs bibliothéques.
COUSIN (Bernard), « Une bibliothéque de couvent a 1’époque moderne : les livres des franciscains de
Sospel », AM, 1971, p. 173-189 ; FROESCHLE-CHOPARD (Marie-Héléne), « Une bibliothéque de la
Contre-Réforme, la bibliothéque des Capucins de Toulon », Chemins d histoire alpine : mélanges dédiés
a la mémoire de Roger Devos, 1977, p. 153-170 ; FROESCHLE-CHOPARD (Marie-Héléne), « Le poids
des livres dans la Contre-Réforme », dans DOMPNIER (Bernard), FROESCHLE-CHOPARD, Les
religieux et leurs livres a I’époque moderne, Actes du colloque de Marseille, EHESS, 2 et 3 avril 1997,
Presses Universitaires Blaise-Pascal, 2000, p. 163-175 ; QUENIART (Jean), « La culture des prétres de
campagne bretons au XVIII® siécle », dans VENARD (Marc), JULIA (Dominique), éd., Sacralités,
culture et dévotion. Bouquet offert a Marie-Héléne Froeschlé-Chopard, Marseille, La Thune, 2005, p.
236-264 ; DOMPNIER (Bernard), FROESCLHE-CHOPARD (Marie-Héléne), Livres et culture du clergé
a l’époque moderne : actes du colloque de Marseille, dans RHEF, vol. 83., n° 210, janvier-juin 1997, 312
625 Frangois Filhol (1583-1648) est chanoine et hebdomadier de ’église métropolaine. Voir MESURET
(Robert), CAILLET (Maurice), « Frangois Filhol, toulousain, son ceuvre, son cabinet (1583 -1648) »,
MSAMF, t. 29, 1963, p. 101-137

626 ADHG, 3 E 11 905, piéce n° 14, fol. 10-20.

27 BELLEFOREST (F.) de, Harangues militaires et concions de princes, capitaines, ambassadeurs et
autres, manians tant la guerre que les affaires d'estat... recueillies et faites francoises par Francois de
Belle-Forest,... reveu, corrigé, augmenté et enrichi de plusieurs belles harangues de nostre temps pour la
seconde édition, Paris, 1588.
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’auteur n’a pu étre identifié, peut-étre celle de Francois de Belleforest®®®. Enfin,
Francois de Noailles possede un ouvrage de Jean-Etienne Duranti (1534-1589), De
ritibus ecclesiasticae catholicae obri. En bon lettré, il s’intéressait par ailleurs aux
auteurs de ’antiquité puisque nous trouvons des mentions des ceuvres de Cicéron ou

d’ Aristote.

Enfin, nous devons considérer les trés nombreux ouvrages de sermons constitués
par ce curé, comme les Sermons de Simon Vigot, parus en 1597. Parmi ses lectures du
début des années 1600, la présence des décrets du concile de Trente, prouve leur
diffusion par les ecclésiastiques, avant leur réception officielle par I’assemblée du
clergé en 1615. Pourtant, dans cette bibliothéque de lettré, aucun manuel a 1’usage du
curé et au soin des ames n’a été répertori¢. Cette bibliothéque refléte donc une culture
urbaine d’élite, proche du monde canonial®®’. La figure de 1’homme cultivé, voire du
collectionneur, transparait chez cet homme issu d’une grande famille nobiliaire.
D’autres ecclésiastiques de haut-rang agissent de méme. Jean-Etienne de Rudéle,
chanoine de Saint-Sernin, lit par exemple Cicéron, Juvénal, Ovide ou Platon. Il posséde

une impressionnante bibliothéque de 227 volumes®™.

Le second exemple que nous souhaitons analyser est la bibliothéque du curé de
Bruguieres, Géraud Dufaur, dont I’inventaire a été réalisé¢ en 1664. Parmi son mobilier
précieux, trois tableaux décorent son intérieur. Le premier est un saint Pierre peint a
I’huile, qui est légué a I’église aprés sa mort, les deux autres représentent, pour 1’un,
Madame de Prouilhe®’, et pour I’autre « le petit comte d’Albret ». Dans son cabinet ou
¢tude, trente-huit titres ont été repérés, ce qui en fait une bibliothéque assez conséquente
pour un curé¢ de campagne. Des ouvrages de liturgie s’y repérent : trois bréviaires, deux
bibles, des commentaires d’épitres, d’évangiles, comme par exemple Le commentere de
toutes les épistres de saint Pol, ouvrage trés répandu dans les bibliotheques du clergé. 11

posseéde aussi les Narrations de saint Thomas, de nombreux volumes d’évangiles et un

28 BELLEFOREST (F.) de, La Cosmographie universelle de tout le monde, en laguelle... sont au vray
descriptes toutes les parties habitables et non habitables de la terre et de la mer,... auteur en partie
Munster, mais beaucoup plus augmentée, ornée et enrichie par Frangois de Belle-Forest, Paris, 1575, 2 t.
en 4 vol.

822 DAUVOIS (N.), L ’Humanisme @ Toulouse (1480-1596) : actes du colloque international de Toulouse,
mai 2004, Paris, H. Champion, 2006.

89 LAMONZIE (F.), Les chanoines de Saint-Sernin pendant I'abbatiat de Frangois de Joyeuse, 1599-
1615, mémoire de maitrise sous la direction de Janine Garrisson, UTM, octobre 1987, p. 78.

83111 s’agit probablement I’abbesse de Prouille.
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ouvrage assez rare d’Etienne Molinier®®

. Sa bibliothéque comporte enfin un important
volume d’ouvrages jésuites et dominicains : L 'Introduction du symbole de la foi de
Louis de Grenade et L explication des pseaumes par Robert Bellarmin, ou encore Les
tableaux sacrés des figures mystiques du tres auguste sacrifice de sacrement de
I’Eucharistie, et Les sermons sur les principales et plus difficiles matieres de la foi, par

le pere Coton, paru en 1618.

Ce cur¢ lisait en outre des ouvrages jansénistes, dont trois d’Antoine Arnauld,
cités comme suit dans I’inventaire : « L’appologie de Monsieur Jansenius »***, « le livre
de la fréquente communion »***, « la tradition de ’église, sujet de la Pénitence et de la
communion par Anraud »**>. On peut y ajouter Les Lettres chrétiennes et spirituelles de
messire Jean Du Verger de Hauranne, abbé de Saint-Cyran. Ce curé semblait donc
ouvertement janséniste. On constate |’absence dans cet inventaire d’ouvrages

techniques destinés a 1’exercice de son métier de prétre.

La derniere bibliotheque est celle répertoriée par un curé du diocese de Lavaur,
Guillaume Escaffré. Le catalogage en est certainement exhaustif car, a I’inverse des
autres bibliothéques, il a été effectué par I’auteur lui-méme dans un livre de raison®°.
Certes, ce livre de raison nous fait voyager vers le diocése voisin de Lavaur et est
quelque peu postérieur a notre étude, mais cette bibliothéque illustre la bibliotheque
idéale nécessaire a toute charge des ames. Si elle laisse peu de place a la culture et aux
belles lettres, elle montre I’effort de formation opéré autour du clergé pendant tout le

XVIIE siecle®’.

82 MOLINIER (E.), Le bouquet de myrrhe de I’amante sacrée, composé des douleurs de la Passion de

N.S. Jésus-Christ, recueillie des quatre évangélistes, Tolose, A. Colomiez, 1643.

633 ARNAULD (Antoine), Apologie de Monsieur Jansenius, evesque d’Ipre, Paris, 1643, 2 vol.

6% ARNAULD (A.), De la fréquente communion ot les Sentimens des Péres, des Papes et des Conciles,
touchant l'usage des sacremens de Pénitence et d’Eucharistie, sont fidélement exposés, Paris, 1643.

35 ARNAULD (A.), La tradition de I’Eglise sur le sujet de la Pénitence et de la Communion, représentée
dans les plus excellens ouvrages des SS. Peres grecs et latins et des auteurs célébres de ces derniers
siecles, traduits en Francgois, Paris, 1653.

636 ADHG, 1 J 550. Livre de raison de Guillaume Escafré, curé de Saint Pierre de Calvairac, 1701-1720.
Le livre de raison comporte les comptes du curé, son testament mais aussi I’inventaire de sa bibliothéque.
Parmi les auteurs de livres de raison, Sylvie Mouysset n’a identifi¢ que 7% de clercs. Certains furent
tenus par des moines et évoquent la vie domestique a I’intérieur du cloitre. MOUYSSET (8S.), Papiers de
famille. Introduction a I’étude des livres de raison, Rennes, PUR, 2007, p. 105.

57 Nous avons transcrit cet inventaire en annexe n° 15, p. 585.
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Types d’ouvrages Nombre d’ouvrage dans la bibliothéque

Livres religieux, liturgie et dévotion 11
Ouvrages liés a I’Ecriture Sainte 7
Ecritures conciliaires 4

Vies de saints 2
Théologie 3
Instruction pour les curés 17
Lutte contre le protestantisme 1
Sermons et missions 4
Etude de la langue frangaise 1
TOTAL 50

Tableau 28. — Analyse du contenu de la bibliotheque de Guillaume Escafré (en 1719)

Tout d’abord, nous remarquons que I’intégralit¢ des ouvrages est lice a
I’exercice de son ministeére. La seule exception, les observations de Mr Ménage sur la
langue frangaise, peut se comprendre comme une nécessité pour le ministere dans la
mesure ou le francais se développe a cette époque. Le parfait curé a en sa possession
plusieurs ouvrages issus du concile de Trente : les décrets, la premicre version du
catéchisme du concile, catechismus ad parochos, et les décrets du concile de Trente, a
la fois en frangais et latin. Il a acquis également un grand nombre d’ouvrages destinés a
I’instruction des curés. Les ouvrages de Raymond Bonal se trouvent dans sa
bibliothéque, ainsi que quinze volumes de conférences ecclésiastiques, comme de
nombreux ouvrages visant a perfectionner sa vie et le bon prétre : par exemple, Le

Parfait eccésiastique, de Claude de la Croix, L ’Introduction a la vie dévote de Frangois

de Sales ou de César de Bus le fondateur des Péres de la Doctrine chrétienne.

Il possede aussi plusieurs manuels rédigés a l’intention des curés par des
éveéques — celui de Verdun, celui de Viviers — et quinze tomes de conférences
ecclésiastiques. Ces ouvrages professionnels visent a faire de bons sermons, a étudier
les cas de conscience et a faire de lui un bon confesseur. Il dispose en outre des bases de
la littérature jésuite ou dominicaine, avec trois ouvrages de Louis de Grenade, un de
Bellarmin, preuve de I’importante diffusion de ces titres dans I’ensemble de la
chrétient¢ occidentale. Théologie morale et cas de conscience apparaissent
prédominants dans la bibliothéque de ce curé. Il y a une concordance certaine entre la
bibliotheque de Guillaume Escaffré et les prescriptions édictées, soit dans les statuts

synodaux et ordonnances, soit lors des conférences ecclésiastiques. Sa bibliothéque ne
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refléte rien ni du golt pour les sciences, ni des belles lettres ou des débats doctrinaux de
I’époque. Elle a des visées uniquement professionnelles. Cette culture du bon prétre
s’est donc diffusée a mesure de 1I’implantation des séminaires et de la multiplication des

conférences ecclésiastiques.

\

Un mémoire de maitrise, réalis¢ a partir de quatre-vingts inventaires de
bibliotheques montre que, chez les ecclésiastiques, 62,4% des ouvrages recensés
appartiennent a la théologie®®. Il reste cependant a étudier les modes de diffusion de ces
ouvrages. Quel est le role des familles régulieres, de la hiérarchie ecclésiastique, du
milieu géographique, dans la constitution d’une bibliotheque privée ? En quoi les
séminaires, les conférences ecclésiastiques et autres modes d’associations prenaient-ils
part & la formation d’une culture théologique ? A travers ces exemples, leur role
apparait fondamental. Entre D’inventaire aprés déces de Francois de Noailles et
I’inventaire de la bibliotheque de Guillaume Escaffré, un siecle s’est écoulé, le monde
des prétres a aussi fortement changé. Certes un monde sépare ces deux recteurs, preuve
de la diversité du statut du prétre ; ’'un est un ecclésiastique aristocrate et 1’autre est un
curé de campagne ; mais désormais, le prétre du début du XVIII® siécle est attentif aux

cas de consciences et aux paroissiens. Il est confesseur, autant que pasteur.

Les trois exemples de curés choisis nous montrent un monde des clercs pluriel.
En effet, certains, possédant un ou plusieurs bénéfices, menaient une vie confortable ;
tandis que d’autres, parfois qualifiés de plebe ou de prolétariat ecclésiastique, vivaient
de messes pour les morts, parfois regroupés en consorce, parfois sans statut. Ils
survivaient des revenus des bassins du purgatoire. L’évolution de leur statut au cours du
siécle est également 1i¢ a un contréle de la hiérarchie ecclésiastique de plus en plus

prégnant.

8% MENEZ (Y.), Les bibliothéques toulousaines aux XVII et XVIII siécles, Mémoire de maitrise
d’histoire sous la direction de Michel Taillefer, UTM, 1996, p. 50.
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B. Des communautés sacerdotales en charge de
fondations obituaires

Les obits®’ sont des fondations picuses, destinées a assurer le service perpétuel
des messes ou des offices religieux pour le repos de ’ame des défunts. Ils sont assurés
par des prétres obituaires qui célebrent chaque année des messes a la mémoire du ou des
fondateurs d’une église donnée. On trouvait donc communément, dans les paroisses, un
certain nombre de prétres habitués ou natifs, qui faisaient quelques services de vocation,
et venaient ponctuellement en aide aux curés. Les dénombrer et les identifier s’avére
complexe, méme si on les entrevoit en grand nombre dans le pouillé du diocese. Si
Nicole Lemaitre montre que, dés le début du XVI° siécle, dans le Rouergue voisin, il y a
des chapellenies mentionnées dans les roles de décimes, nous sommes bien dans
I’embarras pour en trouver dans le diocése de Toulouse®®. 11 existait manifestement un
certain nombre de communautés de prétres obituaires, dont 1’état ou le statut était plus
ou moins précis. En effet, I’'univers des chapellenies, la dynamique des confréries, des
messes des morts attiraient des clercs nombreux vers les paroisses toulousaines. Les
fondations de messes pouvaient étre aussi destinées a alimenter en argent des prétres,

A A . 41
des confréres ou méme des membres de la famille®*'.

1. Désigner les prétres obituaires

Dans les sources, la terminologie est variée pour qualifier des prétres
n’appartenant pas nécessairement a une communauté, mais vivant dans les paroisses
urbaines ou rurales. Le vocabulaire est un peu différent des dioceses du Massif Central

ou les prétres filleuls ou communalistes regorgent.

639 Le terme provient du latin obitus, mort, décés.

840 1 EMAITRE (N.), Le Rouergue flamboyant, op.cit., p. 51. Ces communautés de prétres naissent dés le
début du XVI° siécle, vivant de fondations, notamment des obits, dont la gestion, matérielle et liturgique
est assurée en commun.

%11 n’y a qu’une étude & notre connaissance sur ces communautés de prétres du diocése de Toulouse :
LATOUR (Louis), « Des communautés de prétres a Auterive sous 1’Ancien Régime », Mélanges
historiques midi-pyrénéens offerts a M. Pierre Gérard, Toulouse, Les amis des Archives de la Haute-
Garonne, 1992.
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Concernant les structures, on trouve d’abord I’expression de « bassin du
Purgatoire », qui n’entretient pas toujours forcément une communauté de prétres. Les
visites pastorales interrogent systématiquement sur I’existence de ces bassins dans
I’église et mentionnent a cette occasion 1’existence de prétres, au statut souvent indéfini,
qui servent les fondations du purgatoire. A ’origine, les tables du purgatoire sont des
caisses ou des coffres alimentés par plats de quétes du bassin. Il peut aussi s’agir de
simples troncs. C’est lorsque la dévotion au Purgatoire s’est implantée que le clergé
paroissial a envisagé la création ou I’affectation d’un autel et souvent d’une chapelle.
Ainsi fut fait & la Daurade en 1453 ou a Grenade en 1454%**. Michelle Fournié a pu
dessiner pour la fin du Moyen Age les contours d’une vaste région ou la dévotion au
purgatoire est devenue familicre. Les bassins des ames sont extrémement répandus dans

tout le sud-ouest de la France, le diocése de Toulouse ne fait pas exception.

Au cours de la visite pastorale, I’archevéque ou son représentant interroge le
prétre de la paroisse sur 1’existence d’« une communauté d’ecclésiastiques dans ceste
y qe . . . ~ 643 .. . ,
¢glise, soit chapitre ou douzaine de prétres » . Le visiteur se renseigne sur la présence
de consorces, ces organisations de prétres, aux statuts parfois anciens, qui avaient pour
fonction de célébrer de nombreuses messes anniversaires ou obituaires et d’autres

44 Y s
644 Les consorces étaient en effet des sociétés de

offices. On les appelle aussi fraternités
prétres établies dans les paroisses pour acquitter les obits et fondations. Les places y
¢taient données de préférence aux prétres originaires du lieu, par cooptation ou droit de
patronage des fondateurs ou ayant-droits. Des statuts reglent le fonctionnement des
communautés représentées par un syndic, que 1’on appelle généralement « bayle »,
chargé de défendre les intéréts et de faire respecter la discipline communautaire. Ces
consorces servent donc le bassin du purgatoire, mais le bassin du purgatoire dans une
¢glise n’entraine pas obligatoirement I’existence d’une consorce. Les termes employés

peuvent étre source de confusion car 1’on trouve parfois la mention de « communautés

N . ~ .. . . 4
de prétres » voire de « prétres participant au bassin du Purgatoire »**>. Nous ne

842 FOURNIE (M.), Le Ciel peut-il attendre ? Le culte du purgatoire dans le Midi de la France (v. 1320-
v. 1520), Paris, Le Cerf, 1997, p. 111.

3 ADHG, 2 MI 750, visite pastorale de Montjoire du 20 juillet 1644.

64 ADHG, 2 MI 879, « statutz et réglemens de la fraternité des prebstres de Miremont depuis 1’an 1584 ;
rédigés en 1637 » ; 1 J 1047, livre des prétres de la fraternité de Montesquieu-Volvestre, dans le diocése
de Rieux ; fol. 36 : statuts de la fraternité.

845 AHDG, 2 MI 858, Lavernose, visite du 25 octobre 1620.
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possédons que trop peu de documents donnant accés a I’examen détaillé de ces

. . 4
organisations®*.

Enfin le terme de chapellenie est couramment employé. Il peut désigner une
petite chapelle comme par exemple a Fourquevaux ou « tout le service divin est fait a la
maison du recteur et chapellenie, qui a été recouverte et ou la messe est dite tous les
dimanches matins »**’. II définit aussi un bénéfice et une fondation obituaire : « M® Jean
Albert posséde la chapellainie appelée la Carouille avec M® Jean Dirat sur la rente de 24
cestiers de bled, dont le sieur Albert prend 12 cestiers sous la charge d’une messe »***.
Le terme est donc synonyme de chapelle mais il peut aussi désigner un bénéfice qui tire

son nom de chapelle ou autel ou il est desservi. Les deux sens sont couramment

employés.

Les hommes qui servent ces fondations sont tour a tour qualifiés d’obituaires, de
chapelains, de purgatoriers ou purgatoriens. Pour qualifier le membre de la consorce,
I’expression « prétre communautaire » se rencontre aussi**. La force de I’appartenance
paroissiale se mesure avec la formule relativement répandue de prétre « natif de » ou de
« prétre habitué ». En avril 1696, le prétre Christophe Dutrech est qualifié¢ dans 1’acte
d’insinuation de « prétre habitué de 1’église Saint-Sernin »**°, signifiant membre de
cette consorce. Michelle Fournié note que les prétres du purgatoire, au Moyen Age,
¢taient des enfants du pays. Leur recrutement imposait une clause obligatoire, celle
d’étre natif de la paroisse. En leur offrant la priorité sur les autres dans ’attribution des
bénéfices, les communautés de prétres offrent donc un débouché pour les jeunes gens de
la campagne. A ’époque moderne, les membres d’une consorce ne sont pas tous des

prétres natifs.

646 ADHG, état des sources. 14 G 4, consorce de prétres de Castanet ; 14 G 12, livre des actes des prétres
de I’église paroissiale du Lherm, 1560-1766 ;

47 ADHG, 2 MI 843, visite de Fourquevaux, sans date [1596].

648 2 MI 955. Verdun. Catalogue des chapellenies de I’église paroissiale.

49 A Auterive, mise en possession d’une chantrerie : « dans la ville d'Auterive, dans I'église paroissiale,
Géraud de Farrieu, sous-diacre d'Aspet en Comminge, prebstre et communautaire de 1'église de cette
ville, par acte de résignation par M® Etienne Trantoul, prebstre docteur en droit canon civil et curé de
Saint-Sernin de Toulouse, du bénéfice simple ecclésiastique sans résidence personnelle, apelé de
Villeneuve sive Lasale, érigé par feu monseigneur de Montchal en chantrerie et fondé en 1'église
d'Auterive » (ADHG, 1 G 269).

9 ADHG, 1 G 269, insinuation de grade devant le chapitre Saint-Sernin, avril 1696.
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Peut-on suspecter un affaiblissement de la clause de 1’appartenance paroissiale

avec la Réforme catholique ?

2. Desservir les bassins du Purgatoire

Si les visites pastorales examinent systématiquement les bassins du purgatoire,
cela permet au visiteur d’évoquer a cette occasion I’existence de prétres, dont nous ne
sommes jamais certains du statut : curé, vicaires ou autres prétres. Souvent, les bassins
du purgatoire possédent des revenus qui leur sont propres. C’est le cas au Castéra ou
une petite maison et une petite piece de terre ont ét¢ 1€éguées au bassin afin de faire vivre
un ou plusieurs prétres. En effet, « Jean Bousigues, de lad[ite] paroisse, trente ans, qui
est pour quelque temps interdit du Saint-Sernin de I’église, n’a aucune charge ni
bénéfice en lad[ite] paroisse ni ailleurs sans aucun degré de science »*' vit dans la
paroisse. On peut supposer qu’il survit tout naturellement de ces quelques rentes
obituaires. Ce sont des prétres peu instruits, amenés a disparaitre avec 1’obligation du

séminaire. IIs n’ont pas tous accédé a la prétrise.

A Cugnaux, ou le bassin du purgatoire posséde des vignes et rentes, le visiteur
note que « le revenu [est] distribué aux prétres et les ornements requis au service des
trépassés®” ». Les vicaires se chargent de ces messes pour les morts, y trouvant un
complément de revenu a leur maigre pension. Si le bassin du purgatoire possede des
terres, aucune consorce n’y est pourtant rattachée. A Lavernose-Lacasse, la visite
pastorale mentionne I’existence de la communauté du purgatoire, mais la non plus,
aucune consorce officielle remarquée. Les prétres sont pourtant qualifiés de « prétres
participans au bassin du purgatoire ». On sait, qu’en 1620, il y a dans cette paroisse au
moins trois prétres en plus du vicaire et du recteur®. Dans les paroisses, dotées de
nombreuses fondations obituaires, il n’y avait pas nécessairement de consorce, avec des
statuts officiels. De plus, a la fin de notre période, nous avons pu voir que les recteurs

ou vicaires de la paroisse se chargeaient souvent d’assurer les fondations obituaires.

%! ADHG, 2 MI 821, visite du Castéra, 1596.
2 ADHG, 2 MI 825, état de I’église de Cugnaux.
53 ADHG, 2 MI 858, visite pastorale de Lavernose et de son annexe Saint-Hilaire.
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Les bassins du purgatoire étaient une réalité bien ancrée dans les mentalités
paroissiales. C’est le cas a Montgiscard lors de la création, sous Charles de Montchal,
de la communauté de chapelains missionnaires de Notre-Dame de Roqueville. 1l est
utile de rappeler le contexte de cette création. Montgiscard possédait en effet une
consorce ou communauté de prétres depuis la fin du XIV® siécle. De six, leur nombre
passa a quinze au début du XV siécle. Des statuts créés en 1547 réduisirent le nombre a
douze et, vers le milieu du XVII® siécle, il n’y avait plus que six consorcistes en
fonction. Il est trés intéressant de noter le lien étroit entre la communauté du purgatoire
et la création des chapelains de Montgiscard. La création de la chapelle s’est en effet
appuyée sur la structure obituaire traditionnelle. En effet, les consorcistes se voient dans
un premier temps confier 1’administration de la chapelle, et dés qu’une place de
chapelain vaquera, ils nommeront un prétre capable, préférant les enfants de la ville aux
étrangers®™. On note le lien étroit entre les bassins et les consorces, méme si une
minorité de bassins furent érigés en consorces. C’est le cas en Comminges, lorsque les
éveques veulent transformer les mesaus en conférences ecclésiastiques, ils utilisent les

revenus obituaires pour financer I’enseignement et les missions rurales.

3. Etat des consorces

Depuis plusieurs années, les consorces sont assez bien connues grace a plusieurs
¢tudes régionales. Leur nombre est jusqu’ici estimé a une dizaine pour le diocese de

655

Toulouse®’. Nous avons relevé I’existence de vingt-cing consorces de prétres®™®.

Ce tableau nous montre qu’une telle forme d’association était assez répandue

dans les églises de la ville de Toulouse.

8% DUFFAUT (H.), Notre-Dame de Roqueville, op.cit., p. 184.

55 GOMIS (S.), Les « enfants prétres » des paroisses d’Auvergne, XVI°-XVIII siécles, Clermont-Ferrand,
Presses universitaires Blaise Pascal, 2006, p. 15.

6% AN, G® 525* : extrait du pouillé de la province de Toulouse de 1760.
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Lieu de la consorce Nombre de prétres

Consorce du Purgatoire a Saint-Sernin (Toulouse) -

Consorce de Saint-Pierre (Toulouse) -

Consorce de Saint-Nicolas (Toulouse) 12
Consorce de Saint-Barthélémy (Toulouse) -
Consorce de Saint-Michel (Toulouse) 9

Consorce du Taur (Toulouse) -

Consorce de Nazareth (Toulouse)

Consorce de Muret

S|

Consorce de Montgiscard

Consorce de Verfeil -

Consorce de Saint-Sulpice

Consorce de Miremont

Consorce de Beaumont

Consorce de Grisolles

NN

Consorce de Frouzins

Consorce de Sainte-Livrade -

Consorce d’Auterive Jusqu’a 15

Consorce de Verdun 12

Consorce de Grenade 24

Consorce de Saint-Julia [de Gras-Capou] -

Consorce de Nailloux -

Consorce de Sainte-Foy de Peyroli¢res -

Consorce de Castanet 7

Consorce de Vacquiers -

Consorce du Lherm -

Tableau 29. — Consorces de prétres entre le XVI® et le XVIII® siécles

Une méfiance s’est instaurée dés la fin du Moyen Age contre les prétres
gyrovagues qui « mettent leur faucille en la maison d’autrui »*’. L’ordonnance de Jean
d’Orléans-Longueville, renouvelée par le cardinal de Joyeuse, prévoit I’élection de deux
marguilliers pour récolter les aumones données par les paroissiens pour les ames du
purgatoire. Les prétres natifs sont donc privilégiés pour assurer les fondations
obituaires, tout en étant mieux payés que les forains. De plus, en raison des usurpations
successives, 1l fut réitéré que les biens 1égués aux bassins du purgatoire appartenaient a
I’église paroissiale « défendant qu’on n’establisse dorénasvant aucuns prestres du
Purgatoire, ains que ceux qui ont este establis cy devant soient chassés »***. Les statuts,

majoritairement érigés au XVI® siécle, insistent principalement sur I’obligation de dire

857 « Abrégé de I’ordonnance de Monseigneur d’Orléans Archevesque de Tolose, touchant les Questeurs
et Marguilliers, et tables de Purgatoire des Eglises Parochielles », dans PEYRONET, p. 687-689.
8 Ibidem, p. 689.
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les messes et les recensent en intégralité, ainsi que les jours®’. Ils fixent en plus les
modalités de la vie du clergé. C’est le cas des statuts des prétres de la Douzaine dans
I’église de la Dalbade, qui remontent a cette époque. Les articles I et III évoquent tout
d’abord I’exemplarité des futurs clercs, leur habillement et leur honnéteté. Plusieurs
articles insistent sur la nécessité de célébrer les nombreuses messes énumérées pour
chaque chapelle ou confrérie (articles II, IV et V). On traque I’absentéisme en menacant
d’une amende, au moyen d’une pointe, dont un ecclésiastique aura la charge. Enfin, les
prétres de la communauté, via les statuts, s’engagent par un serment a les respecter™®.
La plupart des statuts du XVI® siécle insistent donc sur la nécessité de faire célébrer et

respecter les fondations obituaires. La plupart des communautés sont composées de

douze membres et I’expression « prétres de la Douzaine » est fort symbolique.

Au-dela, Les consorces de prétres encouragent 1’esprit corporatiste et fraternel.
Louis Pérouas a noté que la multiplication des sociétés de prétres des la fin du Moyen
Age est gage d’une triple attente, faite de « ferveur, de sociabilité et de liberté ». Ces
prétres étaient proches des villageois, possédaient de nombreux biens fonciers, souvent
exploités en commun, parfois avec des membres de la communauté laique®'. La
consorce donne libre cours a une forme de sociabilité, assez proche des confréries. Avec
cette structure, se développe en plus un esprit corporatiste, qui émane particulierement
des papiers de la consorce d’Auterive®®. Les prétres d’Auterive s’unirent en effet trés
probablement au cours du XVI° siécle afin de préserver les fondations obituaires et
surtout leurs revenus. La premiére mention connue de la consorce remonte a 1596, date
de la visite pastorale. Cette forme d’association présente de nombreux avantages, entre
autres le syndic, chargé de défendre les intéréts des prétres. La consorce n’est en fait
que l’interlocuteur privilégié du bassin des ames du purgatoire dont elle assure les

fondations. Face aux conflits potentiels, les prétres sociétaires sont plus forts : lorsque la

9 ADHG, 1 J 1047. A Montesquieu-Volvestre, dans le diocése de Rieux, il y a douze purgatoriens et le
recteur. Les statuts, avec huit articles principaux, insistent tous sur la nécessité de célébrer les différentes
messes dans les chapelles de 1’église.

9 ADHG, 1J 1022, piéce n° 14.

1 Voir GOMIS (S.), «Les communautés de prétres sous 1’Ancien Régime, les acquis d’une
redécouverte », Un siecle d’histoire du christianisme en France, RHEF, vol. 86, n° 217, 2000, p. 469-
478.

62 AC d’Auterive, 1, « Cayer des délibérations modernes de la consorce des prétres d’Auterive, 1676-
1692 » ; 83, comptes de recettes et dépenses de la consorce d’Auterive. Voir aussi LATOUR (L.), « Des
communautés de prétres a Auterive sous 1’Ancien Régime », Mélanges historiques Midi-Pyrénéens
offerts a Pierre Gérard, Toulouse, 1992, p. 195-211.
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confrérie de la Sainte-Trinité d’Auterive souhaita confier certains offices a des prétres
étrangers a la consorce au début du XVII® siécle, le syndic s’en insurgea, et conserva ses
prérogatives. Peu a peu un phénomene de méfiance s’affirma aussi a I’intérieur de cette
société contre les prétres étrangers a la paroisse. Ainsi, la consorce donne réellement
priorité aux prétres natifs sur les autres, sans les exclure pour autant, tout en assurant a

ses membres un statut et surtout la défense de leurs intéréts.

4. L’évolution des fondations obituaires

Nous trouvons des exemples d’actes de fondations de communautés de prétres
au XVII® siécle. Elles doivent étre entendues en réalité comme des refondations
accompagnées d’un renouvellement des statuts. La communauté de Verdun refonda par
exemple en 1638 une consorce de douze prétres natifs de la ville, dont le rdle était de
célébrer deux messes chaque jour ouvré de la semaine, a savoir une messe haute a
laquelle tous les prétres devaient assister et une messe basse, les jours de fétes et les
dimanches. Les prétres membres de la consorce avaient aussi obligation de résider dans
la ville de Verdun. Cette fondation fut par ailleurs dotée de plusieurs rentes foncieres
dont les consuls et la communauté étaient patrons®®. Il s’agit d’une refondation opérée
dans une perspective tres particuliere. Un document de la paroisse de Miremont — a

’autre bout du diocése — nous aide a mieux la comprendre.

Dans les dioceses, la réforme avait souvent pu se heurter a un double obstacle : le
systeme bénéficial et la présence de puissantes communautés de prétres obituaires, qu’il
fallait controler. Charles de Montchal encouragea les fraternités de prétres, sans oublier
de contréler leurs activités lors des tournées pastorales®®®. Georges Baccrabére ne donne
lui aucun détails sur ces fraternités. Nous sommes cependant certains que 1’archevéque
fit transformer les statuts de certaines consorces, pour leur donner une tournure plus
tridentine, ce qui explique la refondation de la consorce de Verdun-sur-Garonne®®. Les

« statutz et réglemens de la fraternité des prebstres de Miremont, depuis I’an 1584 » ont

56 ADHG, 2 MI 955. Verdun, piéce 66.

64 BACCRABERE (G.), op. cit., p. 198.

5 ADHG, 14 G 4 (cote provisoire), ordonnance rendue le 11 mai 1640 par Charles de Montchal
concernant le service des obits et des parties de 1’église de Castanet.
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été rédigés a la méme époque, en 1637°°°. Les statuts, longs et détaillés, sont
extrémement intéressants, et nous montrent que la forme ancienne de la consorce est
conservée, tout en étant modernisée dans un esprit tridentin. Elle se nomme aussi

congrégation dans le texte.

Les articles 1 et 3 abordent la question des cas de conscience. Il est fondamental
de comprendre que cette consorce nouvelle mouture est congue comme le prolongement
des séminaires et des conférences ecclésiastiques. En effet, des cas de conscience sont
discutés par les prétres avant la messe. Le curé se voit ordonné d’assembler deux fois
par semaine les prétres, pour traiter des cas de conscience, du catéchisme romain mais
et des cérémonies de la messe. Il est enfin fait référence dans le texte a ’ordonnance du
30 aolit 1630, qui établit les vicaires forains et les conférences ecclésiastiques. Les
statuts de la fraternité des prétres de Miremont instaurent donc de mini conférences

ecclésiastiques.

A I’image d’une consorce traditionnelle, les prétres sont engagés a dire les messes
fixées dans la paroisse : celles des confréries comme celles établies par des dispositions
testamentaires. Les prétres purgatoriens restent également sous le contrdle de la
communauté laique par le biais des ouvriers du purgatoire. Les prétres sont en effet
largement sous controle, en raison du privilege d’entrée accord¢é aux natifs, méme si les
« forains », c’est-a-dire les prétres étrangers n’en sont pas exclus®®’. Les voyages des
prétres de la fraternité¢ doivent étre limités, y compris pour des pelerinages. Le principe
de résidence est, comme pour les curés, de mise car c’est un gage de respect des
fondations obituaires. Le recteur a un role a part, puisqu’il est le chef de la
communauté®®. Les messes n’échappent pas au contrdle et les défaillances sont punies
d’amendes pécuniaires. Sur le modele de toutes les communautés, un pointeur est
chargé des wvérifications, puis si amende il y a, elle est redistribuée entre les

ecclésiastiques et la communauté.

666 ADHG, 2 MI 879, texte situé en annexe n° 16, p. 588.

87 1 ¢ « fils natif » doit avoir servi dans la paroisse pendant au moins trois mois ; le prétre forain ne sera
admis dans la communauté que s’il a résidé durant un an dans la paroisse, ayant lui aussi bien entendu
servi I’église, et présentant « ses lettres de prebstrise et d’attestatoire de sa bonne religion et vie, de quelle
ville ou lieu il aura faicte sa derniére résidance par I’espace d’une ou plusieurs années » (Article VII).

898 Cest aussi le cas d’aprés la consorce d’Auterive, Louis Lasalvanie, recteur d’Auterive préside la
communauté a partir de 1676.
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Un aspect entrevu pour la communauté d’Auterive mérite attention. On le
retrouve pour les conférences ecclésiastiques : il s’agit de la solidarité et de la fraternité
qui s’entretient entre les membres d’une méme communauté. Le terme de fraternité
n’est pas anodin car, a I’instar des confréries ou confraternités, la piété s’ajoute toujours
a la fraternité. Elle se traduit ainsi dans le texte : « vivre en unité et concorde avec tous
les autres et estre fidelle et loyal frére congrégé et assemblé en lad fraternité »°®. Cette
solidarité est particulicrement sollicitée autour de la mort. Les prétres de la fraternité
doivent veiller les mourants ; ils sont aussi obligés de prononcer une messe le quatriéme
jour aprés le déces, avec des cierges devant la table du purgatoire, et ce a leurs frais.
Aucune défaillance n’est tolérée. Il existe donc un parallele avec le processus de
solidarité¢ encouragé entre membres du second ordre, analysé précédemment pour les
conférences ecclésiastiques. A coté de cette question, les prescriptions concernant les
bons prétres sont une fois encore rappelées, avec un caractére obligatoire donné par les

statuts®’’.

Le fait de chercher a « connaitre » est ’'une des obsessions de la Réforme
catholique, dans le méme esprit que celui de la monarchie d’Ancien Régime. On régit
mieux ceux que 1’on connait. L.’¢tat des prétres de Miremont en 1614 nous montre que
les messes et les statuts des prétres du purgatoire étaient en effet bien loin d’étre

r 1
respectés’’ .

En effet, quarante-quatre fondations obituaires étaient censées y E&tre
assurées par la communauté des prétres. Au moment des désordres religieux, bon
nombre d’actes ont disparu, et pourtant les ecclésiastiques n’ont cessé¢ d’en percevoir les
revenus. La refondation des statuts des prétres de Miremont participe donc a la fois
d’une volonté de remise en ordre et de contrdle des prétres. On veille a s’assurer de leur

soutien en conservant les structures traditionnelles.

59 Article 18. Texte en annexe, p. 588.

870 « aller in habitu, porter la tonsure et marcher descemment, le poil coupé, avec décence et bon exemple,
et marcher en prebstre et personne consacrée a Dieu. En cas aucun prebstre de lad[ite] congrégation
joueroit en public ou danseroit, ou iroit par les tavernes ou cabaretz, le recteur I’advertiré de quitter cette
facon de vivre, puis sera rayé du rang des prebstres congregez et mettre quelqu’un d’autre a son lieu et
place » (article 18)

7 ADHG, 2 MI 879. Etat de ’église présenté par le recteur Bernard Ferriol au vicaire général en 1614.
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Recteur. Fils natif du lieu, qui fut pourvu par permutation de la cure avec celle

Bernard Ferriol d’Auribail, au diocése de Rieux, le 23 avril 1597.

Prétre, natif du lieu, vicaire depuis dix ans, sans gagner aucun gage, sinon la
moitié des émoluments de ladite église, parfois la troisiéme partie. Il posséde
Jean Cung une petite vigne de 1’obit de Guillaume Riviére, deux piéces de terre de 1’obit de
Vital d’Avignon. Mais les charges de ces fondations sont inconnues car les
actes notariés ont été perdus.

Prétre, natif de Lagardelle mais habitant de Miremont, qui posséde une pic¢ce de
terre ou la moitié de celle-ci et le recteur a 1’autre moitié pour une messe basse
Arnaud Sicopé chaque semaine. Il posséde aussi une pie¢ce de terre de 1’obit de Fauré, avec la
charge de faire dire une messe haute une fois par an par tous les prétres de
Miremont, le jour de son déces.

Ancien religieux franciscain. Il réside a Miremont sans posséder aucun obit et

Bi . . .
Jean Biasse vit de ce qu’il gagne du revenu du purgatoire et des autres tables.

Prétre, habitant a Auterive, ancien membre de la communauté. Posséde un obit
Benoit Brun doté d’une vigne pauvre, d’une cesterée de terre, la moitié d’un pré de 1’obit
d’Avignon. Il vient dire messe quelques fois.

Natif de la paroisse, est maitre d’école, avec pour gage 100 francs que la ville
lui donne pour entretenir la jeunesse. Il dit la messe et il préche parfois avec le
consentement du recteur. Il dit aussi la messe dans une autre paroisse du diocése
de Rieux.

Pierre Garaut

Prétre natif de Miremont, recteur de Portet-sur-Garonne. Comme prétre
obituaire, il posséde une pi¢ce de vigne d’un arpent, contre une messe haute par
les prétres du purgatoire.

Pierre Lamoureux Il a aussi une autre piece de terre de deux arpents, dont il ne connait pas la
charge. Il posséde deux picces de terre de 1’obit d’Avignon. Il dit la messe
quand il vient voir son bien. Enfin il posséde la moitié d’un pré dépendant de
1’obit d’ Avignon, 1’autre moitié¢ de Benoit Brun, prétre habitant a Auterive.

Tableau 30. — Etat des prétres de Miremont en 1614

Nous devons insister sur un dernier point apres ¢tude des collations de bénéfices.
Les fondations obituaires sont, a la fin du XVII® siécle, monopolisées par des recteurs
ou des vicaires. Les fondations d’obits sont en effet particulierement nombreuses et
forment des bénéfices avec ou sans obligation de résidence pour de nombreux prétres.
L’¢tude des insinuations ecclésiastiques, de janvier 1692 a décembre 1696, a donné une
récolte de 136 actes de mise en possession d’obits (sur un total de 170 concernant le
diocese de Toulouse). Le statut de 104 ecclésiastiques est connu. Il s’avere que 27,8%
des détenteurs de fondations obituaires sont des recteurs, tandis que seuls 9% des
possesseurs d’obit ont été pourvus d’une place de consorciste. Par exemple, Etienne
Pujade, prétre sacristain de la table du Purgatoire de la Daurade, est pourvu d’une des
cing places des prétres séculiers du Purgatoire en février 1694°”2. Guillaume Pradier est

pourvu un mois plus tard d’une place presbytérale et d’obituaire dans la chapelle Saint-

72 ADHG, 1 G 269.
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Barthélémy, place vacante suite & une résignation en cour de Rome®”. Les fondations
obituaires peuvent aussi servir de revenu ou de titre clérical : 20% de ceux a qui on
attribue un bénéfice obituaire ne sont que de simples clercs. Le statut de prétre
consorciste apparait affili¢ a celui de prétre du purgatoire, sans que la distinction soit
toujours évidente dans les sources. Les fondations obituaires sont sans doute dominées
par des prétres possédant déja un bénéfice, et elles fournissent un revenu
complémentaire substantiel pour des recteurs dont les revenus pouvaient énormément
varier. Il semblerait alors qu’au XVII® siécle, le nombre de prétres natifs et les

fondations chutent, tandis que les curés et vicaires récuperent ces revenus.

L’exemple des prétres des consorces nous montre une application tres
progressive de la Réforme catholique au monde des prétres. Les réformes, difficiles a
accepter, généraient de nombreuses contraintes. Les délais et les rythmes de

I’application des réformes doivent donc étre expliqués.

C. Difficultés et résistances face a ’application
de la norme

L’application de nouvelles structures, institutions ou formes de sociabilité pour
les prétres ne se fit pas sans résistance, et bien sur le long terme. Le probléme crucial
¢tait d’imposer une nouvelle norme. Cette question de la norme est au cceur de
recherches actuelles, dans une perspective interdisciplinaire, juridique et historique®’*.
En guise d’illustration, nous étudierons le probleme des résistances face a deux
tentatives : imposer le costume du clergé dans les mceurs et imposer les conférences
ecclésiastiques. Qu’ils soient scandaleux, joueurs ou violents, les mauvais prétres
existaient en nombre, assez difficiles a cerner — les institutions punitives n’ayant pas

toujours laissé de traces dans les sources.

7 ADHG, 1 G 269.

67 BEAULANDE-BARRAUD (V.), CLAUSTRE (J.), MARMURSZTEIN (E.), dir., La fabrique de la
norme. Lieux et modes de production des normes au Moyen Age et a [’époque moderne, Rennes, PUR,
2012, 266 p.
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1. Le costume du clergé

L’¢étude du costume du clergé est révélatrice de la difficulté a imposer la norme.
L’application des prescriptions concernant le vétement fut en effet difficile a mettre en
pratique. Il n’était pas rare que I’archevéque, arrivant dans une paroisse pour la visiter,
trouve un clergé mal vétu, y compris durant la messe. Les ordonnances paroissiales se

multiplient donc en ce sens.

A Colomiers, par exemple, ce sont des prétres vagabonds qui ne respectent pas

les ordonnances en matiére d’habillement. Ferdinand Alvarus note :

[lls] assistent sans surpelis, ni bonnet carré aux funérailles, ne veulent se servire du

manipulle en faisant le sous-diacre ni de I’aube du diacre, et ne veulent garder 1’ordre
. . . . . . . 675

qu’il faut tenir, ni la modestie requise au service de dieu.

Cette situation révélait un état de décadence de la vie religieuse assez avancé. En effet,
dans plusieurs paroisses proches de Toulouse, des abus s’étaient propagés, notamment
chez les prétres gyrovagues, attirés par la grande ville. Cette situation est mise en
exergue par I’ordonnance. Des prétres célébraient la messe de bonne heure, avant le
curé, sans autorisation du recteur ou de son vicaire. Ils officiaient dans 1’oratoire du
grand chemin, pas correctement vétus, se tenant mal. Cet exemple nous montre
I’existence d’une pleébe de clercs livriée a elle méme a cette époque, avant le
resserrement du corps ecclésial®’®. 11 est cependant ordonné a tous les prétres de revétir
le surplis pendant les célébrations de la messe®’’. Dans 1’église de Nazareth, Jean de
Rudéle, en visite, commande aux prétres d’assister a tous les offices avec un surplis et
bonnets carrés. La méme bonne tenue doit aussi étre en vigueur a I’extérieur de I’église.
A Saint-Martin d’Escurcelles, il est conseillé au curé et au vicaire de sortir vétu d’un
surplis pour sortir de 1’église en donnant I’extréme-onction aux malades®’®. Ces

prescriptions sont étendues a tout le petit monde qui entoure les ecclésiastiques, les

clercs, vicaires et autres prétres habitués.

75 ADHG, 2 MI 822, Colomiers. Ordonnance d’Alvarus en 1602.

7 BACCRABERE (G.), « La pratique religieuse », op. cit., p. 312.

677 Cest le cas a Saint-Rustice (ADHG 2 MI 934, visite de 1617).

78 ADHG, 1 J 906, ordonnance de visite pour la paroisse de Saint-Martin d’Escurcelles. C’est aussi le cas
a Escalquens en 1617 : « Enjoint audit curé apporter toujours le sainct sacrement de [’extréme onction
aux malades en surplis sauf en temps pluvieux » (ADHG, 2 MI 840, ordonnance de 1617)
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Pourtant, les achats successifs d’ornements sacerdotaux par les comptes de
fabriques, montre que parfois 1’acquisition de chasubles, manipules ou surplis se fit

tardivement dans le siécle.

2. Résistances autour des conférences ecclésiastiques

La documentation sur les conférences ecclésiastiques met plus particulierement
en lumicre les difficultés a imposer la réforme des clercs. L’organisation des trois
premicres conférences ecclésiastiques de 1647 fut en effet accompagnée de nombreux

obstacles, en raison des résistances du clergé.

Ces réunions mensuelles étaient-elles considérées comme une perte de temps ?

Charles de Montchal évoque ces problémes avec plusieurs de ses vicaires forains :

C’est pourquoy maintenant que deux ou trois conférences m’ont fait cognoistre par
quelques uns de ceux qui les composent la difficulté que plusieurs font de garder cest
ordre, iay vouleu leur tesmoigner a toutes le grand désir que iay qu’ils trouvent dans
ces conférences leur satisfaction jointe a leur instruction®”.

Ces problémes sont parfois des conflits de juridiction. Le recteur du Burgaud
déclare ne pas reconnaitre la juridiction spirituelle de 1’archevéque car sa cure dépend
de I’ordre de Saint-Jean de Jérusalem et de fait il n’assiste jamais aux synodes. Mais la
principale opposition concerne en priorité les réponses sur les cas de conscience qu’il

faut envoyer a I’archevéque. Le vicaire forain d’Aucamville explique ainsi :

J’aurais prié tous les mrs assistans a laditte assemblée de me voulloir douner leurs
responces par escrit [...]. Sur quoy mrs les recteurs s’eptant, avant qu’entrer en laditte
assemblée, particuliérement assemblés sans mon soin. Ils auroint entre eus délibéré
pour ce regard de ne les bailler point, se soubmettant néanmoins a tout le reste du

\ 680
conteneu en vostre réglement et ordonnance™ .

Louis Pérouas note que les résistances aux conférences ecclésiastiques de La
Rochelle ont uniquement ¢été le fait de quelques ecclésiastiques, tous curés, les uns

vexés de ne pas avoir €té choisis comme vicaire forain, les autres dédaigneux envers de

681

telles futilités™ . Dans le diocése de Bordeaux, les résistances aux conférences se

7 ADHG, 1 G 633, lettre de Montchal a I’un de ses vicaires forains, sans date.

880 ADHG, 1 G 633, procés-verbal de la conférence d’ Aucamville, novembre 1647.

881 PEROUAS (L.), Le diocése de La Rochelle de 1648 a 1724, sociologie et pastorale, Paris, SEVPEN,
1964, p. 254.

274



manifestent par des comportements désordonnés ou le manque de discipline. A
Toulouse, les prétres s’opposent aux contraintes imposées par 1’institution, l'une des

plus importantes étant le questionnaire a rédiger.

Les proces-verbaux de 1647 permettent de mesurer 1’absentéisme qui tend a
s’accentuer au cours des premicres séances, méme si la question est complexe faute de
données suffisantes. Ainsi, a la conférence de Vallesvilles de décembre 1647, le chiffre
de 22 absents sur 33 n’est pas forcément caractéristique, car la conférence dut étre
annulée au dernier moment a cause du mauvais temps. Les conditions météorologiques

pourraient expliquer un fort absentéisme durant les mois d’hiver.

Pourtant, force est de constater que le clergé boude les conférences
ecclésiastiques. La lutte contre 1’absentéisme fut donc la préoccupation principale des
archevéques et de leurs vicaires. En 1590, les conférences ecclésiastiques ne sont pas

obligatoires mais elles le deviennent en 1630 :

Si quelqu’un des Recteurs manque de se treuver au lieu qui aura esté destiné, sans
avoir, par sa faute, fait entendre une cause 1égitime, de son absence, il aumosnera sans
delay trois livres de cire, applicables au luminaire de 1’Eglise paroissielle dudit lieu.
[...] Ceux qui seront réfractaires a I’exécution des conclusions qui seront prises

subiront la mesme peine. Ceux qui refuseront de payer ladite amende seront cités

C \ : 682
devant nous et suspendus a divinis iusques a ce qu’ils ayent compareu’ .

Les peines se veulent dans un premier temps dissuasives sans étre trop séveres.
On veut avant tout condamner les ecclésiastiques récalcitrants. En 1647, il est fait
« deffences aux Messieurs de répondre dans les synodes lors qu’on les appelle »*%.
Parmi les noms de la liste, on trouve des ecclésiastiques défaillants lors des premicres
assemblées, tels les recteurs du Burgaud et du Mas Grenier pour [’assemblée
d’Aucamville. Mais la documentation ne fait pas ¢état d’amendes ou d’autres mesures

répressives a I’encontre des défaillants.

Au cours de la deuxiéme moitié du XVII® siécle, les réglements relatifs aux
conférences se durcissent sur ce point. L’archevéque Joseph Montpezat de Carbon
(1674-1687) affirme, dans une ordonnance de 1686, avoir ¢établi des conférences
ecclésiastiques dans le diocése en 1677. Des lors, des peines plus lourdes sont

prononceées a I’encontre des absentéistes récalcitrants :

82 ADHG, 1 G 398, ordonnance sur le vicaire forain, 1630.
83 ADHG, 1 G 633, « deffences aux messieurs de répondre dans les synodes lors qu’on les appelle ».
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« Nous fiimes contraints de décerner une peine de suspence par le seul faict contre
lesdits prétres et vicaires qui y manqueroient deux fois de suite ». Il ajoute
« Ordonnons [a tous les ecclésiastiques] d’assister aux Conférences ecclésiastiques
[...] sous peine de suspence par le seul fait qu’ils encouront s’ils y manquent trois fois
dans une année sans excuse légitime » ***.

De méme, les vicaires ne seront pas approuvés s’ils n’ont pas un certificat du
vicaire forain, attestant de leur présence aux assemblées durant I’année. En 1727, une

autre ordonnance des vicaires généraux concerne a nouveau ce probléme :

Nous ne cessons de vous exhorter a aller aux conférences ecclésiastiques qui se sont
établies en ce diocese [...] Que pouvons nous faire de plus pour vous engager a ne

vous absenter jamais de ces saintes assemblées, ou pour rendre inexcusables tous eux

. . . N . 685
qui s’obstineroient encore a ne vousloir pas s’y trouver .

Les peines encourues ne sont pas explicites ; néanmoins, 1’insistance sur la
présence des ecclésiastiques est révélatrice d’un probléme récurrent et d’une réelle

désaffection des prétres toulousains pour ce mode d’assemblée.

Les conférences ecclésiastiques s’imposent avec peine dans le diocese de
Toulouse. Cette pratique se relache assez rapidement comme en témoigne la multitude
des reglements les concernant. Des lors, les conférences représentaient-elles une
contrainte trop importante pour le clergé ? L’exemple de Contances nous montre des
conférences implantées a la fin du XVII® siécle, gratifiées d’un succés durable qui voit
peu a peu ce mode d’assemblée remplacer les synodes et autres réunions du clergé. Ce
succes pourrait-il s’expliquer par une plus grande souplesse dans I’organisation des
conférences ? En effet, il n’y eut aucun caractére obligatoire a ces réunions, jamais
I’évéque ne demanda aux ecclésiastiques la remise de travaux personnels et signés de
chacun des participants. Ceci pourrait expliquer la continuité de I’institution qui ne fut
pas remise en cause par le clergé. C’est le paradoxe des conférences ecclésiastiques :
dans la seconde moitié du XVII® siécle, certains prélats par crainte de débordements
décidérent de les supprimer malgré leur utilité avérée pour I’éducation du clergé®® En
effet, les fraternités, encouragées par des ecclésiastiques modeles, pouvaient constituer
une forme d’émulation pour le clergé ; mais en la présence de mauvais ¢éléments, elles

¢taient susceptibles de nombreux débordements.

8¢ ADHG, 1 G 633, ordonnance sur les conférences ecclésiastiques du dioceése de Toulouse, 18 février

1686.

585 BMT, ordonnance de messieurs les vicaires généraux touchant les conférences ecclésiastiques, 1727.
68 C’est en 1763 que I’évéque de Toul, M® Drouas, supprime les ecclésiastiques sous prétexte que le
clergé se sert de ces réunions pour critiquer la gestion et I’administration €piscopale.

276



Le diocése voisin de Rieux rencontre des problémes similaires concernant les
conférences ecclésiastiques et un mémoire sans date les relate. Comme pour Toulouse,
I’absentéisme est le principal probléme, doublé des réticences du clergé et de celui de sa

bonne tenue lors des messes®’.

3. La persistance du « meschant prestre »: scandaleux,
voleur, simoniaque

Les fonds de I’officialité permettent de repérer les abus des ecclésiastiques et ont
été suscité des études, dont Anne Bonzon a montré tous les mérites dans le diocese de
Beauvais. Son ¢étude se compléte par une theése en cours sous la direction de Bernard
Dompnier®™®. Pourtant, I’officialité ne révéle pas une norme puisqu’il mentionne des
proces et des abus. Nous trouvons cependant dans les sources de nombreux exemples de
mauvais prétres. La liste des procédures secretes, qui étaient menées, apres les visites
pastorales, nous donne un apercgu trés ponctuel, pour ’année 1615, des abus repérés

auprés du clergé®™.

Un certain nombre de mauvais prétres n’applique pas les prescriptions des
conciles et n’exerce pas correctement leur métier. Ainsi, dans la paroisse d’Estantens ou
de Saint-Cassian, le 21 mai 1606, par acte pass¢ devant Antoine Hebreard, notaire de
Muret, les consuls supplient le prévot de I’église Saint-Etienne de Toulouse de vouloir
congédier le prétre Antoine de Cayre. Il ne dit pas la messe, il n’administre pas les
sacrements. Il est un mauvais prétre en ce qu’il vit comme un laic, travaille aux champs
et ne réside pas, vivant la plupart du temps a Toulouse. Les paroissiens demandent alors
qu’il soit remplacé par Simon Vignes « prebstre natif de Muret, personne digne et
capable de ceste charge, homme de bien et de bonnes vies et meeurs »*°. D’autres
recteurs sont fustigés car ils n’entretiennent pas leur église, et en volent les revenus

comme par exemple a Vieille-Toulouse, ou le recteur s’est servi dans les caisses des

687 . . oy
«les uns sont en soutane sans surplis, les autres en habit court, se placent sans ordre dans 1’église,

oublient qu’ils sont dans le lieu saint, se présentent touts a la fois pour prendre les saintes huiles, ce qui
fait une confusion dont le peuple s’amuse et se scandalise » (ADHG, 2 G 18, piéce n°® 24).

%8 SAULE (K.), Affaires de discipline et déviance des curés du diocése de Beauvais au XVII siécle,
These d’Histoire moderne sous la direction de B. Dompnier, en cours.

% ADHG, 1 G 489, piéce n° 22.

690 ADHG, notaires de Muret, Antoine Hebrerard, ad anno. ADHG, 45 ] 66.

277



bassins pour se faire batir une chapelle personnelle®’. A Azas, un prétre est accusé de
conjurations et d’actes superstitieux. A Castanet, parmi les prétres de la communauté,
Jean Melet parjure devant les reliques de saint Dominique, ce qui scandalise les autres

prétres et les fideles.

Les scandales sexuels n’étaient pas non plus rares, comme en témoigne
I’inquisition des personnes de Montcabrier, relatée par les paroissiens. Le recteur et le
vicaire hébergent une femme de mauvaise vie. Le curé est un récidiviste car il a « été
autrefois convaincu au sénéchal de Tolose pour avoir este trouvé avec une femme au
présent lieu de Montchabrier »*2 A Lanta, en 1615, plusieurs prétres vivent avec des
femmes et sont menacés de suspension. A Auriac, a la méme date, un curé vit avec une
femme suspecte — elle est qualifiée ainsi car elle n’est pas membre de sa famille et n’est
pas une vieille femme. A Flourens, I’inquisition de personnes menée par Alvarus
révele :

un prétre, dit Jean Colom, lequel tient dans sa maison une femme jeune a pot et feu
dont les habitants sont mals édifiés. Il est chargé de divers obits en divers lieux. Il dit

la messe ayant en sa teste une bonete de nuit et ne la tire jamais sans qu’il soit malade.

Il est aussy accusé¢ d’estre grand plaideur. Pour le regard de la femme, y avons

693
pourveu, pour le reste faudra donner ordre” .

On trouve des prétres voleurs, comme a Bruguicres ; des prétres scandaleux, qui
se livrent a des trafics a Sainte-Foy d’Aigrefeuille, en 1615. Un prétre se livre aussi a
des actions qualifiées de « superstitieuses » ; le vicaire général n’agit pas sur le moment.
Des curés sont suspendus pour quinze jours car ils sont absents au moment de la visite
de I’église. On voit que le non-respect des décrets tridentins, la simonie ou les abus sont
souvent le fait de prétres pauvres, incapables de maitriser pas les ressorts de leur

fonction.

Certains prétres cumulent tous les défauts. A Beaufort, en 1639, le recteur est
I’objet d’une inquisition. Les consuls et paroissiens se plaignent en effet a I’archevéque

de la vie scandaleuse de leur recteur, Domnique Lanespére. Il vit avec une femme, dont

1 ADHG, 2 MI 960, visite de 1596. On trouve aussi un autre exemple de vols. A Bruguiéres :

« Surquoy, Jean Marques, marguillier de la présente Eglise nous auroict faict plainte que led[it] Attes
auroit emporté de ceste églize quantité de meubles et ornements et la bulle des indulgences de ceste
Eglize, et a dit que led Attre lui a advoué qu’il auroit encore dans ung conffre les meubles qu’il avoit
prins » (ADHG, 1 G 489, piéce n° 22).

2 ADHG, 2 MI 883. Inquisition de personnes a la suite de la visite de 1596.

3 ADHG, 2 MI 842, visite de Flourens en 1596.
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il a eu deux enfants, un gargon et une fille. De plus, « il va a la chasse, et ne demeure
pas au service de son église, et il tient certain bétail sous sa maison qui les infecte par le
fumier ddans ladite église. De quoi, nous ont requis de rendre justice et ont persévéré

par leurs plaintes, la plupart ne sachant signer »***

Enfin, a Pechabou, en 1596, les faits sont graves et la violence extréme. Il y a un
litige sur la cure, que M° Failhes, chanoine théologal d’Auch, et un certain Me palays se
disputent. De plus, s’y « sont este faictes de grandes insolances durant que cestuy
Palays disoit la messe jusques a tirer des pistolades ». M Falhies, chanoine théologal

695 Mais un mémoire, en trés mauvais état, fait

d’Auch est en proces avec ledit Palays
apparaitre 1’existence d’un troisieme curé, pourvu de la cure en 1595. Il relate les faits
de ce mauvais prétre « irrégulier, excommuny¢, interdit, larron, menteur, faux tesmoing,
blasphémateur, de mauvaise vie et conservation par escandalle [...] tantot par
ivrognerie, bref toute méchanceté, mondanicté de volupté et plaisir en ce monde »**°.
Ce mémoire a pour objet de décréter le vol des papiers de la paroisse par le sieur Palays,
ainsi que d’une caisse d’ornements dans 1’église. Ce prétre est censé avoir été
excommunié¢ mais il se présente néanmoins pour dire la messe, n’hésitant pas a frapper
un clerc. Il a tous les défauts que 1’on peut recenser dans les statuts synodaux : il joue
« a jeu de cartes, tout le jour mettant sa robe desoubz et renier et blasphémer le nom de
dieu et de la Vierge quand il perd, et se bat a coup d’espée, vaillant es combatz ». Il est
aussi accusé, avec trois ou quatre autres prétres comparses, du viol d’une femme et
méme de son meurtre. De plus, le mauvais prétre monte les paroissiens contre le curé en

place, prenant pour prétexte la permutation des fé€tes par le cardinal de Joyeuse. Ce

prétre a déja été emprisonné.

Les mauvais prétres sont dans un premier temps menac€s, et promettent
systématiquement de faire cesser leurs défauts, puis ils sont éventuellement envoyés
devant I’officialité. Il existait la prison de I’Ecarlate ou prison de I’officialité dans les
murs de I’archevéché®’. 11 faut affirmer que les mauvais prétres sont en pratique

rarement sanctionnés, et dans un laps de temps restreint, entre 1605 et 1613.

9% ADHG, 2 MI 807. Beaufort. Inquisition du 21 février 1639.

95 ADHG, 2 MI 892, visite de Pechabou en 1596.

8% ADHG, 2 MI 892, extrait d’un cahier en mauvais état, apreés 1596.
697 ADHG, 1 G 702, piece n° 1 et suiv.
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Le mauvais prétre est donc celui qui déclenche des scandales, soit par la
violence, soit par la non-abstinence sexuelle. Dans 1’ensemble, il est fustigé car il ne
remplit pas ses fonctions de prétre. La communauté des paroissiens, a travers ses
représentants, consuls ou marguilliers, intervient, est aussi interrogée par le visiteur sur
la qualité¢ du clergé. Les mauvais prétres ne sont pas aisément repérables dans les
sources. Il faut évoquer le role de leurs relations avec la fabrique pour mieux

comprendre leur intervention et leur degré d’insertion dans la vie paroissiale.

280



III. Le bon prétre et la gestion de la paroisse : des institutions au
fonctionnement complexe

Dans le cadre de leur paroisse, les ecclésiastiques sont mis au contact des
communautés de paroissiens. Si les communautés et I’administration municipale du
Midi de la France sont assez bien connues par de nombreuses monographies, il convient
de dresser un nouveau bilan du fonctionnement des institutions paroissiales, celles qui
gérent les biens de I’église et avec qui les prétres sont en relation directe®®. Le degré
d’insertion des prétres dans la vie locale dépend aussi du statut sacerdotal, des
implications personnelles ou du volontarisme. La fabrique n’est pas un établissement
ecclésiastique. La volonté de gestion par un prétre peut donc poser probleme et

quelques conflits surgissent autour des enjeux financiers.

A. Les fabriques et la gestion des biens d’église

Nous avons déja mentionné qu’il n’y a pas ou tres peu de comptes de fabriques
qui nous sont parvenus pour notre période et notre espace d’étude. Dans le Midi, les
fabriques, ou ceuvres, fonctionnent de maniére avérée depuis le XIV® siécle. Malgré
tout, peu de comptes ont été conservés®’. Est-ce lié a la pauvreté des ceuvres ou a la
soumission des institutions aux consulats ? Un état de D’institution s’impose, comme
une ¢tude de la terminologie, car 1’argent de I’église pouvait étre géré par le curé, par

une ceuvre, par des bassins ou tables.

%8 FEOLLAIN (A.), Le village sous I’Ancien Régime, Paris, Fayard, 2008, p. 55.

99 peu de documents concernent des fonds de fabrique. 1 J 1071. Registre de la fabrique de Castelnau
d’Estrétefonds ; 1 J 1815, livre de la fabrique d’Auzeville (1656-1790) ; 2 E 4036, registre de la fabrique
de Cadenac (1671-1713) ; 2 E 10 034, Livre des comptes de la fabrique de 1’église, 1688-1789. Registre
relié plein ; 2 E 10292, livre de la confrérie Saint-Roch de Daux ; 1 MI 1107, livre des confréries de
Vieille-Toulouse.
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1. Fabriques, ceuvres, bassins et marguilliers

La fabrique ou ceuvre de fabrique est un organisme financier, dont le terme vient
du latin « fabricam » ou « fabricatio ». 11 a donné également les titres de « fabriqueur »
ou de fabricien. La fabriqua désigne tout d’abord 1’action de construire un édifice
religieux, puis par extension 1’organisme qui réalise ces ceuvres, et gere les aspects
financiers’®. C’est donc le centre temporel de I’administration de I’église, ou se traitent
les intéréts collectifs’"'. Ces fabriques sont assez différentiées en fonction de la région
ou elles se situent. Ainsi, en Bretagne le terme désigne autant I’institution que ceux qui

2
en sont responsables’*%.

Le terme de fabrique ne se rencontre, dans quelques documents, qu’a partir du
XVIII® siécle. Avant cette date, on lui préfére couramment le terme d’ceuvre’”. Si
I’Eglise privilégie le terme de marguillier qui vient de « matricula » a savoir la liste ou
catalogue des pauvres bénéficiaires de 1’assistance paroissiale, on trouve dans les

. .. . 4
sources le terme d’ouvriers ou obrii qui sont en charge de I’ceuvre”®

. Le terme de bayle
ou « baille » est aussi couramment employé¢. Ces laics savent normalement lire et écrire
afin de pouvoir rendre compte. Ils administrent des fonds, percoivent des revenus,
s’acquittent des charges du culte et des messes. Sont-ils, ainsi que 1’affirme Gabriel Le
Bras, « conservateurs des biens de la cure », et « autant et plus que le curé, les maitres

de ’église et de ses annexes » > ?

70 « La fabrique [...] en parlant d’une église paroissiale, signifie aussi tout ce qui appartient & cette
église [...] les fonds, et les revenus affectez a I’entretien et a la réparation [...] I’argenterie et les
ornements », Dictionnaire de [’ Académie, 1694.

V' LE BRAS (G.), L Eglise et le village, p. 155.

"2 RESTIF (B.), La révolution des paroisses, op. cit., p. 35. Les fabriques y sont apparues au XIV® siécle
dans le monde urbain puis se répandent dans le monde rural a partir de la deuxiéme moitié du XV° siécle.
Il est tout a fait intéressant de voir que cette apparition s’est faite conjointement a celles des registres
paroissiaux et que 1’aire de diffusion se recoupe.

"% 11 en est de méme dans la province d’Avignon. Marc Venard ne rencontre pas le terme de fabrique :
VENARD (M.) L’ Eglise d’Avignon au XVlIe siéecle, Lille, 1980, t. 1, p. 93.

9% « Les fabriques, c’est a dire, les revenus des Paroisses qui sont dirigés par les assemblées de notables
Habitans et par ceux qui sont nommés et établis Marguilliers, pour en percevoir les deniers et faire les
payemens chacun pendant I’année de leurs exercices, sont entieérement chargés non seulement de faire
célébrer le service divin et de faire acquitter les fondations et charges des paroisses, mais encore
d’entretenir entierement et généralement tous les Ornemens et les bastimens des églises et les autres
édifices qui en dépendent, y ayant pour I’ordinaire dans chaque paroisse les fonds suffisans pour y
satisfaire, Paris, 1747. DESGODETS (M.), Les loix des bdtiments suivant la coustume de Paris, Paris,
1748, p. 63.

3 1bid., p. 156.
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Pourquoi les fabriques sont-elles si difficiles a percevoir dans les sources ?
Etaient-elles peu répandues ? Un certain nombre de visites pastorales du XVIII® siécle
mentionnent la fabrique inexistante. C’est le cas par exemple a Sainte-Foy
d’Aigrefeuille, a Corronsac, Saint-Germier, Belbéze, Saint-Jean-I’'Herm ou Saint-

Martin d’Escurcelles’*. Les exemples pourraient étre multipliés.

S’il n’y a pas de fabriques, c’est que beaucoup d’églises paroissiales ne
possédaient pas de revenus fixes et bénéficiaient uniquement de la quéte. La fabrique
d’Ayguesvives, au XVIII® siécle, a pour seul revenu dix livres tournois de quétes. Il en
est de méme & Saint-Exupére du Bazert ou la fabrique vit exclusivement de charité. A
Ayguesvives, la visite pastorale du XVIII® siécle mentionne une fabrique, avec pour

707

seul revenu dix livres tournois liés aux quétes” . A Seysses, lors de la visite pastorale

de 1742, lorsque le curé est interrogé au sujet de la fabrique :

On nous a répondu qu’il n’y en avoit pas, que c’étoit les bailles de la table de Notre-

Dame qui fournissoient au luminaire du maitre autel, que le revenu de cette table était

. . . 708
d’environ 60 livres tournois’' .

Dans la plupart des cas, peut-étre par manque de moyens, les marguilliers ne
laissent pas trace écrite de leurs comptes’”. Jean-Pierre Gutton indique aussi que les
revenus des paroisses du Poitou étaient trop faibles et que seulement 20% d’entre-elles
semblent posséder une fabrique. Dans la plupart de ces cas, le curé tenait le role de

.. N . . . ’ 71
fabricien. De la méme fagon, les fabriques se faisaient rares également en Dauphiné’'°.

2. Tables de I’ceuvre et bassins

L’absence de mention des fabriques dans les sources s’explique par la

préférence donnée aux termes de bassins ou de tables. Elles sont donc en partie

"% ADHG, 1 G 492.

7 Ce chiffre nous semble cependant bien faible. En effet, d’aprés les visites pastorales, le revenu des
bassins est d’au moins 40 livres.

7% ADHG, 2 MI 939, visite de 1742.

799 C’est aussi le cas a Saint-Martial au XVIII® siécle. Trois marguilliers de I’ceuvre ont pour seul revenu
les quétes. Ils ne sont pas €¢lus chaque année, et il n’y a pas d’inventaires papier. Il n’y a pas non plus de
comptes des marguilliers a Gauré. Il s’avérait alors que 1’absence de comptes de fabrique est liée au fait
que les revenus étaient faibles, et que les marguilliers, s’ils semblaient rendre un minimum compte de
leur administration au curé, ne laissaient pas pour autant d’inventaire papier.

" GUTTON (J.-P.), La sociabilité villageoise dans la France d’Ancien Régime, Paris, Hachette
Littératures, 1998, p. 206
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entretenues par des bassins. Une des taches des marguilliers — que ’on nomme
bassiniers — est de quéter pendant I’office. Chaque saint, autel ou confrérie a pour
représentant un marguillier, qui passe dans les rangs pour recueillir les offrandes dans
un bassin. C’était a 1’origine un plat creux, en étain ou en cuivre, utilis€¢ par les
cuisiniers et devenu, dans les églises, I’instrument des quéteurs. Michelle Fournié¢
explique qu’il a laissé son nom, dans le Sud-Ouest, aux compagnies chargées de
recueillir I’argent des fidéles pendant la messe’''. Ils étaient trés nombreux dans les
paroisses, et I’on fait souvent référence, en lieu et place de la fabrique au « bassin de

I’ceuvre ».

Lors des visites pastorales, celui-ci n’est pourtant pas clairement distingué des
autres. Le questionnaire de Joyeuse, préparatoire a la visite, interroge sur les bassins,
leurs revenus, leurs charges et leurs meubles. Les rubriques sont rarement remplies en
intégralité. Enfin, les questionnaires ultérieurs interrogent aussi sur l’existence des
bassins. Deux rubriques se font suite : « enquis du nombre de bassins et du nombre de
bailles qu’il y a en iceux » ou « Enquis si esdites confrairies, tables ou bassins, il y a
particuliers ornemens, outre par-dessus ceux qui sont en ladite sacristie ». Chaque
bassin avait en effet en charge une partie de 1’église et du luminaire. Des rentes y étaient
parfois attachées, pour I’entretien du maitre-autel ou d’autres chapelles. Il semble aussi
que I’ensemble des bassins soit mis, dans certains cas, en commun pour I’entretien de
I’église. L’ceuvre de 1’église serait-elle alors 1’ensemble des bassins dont les gains

seraient mis en commun ? L’affaire semble plus complexe.

En effet, des bassins de 1’ceuvre ou des tables de 1’ceuvre sont mentionnés dans

les sources. Par exemple, le recteur de la paroisse de Montpitol en 1615 relate qu’il y a :

4 bassins. Notre-Seigneur, Notre-Dame, Saint-Blaise, Saint-Antoine.

La table de I’ceuvre qui a deux bassins : celui de Notre-Dame et Saint-Antoine, a
quelque terres, 6 pugnéres de blé, duquel les prétres sont tenus de dire la messe

Deux confréries, une de Saint-Blaise, une de Saint-Antoine, point de statuts’"?.

C’est dire que les bassins sont intimement liés a la fabrique et 1’alimentent. La
table de I’ceuvre est distincte des autres bassins. Souvent, le bassin de Notre-Seigneur

servait a alimenter la fabrique, mais ce n’est pas toujours le cas. Autre exemple, dans

""" FOURNIE (M.), Le ciel peut-il attendre ? Le culte du Purgatoire dans le Midi de la France (v. 1320-
v. 1520), Paris, Le Cerf, 1997, p. 109.
712 ADHG, 2 MI 750. Montpitol La Gascogne. Etat de la paroisse présenté par le recteur Dupont en 1715.
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I’église Saint-Nicolas du faubourg Saint-Cyrprien, le recteur mentionne dans son
mémoire des bassins qui courent pour les chapelles et autels érigés, ainsi que le « bassin
courant de Notre-Seigneur et de la table de 1’ceuvre « laquelle ne possede aucun bien,
ladite table de Notre-Seigneur de cent ou six vingt livres » "°. Le bassin de Notre-

Seigneur et la table de I’ceuvre ne sont, dans ce cas, pas synonymes.

L’assimilation de la table d’ceuvre a la fabrique est pourtant certaine, pour
preuve ’état au XVIII® siécle de la paroisse Saint-Pierre des Cuisines’'*. Plusieurs
bassins concourent justement a alimenter la table de 1’ceuvre, et plus de rentes peuvent
lui étre attachées. La visite pastorale d’Auterive en 1631 permet de comprendre plus
précisément le fonctionnement des bassins et leurs rdles respectifs dans la fabrique. Son
revenu, provenant des bassins courants est de 50 livres et il est mentionné que les

marguilliers rendent compte devant le recteur et les consuls.

Se sont présentés Anthoine Bonnet et Pierre Morat, bailles de la table de I’ceuvre,
lesquels auroint répondu estre obligés d’entretenir la lumiere de 1’autel, nettoyer
I’église, blanchir les nappes, aubes et autres ornements, a la despence des cierges et a
entretenir 2 filiols dimanche et festes et 4 torches les fétes de Notre-Dame. Les
consuls font I’élection et les commettent en charge.

Et nous a eté dict que les autres bailles de 1’église scavoir des tables de saint Paul et de
saint Michel et de saint Fabien et Sébastien reconnoissent chaque mois les bailles de
I’ceuvre et leur rendre quelque espéce de comptes, lesquels sont obligés de contribuer

aux charges de ladite table de I’ceuvre’"”.

Tout devient plus clair. L’ensemble bassins se mettrait-il en commun pour concourir
aux dépenses de I’église ? Il semblerait que oui. Nous devons nous tourner vers les
bribes de comptes de fabrique connues pour examiner les modalités de paiement des

fournitures. Le livre de fabrique d’ Auzeville nous donne des détails sur les dépenses :

L’an 1666 et le 12 octobre, a été employé pour acheter des diacres de camelotte
blanche ondée la somme de 20 livres 1 sols 6 deniers pour les garnitures d’iceux [...]
revenant le tout a 24 livres 3 sols 65 deniers. De cet argent Saint-Severin a baillé 4
livres 10 deniers, Notre-Dame, 3 livres, [le bassin de] la réparation 2 livres 12 sols 6

deniers et le reste le Saint-Sacrement’'®.

13 ADHG, 2 MI 946. Saint-Nicolas du faubourg Saint-Cyprien. Mémoire sur I’église par le recteur, 1596.
"% «11'y a dans ’église de la parroisse une fabrique vulgairement appellée la table de 1’ceuvre, elle a
besoin des charges qui consistent dans 1’entretien général des besoins journaliers du service divin, et n’a
d’autre revenu que les charités des fidéles, et I’honoraire des cloches ou des sépultures. Cette fabrique n’a
point de debtes, les comptes et inventaires des papiers sont de la datte de la nomination des bayles,
ouvriers qui se renouvelle ordinairement chaque année » (ADHG, 1 G 492).

"5 ADHG, 2 MI 804. Visite d’Auterive en 1631 par Charles de Montchal.

716 ADHG, 1 J 1815. 1l en est de méme 1’année suivante, le 15 janvier 1667, le bassins de Notre-Dame, du
Saint-Sacrement et de Saint-Séverin joignent leurs efforts pour 1’achat d’une navette.
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Il est treés clair que si la fabrique a pour définition 1’organisme qui concourt a
toutes les dépenses du culte, tous les bassins s’associent pour effectuer des achats. On
retrouve d’ailleurs les comptes de chaque bassin a la fin d’'une année remise dans les
comptes de fabrique, sans beaucoup de développement’'’. Dans la pratique, il semble
bien que ce soit I’ensemble des bassins qui forment la fabrique de 1’église. Il est souvent
fait référence, dans les ordonnances paroissiales, aux bassins en général et non a un
bassin en particulier. Cela est particuliérement clair pour les charges liées au service

divin. A Launac, Ferdinand Alvarus ordonne le 28 novembre 1595 :

Le recteur fera oter un drap qui sert pour couvrir I’image de NS que est sur le haut de

la nef et mettre un autre plus honeste, et procurera de le fere repeindre aux despens des

~ . 20 718
ouvriers au plus tost que lui sera possible’".

De quels ouvriers s’agit-il et de quel bassin ? Il en est fait peu de cas. C’est souvent
I’ensemble de la communauté paroissiale, avec ses ouvriers et bassins qui est concernée
par entretien de ’église. A Gardouch, I’ordonnance rendue par le cardinal de Joyeuse

en témoigne aussi :

Ouvriers et paroissiens achéteront dans 15 jours une petite croix a mettre sur ’autel, 2

chandeliers, un chandelier triangulaire, une petite croix pour la paix, un voile de

taffetas’"”.

Tous les bassins concourent donc a I’entretien, a 1’amélioration et a
I’embellissement de 1’église. Une table de I’ceuvre spécifique n’est pas nécessairement

mentionnée mais pour les paroissiens, le role est clair.

"' ADHG, 2 E 4036. Registre de la fabrique de Cadenac (1671-1713). Le registre comporte d’un coté les
dons pour le luminaire et de 1’autre la remise des comptes par les marguilliers avec quelques actes
notables. Par exemple, le 20 décembre 1671, il est fait acte d’un arrentement d’un petit champ a
proximité du cimetiére qui rapportera 5 livres a la fabrique.

8 ADHG, 2 MI 858. Launac. Ordonnance de visite le 28 novembre 1595.

" ADHG, 2 MI 846. Gardouch. Ordonnance rendue par le cardinal de Joyeuse, sans date. A Auterive,
c’est une situation semblable : « Les ouvriers ou paroissiens pourvoiront a deux chandeliers, une crois,
trois nappes, une serviette, une aube, amits en courdon, une chasuble, estolle et maniple de la couleur
qu’ils voudront (approuvée par 1’église), deux bures et canettes, a acheter dans un an plusieurs autres
ornements et meubles nécessaires a lad[ite] église » (ADHG, 2 M1 804, Auterive, 1597).
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3. Les marguilliers

Les marguilliers sont théoriquement élus par la communauté d’habitants, mais
en pratique ce droit est monopolisé par les consuls. A leur entrée en charge, ils devaient
préter serment au recteur ou a son vicaire, promettant de rendre compte devant celui-ci
et les consuls. Des excédents de somme ou reliquats étaient remis aux marguilliers
suivants. Méme si I’on constate des statuts variés, ils font cependant toujours intervenir
les consuls et le recteur. Dans 1’église de Montjoire, par exemple, la tradition veut que
le recteur et les consuls élisent les marguilliers. Il en est de méme a Montlaur, les bailles
des bassins sont ¢lus par les consuls et le recteur et prétent serment entre les mains du
recteur. En revanche, a Aignes, les vieux marguilliers nomment deux nouveaux

marguilliers que les recteurs et consuls élisent. Ils prétent ¢galement serment.

Les consuls ont donc un rdle maitre dans le choix des marguilliers. Sylvie
Mouysset a montré a quel point le fait d’administrer des bassins ou des confréries est un
¢élément du cursus honorum des magistrats municipaux du Rouergue’®’. En effet,
confréries, fabriques, tables ou bassins sont 1’occasion de se former a la gestion des
affaires financicres. Les comptes, avec leurs recettes ordinaires et extraordinaires, sont
administrés de la méme maniere que les registres municipaux. Ainsi, trois cercles
d’exercice du pouvoir sont enchevétrés : le consulat, le conselil et la gestion des affaires
religieuses. Gérer un bassin du purgatoire ou une confrérie permet de rester au courant
des affaires de la cité. Il s’agit d’une forme de la religion civique’*'. On note en effet,

dans le fonctionnement des fabriques, I’omniprésence des consuls.

De plus, nous trouvons, ¢lément surprenant, au moins deux cas de marguillieres

femmes. Pourtant, J. Bacalerie affirme que, si c’était le cas en Auvergne, le parlement

2 MOUYSSET (S.), Le pouvoir dans la bonne ville : les consuls de Rodez sous I'’Ancien Régime,
Toulouse, CNRS, 2000, p. 237-suiv.

2 FOURNIE (M.), « La religion civique au Moyen Age », dans CABANEL (P.), BERTRAND (M.),
Religion, pouvoir et violence, Toulouse, PUM, 2005, p. 102-103. Michelle Fournié montre qu’il y a un
croisement constant des personnels entre la municipalité et la confrérie des Corps Saints au moyen age
comme une « extension tentaculaire du pouvoir des élites ».
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de Paris en interdit I’'usage’””. On voit, malgré ce, des femmes ceuvrer pour la fabrique

2 N .
2 On les retrouve a Sainte-

de Notre-Dame du bout du Pont, sur la paroisse du Lherm
Colombe de Baziége, ou ce sont sans aucun doute des marguilliéres qui ceuvrent pour
I’église et ses chapelles : « L’an 1684, a été achetée I’écharpe sive voile rouge a voiler
le tabernacle, et ce au despens des bassins ou queste des filles, ouvrieres du Saint-

24
Sacrement » >,

Enfin, les marguilliers ou ouvriers s’assemblent lors de réunions générales, que
I’on trouve sous I’appellation de « conseils de paroisse » ou « assemblées générales ».
Au cours de ces réunions extraordinaires, on nomme les commissaires des pauvres,
I’heure de la messe paroissiale est fixée, ainsi que les prédicateurs, et ils réglent les
services et droits de sépulture. Cela se fait toujours en présence du curé. Le conseil de la
paroisse de la Dalbade, dont nous avons transcrit un extrait, montre que ces réunions
sont I’occasion d’évoquer des problémes de fonctionnement ou de prévoir des dépenses
a venir, de répartir ces dépenses entre chacun, de régler tant le service divin (article I)

\ 7 . .. 2
que les problémes de décors, voire de luminaire’*”.

L’assemblée de la paroisse d’Auzeville fait état de pratiques similaires. Le
registre mentionne les remises de comptes de I’administration de chaque bassin puis
I’on trouve par exemple, en 1678 des remarques sur la gestion du luminaire. Il est
décidé de faire fondre des cierges pour réutiliser la cire sur un autre autel. Il est aussi
décidé de regrouper les documents importants dans des coffres. Face a des caisses
vides, il faut réaliser des économies de bouts de chandelles. Au cours de ces assemblées
de paroisse, on sollicite les prieurs mis 4 contribution pour des travaux importants’*.

Enfin en novembre le conseil de paroisse envisage d’acheter un ciboire d’argent a

. r1:1 7 - 2
’issue de ses délibérations’”’.

22 BACALERIE, La paroisse rurale dans l’ancienne France en général et en particulier dans le

toulousain, Montauban, imprimerie Forestié, 1888, p. 13.

2 ADHG, 14 G 12 (cote provisoire), « livre des actes des prétres de 1’église paroissiale du Lherm (1560-
1766) », °7-10.

24 ADHG, 2 MI 1111, fol. 90.

2 ADHG, 1 H 1022, piece n° 20, délibérations du conseil de la paroisse de la Dalbade, 5 novembre
1600. Texte en annexe n° 17, p. 592.

26 ADHG, 1J 1815. Le 3 juillet 1678, il s’agit de recouvrir I’église

7 Ibidem.
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Le role des ouvriers des différents bassins s’avére essentiel. Ils semblent étre,
comme en Provence, d’habiles transmetteurs des volontés épiscopales. Il est difficile de
les voir en action, compte tenu de 1’indigence des sources, mais en Provence, ils mettent
en ceuvre la fabrique des tabernacles, des peintures, ils effacent les croix sur les
tombes’*®. L’absence de comptes de fabrique ne signifie pas, en effet, que les tables des
ceuvres ne participaient pas a la vie paroissiale. Bien au contraire. Soucieuses de leurs
églises, stimulées par les autorités consulaires, avec qui elles ne formaient qu’un, les
tables, les confréries, et la fabrique sont des acteurs indéniables de 1’embellissement et

de la transformation des églises.

B. Les relations avec le curé : un controle
difficile ou impossible?

L’autorité ecclésiastique tente de contrdler les marguilliers. Elle déploie a cette
fin plusieurs stratégies qui visent a diminuer le nombre de bassins, controler les comptes

et assurer la prééminence du curé sur la fabrique.

1. Diminuer le nombre de bassins

Le nombre de bassins est tout d’abord réglementé pour éviter le bruit dans les

églises. Ainsi, en 1596, Frangois de Joyeuse évoque :

Le bruit et crierie que font les ouvrier estant en trop grand nombre marchant dans
I’église détourne la dévotion du peuple durant le divin service, ¢’est pourquoy avons
ordonné que tout ainsi qu’est porté par les susdits statuts synodaux de feu Mgr
d’Orléans en aucune église il n’y aura que ces quatre bassins : du saint sacrement, sive
du corpore christi, de Notre-Dame, du patron de 1’église ou du Purgatoire, qui

. 1 . 729
puissent marcher dans I’église ou faire la queste™”.

Interdiction fut faite une premiere fois de crier en quétant. Mais des tables

pouvaient étre installés pour les autres bassins, qui étaient éventuellement 1’objet d’une

28 FROESCHLE-CHOPARD (M.H.), op. cit.
2 PEYRONET, p. 654.
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dévotion ancienne. Un signe, une image devaient empécher les cris des bassiniers afin
que le bassin auquel les gens donnaient I’aumodne puisse €tre aisément reconnu. Ces

ordonnances ont été publiées au synode du 17 décembre 1596.

En effet, les bassins étaient extrémement nombreux dans les églises. Huit
quétaient & Auterive”’, six 2 Aussonne ou sept & Auzielle. Dans I’église d’Auterive,
I’ordonnance de visite ordonna de réduire a quatre bassins : celui du Corpore Christi,
que I’on trouvait sous I’expression du Saint-Sacrement, celui du patron, I’ccuvre du
luminaire et celui du Purgatoire’”’. Charles de Montchal réitére 1’ordonnance
concernant les marguilliers et les bassins car les régles ne sont pas respectées,

. . . 7 2
notamment la remise des comptes qui nous font bien souvent défaut’>>.

Il y a néantmoins beaucoup de marguilliers qui non seulement n’écrivent ny ne font
escrire lesdites obligations qu’ils recoivent ; mais encore refusent ou délayent de
rendre compte de leur administration, et divertissent les deniers et rentes des bassins a
leur propre usage, et que cet abus fait que la plupart des églises se treuvent dépourvues
de tableaux, de calice, de nappes et autres ornements nécessaires pour la célébration
du service divin.

Nous n’avons que trop peu d’informations sur cette supposée mauvaise gestion
des fonds de fabrique. Hugues de Labatut se plaint aussi, au cours de ses visites des
fabriques commingeoises des marguilliers qui « divertissnt les émolumens desdites
églises, au détriment de leurs consciences » >>. Des régles strictes de fonctionnement
sont donc régulierement éditées, avec des comptes tenus sous forme de livres
comptables que 1’autorité sera susceptible de vérifier. Les fabriques des montagnes
pyrénéennes, a la différence de celles du pays toulousain, possédaient des dimes sources

d’une relative aisance, et les festins aux frais de la fabrique étaient fréquents.

2. Contréler les comptes

Le marguillier corrompu n’est pas une chimere :

30 On trouve huit bassins courant : celui de Notre-Seigeur, de Notre-Dame, du Purgatoire, de Saint-Paul,
des pauvres, des Saints Fabien et Sébastien, de Saint-Eloy et des religieux.

7! ADHG, 2 MI 804. Auterive. Visite de 1631.

32 « Ordonnance concernant 1’employ des deniers et revenus des bassins des Eglises paroissielles et
reddition des comptes par les marguilliers a la fin de leur administration ». PEYRONET, p. 923.

33 BRUNET (S.), La vie, la mort, la foi, op. cit., p. 275.
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E tu, marguilhé, coussi

As pres [’argent del bassi ?

Réparo [’ouffenso.

As, marguilhe, tirat dé la gleiso, ta maire,
L’argent qu’as amassat per le douna a toun frairé
As-ne fayt toun proufit, as le mal despendut

Per qué nou l’a escriut, ni toun counté randut P73

Si ’on étudie le Tableu de la bido del parfet crestia, catéchisme en langue occitane, les
détournements de fonds semblent étre une réalité. La mauvaise gestion des comptes par
les marguilliers n’est donc pas une légende. La hiérarchie ecclésiastique cherche de fait
a les controler en vain. Un peu partout, les revenus de la fabrique servaient a faire des
banquets, la compilation de tous les actes conciliaires par Simon de Peyronet montre
que ces interdictions sont anciennes et que la filiation des prescriptions a plusieurs
origines’>. Les aliénations des églises et les vols des marguilliers donnent lieu a des

excommunications, dont les prescriptions sont — la encore — anciennes.

Le recteur de Gauré évoque ses mauvaises relations avec les marguilliers. Deux
obits ont été fondés au XVI° siécle, mais leur revenu est usurpé par les marguilliers
ouvriers et bailles. Ils ne rendent pas compte des messes ni des revenus liés a ces obits,

de plus :

Les marguilliers qui manyent les deniers des bassins n’ont rendu compte il y a plus de
vingt-cinq ans, ni montré nul livre comme sont priés de le faire au préjudice de
I’entretenement desd[ites] églises, lesquelles comme estant incinéré, brulé ou ils
devoit estre employé des livres nécessaires et des choses servantz pour le service

desd[ites] esglises que le prieur et recteur ont fait a leurs despans jusques ici ne

. 736
recepvant aucun ayde du revenu de la fabrique ™.

Le récit, émanant du recteur, n’est pas neutre. L origine de 1’auteur est floue car
d’apres la visite pastorale, le recteur, agé de 96 ans ne réside pas. Il témoigne en
revanche d’une réalit¢ bien connue, celle du détournement des fonds au profit
d’activités profanes. Des prescriptions sont donc €mises pour la conservation de

I’argent, dans des troncs :

3% « Et toi marguillier, pourquoi as tu pris I’argent du bassin ? Répare ’offense. As tu, marguillier, tiré de
I’église, ta mére, 1’argent que tu avais recueilli pour le donner a ton frére ? En as tu profité, 1’as tu mal
employé ? Pourquoi ne 1’as tu pas écrit, ni n’as tu pas rendu ton compte ? » AMILIA (B.), Le tableu de la
bido del parfet crestia,que represento [l’exercici de la fe, acoumpaignado de las bounos obros, las
pregarios, le boun usage des sacremens e un diccuounare, Toulouse, J. Boude, 1673.

35 Voir annexe, n° 18, p. 593.

¢ ADHG, 2 MI 847. Gauré. Mémoire présenté par le recteur Jean Valete en 1596.
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il ne doit y avoir aucun troncs sans licence de I’archevesque, et y en ayant , il doit y
avoir deux clefs, dont ’'une sera gardée par ceux qui quisteront la queste, et 1’autre par

celui que I’archevesque y commettra, et doivent estre lesdits troncs esloignés des

Qo . 737
autels ou il y indulgences et des confessionnaux .

Les proces-verbaux mentionnent couramment le cas d’un ouvrier qui n’a pas
rendu ses comptes, endetté envers la paroisse. Malgré les séveres menaces engagées, il
est difficile de faire appliquer cette reégle. Par exemple, a Cépet, en 1596, les ouvriers de
la paroisse doivent encore de I’argent depuis neuf ou dix ans’*®. Pourtant, les comptes, a
la fin du XVII® siécle, n’étaient toujours pas rendus dans les paroisses. Ainsi, le 28 mai
1691, trois cents exemplaires d’une ordonnance de Pontchartrain, ministre de Louis
X1V, destinés a toutes les paroisses, sont envoyé€s pour I’examen des comptes de
fabrique”*’. L’autorité royale légifére sur la gestion de deniers, comme c¢’était le cas

pour la tenue des registres d’insinuations ecclésiastiques.

3. Assurer la prééminence du curé sur la fabrique

Des études ont récemment mis en avant I’autonomisation progressive des prétres
envers la fabrique au cours du XVII® siécle, afin de gagner en puissance. Ainsi Mathieu
Lours a montré 1’action ordinaire des prétres des paroisses de la plaine de France, dont
I’autonomie par rapport a la fabrique et dans le domaine artistique s’est affirmée au
cours du Grand Siecle. Toutefois, des conflits avec les fabriques, avec les décimateurs,
se multiplierent dans de nombreuses régions jusqu’a la Révolution. Le curé contréle en
effet la fabrique, les marguilliers doivent lui rendre compte, structure hiérarchique a

’origine de nombreuses tensions a 1’échelon paroissial.

Les différents conciles du XVI® siécle ont appuyé la prééminence du curé sur les
marguilliers. Les curés doivent €tre consultés pour tout ce qui référe aux messes. En
1630, on réaffirme une fois encore sa place comme gardien de la fabrique, responsable
« des entreprises sur les biens et revenus des bassins ou de la fabrique » et notamment
sur la remise des comptes’*’. Les mauvais rapports des marguilliers avec leur curé sont

assez bien connus. Louis Pérouas mentionne par exemple un prétre limousin qui,

T PEYRONET, p. 1154.

% ADHG, 2 MI 822. Cépet.

39 ADHG, 1 G 404.

"0 ADHG, 1 G 398, piéce n° 50.
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lorsqu’il entreprend de reconstruire et redécorer son église, en 1741, s’attire les foudres
de ses paroissiens’*'. Michel Vernus évoque un prétre du Périgord qui se vit interdire
’accés a son église aprés voir changé la sonnerie des cloches’*. Si les relations
houleuses ne sont pas pour autant la norme, 1’intervention croissante du prétre pouvait
crisper les marguilliers ou la fabrique, quand elle existait. Un grand nombre de dérives —
que nous avons entrevues au sujet des prétres vagabonds — avaient cours a Colomiers,
comme dans de nombreuses autres paroisses. Les abus y sont particulierement fréquents
et la liste est longue. La lumiére devant le Saint-Sacrement n’est pas entretenue par
négligence des marguilliers. De plus, ceux-ci ne portent pas les ornements aux prétres et
a fortiori au curé alors qu’ils en ont besoin. Les marguilliers ne respectent pas non plus
I’espace sacré et autorisent les prétres a emporter les ornements chez eux. La tenue des
comptes est tout aussi déficiente, que ce soit pour la fabrique ou pour les confréries. Des
biens ont été aliénés par les bailles de la table de Notre-Dame. L’argent provenant des
quétes ou mémes des aumones est détourné pour des « affaires particuliéres » mais aussi
des banquets, ce qui indigne fortement Ferdinand Alvarus. Les aumones ne sont pas
données. L’autorité du curé est aussi fortement mise a mal car le visiteur explique par
exemple que les bailles d’un bassin n’ont pas voulu entretenir la volte d’une chapelle
qui s’effondre. Certains, dans la confrérie, ne souhaitent pas apporter la lumiére aux
malades ; des réparations — sans autre détail — ne sont pas effectuées sans avis ou
autorisation du curé. Enfin, les consuls décident des marguilliers sans 1’approbation du

174
cure7 3.

La monopolisation des ornements par les marguilliers est courante. A Varennes,

une requéte est adressée le 9 octobre 1618 a Jean de Rudele :

André Tournier consul et Michel Gages, marguillier de Notre-Seigneur de I’église de
Varennes, nous ont fait entendre que le curé demande que le calice d’argent lui soit
donné pour servir a lad[ite] église les jours de fétes et dimanches, ensemble la croix
d’argent, bien que cy devant on n’aye accoustumé de s’en servir que les festes
annuelles, et que led[it] recteur les veut empescher de s’approcher dud[it] autel, bien
que ce soit nécessaire pour le service, qu’il leur convient faire dans 1’église.

Ordonné que le recteur se pourra servir dud[it] calice et croix d’argent, les jours de
festes et dimanches, et par mesure de provision, avons ordonné que lesd[its] bailles se

741
742

PEROUAS (L.), Les Limousins, leurs saints, leurs prétres, op. cit., p. 100.

VERNUS (M.), Le presbytére et la chaumiére : curés et villageois dans 1’Anci