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Introduction

L’ange, ce « sujet étrange » de Michel de Certeau, « insaisissable » mais qui « a hanté
la spéculation et la pratique ». Dans son Parler angéligue, ’historien revient sur ce qui
caractérise cet étre a la fois immatériel et omniprésent dans la société médiévale et moderne.
11 est beau, captivant et envoyé pour ’humain, mais surtout il s’efface devant Dieu, « il est
le “dire” de ce qu’il n’est pas ». Il imagine ainsi, dans une perspective de temps long, une
période d’apparition angélique, ancienne, qui se produirait jusqu’aux temps modernes!.
Ainsi I'époque moderne, héritiere en cela du développement sans précédent du culte des
anges au Moyen Age, verrait-elle les derniers feux de I'ange et donc, du plus célebre d’entre
eux, saint Michel.

L’historiographie disponible semble le rejoindre qui, depuis le livre fondateur d’Olga
Rojdestvensky?, a beaucoup écrit sur le sujet des anges et de saint Michel, mais peu
concernant ’époque moderne?. I’archange a ainsi bénéficié de I'attrait pour 'angélologie,
la science qui étudie les anges, depuis plus d’un demi-siecle*. C’est, logiquement, le Moyen
Age et surtout le XIII¢ si¢cle qui est particuliecrement scruté>. Un ouvrage collectif, Angels in
the early modern world, s’est récemment porté sur notre période. Foisonnant et stimulant, il
présente tout de méme un bémol, et non des moindres, celui d’étre presque totalement
¢tanche aux études francophones®. Peu avant, avait été tentée une intéressante approche

transpériode et transdisciplinaire, dans e Réver/ des anges d’Olivier Abel.

I De Certeau, Michel, « Le patler angélique. Figures pour une poétique de la langue », Actes sémiotiques — Documents, V1,
54,1984, p. 7, 13.

2 Rojdestvenskaia, Olga, Le Culte de saint Michel et le Moyen /fge latin, Paris, Picard, 1922. C’est un ouvrage trés général,
publié¢ en russe en 1922 et sa publication en frangais n’en donne qu’un résumé.

3 Encore récemment, dans un beau volume collectif intitulé Saint Michel, les auteurs spécialistes du sujet —Pierre Bouet,
Giorgio Otranto, André Vauchez, Catherine Vincent, etc. — se limitent a la période médiévale byzantine, occidentale
et slave (Chierici, Sandro et Otranto, Giorgio (dir.), Saint Michel, Paris, Cerf, 2022).

# L’histoire de histoire de saint Michel a été patiemment reconstituée par Clémentine Denéle (L Teonographie de saint
Michel archange dans les peintures murales et les panneans peints en Italie (1200-1518), thése de doctorat, Université de
Bourgogne, 2014, p. 33-72).

5 Un livre est majeur sur ce sujet, celui de David Peck qui se concentre sur le Moyen Age scolastique. Tl présente son
approche comme multidimensionnelle, syncrétique, voulant étudier ensemble les théologiens, la pratique cultuelle et la
représentation iconographique qui sont étroitement liées. Toutefois, 'iconographie est laissée a la marge (Keck, David,
Angels & angelology in the Middle Ages, New York, Oxford, Oxford University Press, 1998, p. 5).

6 Peter Marshall, Alexandra Walsham (dir.), Angels in the early modern world, Cambridge University Press, 2006. La
bibliographie, notamment des articles généraux et non basés sur un pays spécifique, ne reprend rien en francais, pas
méme le Millénaire monastigue. Seuls sont présents Emile Male, qui évoque les artes moriendi (en oubliant ce qui a été écrit
depuis, au moins le classique article de Roger Chartier ; p. 86, n. 6) et Olga Rojdestvensky (p. 11, n. 28). Drailleurs, le
Mont Saint-Michel est placé en Bretagne (p. 11) !

7 Abel, Olivier (dir.), Le Réveil des anges, Paris, Autrement, 1996.
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Si les anges semblent quelque peu délaissés pour 'époque moderne, ’historien ne
manque pas d’études véritablement michaéliques®. Le Millénaire monastique du Mont-Saint-
Michel, une base de travail toujours précieuse, avait consacré un tome au culte, dont une
partie était dédiée a I'iconographie de 'archange®. Plus pres de nous, 'imposant travail de
publication des rencontres internationales de la Bibliotheca Michaelica, entre 2003 et 2011, a
renouvelé approche, portant le regard sur le culte, la liturgie et le pelerinage, Ihistoire
matérielle des objets dévotionnels et méme un peu liconographie!®. Leur travail est
prolongé par I'association des Chemins dn Mont-Saint-Miche/ qui organise régulierement,
depuis 2002 en Normandie, des Rencontres historiques sur le Mont et plus généralement le
culte de 'archange. Ces nombreuses publications sont un socle essentiel de notre travail de
these.

Toutefois, bien que fournies, ces études d’histoire religieuse dédiées a I’archange ne
disent pas assez du rapport du sujet du roi de France a I’archange, au XVI¢ siccle. Ce dernier
se trouve, certes, évoqué dans des ouvrages d’histoire des mentalités, d’histoire des
représentations ou d’histoire politique, leurs auteurs lui consacrant alors un ou plusieurs
passages justifiant le domaine spécifique qu’il étudie!!. Mais, pour traiter de la figure de saint
Michel, il faut également aller vers ce que ledit sujet du roi voyait, entendait, touchait et
dong, relire les études sur la sainteté et la spiritualité de I'’époque moderne a 'aune de cette
préoccupation. En ce sens, avec les démarches de Jean-Marie Sallmann, Jean-Marie Le Gall
ou Bernard Dompnier et Stefania Nanni qui ont replacé la focale, au sein de la question de
la sainteté de la premiere modernité longtemps cantonnée a la nouvelle spiritualité liée a la
Réforme catholique, sur la sainteté traditionnelle qui conserve un fort attachement dans les
populations, voire méme, connait un regain d’intérét, nous pensons tenir un modcle

d’interprétation des pratiques que regoit saint Michel'?. Comme pour les saints dits

8 Michaélique : néologisme emprunté a litalien.

O Millénaire monastique du Mont-Saint-Michel, 5 t., Paris, Lethielleux, 1966-1993, t. 3, 1971.

10 Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio et Vauchez, André (dir.), Culte et pélerinages a Saint Michel en Occident. Les trois monts
dédiés a " Archange, Ecole francaise de Rome, 2003 ; Id., Culto ¢ santnari di san Michele nell' Europa medievale, Bari, Edipuglia,
2007 ; Casiraghi, Giampietro et Setgi, Giuseppe (dit.), Pellegrinaggi ¢ santuari di San Michele nell' Occidente medievale, Bati,
Edipuglia, 2009 ; Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio, Vauchez, André et Vincent, Catherine (dir.), Rappresentazioni del Monte
¢ dell’ Arcangelo san Michele nella letteratura e nelle arti. Représentations du Mont et de ['archange saint Michel dans la littérature et dans
les arts. Atti del Terzo Convegno Internazionale dedicato all' Arcangelo Michele (Centre culturel de Cerisy-la-Salle, 29 settembre - 3 ottobre
2008), Bari, Edipuglia, 2011.

1 On peut citer, par exemple, Beaune, Colette, Naissance de la nation France, Patis, Gallimard, 1985 ; Delumeau, Jean,
Rassurer et protéger. Le sentiment de sécurité dans I'Occident d'autrefois, Patis, Fayard, 1989.

12 Sallmann, Jean-Michel, Naples et ses saints a 'age baroque (1540-1750), Paris, PUF, 1994 ; Le Gall, Jean-Marie, e Mythe
de Saint Denis. Entre Renaissance et Révolution, Seyssel, Champ Vallon, 2007 ; Dompnier, Bernard et Nanni, Stefania (dir.),
La Mémoire des saints originels entre X1 1e et X1/11le siecle, Rome, Ecole Frangaise de Rome, 2019.
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« originels », anciens mais au culte toujours vivace, notre recherche entend, en effet, repérer
les « relectures, (ré)appropriations et reconstructions » de la figure de saint Michel, au sein
d’un « patrimoine symbolique » sans cesse revivifié tout en subissant des formes de
modification grammaticale, au gré des périodes et des circonstances!3. Cette recherche du
mythe de saint Michel ne peut faire I’économie, selon nous, d’intégrer pleinement son
image, cette source étant, malgré le tournant des 17sual Studies™ — qui ont eu d’abord un

effet sur Phistoire médiévale!> —, encore trop souvent laissée a I’histoire de art.

Ce projet d’étude du langage, se voulant ainsi au carrefour du religieux, de lart et du
politique, qui sont autant de domaines d’études dont elle cherche a en dépasser les
clivages!6, a di pleinement prendre en compte la nécessité d’élargir au possible I’éventail
des sources.

L’approche, dés le départ, a été d’accepter la grande dispersion des sources mais,
surtout, leur caractere ponctuel, anecdotique parfois. 11 s’est avéré tres vite que, pour traiter
la figure d’un archange emblématique a la fois pour I’Eglise, le roi et les fid¢les, le choix de
sources multiples, variées, venant de traditions historiographiques différentes, mais
complémentaires, s’imposait. Classiquement, ’étude d’un saint débute par la lecture des
sources textuelles que 'Eglise a patiemment réunies sur sa vie : Acta Sanctorum, 1 ita, proces
de canonisation, attestations dans les sanctuaires, histoires des sanctuaires, reliques, etc!”.
Or, saint Michel, n’étant pas humain, sort des catégories traditionnelles de I’histoire de la
sainteté et n’est réellement connu que par son apparition a plusieurs moments dans la Bible.

De fait, le corpus n’est pas parfaitement balisé, parce quimpossible a délimiter. Il part

13 Thid., p. 3.

4 Sur cette tentative d’intégrer 'image dans les études historiques, cf. Bartholeyns, Gil, « Voir le passé : histoire et
culture visuelle », A quoi pensent les historiens ? Faire de I'histoire au XXIe siecle, Paris, Autrement, 2013, p. 118-134 ;
Decobecq, Isabelle, « Visual Studies, un état des lieux », A perte de vue. Les nouveaux paradigmes du visuel, Dijon,
Presses du Réel, 2015, p. 19-25.

1511 serait trop long de citer ’ensemble des travaux qui integrent, désormais, I'image au cceur du dispositif argumentatif
en histoire médiévale. Nous pensons, par exemple, aux nombreuses recherches produites par Jean-Claude Scmitt, Jean
Wirth, ou encore Jérome Baschet.

16 Nous nous inscrivons ainsi dans la recherche des derniéres décennies ayant conscience de la nécessité de dépasser
les clivages, par exemple entre politique et religieux (Christin, Olivier, « Sortir des guerres de Religion. I’autonomisation
de la raison politique au milieu du XVle siccle », Actes de la recherche en sciences sociales, 116-117,1997, p. 23-38, notamment
p. 38 pour I'avertissement a ne pas systématiser les concepts de modernisation et de sécularisation). Voir aussi : Tallon,
Alain, Conscience nationale et sentiment religienx en France au X1/ Te siecle, Paris, PUF, 2002, p. 6, pour le rappel que le XVIe
siecle ne sépare pas ces domaines et que le faire aujourd’hui reléverait d’une « certaine schizophrénie ».

17 Ces soutrces ne sont pas sans poser un certain nombre de problemes, pour Ihistorien : lorsqu’elles donnent
suffisamment d’informations sans étre redondantes, elles peuvent étre biaisées par le regard des spécialistes divisés
académiquement entre Moyen Age et époque moderne (la tendance, mécanique depuis le XIXe siécle, a sintéresser a
des sources vues comme propres a chaque période est encore forte).
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davantage d’une idée, d’un theéme, que d’un type de source. Il a fallu chercher ailleurs,
suivant en cela la recommandation que livrait, déja, Marc Bloch!8. « Tout lire », en retient
Nicolas Balzamo!?. On pourrait ajouter ici, tout voir.

Tout lire, tout voir. Sans aucun précongu. Cette volonté un peu naive est vite
contredite par des impératifs de temps et d’espace qui font, au gré des lectures et des
découvertes, privilégier certaines sources, sans toutefois en laisser de coté. En retour, cela
peut étre une chance: partir sans réel précongu permet une recherche empirique
revendiquée, parfois portée par une intuition — tout lire sur Jeanne d’Arc, se plonger dans
le théatre religieux —, parfois liée au hasard — tomber sur un détail d’un tableau de Grégoire
Guérard a 'exposition Frangois ler au Louvre en 2017, étre contacté par le musée de Crépy-
en-Valois qui possede un saint Sébastien portant le collier de ordre de Saint-Michel.
Immanquablement, cela ne peut qu’engendrer un certain nombre d’oublis, d’imperfections,
mais cette recherche a été menée avec, toujours a I'esprit, cette impérieuse nécessité d'avoir
une multitude de sources textuelles, relevant autant de l'écrit que du décrit?), comme

iconographiques.

Ainsi, dans cette étude, 'approche a été de réunir un corpus d’images qui, s’il est
tributaire des contraintes de la collecte de la documentation (conservation aléatoire dues
aux guerres et destructions iconoclastes ou révolutionnaires, « sélection naturelle » dont ces
ceuvres ont pu faire Pobjet, biais d’exposition par le choix des institutions visitées,
patrimoine religieux fermé « a double tour?! », oublis, voire erreurs du chercheur, etc.), se
veut vaste plutot qu’exhaustif. Mais le corpus est également tributaire de son traitement.
Cela concerne, en particulier, le sujet épineux de la datation — parfois délicate, au siecle pres,
pour la sculpture — et questionne jusqu’au choix des ceuvres qui le composent. Cette

problématique se retrouve a d’autres échelles, a 'image de I’étude qu’a faite Benoit Restif

18 « Lillusion serait grande d’imaginer qua chaque probléme historique réponde un type unique de documents,
spécialisés dans cet emploi », 'auteur invitant a chercher « des rayons convergents de témoignages tres divers dans leur
nature » (Bloch, Marc, Apologie pour I'bistoire on miétier d’historien, Paris, A. Colin, 1949, p. 41).

19 Balzamo, Nicolas, Les Miracles dans la France du XV Te siéele. Métamorphoses du surnaturel, Paris, Les Belles Lettres, 2014,
p. 297-299.

20 C’est la division effectuée par Alain Croix entre, d’'un c6té, les visions directes, de l'intérieur, les documents qui
émanent des auteurs du geste et, d’un autre coté, les récits qui décrivent, de l'extérieur, un comportement, voulant
atteindre ainsi « la source véritable, le geste » (Croix, Alain, La Bretagne aux 16e et 17¢ siécles. La vie - la mort - la foi, Paris,
Maloine S. A. Ed., 1981, t. 2, p. 860).

2l expression est de Jean-Paul Kauffmann qui, dans Venise a double tonr, éd. Equateurs, 2019, cherche a pénétrer dans
les églises fermées d'une Venise non touristique.
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des paroisses de Haute-Bretagne au XVII¢ siecle. Confronté aux nombreux problémes de
datation des ceuvres, il a choisi de ne conserver que celles ayant fait 'objet d’une critique
fine et scientifique, ce qui implique une diminution drastique de son corpus disponible?2. Si
ses criteres de sélection se défendent, car 'objet est un territoire restreint (le diocese de
Rennes), le choix a été fait, ici, de faire partir la recherche sur les ceuvres classées (relevant
de la protection au titre des monuments historiques), bénéficiant @ minima d’une expertise
d’un conservateur?’, et de I'étendre ensuite a divers éléments, découverts au gré des
découvertes et des lectures.

Au total, ont été repérées et utilisées quelques 661 représentations de saint Michel 7
sitn, dans des monuments (XVe-XVII¢ siecle, principalement des vitraux, peintures murales
et sculptures)?* et 281 représentations de I’archange dans enluminure (XVe-XVI¢ si¢cle)?. 11
taut compléter ce tableau par les peintures, gravures, dessins et objets d’art présents dans
des musées ou collections particulicres. Entre tous ces formats et types d’images, le parti
pris a été, d’emblée, de ne pas installer de hiérarchie entre eux. La facilité aurait été de se
cantonner a la gravure, parce qu’elle a pu faire « pénétrer plus loin, plus vite et plus
massivement un message qui fut longtemps confié a la pierre et a la fresque?® ». Son intérét
est grand, permettant par exemple I'illustration des livres hagiographiques qui circulent de
plus en plus?’. Certes, il s’agit d’'un medium caractéristique de la période mais il a le défaut
de facilement faire croire a un remplacement, par celui-ci, de tous les autres media
traditionnels que sont I'enluminure — encore importante jusque vers 1530 —, la peinture
murale — dont le XVI¢ siecle est souvent un prolongement de la fin du Moyen Age — la
peinture sur tableau — qui prend son essor, notamment grace au développement des retables

—, Part du vitrail — il n’y a qu’a regarder ampleur des volumes d’inventaires du Corpus

22 Restif, Bruno, La Révolution des paroisses. Culture paroissiale et Réforme catholigne en Haute-Bretagne ausxe X1 1e et X1 1le siccles,
Rennes, 2006, p. 270-276. Le risque est de ne pouvoir monter en généralité et de rester dans le registre de I'exemple.
23 Bien que ce n’est pas exempt d’erreur, notamment dans la statuaire dont le style est souvent figé : il n’est pas rare de
trouver, pour une méme statue, une datation d’un conservateur au début ou au milieu du XXe siecle qui est contredite
d’un siécle par une nouvelle enquéte aujourd’hui.

2+ Auxquelles il faut ajouter 32 ceuvres datées des XIIIe-XIVe s. Ces 661 représentations, réunies en grande partie grace
aux dossiers de la Médiatheque de I’Architecture et du Patrimoine (qui liste les objets classés et inscrits) et, en
complément, grace a la bibliographie (notamment des études d’histoire de I'art régionales), sont placées sur la carte du
volume 2, I, A.

25 Auxquelles il faut ajouter 59 enluminures datées des VIIIe-Xllle s.

26 Chaunu, Pierre, La Mort a Paris, op. cit., 1984, p. 280.

27 Jean-Michel Sallmann les a étudiées a Naples. Son corpus ne permet pas de réelle étude iconographique, mais I'auteur
évoque les images pour leurs fonctions esthétique et pédagogique : ce sont majoritairement des simples portraits, qui
bénéficient de I'arrivée de la xylographie, plus précise, et du concours des grands peintres du temps (Sallmann, Jean-
Michel, Naples et ses saints a ['age baroque, op. cit., p. 43-48).
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Vitraeum — et surtout, la sculpture — qui ne connait pas d’arrét dans la période. Deés lors, il
nous parait impossible de déterminer ce qui serait le meilleur support, dans ce large
XVI¢ siecle, pour traiter de 'image de saint Michel.

Des cadres et limites sont néanmoins nécessaires. En premier lieu, les limites
chronologiques. Le corpus iconographique couvre une période (XVe-XVIICsiecle) a
’homogénéité complexe, a cheval entre deux périodes bien étudiées, mais séparément, le
Moyen Age et les débuts de ’époque moderne. S’y entremélent des questions stylistiques —
quand commence la « Renaissance » en France, alors qu’en Italie elle débute au guattrocento ?
—, religieuses — faut-il débuter a la Réforme ? —, mais aussi concernant le nombre ou
I'insuffisance des sources, la vision des historiens et éditeurs du XIX¢ siecle qui font que la
période est souvent happée, ou par le Moyen Age, ou par le cceur de la période « moderne ».
Sur le plan politique et symbolique, cela correspond a une période allant de la création de
I'ordre de Saint-Michel a la Fronde avec, au milieu, des temps forts et des temps morts, des
« recharges de sensibilité?8 ». C’est une longue période, car il faut bien deux siecles, du fait
de la datation souvent capricieuse des sources, pour repérer les éléments structurants, tout
comme des éventuelles évolutions?®. Plus encore, et suivant en cela la « longue respiration
séculaire » chére a Marie-Hélene Froeschlé-Chopard?, il peut étre fait ponctuellement appel
a des éléments sortant de ce cadre biséculaire, ici principalement antérieurs, afin d’éclairer
la période.

En deuxiéme lieu, 'espace. L’établissement de bornes géographiques s’avere
relativement problématique et 'on se retrouve vite confronté a la question du choix des
régions, dans leur nombre comme dans leurs fronticres. L’idéal serait de reprendre la
géographie d’Ancien Régime, mais son hétérogénéité rendrait sa manipulation par trop
délicate. Pour des raisons pratiques liées aux inventaires déja publiés, le choix s’est porté
sur les régions administratives actuelles. Mais, 1a encore, ces dernieres étant mouvantes, les
publications s’en retrouvent datées, géographiquement parlant. La solution la plus simple a

¢été de partir sur les régions utilisées par le Corpus vitrearum, puis de retenir le département

28 I’expression est de Lucien Febvre, dans Febvre, Lucien et Martin, Henri-Jean, L Apparition du livre, Patis, Albin
Michel, 1958, préface, p. 13.

2 Dominique Rigaux estime que « retenir une durée d’environ deux siecles est propice a I’analyse des permanences, —
souvent liées aux codes visuels en vigueur — mais aussi a ’émergence des nouveautés et donc a des possibilités de
renouvellements, de rencontres ou, au contraire, de rejets » (Rigaux, Dominique, « ’enquéte régionale, un question de
limites ? Le point de vue de Ihistorien », Centre International d’Art Mural, La Peinture murale de la fin du Moyen Age. Op.
¢it., p. 8-9).

30 Froeschlé-Chopard, Marie-Hélene, Espace ef sacré en Provence, op. cit., p. 10.
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comme support principal. Enfin, pour des raisons qui tiennent a la fois aux influences
stylistiques, politiques et linguistiques, ont été retirés du corpus certains espaces : les Alpes-
Maritimes (les peintures du comté de Nice sont en général étudiées avec I’espace italien) et
les départements composant les anciennes régions d’Alsace et de Lorraine (déja étudiées a
part enticre, elles subissent des influences thématiques et stylistiques entre espace frangais
et Pespace germanique). Le nord, longtemps zone de passage des armées, n’a, de son coté,
laiss¢é que peu de souvenirs. Au demeurant, ce choix d’une géographie régionale
contemporaine, basée sur les inventaires des vitraux du Corpus vitrearum, peut étre percu
comme arbitraire et éminemment critiquable — il integre les ceuvres du Doubs, par exemple.
En réalité, il répond, en premier lieu, a un besoin de simplification du corpus ; en deuxieme
temps, il n’empéche pas l'utilisation d’ceuvres « externes », par exemple de Lorraine, au
moins comme force d’appoint ou de comparaison, tout comme il ne faut pas s’interdire de
prendre ponctuellement des exemples hors chronologie, qui peuvent éclairer, voire
expliquer un motif ou un type iconographique. Dans tous les cas, si elle ne s’interdit pas de
regarder un espace particulier quand cela s'impose, cette étude ne se veut pas régionale et
envisage les sources dans leur entiereté.

Pour les manuscrits, la question est 1égerement différente : il n’est pas possible de
connaitre avec exactitude l'origine de chaque source. Dés lors que la base du corpus est le
fonds de la Bibliotheque nationale de France, augmenté par des recherches dans les
Bibliotheques municipales, ’ensemble ainsi réuni montre un certain tropisme pour le nord
de la France, tout en acceptant des manuscrits provenant, parfois, de zones limitrophes
géographiquement ou culturellement (Italie, Espagne du nord, Flandres) : cela ne fausse pas
les données. Au contraire, ce sont des ouvrages qui sont pour la plupart présents sur le sol
francais depuis le Moyen Age et les débuts de ’époque moderne, ou ont un destinataire
francais. Ils témoignent donc d’un continuum culturel et artistique sur lequel peut se

construire ’étude de l'iconographie de saint Michel lors de la premic¢re modernité.

Dans le méme temps, a été réuni un large panel de sources textuelles dont le seul
critere de sélection a été le sujet. Avec ce cadre aux frontieres floues, ont été lus tour a tour
des textes sacrés comme des évocations littéraires, des chroniques écrites par les
rhétoriqueurs de la fin du Moyen Age et de la Renaissance comme des histoires — devenues

nombreuses a partit du milieu du XVI¢ siecle, en méme temps que les contemporains
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cherchaient a comprendre le présent’! —, des testaments comme des mémoires — ces
dernieres, plus largement qualifiées d’écrits du for privé, s'inscrivant souvent dans une
histoire collective’? —, des traités et ouvrages polémiques comme des picces de théatre
religieux, etc. Ils ont été mis a contribution de la méme maniére que pour les sources
iconographiques, a savoir découvrir I'archange qui se cache parfois, souvent méme, dans
chacun de ces récits, quand bien méme il ne s’agit que d’une citation ou d’un paragraphe.
Cette technique de la citation s’inscrit, fondamentalement, dans la lignée des Guerriers de
Dien de Denis Crouzet, pour qui elle est « un moyen privilégié pour faire resurgir et pour
restructurer les systemes de représentations individualo-collectifs® ». II est alors possible,
en en lisant un nombre suffisamment conséquent, de brosser un portrait unique de
I'archange, une figure qui s’avere commune, comme Mathilde Bernard a pu le faire
brillamment, par exemple, avec un sentiment, la peur?*. Cela nous parait essentiel car « ce
qui manque, comme souvent |[...], c’est le regard direct. Celui des fideles®® ». D’ou l'intéreét,
pour la période, d’aller chercher dans les Mémoires et surtout les écrits du for privé, malgré
leur élitisme. D’ou Dattrait, également, du théatre religieux qui touche et fait littéralement
participer un grand nombre de personnes, par son public varié et le nombre des acteurs sur
scene (parfois des centaines), faisant de cet art un art « social », bien plus que la poésie ou
le roman3® et méme une sorte de « mythe chrétien », au sens donné par Jean-Pierre Vernant
a la mise en scéne des mythes grecs’”. On peut penser que le saint Michel joué dans les
Passions et les Mysteres était le saint Michel admis par la majorité des spectateurs et, donc, des
contemporains. Tout du moins, devait-il témoigner de la foi des habitants de la ville ou de

la confrérie qui organisaient la représentation. Cette source majeure sera utilisée, a l'instar

31 Pour cette période, nous bénéficions d’une riche production historique, qui a été estimée a 657 ouvrages entre 1550
et 1610, incluant 271 premicres éditions et 386 rééditions et marquant le passage a une nouvelle discipline humaniste
et politique dont la thématique centrale est que la France est une monarchie et un pays élus (Yardeni, Myriam,
« Henri IV, roi providentiel », 1500 ans d'histoires de France, les dates, les héros, les légendes, Les Collections de 1'Histoire
n° 44, Juillet-Septembre 2009, p. 14).

32 Les écrits des mémorialistes permettent de sentir les idées d’une élite, parfois régionale, qui ose prendre davantage
la plume dans le contexte des guerres de Religion ; mais elles permettent également, par leur truchement, d’avoir acces
a un certain nombre de rumeurs, voire a « 'opinion publique » (Bercé, Yves-Marie, Conclusion, dans Provence, Jacky
(dir.), Mémoires et mémorialistes a I'époque des guerres de Religion. Actes du collogue de Montiéramey et Bar-sur-Seine (24-25 avril
2003), Paris, Honoré Champion, 2015, p. 308-309).

3 Crouzet, Denis, Les Guerriers de Dien. La violence an temps des troubles de religion (v. 1525-v. 1610), Seyssel, Champs Vallon,
t. 1, p. 47

34 Bernard, Mathilde, Ecrire la peur a I'époque des guerres de Religion. Une étude des historiens et mémorialistes contemporains des
guerres civiles en France (1562-1598), Paris, Hermann Editeurs, 2010.

% Balzamo, Nicolas, Les Miracles dans la France du X1 Ie siécle. Op. cit., p. 20.

3 Ribard, Jacques, dans La Passion dn Palatinus, mystéere dn XIV'e siecle, éd. Grace Frank et Jacques Ribard, Honoré
Champion, Paris, 1992, p. 9.

37 L’emploi de cette expression nous a été suggérée par Marie Bouahik-Girones, que nous remercions vivement.
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de la littérature, pour faire ressortir ce qui est du domaine de I'implicite. Nous pensons en
effet que, dans cet impressionnisme des témoignages littéraires et théatraux, la figure de
saint Michel répond a une grammaire communément admise et partagée, mais également
débattue et constamment modifiée. C’est ainsi que 'archange se retrouve, souvent comme
supplétif d’'une argumentation, rarement comme objet principal, dans certains textes, dont
le développement est sans précédent lors des guerres de Religion et qui ont clairement une
vocation polémique3s. Cest alors, dans l'adversité, que peuvent sortir des éléments
intéressants d’une conscience collective, ici employés dans le but précis d’attaquer

P'adversaire, qu’il soit papiste, huguenot ou principal ministre.

Cette approche empirique, face a une telle variété de sources, empéche de faire appel
a une méthode déja choisie par ceux qui ont étudié chacune de ses sources,
individuellement?. Une démarche empirique nécessite une méthode de méme nature et,
donc, de se tourner vers une forme de transdisciplinarité, voire d’interdisciplinarité4.

Une fois les données recueillies, un traitement et une mise en forme sont nécessaires.
Généralement, cela conduit a la constitution de bases de données, permettant une étude
iconographique sérielle*!. La série demande de comparer, de voir beaucoup, pour repérer
les traits individuels, les constantes, chez un individu ou une région, une école ou une
époque. Par «I'intuition », le « flair », des séries génétiques peuvent étre réalisées, sur des
criteres thématiques et stylistiques, sur des détails, des formes, des couleurs, etc., qu’il faut

ensuite soumettre a la critique*?. Cela n’est possible qu’avec la volonté de ne pas utiliser

38 Debaggi Baranova, Tatiana, A coups de libelles. Une culture politique an temps des guerres de religion (1562-1598), Geneve,
Droz, 2012.

%11 nous parait peu utile, concernant les écrits du for privé par exemple, de suivre a la lettre avertissement de Frangois-
Joseph Ruggiu sur le danger d’un tel regroupement sériel qui en ferait « une sorte de boite a outil dans laquelle nous
pourrions puiser a tout propos a la maniére dont, a une certaine époque, les historiens pouvaient convoquer des ceuvres
de fiction, souvent choisies pour leurs vertus pittoresques, dont des fragments décontextualisés étaient utilisés a I'appui
de n’importe quelle démonstration. » (Ruggiu, Francois-Joseph, « Les écrits du for privé : formes ; signes ; sens »,
Cassan, Michel, Bardet, Jean-Pierre et Ruggiu, Francois-Joseph (dit.), Les Ecrits du for privé. Objets matériels, objets édités,
Limoges, PULIM, 2005, p. 8). Certes, il faut d’abord comprendre les mécanismes d’écriture et de production de ces
documents, mais il est peu probable que I'analyse soit faussée avec le peu d’informations recherchées, surtout
lorsqu’elles sont recoupées avec d’autres types de sources.

40 Cela a été tenté a grande échelle par le Rilma (Programme de recherche, Les cycles iconographiques comme réseau du savoir
et espace encyclopédique dans le livre au Moyen Age, de 'Université de Lille et du CNRS, dirigé par Christian Heck, depuis
2007). Mais le point de départ de ce dernier est encore I'idée d’'une image vue comme illustration d’ceuvres littéraires.
# Nous n’avons pas jugé utile d’utiliser des bases de données particulieres, préférant la modularité des tableurs Excel.
Ils ont été construits a partit du vocabulaire de I'Inventaire (Pérouse de Montclos, Jean-Marie, Principes d'analyse
scientifique, Architecture, vocabulaire typologigue, Inventaire Général des Monuments et des Richesses Artistiques de la
France, Paris, Impr. Nat., 1988) et de P'outil fondamental du Groupe d’Anthropologie Historique de I'Occident
Médiéval (Thésaurus des images médiévales. Pour la constitution de bases de données iconographiques, Paris, EHESS, 1993).

42 Picht, Otto, Questions de méthode en bistoire de ['art, Paris, Macula, 1994, p. 142-144.

17



I'image en simple illustration du texte, la volonté de lui donner une place, au moins égale au
texte. En effet, I'intérét de cette source est sa destination a un public souvent hétérogene,
mais aussi sa lisibilité, son immédiateté, son efficacité dans la transmission d’'un message.
En cela, nous voudrions nous démarquer d’une vieille habitude historienne de placer des
images hors texte, sur papier glacé, en général au milieu de 'ouvrage et sans aucun renvoi
dans le texte. Uniquement a usage d’illustration, elles remplissent alors un réle d’annexe et
rares sont celles qui bénéficient d’une petite explication, palliant ce manque de lien avec
I'étude®. Cela impose, réciproquement, de donner aux sources textuelles une place plus
importante que dans une étude d’histoire de I’art : elles n’ont pas vocation a expliquer les
images, elles sont le sujet, également. C’est ainsi qu’images et textes seront variablement
intégrés a l'analyse, au gré des besoins des chapitres, I'équilibre étant différent selon les
moments, les themes, les périodes étudiées.

C’est par leur nombre et c’est dans leur grande variété, envisagés dans une démarche
euristique, que les images forment, /# fine, un ensemble homogene, un langage et une
grammaire cohérents, en interaction avec les textes bibliques, théologiques, théoriques mais
¢également littéraires ou polémiques, qui font surgir les systemes de représentations
collectives*. C’est 'ambition de 'iconographie construite dans cette étude qui, pour voir le
signifié (ce que 'image représente) dans le signifiant (le support, objet), se veut résolument
« relationnelle » et aboutit, en retour, a un réseau de significations. Elle se veut aussi, et
surtout, une histoire de I'imaginaire, qui n’est pas illusion mais réalité, une réalité mentale

certes, mais tangible parce que transcrite en image bien physique®. De fait, pour établir un

43 Cest le cas pour histoire de la messe par Philippe Martin (Le Thédatre divin. Une histoire de la messe. X1 Te-XXe siécles,
Paris, CNRS Editions, 2016). Un tournant semble s’étre opéré dans les années 1980-1990, avec 'ouvrage magistral de
Michel Vovelle sur la Révolution, intégrant 3000 images (Vovelle, Michel, La Révolution francaise. Images et récits, Patis,
Messidor/Livre Club Diderot, 1986). Le troisiéme tome du triptyque de I’Histire du paradis de Jean Delumeau est
également un bon exemple de cette prise de conscience, car il fait davantage appel aux sources iconographiques,
étudiées en regard des sources plus classiques, qu’il fait dialoguer ensemble. Mais il place toujours les figures hors texte,
sans numéro et sans renvoi (Delumeau, Jean, Une bistoire du paradis. 3. Que reste-t-il du paradis ?, Paris, Fayard, 2000).
Méme Jean-Michel Sallmann, qui pourtant tente une rapide étude de I’évolution de la représentation des saints dans
les livres hagiographiques napolitains, oublie encore les renvois pour les figures placées hors-texte a la fin de son livre
(Sallmann, Jean-Michel, Naples et ses saints a I'dge baroque (1540-1750), Paris, PUF, 1994).

# Nous n’allons pas jusqu’au niveau de perfectionnement que préconise Jérome Baschet qui distingue trois types
d’ensembles : un « réseau d’images » (cycles, séries, quand un cheminement est visible directement) ; le corpus du
chercheur qui, grace au traitement statistique, fait un travail relationnel ; '« hyperthéme », ce « réseau de réseaux »
associant plusieurs thémes ou motifs, cherchant le « systeme » sans tomber dans le « systématique ». Intéressante sur
le papier, cette méthode ne nous semble pas résister a la confrontation avec les themes constitués autour de saint
Michel. 11 est a noter, par ailleurs, qu’elle n’est pas du gout d’Yves Christe (« Jérome Baschet, I "Iconographie médiévale »,
compte-rendu, Bulletin Monumental, t. 167, n° 4, 2009, p. 382-384).

4 Sur ce syjet, les travaux ne manquent pas depuis que Jacques Le Goff a tenté de clarifier le terme, en prenant soin
de le catégoriser autour de trois concepts : la représentation (la traduction mentale et abstraite d’une réalité extérieure
percue, I'idée qu’on s’en fait — la cathédrale gothique comprise dans celles de Victor Hugo ou de Claude Monet), le
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cadre interprétatif propre a dégager le sens de ces images et textes, nous nous plagons tout
autant dans ’héritage de lhistoire des mentalités et des représentations, dont Pobjectif final
est le méme — chercher les idées véhiculées ou l'utilisation d’un fonds commun — que dans
la lignée d’Aby Warburg qui, il y a cent ans, jetait les bases d’une nouvelle approche des
images : « la ou d’autres avaient vu [...] des formes déterminées, délimitées, il voyait des
forces mouvantes », disait de lui Ernst Cassirer4. Nous ne rentrons pas, toutefois, dans les
vifs débats qui opposeraient 'iconographie a I'iconologie, cette dernicre étant portée par les
successeurs d’Erwin Panofsky, qui avaient légué a I’histoire de l'art un puissant modcle
d’analyse, en trois niveaux d’approche : la description pré-iconographique (regard primaire
sur les formes), qui permet I'analyse iconographique (identifie figures et thémes) et
Iinterprétation iconologique (qui donne la vision du monde révélée par Pceuvre). Certes, il
faut penser a la dépendance des images aux textes, mais il n’y a 1a ni soumission ni servilité.
Au lieu de penser en termes d’interdépendance, I'iconologie a imposé, sur des générations,
de maniere obligatoire et quasi-obsessionnelle, Iidée de I’existence de textes précédant et
expliquant 'image. De fait, le systeme construit et érudit qu’elle établissait ne résistait pas a
tous les thémes*’ et peut méme donner 'impression d’« habiller une pensée* ». C’est
pourquoi, de nos jours, le terme « iconographie », a 'acception plus générale, voire floue et
permettant d’englober la perception et la réception de I'image, est de nouveau usité. Car,
méme il est presque inatteignable, le regard du fidele compte autant que la volonté du
commanditaire. L’ceil, du contemporain comme de lhistorien, est alors au cceur de la
recherche. Aidé des sources, il percoit lefficacité, la «tensivité » du message

iconographique®.

symbolique (nécessitant un « systéme de valeurs sous-jacent, historique ou idéal », en général renvoyant au corpus
biblique — les rois de France aux portails des cathédrales renvoient symboliquement aux rois de Juda, et inversement)
et I'idéologique (dans lequel la vision du monde « pervertit » le réel matériel comme le réel imaginaire — les clercs ne
décrivent pas la société en trois ordres, ils cherchent a imposer et a établir cette hiérarchie — ; ce n’est pas a proprement
parler de I'imaginaire, mais ils s’imbriquent parfois) (Le Goff, Jacques, L Tmaginaire médival. Essais [1985], Paris,
Gallimard, 1991, préface, p. II-III). Plus récemment, c’est 'anthropologie de Maurice Godelier, pensant I'imaginairr
comme un ensemble de « réalités idéelles » structurant le symbolique dans le concret et le visible, a été mise au service
de I’étude de 'image des rois par Yann Lignereux (Les Rois imaginaires, Rennes, PUR, 2016, p. 10).

4 Cité par Georges Didi-Huberman dans I.Tmage survivante, Paris, Ed. de Minuit, 2002, p. 395.

47 Un exemple, relativement banal car tres répandu, la Rencontre des Trois Morts et des Trois 1ifs, qu’Alberto Tenenti
identifie comme sujet a part enticre, ne sachant pas antériorité ou du texte sur I'image ou de I'image sur le texte
(Tenenti, Alberto, La Ve et la mort a travers lart du X1 e siécle, Serge Fleury-I’Harmattan, 1983).

48 Cest la critique d’Otto Picht envers Ernst Gombrich, Questions de méthode en histoire de lart. Op. cit., p. T7.

4 Denele, Clémentine, L Iconographie de saint Michel, op. cit., p. 19. On peut ainsi voir 'image dans la lignée des études
sur la parole (Rosier-Catach, Iréne, La Parole efficace. Signes, rituels, sacré, Patis, Seuil, 2004). Le terme « tensivité » est au
ceeur de I’étude de Frédéric Cousinié, théoricien de ’art moderne, sur les représentations du corps du Christ au XVIle
siecle : ce sont des surgissements, des extases dont la tension, la « tensivité », sert un discours de ’Eglise (Cousinié,
Frédéric, Tensivité des images. Surgissement, Révélation, Extase, Apothéose, Paris, Mare et Martin, Arts, 2023).
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Cette efficacité fait-elle, pour autant, du message une propagande ? Le terme renvoie
certes, d’abord, a une réalité religieuse — la propaganda fide, la propagation, Pextension de la
foi —, mais il a pu étre utilisé pour qualifier plus précisément la religion royale et certaines
de ses manifestations, notamment dans le cadre de lidéal impérial francais®. Une
caractéristique majeure de saint Michel, en France, est en effet son utilisation politique par
les Valois et son insertion dans un systeme allégorique monarchique®!. L’imaginaire de
P'archange, sorti vainqueur de la guerre de Cent Ans, rejoint alors 'imaginaire de la royauté,
dont il devient une picce maitresse. C’est ainsi qu’on a pu voir en la création de I'ordre de
Saint-Michel, par Louis XI en 1469, Papogée de son exploitation monarchique qui, des lors,
ne pouvait qu’étre régulicre apres cette date®. Or, Penseignement de notre recherche est
que l'archange n’est pas aussi massivement manipulé par le pouvoir qu’on pourrait le croire
a priori. 11 n’est présent que par moments, par a-coups, lors d’occasions exceptionnelles — le
Camp du Drap d’Or — ou sur des supports a la diffusion peu évidente —la gravure d’Henri 11
en saint Michel par Jean Duvet. Méme l'ordre de Saint-Michel n’est pas convoqué aussi
réguliecrement que les statuts ne le demandent. Pourtant, lorsqu’il apparait, méme
épisodiquement, toute son essence monarchique est bien présente et cela pose, des lors, la
question de son utilité, de ce qu’il apporte a la monarchie. Si cette force de persuasion,
implicite, inconsciente méme, n’est pas le résultat d’un intense travail de propagande, c’est

parce que la monarchie n’en a probablement pas besoin®. Le saint Michel du royaume de

%0 Le terme est assumé par Patrick Gilli pour qualifier la diffusion du théme du roi francais croisé dans I'Italic du XVe
siecle (Gilli, Patrick, Les représentations de la France dans la culture savante italienne a la fin du Moyen Age (v. 1360-v. 1490),
Paris-Rome, Ed. de 'Ecole francaise de Rome-De Boccard, 1997, p. 170-175). 1l exclue toutefois de ces textes les
ceuvres prophétiques qui ne constituent pas, selon lui, « un programme politique de (re)conquéte » (Ibid., p. 171, n. 3).
Nous croyons au contraire que le message est, 7 fine, le méme et que tous ces textes se nourrissent entre eux (cf. izfra,
ch. 7). Il est également usité explicitement par Gui Le Thiec au sujet de la mise en scéne croisée — iconographique et
scénique — de Louis XII dans la décennie 1500 (Le Thiec, Guy, « De Milan a Constantinople : Louis XII et la croisade
dans la culture politique du temps (1498-1512) », Contamine, Philippe (dit.), Louis XII en Milanais. XLle collogue
international d'études humanistes (30 juin-3 juillet 1998), Paris, Honoré Champion, 2003, p. 88-95).

51 Sur ce systeme allégorique, cf. Lecoq, Anne-Matie, Frangois ler imaginaire, Paris, Macula, 1987.

52 Beaune, Colette, Naissance de la nation France, Patis, Gallimard, 1985, p. 268-282.

5 Dans tous les cas, le potentiel d’anachronisme du terme invite a la prudence. S’il est évidemment usité pour la
production pamphlétaire des guerres de Religion (Yardeni, Myriam, « Guerre de propagande et signes de Dieu a
I’époque de la Ligue », Demerson, Genevieve et Dompnier, Bernard (dir.), Les Signes de Dien anx X1 Te et X1 1le siécles.
Actes du collogne de Clermont-Ferrand, Clermont-Ferrand, Publications de la Faculté des lettres et sciences humaines de
Clermont-Ferrand, 1993, p. 103-112), il faut s’en méfier concernant la stratégie figurative du pouvoir qui ne suit pas
nécessairement et systématiquement un programme précis, défini et réfléchi en amont (Christin, Olivier, e Roi-
Providence. Trois études sur 'iconographie gallicane, Lyon, RESEA, 20006, conclusion, p. 97-113). 1l faut probablement attendre
le regne de Louis XIV pour pouvoir I'y accoler, et encore Peter Burke rappelle que le chemin est long vers la
« fabrication » de I'image dament contrélée par le roi et ses ministres (Burke, Peter, The Fabrication of Lounis XI1”, New
Haven/Londtes, Yale University Press, 1992). A premicre vue, le mot « propagande » est assumé par Isaure Boitel et
Yann Lignereux mais lintroduction conceptuelle et 'ensemble des participations montrent au moins autant un
questionnement stimulant autour de la question qu’une utilisation systématique du terme (Convaincere, persuader, manipuler.
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France n'est pas le fruit d'un programme élaboré et construit, il est une figure qui parle aux
sujets du roi depuis plusieurs siccles et c’est en cette qualité qu’il traverse Phistoire, longue

et tourmentée, du XVI¢ siécle.

Afin de concilier structures, permanences et ruptures, et parce qu’il ne s’agit pas
d’étudier une période bien délimitée, un plan en trois temps a été choisi. Premic¢rement, le
temps long de I’héritage. La figure de saint Michel et son culte au début de I’époque
moderne s’inscrivent dans un narratif hérité des textes sacrés et des réflexions des
théologiens, mais aussi dans un langage symbolique dérivé de la réforme grégorienne et qui
a échappé a I’Eglise quand les royaumes, en particulier la France, I'ont adopté. Son image
s’en ressent : ancrée dans l’histoire chrétienne du salut, elle s’insere dans un contexte
guerrier. Vient, ensuite, le temps de P'angoisse eschatologique, des espoirs de réforme
religieuse et de la remise en cause du culte des saints et de la vénération des images. Saint
Michel et son Mont sont confrontés au choc religieux du XVI¢ siecle qui bouleverse les
structures symboliques héritées du Moyen Age. Mais Iidéal de combat juste qu’il véhicule
correspond au désir de lutte contre 'hérésie de 'Eglise tridentine. Enfin, le temps court de
I’événementiel et de la politique, dominé par un archange gardien d’un royaume, tour a tour
superbe, conquérant, défait, rongé par la guerre civile, pacifié. Son utilisation, toutefois, ne

le laisse pas indemne et le XVII¢ si¢cle est, pour lui, le début d’un relatif oubli.

Rbhétoriques partisanes a ['éprenve de la propagande (X1 e-X1 11le siécle), Rennes, PUR, 2022).
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Premiére partie

La croyance

Aux alentours de I'année 1460 un enlumineur décore plusieurs pages d’un Livre des
Anges de Francois Ximenes (ou Eximenes)>4. Vraisemblablement destiné a Jeanne de Laval,
ce manuscrit présente une enluminure en téte de chacun des cinqg livres qui le composent.
Lartiste a réservé le premier feuillet pour la plus imposante : sur une demi-page, il a
représenté I'épisode fondateur de la Chute des Anges rebelles (fig. 27). Reprenant une
conception traditionnelle de ce theme, il fait occuper le tiers supérieur a un Paradis centré
autour de la figure de Dieu le Pére, tout en étant hiérarchisé et divisé entre trois ordres
d’anges. Pour bien marquer leur différence, les anges supérieurs sont peints en rouge
rappelant le rouge du «ciel impérial » siege de la Trinité>>, les médians en bleu et les
inférieurs en des carnations et des couleurs de vétements humains. La verticalité ainsi créée
est renforcée par le combat et la chute des démons occupant le tiers central, vers des terres
enflaimmées qui correspondent au tiers inférieur de la peinture®. Au sein de cette
composition, un seul ange porte une armure, de surcroit dorée, tout en tenant une place
presque centrale, 1égerement désaxée pour éviter de cacher Dieu. 11 s’agit de saint Michel,
dont la figure surplombe nettement celle des autres anges. Tous ces anges inférieurs sont
armés, qui d’une épée, qui d’une grande lance crucifere, dont ils font un usage violent. Ainsi,
sous ’égide de Dieu, saint Michel tient une place prépondérante dans la lutte contre les
démons. Pour cela, il se place au dernier rang des anges, celui qui est au contact avec le Mal
avec qui il peut engager un combat.

Or, depuis la fin de P'Antiquité et notamment les écrits du Pseudo-Denys

5 Ms. fr. 5, Bibliotheque de Geneve, v. 1460, f. 1, enluminure représentant la Chute des Anges rebelles. L’artiste a été
identifié par Francois Avril comme le Maitre du Boccace de Geneve (Avril, Francois et Reynaud, Nicole, Les manuscrits
a peintures en France (1440-1520), Paris, Bibliothéque nationale, Flammarion, 1995, p. 105). Une notice ainsi que le
manusctit sont en ligne : https://www.e-codices.unifr.ch/en/desctiption/bge/f:0005/Hochuli.

55 Cette couleur est rappelée dans la Bible historiale au jour premier de la Genese, ainsi dans Le Premier [-second] volume
de la Bible en francoig, a Paris, pour Barthélémy Vérard [ca 1514], BNF, FOL-T-142, f. 2v.

5 C’est la méme recherche de verticalité qui avait guidé le pinceau des freres Limbourg dans la Chute des Anges rebelles
peinte en début de siecle, I’espace de la « chute » occupant les deux tiers de la composition. Comme le Maitre du
Boccace de Geneve, ils avaient inscrit la représentation des anges combattant dans leur temps, ces derniers, regroupés
au centre, auraient trés bien pu illustrer une bataille de la guerre de Cent Ans (ms. 65, Chantilly, Musée Condé, Les Trés
Riches Henres du duc de Berry, 1413, f. 64 ; voir Annexes, fig. 5).
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d’Halicarnasse, a été assignée a chaque ange une place. Saint Michel devrait donc se
retrouver dans un ensemble de neuf cheeurs réunis en trois triades, chaque niveau recevant
la lumiere divine par le niveau supérieur tout en transmettant le message divin de manicre
verticale et descendante jusqu’a ’'Homme, que seuls les anges inférieurs peuvent atteindre.
Siles interprétations ultérieures divergent parfois, les archanges se retrouvent généralement
au niveau médian de cette hiérarchie, dans la triade centrale. C’est d’ailleurs ce que décrit le
franciscain Francois Ximenes dans son [/bre dels sants angels ici illustré. Or, 'enlumineur ne
semble pas avoir recu ou compris ces spéculations, son travail ne reflétant pas cette
hiérarchie.

Ce décalage amene un certain nombre de questionnements auxquels cette premicre
partie tentera d’apporter des réponses. En premier lieu, pourquoi lartiste, contrairement a
'auteur et a la tradition dyonisienne, place-t-il les archanges et notamment saint Michel au
niveau inférieur du ciel ? Est-ce volontaire ou est-ce une erreur manifeste » Une
incompréhension des conclusions théologiques ? Dans ce cas, cela prouverait-il la
dichotomie, longtemps recherchée, entre une culture théologienne et élitiste et une culture
plus populaire ? Plus prosaiquement, cela pose la question de la commande: le
commanditaire du manuscrit est-il au courant ? Est-il a 'origine de cette composition ou
est-ce une décision unilatérale de I'artiste ? Sans élément précis, nous ne pouvons que
conjecturer et au minimum Iimaginer une commune acceptation entre artiste et
commanditaire, voire tout simplement une habitude iconographique de l'artiste qui ne
choque pas le regard du commanditaire. Cela étant, cet exemple pose le probleme de
I'image, longtemps considérée comme une simple illustration : échapperait-elle au texte ?
Comme I'a éprouvé des le début du XXe si¢cle I'abbé J.-C. Broussole lorsqu’il renonce a sa
grande entreprise d’édition des images de chaque saint de la Iégende dorée, 1a relation texte-
image n’est pas aussi linéaire qu'on pourrait le croire. L’abbé historien comprend que
I'image qui figure dans une édition de la I égende ne traduit pas forcément « ’esprit du livre :
elle en est parfois au contraire tres éloignée ». Selon Dominique Donadieu-Rigaut, il
« pressent alors “qu’autre chose” que Iécrit préside a la vie des images », qu’il nomme
«esprit du temps » et qui s’opposerait a « I'esprit du livre>” ». Au-dela de cet « esprit du

temps » qui caractériserait chaque période, selon une perspective progressiste qui impregne

57 Cité par Donadieu-Rigaut, Dominique, « La Légende dorée » et ses images », Voragine, Jacques de, La /gende dorée,
éd. Alain Boureau et 4/, Paris, Gallimard (Bibliothéque de la Pléiade, 504), 2004, p. LIX.
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I'abbé, quel est cet « autre chose » qui pousse l'artiste a représenter ’archange Michel et les
anges combattant dans les rangs inférieurs>® ? C’est tout 'enjeu de cette premiere partie, qui
entend placer 'image au centre de I’analyse, reflétant la place et le statut qu’elle a pu avoir a
I’époque étudiée.

Néanmoins, s’il est nécessaire de ne pas prendre I'image comme simple illustration
d’un texte, il convient ici de prendre garde a ne pas tomber dans le préjugé inverse qui
pousserait a penser que seule la figure contient le sens®. L’on se contentera de montrer
I'imbrication et 'interdépendance existant entre texte et image. C’est cette relation qui est
au cceur de cette premiere partie. Elle est mise au service d’une problématique plus générale,
venant du paradoxe d’un culte important alors qu’il est trés peu présent dans la Bible :
pourquoi saint Michel est-il autant prié ? pourquoi se retrouve-t-il sur les murs des églises
ou dans les manuscrits et imprimés ? Pourquoi I'imagine-t-on peser les ames au Jugement
dernier ? Comment, enfin, est-il arrivé a imprégner le paysage mental, intellectuel, physique,
alors qu’il n’est que peu cité dans la Bible ?

Cette partie renonce a choisir comme cadre chronologique une période bien définie,
aux bornes précises. Il semble plus pertinent de privilégier le temps long ou, pour reprendre
les termes de Marie-Hélene Froeschlé-Chopard, la « longue respiration séculaire® ». Rien
n’interdit cependant d’accentuer ce qui reléve de la période, dans chaque chapitre, tout en
assumant que des éléments anciens (voire plus rarement ultérieurs®!) expliquent le culte et
I'imaginaire autour de saint Michel dans ce large XVI¢ siecle. L’ambition de cette partie est
alors de placer I'archange au sein du « matériel mental dont disposaient les hommes de cette
époque » que les historiens de I'Ecole des Annales appelaient a inventorier et recomposer®?,
Pour ce faire, elle propose un parcours sensoriel, principalement visuel, mais également
auditif (le pelerinage peut méme faire appel au toucher). Elle considére comme utile de

prendre un point de vue actoriel et individuel, en n’oubliant pas que les logiques de groupes

%8 Erwin Panofsky utilise 'expression : « symptome de quelque autre chose » (Panofsky, Erwin, Essais d'iconologie. Thémes
humanistes dans l'art de la Renaissance, Paris, Gallimard, 1967, p. 21).

5 Didi-Huberman, Georges, Fra Angelico, dissemblance et fignration, Flammarion, 1995 [1990], notamment ses analyses
sur Figura et Locus p. 27-40 et p. 268-304.

0 Froeschlé-Chopard, Marie-Hélene, Espace et sacré en Provence (X1 1e-XXe siécle). Cultes, images, confréries, Paris, Cetf, 1994,
p. 10. Nous allons également dans le sens d’Alphonse Dupront et de son amour pour « le quantitatif spatial et la longue
durée » (Dupront, Alphonse, Du sacré. Croisades et pélerinages. Images et langages, Paris, Gallimard, 1987, p. 475).

o1 Sur la possibilité d’'un chemin inverse a la déduction génétique, donc allant du postérieur a I'antérieur, voir Picht,
Otto, Questions de méthode en histoire de 'art. Op. cit., 1994, notamment sur la « constante italienne », p. 60-63.

02 Febvre, Lucien, Combats pour ['histoire, 1938, p. 218. Parmi d’autres, Robert Mandrou a apporté sa contribution pour
aspect religieux (Infroduction a la France moderne, Paris, Albin Michel, 1998 (1¢ éd. 1961), voir notamment « ’homme
psychique », p. 75-104).
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— vie paroissiale, confréries, pelerinages, etc.% — sont essentielles dans les sociétés de la
premiere modernité.

Ces chapitres portent une vision nettement thématique. Le premier pose les bases
bibliques, théologiennes et doctrinales indispensables pour saisir 'ampleur et I'ancrage
culturel du culte des anges et de saint Michel analysé dans le deuxiéme. Les écrits fondateurs
sont ainsi a Porigine du « caractere de 'archange qui fagonnera ensuite son image® ». Dans
le troisieme, orienté spécifiquement sur 'image de I'archange, I’analyse iconographique est

abordée de maniére sérielle et croisée avec les sources textuelles.

9 Pour Robert Mandrou, qui utilise le terme de « visions socialisées », c’est le groupe qui est important a I’époque
moderne (Ibid., p. 337).

% Denele, Clémentine, Liconggraphie de saint Michel archange dans les peintures murales et les panneans: peints en Italie (1200-
1518), thése de doctorat, Université de Bourgogne, 2014, p. 31.
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Chapitre 1. Le discours. Saint Michel et 1'au-dela

Il peut paraitre relativement banal de dire que le christianisme est en grande partie
une religion de I'écrit et que les Ecritures sont la source premiere pour les Chrétiens voulant
comprendre ce qui les environne. Questionner la place des anges, particulicrement celle de
saint Michel, dans la piété des fideles entre le XVe et le XVII¢ siecle invite donc a se pencher
sur ces textes fondateurs. En effet, si elle n’est pas centrale dans le christianisme,
notamment par rapport a 'Incarnation ou la Résurrection, la place de I'archange n’en est
pas moins importante dans la religiosité de la fin du Moyen Age et du début de I'époque
moderne®.

Il s’agit ici de faire dialoguer les textes fondateurs avec leurs commentaires, les écrits

apocryphes et les réflexions des théologiens.

I. Saint Michel dans les textes fondateurs et leur interprétation®

I’ange, de ’hébreu XM (maleakh), qui est traduit dans la Septante par @yyehog
(aggelos) puis dans la Vulgate par angelus, signifie « messager®” ». En effet, c’est en messagers
que les anges apparaissent dans la Bible, grace a de nombreuses angélophanies ou ils sont
I'intermédiaire entre Dieu et les hommes, le plus souvent porteurs de messages, parfois
guides. Dans la tradition juive et chez les auteurs chrétiens, I'idée que ’ensemble de I’Ancien
Testament a été transmis aux hommes par les anges fait consensus®.

Toutefois, peu d’entre eux sont encore individualisés au point d’étre nommés. A cet

% Cette religiosité est étudiée depuis longtemps, par exemple par Audisio, Gabriel, Les Frangais d’bier, t. 2, Des croyants
(X17-XIX"), Paris, A. Colin, 1996, ou par Chiffoleau, Jacques, La Religion flamboyante (1320-1520), Paris, Ed. Points, 2011.
% La division des parties I et II de ce chapitres’inspire, de maniére explicite, de celle qu’utilise Jean Delumeau dans son
Histoire du Paradis (Paris, Fayard, 2000, t. 3, chap. 2, « Les textes fondateurs » et chap. 3, «le Paradis dans le systeme du
Ciel »).

7 Les anges, divinités intermédiaires ou messagers ne sont pas apparus avec la Bible mais préexistent dans plusieurs
religions antiques (voir Denele, Clémentine, L Teonographie de saint Michel, op. cit., p. 73-75).

08 C’est ainsi que le livre apocryphe des Jubilés décrit Yahweh confiant a l'ange la rédaction et la promulgation de la Loi :
« Et il dit 2 PAnge de la Présence : Ecris pour Moise depuis le début de la création jusqu’a ce que mon Sanctuaire aura
été construit en toute éternité parmi eux.» (Jub. I, 26). Origeéne abonde : «l'arche d'alliance, le propitiatoire, les
chérubins, le Temple lui-méme ont été donnés a Israél par les anges » (Co. Cant., 2 ; P. G., X111, 136B).
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égard le livre de Tobie ainsi que le livre de Daniel, écrit sans doute avec des influences
iraniennes au début du Ile siecle av. J.-C., sont essentiels. Tobie attribue un nom propre a
un ange, Raphaél, qui dévoile que sept Anges « se tiennent toujours préts a pénétrer aupres
de la Gloire du Seigneur » (Tb XII, 15). Pourtant, les textes canoniques de la Bible ne
connaissent le nom que de trois de ces sepz anges, Raphaél, Gabriel et Michel, qui sortent
alors de I'anonyme foule angélique. IIs portent tous des noms dits « théophores », se
terminant par ¢/ qui signifie Dieu®. Déja, la Bible leur donne un réle qui précise, pour
chacun d’eux, leur fonction de « messager ». Raphaél est le guide de Tobie (Tb III, 17),
Gabriel Pannonciateur de la venue du Christ et de la fin des temps (Dn VIII et IX, Lc I, 19)
et Michel le combattant (Dn X, 13, Jude 9).

Les textes apocryphes dits d’Hénoch et d’Esdras 1”7 complétent la liste des noms
angéliques et montrent un réel besoin de personnifier ces étres célestes”. Ils jouent
¢galement un role d’amplificateur en précisant le réle des anges et archanges, notamment
celui de saint Michel, avant d’étre largement repris par les commentaires des théologiens

médiévaux.

A. Protecteur du peuple élu

Des trois anges bibliques, Michel est celui qui revient le plus souvent. Il est le seul a
étre qualifié d’« archange », en grec Goydyyehog (arkhdngelos), terme réunissant I'idée de
« commandement » (QEyt, arkheé) et la fonction de « messager» (8yyehog, dngelos)’.
Confirmant cette prééminence, chacune de ses apparitions est porteuse d’une signification
particulicre. En premier lieu, elles donnent les contours des rapports entre Dieu et le peuple
¢lu qui recoit I'aide et la protection de 'ange. Clest, en effet, explique a Daniel I'ange venu

a sa rencontre, « l'un des Premiers Princes », « votre Prince » qui « préte main-forte pour

% Réau, Louis, lconographie de ['art chrétien, Paris, PUF, 1955, t. 2, p. 41.

70 « Raguel », « Saraquiel », « Uriel », « Phanuel » sont ainsi ajoutés (Hénoch 20, 1-8 ; 21, 5; 40, 9). A été utilisée la
traduction de Martin, Francois, Le Livre d’Hénoch traduit sur le texte éthiopien, Paris, Letouzey et Ané, 1906 (disponible en
ligne :  https://archive.org/details/lelivtedhenochtO0unkngoog/page/n14/mode/2up). Par commodité seront
mentionnés les chapitres et versets originaux, non les pages de I’édition de 1906. 1.’ Apocalypse d’Esdras, ou Esdras 11,
donne des noms d’archanges.

7 Jude 9.
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ces choses » contre le Prince de Perse :

Le Prince du royaume de Perse m’a résisté pendant vingt et un jours, mais Michel, 'un
des Premiers Princes, est venu 2 mon aide. Je I'ai laissé affrontant les rois de Perse (Dn

X, 13).
Nul ne me préte main-forte pour ces choses, sinon Michel, votre Prince (Dn X, 21b).

Cette aide prend une tournure prophétique car c’est aussi le « grand Prince » qui mettra fin
au persécuteur d’Israél :
En ce temps se levera Michel, le grand Prince qui se tient aupres des fils de son peuple.

Ce sera un temps d’angoisse tel qu’il n’y en aura pas eu jusqu’alors depuis que nation

existe. En ce temps-1a, ton peuple échappera : tous ceux qui se trouveront inscrits dans
le Livre. (Dn XII, 1)

Dans la Bible, Michel semble étre un ange exceptionnel et jouer un role dans le
destin des nations, ce qui est cependant un secret connu uniquement de Dieu. Le Livre
d’Hénoch le range parmi les anges commandant aux nations’2. Il est 'ange qui protege Israél,
le peuple élu et, sur ce point, le livre de Daniel est essentiel. C’est sur lui que s’appuie la
Glose médiévale pour expliquer un passage du livre d’Isaie dans la Glose médiévale : la
«lumiere d’Israél », en des ages de combat contre les ennemis, est alors comparée a
Michel”. La protection qu’offre 'archange aux Hébreux s’effectue contre les anges d’autres
nations. Cela n’est pas sans poser un probléme, ouvrant la voie a linterprétation des
théologiens antiques et médiévaux : les anges qu'il combat sont-ils mauvais ? Le livre de
Daniel suggere une résistance des anges de Perse et de Grece, mais le Pseudo-Denys ne fait
pas mention de mauvais archontes ou anges de nations™ — d'ailleurs, les démons sont
absents de sa Hzérarchie céleste — alors que saint Jérome les considere comme des démons ;
les thomistes quant a eux n'y voient pas une vraie lutte, mais une « insuffisante information
de certains Anges concernant le mérite des nations dont ils sont pour ainsi dire les avocats

aupres de Dieu»”. Cette fonction presque militaire peut englober d’autres passages

72 Hénoch 20, 1-8.

73 Glose ordinaire de la Bible, édition princeps, Strasbourg, 1481, t. 2, Is X, 17, glose marginale (disponible en ligne sur le
site de I'TRHT : http://gloss-e.itht.cars.fr/php/editdons_chapitre. phprlivre=../soutces/edidons/ GLOSS-
liber33.xmletchapitre=33_10#).

74 « Tous les Anges préposés a chaque nation, autant qu'il est en leur pouvoir, élévent vers cette Providence, comme
vers leur Principe propre, ceux qui les suivent librement » (Pseudo-Denys, CH IX, 4 (261 D) — pour des raisons de
commodité de lecture, 'ouvrage du Pseudo-Denys sera cité selon son titre latin abrégé, exceptées les notes et réflexions
tirées de son édition moderne).

75 Denys 1'Aréopagite, La Hiérarchie céleste, éd. René Roques et al, Paris, Cerf, 1970, p. 132, n. 1.
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ibliques ou, pourtan ichel n’est pas cité. L’influence des apoc es est probable’®.
bibliq , tant, Michel n’est té. L’infl d h t probable’®
Ainsi, il peut étre reconnu comme 'ange qui chasse Adam et Eve du paradis”’, tout comme
omme debout a I'épée devant les murailles de Jéricho”, ou encore a « mon ange » qui

I'h debout a I d tl lles d ho78, ge» q
guide Israél dans I'Exode™. Le voici dans un abrégé de ’Ancien Testament imprimé vers
1535, dans lequel Dieu s’adresse a Moise en ces termes :

Tu méneras mon peuple en la terre que je leur ay promis, mais le n’iray mie |...]. Mais

je vous envieray mon ange au lieu de moy, qui vous conduira. Or dient aulcuns que ce

fut saint Michel qui leur donna pour eulx conduire. Et chascun peuple a ung propre

ange pour luy garder. Aussi a ung chascun de nous®.

u siecle, un livret de pelerinage au Mont-Saint-Michel écrit par un mauriste assume
Au XVII€ siecl livret de pél ge au Mont-Saint-Michel écrit t
pleinement d’attribuer a I’archange tous les faits angéliques miraculeux de la Bible, de
I'apparition a Noé a la libération de saint Pierre de prison, en passant par la consolation de
Jésus avant son supplice®!.

S’appuyant notamment sur ces passages apocryphes, les contours de la mission de
Michel se précisent car davantage qu’un ministére de conseil, elle s’apparente de plus en
plus a un « ministere de préparation a la grace®?». On comprend mieux, des lors, le
glissement pour Michel vers une fonction de guide des chrétiens apres la Résurrection et
I’Ascension du Christ. Afin de le justifier, les commentateurs usent de typologie®. C’est le

sens de 'exégese d’Haymon d’Auxerre au IX¢ siecle, expliquant dans son commentaire sur

761" Apocalypse de Paul écrit « Michel, 'ange de I’Alliance » ou « Michel, archange de mon alliance », dans Bovon, Frangois
et Geoltrain, Pietre, Ecrits apocryphes chrétiens, Paris, Gallimard, t. 1, 1997, p. 795, 818.

77 1origine est peut-étre a chercher dans la Ve d’Adam et Eve apocryphe (17ita Adae et Evae [IV€ s.], ms. lat. 3832, BNF,
Xlle s., par. 13-14, p. 185). Bede le Vénérable 'aurait reprise dans une homélie dont Francois Ximenes s’en fait ’écho
des siecles plus tard (Ximenes (ou Eximenes), Francois, Le Livre des Saints Anges [Valence, 1392], ms. fr. 5, Geneve,
Bibliotheque, v. 1460, cinquiéme traité, ch. 5).

8 « Un jour ou Josué était a Jéricho, en levant les yeux il vit un homme debout devant lui, une épée nue a la main.
Josué alla vers lui et lui dit : « Es-tu pout nous ou pour nos adversaires ? ». Il répondit : « Ni 'un ni I’autre, cat je suis
le chef de 'armée du Seigneur. Maintenant, me voici ! » (Jos V, 13-14).

7 « Voici que je vais envoyer un ange devant toi, pour qu'il veille sur toi en chemin et te meéne au lieu que je t'ai fixé.
Révere-le et écoute sa voix. Ne l'aigris pas, il ne pardonnerait pas vos transgressions car mon Nom est en lui. Mais si
tu écoutes bien sa voix et fais ce que je dis, je serai 'ennemi de tes ennemis et l'adversaire de tes adversaires. Mon ange
ira devant toi et te menera chez les Amorites, les Hittites, les Périzzites, les Cananéens, les Hivvites, les Jébuséens, et
je les exterminerai. » (Ex XXIII, 20-23).

80 Cité dans Bulletin de la Société de I'histoire du protestantisme, 1891, p. 547.

81 Quatremaires, Robert (dom), Histire abbrégée du Mont S. Michel en Normandie. Avec les Motifs et la Méthode pour utilement
et Saintement faire le Pelerinage du Glorienx Archange S. Michel et de tous les Saints Anges. Par un Religienx Benedictin, de la
Congregation de Saint Manr, a Paris, chez Laurens Raveneau, 1668, p. 9-14. Il est probable que cette exagération, en plus
de 'ceuvre d’édification dont elle est objectif, serve a justifier les récits des apparitions michaéliques miraculeuses de
P’Antiquité et du Moyen Age (p. 13).

82 Keck, David, Angels and angelology in the Middle Ages, New York, Oxford, Oxford University Press, 1998, p. 36.

83 Méthode théologique comparative, en vogue au Moyen Age, entre une figure ou un événement de I’Ancien
Testament et une figure ou un événement du Nouveau Testament, le premier annongant le second.
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Ephésiens VI que saint Michel est préposé a la nation des chrétiens comme avant des juifs,

face a des démons préposés aux paiens et hérétiques comme avant des ennemis d’Israél :

On comprend par ces princes, c’est-a-dire les démons, ceux qui président aux nations
paiennes. Car de méme que chaque fidele a un ange destiné a sa garde, de méme les
paiens ont de mauvais anges qui les gouvernent par la permission de Dieu. Et de méme
que Michel est préposé a la nation des juifs ou des chrétiens [...] de méme les nations
qui n’ont pas la Foi ont de mauvais princes. Disons selon un sens plus profond que |...]
de méme que les bons rois des Israélites signifiaient le Seigneur Jésus et les bons princes
qui sont dans Eglise [...], et de méme que le peuple d’Israél signifiait le peuple des
croyants, le Vrai Israél, ainsi les mauvais rois et prince avec leurs nations qui
combattaient contre le peuple de Dieu — ainsi les rois d’Ismaél, des Assyriens, des
Iduméens, des Philistins — signifiaient les démons qui gouvernent les paiens et les

hérétiques, lesquels assaillent encore et toujours 'Eglise de Dieu.
L’association des princes ennemis a des démons est habituelle, se retrouve jusque dans la
Bible historiale’*. De son coté, Haymon d’Auxerre en tire une prescription, invitant a
combattre d’abord ces mauvais princes avant de se battre contre les humains qui les
suivent :
C’est donc contre eux |[les princes des ténebres| qu’il faut combattre, bien plus que
contre des hommes faits de chair et de sang. En effet, toute mauvaise chose que les
humains machinent contre nous leur a été suggérée par eux [ces princes]. Et si nous
Iemportons sur ceux qui sont les chefs de 'armée [du mal], et a 'instigation desquels
les vices de notre chair font rage contre nous, alors il nous sera facile de "emporter sur
tous leurs serviteurs, comme le veut la Parole : Quand le prince est conquis, son armée
est facilement mise en fuite5.
Le passage de la protection michaélique® des juifs aux chrétiens est confirmé par son départ
d’Orient pour I’Occident, visible avec I’élection des collines du Mont-Gargan et du Mont

Tombe (futur Mont Saint-Michel). Les Juifs n’ayant pas reconnu le Messie, il a désormais

8t Reprenant Dn X, 21b, le texte explique que le prince des Perses et celui des Grecs « estoie[n]t deux dyables qui sont
gardes de ces deux regnes », contre qui Michel lutte : « nul ne m’a en ces choses aydé fors Michal vostre prince » (Le
Premier [-second] volume de la Bible en francoiz, a Paris, pour Barthélémy Vérard [v. 1514], BNF, FOL-T-142, t. I, f. 212).
8 Pseudo Haymonis Halberstatensis episcopi, Commentarium in Panli epistolas, P. 1., 117,731-733, cité et traduit par Buc,
Philippe, « Exégese et violence dans la tradition occidentale », dans Ventrone, Paola et Gaffuri, Laura (dit.), Inages,
cultes, liturgies. Les connotations politiques du message religienx. Imagini, culti, liturgie : le connotazioni politiche del messaggio religioso.
Actes du premier atelier international du projet "Les vectenrs de l'idéel. 1e pounvoir symbolique entre Moyen Age et Renaissance (v. 1200-
v. 1640)", Paris, Rome, Publication de la Sorbonne, Ecole francaise de Rome, 2014, p. 35.

86 Néologisme repris de I'usage italien de 'adjectif relatif a 'archange.
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la charge des Gentils, ces paiens ayant accueilli la Bonne Nouvelle$”. Au fil du Moyen Age,
le theme devient classique : Frangois Ximenes ou Michel Menot le répetent clairement®.
Nicolas Malebranche la justifie en affirmant que du temps de ’Ancien Testament, les Juifs
retombaient souvent dans le péché, « malgré les miracles extraordinaires que saint Michel
et les Anges faisaient en leur faveur® ». Il est vrai que, d’une facon générale, les anges dans
leur ensemble sont préposés a la garde du troupeau de la communauté chrétienne?.
Toutefois, le glissement vers I'Eglise de la faveur de l'archange prend une tournure
eschatologique ; c’est ainsi qu’on prend parfois appui sur le livre de PApocalypse pour
expliquer cette derniere”!. La défense de I'unité de I'Eglise se confond alors avec le combat
in caelo de saint Michel, qui a eu lieu non « dans le ciel?? » mais « pour 'Eglise?? », créée par
le Christ pour lutter contre le Mal. La Passion permet a 'humanité de se défendre : c’est
sous le signe de la Croix que I'Fglise combat le dragon. En ce sens, les anges commandés

ar saint Michel peuvent étre une image de ’Eglise des Apotres et des saints?4.
p p g g p

87 Le transfert de la protection de Michel en Occident se fait au moins deEuis la Revelatio ecclesiae sancti Michaelis, TX¢ siécle
(Vauchez, André, « Saint Michel dans la spiritualité des laics au Moyen Age », dans Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio et
Vauchez, Andté (dit.), Culto ¢ santuari di san Michele nell Europa medievale, Bari, Edipuglia, 2007, p. 343 ; Revelatio. .., 11, 2,
Bouet, Pierre et Desbordes, Olivier (éd.), Chronigues latines du Mont Saint-Michel, Caen, Presses universitaires de Caen,
2009, p. 93).

8 Pour Ximenes, Daniel a « assiné le glorieulx saint Michiel [...] [et] avec luy grant multitude d'anges » aux Juifs ; mais
« ceste compaignie d'anges et principaulté leur est ostee. Et saint Michiel est fait gra[n]t et noble prince en I'Eglise
chrestie[n]ne » (Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., quatriéme traité, ch. 18 ; idée répétée dans le
cinquieme traité, ch. 9). Dans son sermon du caréme 1508 a Tours, Michel Menot rappelle en reprenant Jean Scot
Erigene que Michel et les autres anges ont quitté la Synagogue pour rejoindre I’Eglise (Menot, Michel, Sermons choisis de
Michel Menot (1508-1518), éd. par J. Néve, Paris, H. Champion, 1924, p. 6-7).

89 Malebranche, Nicolas, Traité de morale, 1707, p. 164.

% Lefevre d’Etaples ne Iécrit pas autrement lorsqu’il rejette toute sédition, secte ou schisme a la mode luthérienne, en
indiquant que « la bonté divine enverra ses anges aux schismatiques, a tous ceux qui sont détachés de I'unité, pour les
rappeler dans la Jérusalem apostolique, universelle et céleste » (Lefévre d’Etaples, Jacques, Commentarii initiatori in quator
Evangelia, 1522, Luc, IX, f. 52 : 87, cité par Imbart de La Tour, Pierre, Les Origines de la Réforme, Paris, Hachette et Cie,
t. 3, 1914, p. 122).

91 Lorsque Bossuet évoque ce glissement en écrivant : « On voit donc icy que Saint Michel est le défenseur de I’Eglise,
comme il I’étoit de la Synagogue. », il prend appui sur les passages de Dn X et XII mais également sur le combat de
I'archange dans Ap XII, 7 (Bossuet, Jacques-Bénigne, I.’Apocalypse avec une explication, a Paris, chez la veuve de Sébastien
Mabre-Cramoisy, 1689, BNF, D 26611, p. 174).

92 « Absit ut credamus diabolum cum angelis suis in caelo ansum esse pugnare », Césaire d'Arles (P. L., t. 35, col. 2434, cité par
Avril, Francois, « Interprétations symboliques du combat de saint Michel et du dragon », Baudot, Marcel (dir.),
Millénaire monastique du Mont-Saint-Michel, t. 3, Culte et pélerinage, Patis, Lethielleux, 1971, p. 40, n. 4).

93 « Caelum bic ecclesiam manifestius declaravit », Primasius d'Hadrumeéte (P. L., t. 68, col. 874) ; « In caelo id est in ecclesia »,
Alcuin (Migne, P. L., t. 100, col. 1154) ; « Praelium in caelo factum est, id est propter caelum, pro salute videlicet ommninm electornm
praeliatus est Michael cum dracone », Bérengaud (P. L., t. 17, col. 877). Cités par Avril, Francois, « Interprétations
symboliques du combat de saint Michel et du dragon », art. cit., p. 40, n. 5.

9 C’est le cas chez André de Césarée, Césaire d'Arles, Beatus, Bérengaud et Martin de Léon. Voir Ibid., p. 41.
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B. L’opposition a Satan

Dans les Ecritures, Michel est 'ange qui s’oppose a Satan. L’idée est exprimée dans
I’Ancien Testament qui semble lui donner un réle de psychopompe — guide des ames —

quand il défend le corps de Moise contre Satan :

Pourtant, l'archange Michel, lorsqu'il plaidait contre le diable et discutait au sujet du
cotps de Moise, n'osa pas porter contre lui un jugement outrageant, mais dit : “Que le
Seigneur te réprime I (Jude 9)%

Mais avant tout, la présence de saint Michel dans la Bible se confond avec le combat
de la fin des temps, introduit par l'une des visions apocalyptiques de Daniel. Apres avoir
évoqué la lutte entre Lagides et Séleucides et la fin du persécuteur Antiochos IV Epiphane,
le prophéte prédit :

En ce temps se levera Michel, le grand Prince qui se tient aupzres des fils de ton peuple.
Ce sera un temps d’angoisse tel qu’il n’y en aura pas eu jusqu’alors depuis que nation
existe. En ce temps-la, ton peuple échappera : tous ceux qui se trouveront inscrits dans
le Livre (Dn XII, 1).
Le présage de Daniel est confirmé par le livre de ’Apocalypse. Linéaire jusqu’a la septi¢me
trompette, le texte de Jean sort de son homogénéité avec la vision la Femme attaquée par

le Dragon dans le Ciel. La premiére victoire sur le Dragon est obtenue grace a l'intervention

de Michel :

Alors, il y eut une bataille dans le ciel : Michel et ses Anges combattirent le Dragon. Et
le Dragon riposta, avec ses Anges, mais ils eurent le dessous et furent chassés du ciel.
On le jeta donc, I'énorme Dragon, I'antique Serpent, le Diable ou le Satan, comme on

l'appelle, le séducteur du monde entier, on le jeta sur la terre et ses Anges furent jetés

avec lui (Ap XII, 7-9)%.

Le combat de 'archange quitte alors la terre et les hommes pour se porter dans le ciel. Le

% Ce passage a pu étre rapproché du livte de Zacharie ou '« ange de Yahvé » défend Josué, le grand prétre, face a
Satan : « "Que Yahvé te réprime, Satan ; que Yahvé te réprime, lui qui a fait choix de Jérusalem. Celui-ci n'est-il pas un
tison tiré du feu " » (Za I11, 1-2). Mais 'ange de cet épisode n’est pas nommé. 1l fait également écho 2 la 2¢ épitre de
Pierre : les impies blasphemeront « alors que les anges, quoique supérieurs en force et en puissance, ne portent pas
contre elles devant le Seigneur de jugement calomnieux » (2 P II, 11).

% 11 n’est toutefois pas mentionné comme celui qui tue la Béte : « tandis que je regardais, la béte fut tuée, son corps
détruit et livré a la flamme de feu. » (Dn VII, 11).
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guerrier protecteur du peuple ¢lu se transforme en contempteur du Dragon. Ce dernier
transmet ensuite son pouvoir a la Béte de la mer, devant laquelle les hommes se prosternent
en disant : « Qui égale la Béte, et qui peut lutter contre elle ?°7 », alors que Michel, de son
coté, n'a nullement cet orgueil. En effet son nom, en hébreu mika'el (« Mi Ka El »), signifie
« qui est comme Dieu ? », « Qui égale Dieu ? », ou « Qui a cet orgueil ? », traduction littérale
que s’attachent a rappeler les auteurs au moins depuis saint Jérome, Grégoire le Grand et
Isidore de Séville?8. A leur suite, la Glose rattache la traduction latine « Quis ut Deus ? » a
I’humilité dont a fait preuve I'archange qui, dans I’épitre de Jude, n’ose méme pas insulter
le démon lui disputant le corps de Moise”. Devenant classique, la référence a son humilité
est régulierement reprise, de Jacques de Voragine aux auteurs du XVII€ siecle!®. Dans son
Traité de la concupiscence, Bossuet répete trois fois la traduction, qu’il développe a chaque
reprise :
Il n'y a qu'a dire avec Saint Michel : qui est comme Dieu ? qui merite de lui estre

comparé, ou d'estre nommé devant sa face ? Il est celuy qui est, et la plenitude de l'estre

esten luy. [...]

Michel, qui se trouva a la teste de 'ordre ou la rebellion faisoit peut estre le plus de
ravage, s'ectia : qui est comme Dieu ? d'ou luy vient le nom de Michel ; Michel, c'est a
dire : qui est comme Dieu » Comme s'il eust dit : quel est celuy ci qui nous veut paroistre
comme un autre dieu et qui a dit dans son orgueil : je m'eleverai jusqu'aux cieux, etc.

Qui est donc ce nouveau dieu qui se veut ainsi elever au dessus de nous ? |...]

Saint Michel : “qui est comme Dieu ?” qui, comme luy, doit se plaire dans sa propre

volonté ? Estre par luy mesme parfait et heureux, scavoir tout et n'estre guidé dans tous

97 « On se prosterna devant le Dragon, parce qu'il avait remis le pouvoir a la Béte ; et I'on se prosterna devant la Béte
en disant : "Qui égale la Béte, et qui peut lutter contre elle ?" » (Ap XIII, 4).

98 Jérome, Liber interpretationis Hebraicorum nominum, Num. M et Luc. G, CCL 72, p. 82 (cité dans Grégoire le Grand,
Homiélies sur ’Evangile. Livre I1. Homélies XXI-X1, éd. Etaix, Raymond, Blanc, Georges et Judic, Bruno, Paris, Cerf, 2008,
p. 339) ; Grégoire le Grand, Homélies sur 'Evangile. Ed. cit., homélie 34 sur Le XV, 1-10, « La brebis et la drachme », du
4 novembre 591 (souvent datée du 29 septembre), p. 338-339 ; Isidore de Séville, Etymologies. Livre VII. Dien, les anges,
les saints, éd. Guillaumin, Jean-Yves et Monat, Pierre, Paris, Les Belles Lettres, 2012, V, 12, p. 62-63.

9 Glose ordinaire, gp. cit., Jude, 9, glose marginale.

100 Jacques de Voragine débute ainsi son chapitre sur saint Michel : « Michel se comprend comme “Qui, comme
Dieu ?” », Voragine, Jacques de, La /gende dorée. Ed. ¢it, p. 797. C’est aussi le début du cinquieme traité de Frangois
Ximenes, spécifiquement dédié a saint Michel (Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., deuxieme traité,
ch. 13 et 16, cinqgieme traité, ch. 1). Au XVII® siécle, parmi d’autres : Ferrtier, Jérémie, De I’ Antéchrist et de ses marques contre
les calommnies des ennemis de | ’Eg/z'xe romaine, a Paris, chez Cramoisy, 1614, p. 880 ; Bérulle, Pierre de, Discours de l'estat et des
grandeurs de [ésus par lnnion ineffable de la divinité avec I'bumanité, Paris, A. Estienne, 1623, p. 1006-1008 ; Barry, Paul de, La
Dévotion aux anges, a Lyon, chez les héritiers de Pierre Prost, P. Borde et L. Arnaud, 1644, p. 219. Si ’on suit la Passion
d’Arnoul Gréban, c’est Dieu qui s’humilie en envoyant Michel sur Terre, pour réconforter Jésus au Mont des Oliviers
(La Passion d’Arnonl Gréban, éd. Gaston Paris et Gaston Raynaud, Paris, 1878, v. 13993).
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ses desseins que de sa propre lumiere!0! ?

La suite du récit apocalyptique présente une nouvelle lutte de I'Ange et du Dragon, préalable
au regne de mille ans'02,

Qu’ll soit mené par saint Michel ou P’Ange anonyme, ce combat a fait 'objet d’un
certain nombre d’interprétations, entre symbolique et réalisme. Il revét de prime abord un
caractere militaire, somme toute classique, opposant des armées dont « chaque troupe avoit
son chef!® ». L’idée, présente dans la Bible, est développée avec acuité par les apocryphes.
L’Eloge de Jean-Baptiste le nomme « Michel le grand archange, le général en chef de 'armée
des cieux'% », et PApocalypse de Paul « Michel et toute 'armée des anges!% ».

Mais les commentateurs antiques et médiévaux se sont échinés a en mesurer la part
de réel et de symbolique. I’idée commune, présente dans la Glose et relayée jusque dans la
Bible historiale, est que le combat symbolise la lutte de 'Eglise contre le mal'®. Toutefois,
est-il totalement symbolique ou simplement composé de termes symboliques narrant une
histoire véritable ? Déja au XII¢ siecle, apres avoir posé la question « Que dit-on du combat
de saint Michel avec le dragon ? », Jean Beleth résume la double interprétation des exégetes :
allegorice Michel luttant contre le dragon est une figure du Christ sauveur, tandis que Azstorice
il est l'archange qui est vainqueur du mal'”7. En effet certains, comme Cassiodore,
privilégient la these de la description d'un évenement historique, a savoir la chute des Anges

rebelles au commencement du monde!?. D’autres, comme Honorius d’Autun, préferent y

101 Bossuet, Jacques-Bénigne, Traité de la concupiscence [1694], Paris, F. Roches, 1930, p. 41, 74, 78. A noter qu’il réédite
Iexercice dans ses Elévations sur les mystéres [1704], Paris, Vrin, 1962, p. 140-141.

102 « Puis je vis un Ange descendre du ciel, ayant en main la clef de I'Abime, ainsi qu'une énorme chaine. Il maitrisa le
Dragon, l'antique Serpent, — c'est le Diable, Satan, — et I'enchaina pour mille années. Il le jeta dans I'Abime, tira sut lui
les verrous, apposa des scellés, afin qu'il cessit de fourvoyer les nations jusqu'a I'achevement des mille années. Apres
quoi, il doit étre reliché pour un peu de temps. » (Ap XX, 1-3).

103 Bossuet, Jacques-Bénigne, L Apocalypse avec une explication. Op. cit., p. 174.

104 Eloge de Jean-Baptiste, dans Bovon, Francois et Geoltrain, Pierre, Ecrits apocryphes chrétiens. Ed. cit., t. 1, 1997, p. 1573.
195 _Apocalypse de Panl. Fd. cit., p. 794

106 Cest le sens de la glose interlinéaire et marginale de la Glose ordinaire sur Ap XII, 7-8, expliquant que le combat
signifie celui de I'Eglise contre qui les anges mauvais n’arrivent pas a avoir le dessus, étant incapables de mener la
mener au péché (Glose ordinaire, op. cit., Ap X11, 7-8, glose interlinéaire et marginale). Selon la Bible historiale : « Ce que la
bataille est au ciel encontre le dragon signifie que quant le dyable assault saincte eglise les anges de nostre seign[eu]|r
luy viennent au secours et les desconfisent. Ce que le dragon est gecté a terre et ses anges avec luy, signifie que les
dyables quant il fault des sainctz hommes en saincte eglise s’en depart desconfitz sont, pource que ilz sont amendez
pour ses tribulacio[n]s. Lors assault il pl[us] griefvement ses ho[m]mes qui sont habandon[n|nez aux choses. » Le Premier
[-second] volume de la Bible en francoiz, a Paris, pour Barthélémy Vérard [ca 1514], BNF, FOL-T-142, t. II, f. 94v.

107 Beleth, Jean, Divinorum officiornm explicatio, cap. 154, cité par Baudot, Marcel, partie I, « Caractéristiques du culte de
saint Michel », Baudot, Marcel (dit.), Millénaire monastique, op. cit., t. 3, p. 33 ; Rationale divinorum officiornm, P. L., 202, 154-
155, cité par Vauchez, André, « Saint Michel dans la spiritualité des laics au Moyen Age », art. cit., p. 344.

108 Cassiodore (P. L., t. 70, col. 1411) et Haimon d'Halberstadt (P. L., t. 117, col. 1085).
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voir 'image purement symbolique annoncant la défaite de I'Antéchrist a la fin du monde!®.
De ce simple paralléle a 'affirmation que saint Michel sera réellement ’ange qui combattra
I’Antéchrist, il n’y a quun pas!!?; d’aucuns le franchissent allégrement, tant la lutte contre
I’Antéchrist embrasse les contours de la lutte contre le Dragon!!!. En tout état de cause, la
version symbolique permet d’introduire une équivalence avec la rédemption du Christ!!2,
En commentant Ap XII, 7, Bérengeaud affirme ainsi qu’il s’agit d’une allégorie du mystere
pascal et de la Crucifixion : le combat de saint Michel équivaut a la prédication, la mort du
Christ et la rédemption du genre humain!'3. On ne s’étonne pas, alors, des deux chapitres
de Francois Ximenes ou il tente un rapprochement entre 'action de Jésus-Christ et celle de
Michel'#. De fait, dans les martyrologes, voire dans des bréviaires, on lie parfois la féte de
la Passion (25 mars) au combat de saint Michel ; c’est le cas dans un bréviaire de Saint-
Quentin écrit au XIII¢ siecle'’. Le combat de saint Michel est ainsi pleinement intégré a

Phistoire chrétienne du salut.

Par leur force et leur simplicité bibliques, les écrits fondateurs sont une base pour
Pangélologic du Moyen Age méme si elle est complétée, extrapolée notamment par les
apocryphes dans lesquels I’Occident médiéval a pu puiser sans limite. Se dégage alors une
trinité de fonctions : initiatique (Raphaél et son voyage avec Tobie), annonciatrice (Gabriel
et les visions prophétiques a Daniel et surtout ’Annonciation dans Luc) et combattante
(Michel contre le Dragon)!¢. Alors que pour les archanges et notamment Michel les
principaux thémes qui leur seront accolés sont déja fixés dans la Bible et les apocryphes,

P'organisation générale du Ciel et la place qu’ils y occupent sont le résultat d’une longue

109 Augustodunensis, Honorius (P. L., t. 172, col. 1010).

110 Alors que la Bible ne le mentionne pas.

11 Parmi d’autres exemples : Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., cinquiéme traité, ch. 41.

112 Traités sur I'"Apocalypse de Césaire d'Arles (P. L., t. 35, col. 2434), de Beatus (éd. Sanders, H. A., Rome, 1930, p.
466), de Berengaud (P. L., t. 17, col. 877), d'Honotius d'Autun (P. L., t. 172, col. 1012), de saint Martin de Léon (P. L.,
t. 209, col. 38), ou encore de Jean Beleth. Sur cette question, voir Avril, Francois, « Interprétations symboliques du
combat de saint Michel et du dragon », ar. ¢it., p. 39.

WS« Quia superins nativitaten: et praedicationem Christi breviter [Jobannes| comprebendit, consequens est ut qualiter PER
PASSIONEM SUAM DIABOLUM VICIT, subjungat. |...] Praeliun in caelo factum est, id est propter caelum, pro salute videlicet
omminm  electorum  pracliatus est Michael cum  dracone. QUIA CHRISTUS PRAEDICANTO, PATIENDO ET
MORIENDO, PRO SALUTE GENERIS HUMANI PRAELIATUS EST. » cité dans [bid., p. 40.

114 Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., cinquieme traité, ch. 12-13.

15 Ms. 3, Bréviaire, Saint-Quentin, BM, 2¢ moitié XIII¢s., f. 180 : le combat est représenté dans une initiale ornée
introduisant la féte du 25 mars. Voir Avril, Francois, « Interprétations symboliques du combat de saint Michel et du
dragon », art. cit., p. 41.

116 Uriel, cité dans le livre d'Hénoch, en exerce une quatriéme, liée a la régulation des astres, dans le christianisme
oriental puis, plus tard, protestant.
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réflexion théologique.

II. Saint Michel dans le « systéme » du Ciel » : I’héritage scolastique

A Paide d’un parcours dans I’angélologie et la conception du Ciel au Moyen Age et
au début de I’époque moderne, il s’agit d’étudier saint Michel en tant qu’ange, parmi les
anges. En effet, il a, en grande partie, les caractéristiques des autres anges puisque ce n’est
finalement qu’un ange avec un nom. Ce n’est pas le lieu de faire une analyse chronologique
de T'angélologie ni de livrer une somme sur Pangélologie médiévale!'”. Tout au plus
pouvons-nous en donner les grands traits et rappeler avec Georges Tavard que les
conditions historiques influent sur celle-ci, qui n’est pas un corpus doctrinal et théologique
fige!1s,

Comme tous les anges, saint Michel se retrouve pris dans de longs débats qui pour
certains se perpétuent voire ressurgissent entre le XVe¢e siecle et le XVII®siecle. Les
questionnements concernant I’angélologie sont profonds, renvoyant a des implications plus

larges puisque penser les anges revient a penser 'univers.
g g

A. La création des anges

Le premier débat, particulierement vif a ’époque patristique, porte sur leur création.
En effet, le silence de la Genése a laissé la place a diverses spéculations, certains théologiens
imaginant leur création avant le cosmos (Ambroise, Basile, Athanase ou Grégoire de Nysse)
tandis que d’autres la placent en méme temps que la création du ciel et de la terre (Théodoret

de Cyr). Dans le deuxieme livre de la Ci# de Dien, Augustin avance qu’ils sont créés au

117 [ étude chronologique a déja été menée par Tavard, Georges, Les Anges, Paris, Ed. du Cerf, 1971. De son coté,
s’appuyant sur la foisonnante théologie du X111 siecle, David Keck a proposé une « Suzmma Angelologiae » dans son Angels
and angelology, op. cit., p. 5.

118 Tavard, Georges, Les Anges. Op. cit., 1971.
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premier jour lors de la séparation de la lumicre et des ténebres — « Fiat Lux» —, avant la
création des jours. 1l précise, dans un sermon ultérieur : le Fiaz Lux n’est ni « in tempore » ni
« sine tempore » mais « ab initio temporis », au début du temps, voire créant le temps!?°.

Au fil des siecles, I'idée est précisée et affinée car elle est confrontée a laristotélisme
qui définit I'univers et les « esprits » comme éternels et non créés, ce qui sous-entend que
les anges auraient participé a la Création'?’. Aristote est suivi en cela par les néoplatoniciens
et les gnostiques. La clarification vient de Pierre Lombard, sur qui se base une grande partie
de la théologie de la fin du Moyen Age et ce jusqu'au XVII€ siécle!?!, Tout en citant Platon
et Aristote, il s’en démarque pour mieux revenir a ’Ecriture : selon lui, le temps, les anges,
les hommes, la maticre ont été créés en méme temps, dans le « ciel empyrée », mais dans
une forme incomplete!??. Les textes conciliaires, tels ceux du concile de Latran IV qui
réaffirment que les anges ont été créés par Dieu avant les hommes!??, semblent n’étre pas
suffisants pour les scolastiques qui poursuivent I'ceuvre de réfutation d’Aristote. Ainsi,
Bonaventure, le « docteur séraphique », attaque I'idée que les anges n’ont pas été créés par
Dieu et Gilles de Rome s’en prend a l'idée d’une production des esprits avant le
commencement du temps'?%. §’ils n’évacuent pas la possibilité qu’ils ont existé avant la
création, ils assurent qu’ils ne peuvent étre coéternels avec Dieu. Résolument distincts de
leur Créateur, les anges ne sont donc pas vraiment éternels ni vraiment temporels mais se
trouvent dans un temps intermédiaire, un aevium, une « aeviternité », un état a distinguer de
Iéternité de Dieu et du temps des hommes. Ce concept, que Thomas d’Aquin, le « docteur
angélique », rechigne a utiliser, permet cependant aux scolastiques de placer les anges entre
Dieu et les hommes, dans un temps qui n’a pas de fin et n’est pas linéaire, composé
d’apparitions!?>.

Finalement, si lidée originelle du Fiar Lux d’Augustin est débattue, elle est

majoritairement admise. Francois de Ximenes la reprend a son compte en ajoutant que les

119 Augustin, De Gen. ad Litt., 1,9 (cité dans Ibid., p. 155).

120 Alors que, comme le rappelle Augustin, seul Dieu est considéré comme créateur, les anges n’étant au mieux que ses
assistants (La Cité de Dien, 12, 24). Dieu créateur devient un dogme a partir du symbole de Nicée : « créateur [...] de
toutes choses ».

121 Poirel, Dominique, Des symboles et des anges, Hugues de Saint-1"ictor et le réveil dionsysien du XII siécle, Paris, Brepols, 2013,
p. 472-473.

122 Lombard, Pierre, Les Quatre Livres des Sentences, éd. Marc Ozilou, Paris, Cerf, t. 1, 2012, p. 97-102.

125 Cassagnes-Brouquet, Sophie, Les Anges et les démons, Rodez, Editions du Rouergue, 1993, p. 21

124 Bonaventure, Commentaires sur les Sentences ; Gilles de Rome, Errores Philosophorum (v. 1268-1274) (cités par Keck,
David, Angels and angelology, op. cit., p. 19), 7.

125 bid., p. 23 ; Voragine, Jacques de, La lgende dorée. Ed. cit., Notes et bibliographie, p. 1398.
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anges sont créés en quatricme temps apres « la grande matiere », le temps et le « ciel
imperial'?6». Au XVI¢ siecle, Robert Le Rocquez et Pierre de La Coste la citent
explicitement!?’. C’est elle qui se retrouve dans les miniatures. I’exégese augustinienne est
si forte qu’elle est méme suivie par le néo-platonisme de Marsile Ficin (De sole et lumine) ou

I’ésotérisme de Jean Thenaud!?8.

B. La Chute des Anges rebelles

Ce qui intéresse les théologiens, c'est la révolte de Lucifer qui est le premier acte
mauvais, celui par lequel le Mal entre dans 'Univers et qui entraine la chute des anges
rebelles. En Pespece, les références bibliques sont maigres. Il n’est pas mentionné par Isaie
(XIV, 12-15, qui vise avant tout orgueil des princes), méme s’il y est souvent associé par
les Peres. Seuls la deuxieme épitre de Pierre, épitre de Jude et ’Apocalypse y font allusion.
L’épitre de Pierre se limite a rappeler leur chute et leur enfermement!?’; que I’épitre de Jude
é¢tend jusqu’au jugement dernier'®. Quant a I’Apocalypse, principale justification
scripturaire, elle correspond a un moment final et non inaugural, celui du combat de saint
Michel face au Dragon. Toutefois, les termes employés, aux yeux des commentateurs,
correspondent pleinement a ce qu’ils imaginent de la chute initiale :

On le jeta donc, I'’énorme Dragon, 'antique Serpent, le Diable ou le Satan, comme on

Pappelle, le séducteur du monde entier, on le jeta sur la terre et ses Anges furent jetés

avec lui. (Ap XII, 9)

126 Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., quatrieme traité, ch. 1.

127 1a Coste, Pierre de, De la creation, ordre et excellence des anges, et du ministere, anquel ils sont ordonnez, pour le secours, et tuition
de 'Eglise en general, et de chacun fidele en particulier, contre l'opinion des heretiques modernes, A Patis, chez Guillaume Chaudiere,
1581, BNF, Rés. 16-D-6202 (2), . 2 ; Le Rocquez, Robert, Ie Miroir d'eternité comprenant les sept aages du monde, les quatre
Monarchies et diversité des regnes d'iceluy en la fin duquel sont contenus le general Jugement de Dien, la peine des Reprouvez, et la gloire des
Predestinez. .., a Caen, Imprimerie de Pierre la Chandelier, 1589, f. 3-3v.

128 Selon Anne-Marie Lecoq, Jean Thenaud s'inspire de Marsile Ficin pour ses traités de kabbale et ses Troys résolutions
(Lecoq, Anne-Matie, Frangois ler imaginaire, Paris, Macula, 1987, p. 451).

129 « Car si Dieu n’a pas épargné les anges qui avaient péché, mais les a mis dans le Tartare et livrés aux abimes de
ténebres, ou ils sont réservés pour le Jugement » (2 P 11, 4).

130 « Quant aux anges qui n’ont pas conservé leur primauté, mais ont quitté leur propre demeure, c’est pour le jugement
du grand Jour qu’il les a gardés dans les liens éternels, au fond des ténébres. » (Jude 6).
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La question premicre est celle du temps : a quel moment la révolte eut-elle lieu ?
Quand les anges mauvais ont-ils péché ? Est-ce dans leur nature ou est-ce explicable par
des circonstances ? Les Peres puis les scolastiques affirment que Dieu n’a pas créé le mal :
I'idée couramment avancée est alors que la chute arriva juste entre leur création et la création
du monde®3l. Se basant sur Augustin, Pierre Lombard évoque un « laps de temps » entre
création et chute. Les anges ont tous été créés bons et dotés d’un libre arbitre leur
permettant de pécher ou ne pas pécher, avant d’étre confirmés et de recevoir les vertus
angéliques ou, au contraire, de chuter!32. Cette réflexion théologique ne correspond pas au
récit largement répandu d’une création simultanée de la lumicre et des ténebres, que 'on
retrouve par exemple dans la Bible historiale : puisque les anges ont été créés en méme temps
que la lumicere selon la théorie augustinienne, leurs pendants maléfiques ont-ils été créés au
méme moment!3? ? La premiere idée Pemporte. En 1215, le concile de Latran IV insiste sur
le fait que tous les anges ont été créés bons, que le péché est donc de leur propre fait!3+.
Francois de Ximenes ’écrit ainsi : a peine créés ils « furent par l'ordonna|n]ce divine mis en
temptacion », puis auraient été tentés et séduits par Lucifer, un séraphin, avant de se rebeller
et d’étre chassés du paradis par saint Michel,

q[ui] ja estoit prince de la chevalerie en I'ordre des princes [a la téte] de la multitude des
anges de sa principaulté. [...] Et aprés mist hors les moi[n|dres anges [et] les mist en
cest aer sur nous pour nous tempter [et] la ne sont point tormentéz par feu, mais de
grant envie [et] desplaisir quant ilz voyent le ciel dont ilz sont partiz [et] trabuchiés, et
qu'ilz nous y voyent mo[n|ter et occuper les liculx dont ilz sont cheus. Et ainsi
demourro|n|t jusques en la fin du monde. Et apres le jugement general ilz seront
perpetuellement enclous en enfer avec leurs mauvais princes'?.

La conscience du temps primitif est diffusée, en témoigne le programme
iconographique de la cathédrale Saint-Etienne de Chalons-en-Champagne (Marne) : c’est
dans la verriere de la Création (1506 ou 1516) que saint Michel combattant les anges rebelles
se retrouve.

En second lieu, comment qualifier ce péché primordial ? Sont généralement retenus

131 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 24.

132 Lombard, Pierre, Les Quatre Livres des Sentences. Ed. cit., t. 1, 2012, p. 107-110.

133 e Premier [-second] volume de la Bible en francoiz, a Patis, pour Barthélémy Vérard [ca 1514], BNF, FOL-T-142, t. I,
f. 2v-3.

134 Tavard, Georges, Les Anges. Op. cit., p. 155.

135 Ximenes, Frangois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., quatriéme traité, ch. 1.

40



Porgueil et I'infidélité, de Thomas d’Aquin a Pierre de Bérulle!36. Au XVe siecle, Denys le
Chartreux imagine que Lucifer enviait I'Incarnation offerte aux hommes et non aux
anges'37. La Bible historiale reprend la méme explication : « Lucifer orgueilleux » était jaloux
de voir Jésus-Christ siéger au ciel impérial, au-dessus de lui'38. Elle est suivie par les
Dominicains Pierre de La Coste et Ambroise Catharin comme par les Jésuites Luis de
Molina et Francois Suarez!3. Alors que selon saint Paul ils ont été créés par et pour Jésus-
Christ (Col I, 16), Nicolas Malebranche précise que le péché est venu du refus de certains
anges d’adorer le Christ, ne le considérant que comme leur égal voire leur inférieur : « alors
il se fit deux partis opposés dans I'ouvrage de Dieu, saint Michel et les Anges, Satan et ses
ministres, principes des deux cités éternelles, Jérusalem et Babylone!#. » De cet épisode, les
théologiens retiennent toutefois la confirmation des bons anges qui assistent les hommes
et le début d’une guerre sans arrét que livre le Diable a Dieu et a son Eglise!41.

Au début de I'époque moderne, il est donc acquis que Michel est 'ange qui a permis
la chute des anges rebelles, méme si cela n’est pas systématique. Ainsi Robert Le Rocquez
s’en tient-il encore a la version scripturaire, évoquant seulement les « champions de

flamboyante face » envoyés par Dieu comme responsables de sa chute!#2.

C. La nature des anges

Tandis qu'en ce repos, le Saint s'ensévelit,
Faisant d'un vert gazon et sa couche et son lit,
Dieu, qui de tous ses maux est l'unique reméde,

Fait signe au grand Michel de voler a son ayde.

136 J] parle du Diable comme « vaincu par luy en ce combat premier rendu au Ciel, entre les Anges fidelles et infidelles
a leur Souverain » (Bérulle, Pierre de, Discours de l'estat et des grandenrs de Jésus, op. cit., p. 1008). Duns Scot, par contre,
avance que Dieu aurait fixé a 'origine un temps pour la grice ; la fin de ce temps serait la source de leur péché, Dieu
ne pouvant plus les aider : plus que d’orgueil, ils seraient coupables d’un désir démesuré de béatitude (Tavard, Georges,
Les Anges. Op. cit., p. 184-185).

137 Denys le Chartreux, Opera omnia, Toulouse, 1902, 32, 421-437, sermons pour la féte de Saint-Michel.

138 [ ¢ Premier [-second] volume de la Bible en francoiz, a Paris, pour Barthélémy Vérard [ca 1514], BNF, FOL-T-142,t. 1, f. 3
139 La Coste, Pierre de, De la creation, ordre et excellence des anges, op. cit., f. 31v-32 ; Catharin, Ambroise, De gloria bonorum
angelorum et lapsu malornm, 1552 ; Suarez, Francois, De Angelis (Tavard, Georges, Les Anges. Op. cit., p. 188).

140 Malebranche, Nicolas, Traité de morale. Op. cit., p. 162.

141 La Coste, Pietre de, De /a creation, ordre et excellence des anges, op. cit., ch. 10, f. 36v-43v.

142 Le Rocquez, Robert, Le Miroir d’eternité, op. cit., £. 6-7.
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L'Ange, au clin de ses yeux, d'un léger mouvement,

Fend le mobile azur du riche firmament,

1l se revest d'un corps dont il prend la matiére,

Dans un air pur et vif qui brille de lumiére ;

Et de ce cotps, formé d'une immortelle main,

La taille est plus qu'humaine, et tout l'air plus qu'humain ;
A ce corps lumineux il attache des aisles,

ou brillent vivement les couleurs les plus belles,

Et du superbe Pan le plumage orguilleux,

Se peint aux rais du jour de trais moins merveilleux!43.

Ecrit au milieu du XVII¢ siecle, ce « poeme sacré » de Jacques de Coras reflete une
idée communément admise : 'ange est un étre immatériel qui, pour se présenter a ’humain
(ici, le prophete Elie), doit prendre forme humaine. La nature des anges a pourtant fait
I'objet de longs débats, complexes, presque infinis, d’autant plus que I'Ecriture ne I'a
aucunement définie’#. Assimilant la tradition patristique, les théologiens médiévaux
s’accordent sur le fait que les anges sont de nature intelligible et intelligente, mais qu’ils sont
immatériels et incorporels'. Hugues de Saint-Victor et Pierre Lombard insistent sur leur
nature spirituelle, simple, immortelle et intelligente!%. Le XIII¢ si¢cle qui s’intéresse de pres
a la nature angélique suit globalement, surtout Thomas d’Aquin et les Dominicains,
contrairement a Bonaventure et aux Franciscains qui s’inspirent d’Aristote en envisageant
qu’il y a une part de mati¢re en eux. Pour Thomas d’Aquin les anges sont des étres purement
spirituels, la maticre signifiant dégénérescence, et appréhendent la réalité grace a leur
connaissance des universaux!#’. Leur mémoire vient de leurs esprits et les plus proches de
Dieu ont besoin de moins d’especes dans ce processus descendant!“8. Dans son Commentaire
sur les Sentences, Bonaventure s’appuie sur ’hylémorphisme d’Aristote pour affirmer que les

anges sont composés de maticre, mais admet que leur connaissance est transmise par les

143 Coras, Jacques de, Jonas on Ninive pénitente : poem sacré, Paris, C. Angot, 1663, p. 42.

144 Le terme de « messager » qui les qualifie montre bien que la Bible privilégie la fonction a la nature.

145 Au xvie siecle, dans son De Angelis, Denis Petau donne la liste de ces auteurs : Justin, Clément d'Alexandrie,
Origene, Hilaire, Ambroise, Augustin, Basile (qui parle d'une création intelligible pour les anges, tout en leur attribuant
parfois des corps matériels tres subtils), Grégoire de Nysse, Euscbe, Jean Chrysostome, etc. (Petau, Denis, De Angelis,
dans Opus de theologicis dogmatibus, éd. ].-B. Thomas, Bar-le-Duc, 1868, I, II et III, p. 12-14).

146 Hugues de Saint-Victor, Les Sacrements, 1, v, 8-11 (P. L. 176, col. 250b-251b), résumé par Pierre Lombard, Les Quatre
Livres des Sentences. Ed. cit., t. 1, 2012, p. 104-106.

147 Au sens de concept, d’idée, d’abstraction, de représentation. Les plus utilisés sont le genre ou 'espece. Sur ce sujet,
voir Tavard, Georges, Les Anges. Op. cit., p. 151-152, 176.

18 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 103-104.
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especes sans passer par les sens'. Cela a des implications sur la grace : elle est un préalable
pour leur connaissance de Dieu selon Bonaventure alors que ’Aquinate considere que cette
connaissance est inscrite dans leur nature!®. Le désaccord est toutefois moins vif aux
derniers siécles du Moyen Age, comme le montre ouvrage du franciscain Ximenes qui
insiste nettement sur la spiritualité des anges!!. Ainsi, la réflexion autour d’une
connaissance angélique entre immatériel et substance intellectuelle, portée a son paroxysme
au XIII¢ siecle, s’estompe puis est laissée en suspens les périodes suivantes, en témoignent
les auteurs du XVIIe siecle qui, a l'instar de Denis Peteau, se cantonnent a I’Ecriture et a la
patristique!®2. Par ailleurs, les anges n’étant pas de ['esprit, mais des esprits, individuels, des
débats portent également sur le langage et la communication des anges. Pour les
scolastiques, ils communiquent par représentations, les « species intelligibiles », 'illumination
ne pouvant venir que d’une lumiere nouvelle de Dieu!>3. Pour le populaire, 'ange peut tres
bien s’adresser a ’homme, mais d’une langue qui se peut étre inaccessible, dans la lignée du
début de 'Hymmne 294 : « Doué du langage des anges, / En vain, Seigneur...15* ».
Découlant du probléeme de la nature des anges, celui de leur libre arbitre a lui aussi
fait I'objet de controverses. Thomas d’Aquin leur attribue le libre arbitre, ce « choix ou
¢lection », cette action « par un jugement libre », mais il « est plus noble chez l'ange que
chez I'hnomme » car «l'ange n'a pas besoin de la recherche délibérative du conseil, la saisie

immédiate de la vérité lui suffit »'>>. Bonaventure ajoute qu’ils ont liberté de choix carily a

149 [ ’hylémorphisme d’Aristote postule que tout étre, objet comme individu, est forcément composé d’une matiére et
d’une forme (1bid., p. 96-103).

150 Thomas d’Aquin, Somme théologique, partie I, qu. 56, art. 3. Cela revient a se demander s’ils sont béatifiés naturellement
ou non, la béatification étant un produit de la grace de Dieu (Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 104).

151 Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., premier traité, ch. 1-4.

152 Te principal probléme concernant la connaissance des anges est que I’Ecriture ne explicite pas, montrant
uniquement leur supériorité sur celle des hommes. Elle dépend de leur nature et doit donc étre immatérielle,
incorporelle, purement intelligible ou spirituelle selon le Pseudo-Denys : intérieure, elle n’est ni le temps des hommes
ni la connaissance divine, elle est une certaine durée, un progres dans l'illumination, dont ils révelent aux hommes une
patt (Pseudo-Denys, CH VII, 212A ; voir Denys 'Aréopagite, La Hiérarchie céleste, éd. Roques, René, Heil, Gunther et
Gandillac, Maurice de, Paris, Cerf, 1970, p. LXXII-LXXVI). Pour saint Thomas, la connaissance angélique releve de
Pintuition, du « coup d’eeil spirituel aigu et pénétrant, parfait et non perfectible », rendant les anges substances
intellectuelle (Chrétien, Jean-Louis, « La connaissance angélique », Abel, Olivier (dir.), Le réveil des anges. Messagers des
peurs et des consolations, Paris, Autrement, 1996, p. 132). S’ils admettent que les anges sont doués de rationalité, de
connaissance et méme de capacité a se réjouir, suivant Lc XV, 10, les scolastiques semblent croire a une personnalité
propre a chaque ange, d’ou des noms différents dans la Bible (notamment Hugues de Saint-Victor, De Sacramentis, 1, 5.
8., cité par Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 34). Sur le XVIle siccle, voir Chrétien, Jean-Louis, « La
connaissance angélique », art. cit., p. 140.

153 Suarez, Francois, De Angelis, X11, 12 (Tavard, Georges, Les Anges. Op. cit., p. 190).

154 Mais il n’est pas présent dans les Hymues traduits en francais en 1527 (LLes Hymmnes communs de 'année, translatez, de latin
en_frangoys, Troyes, N. Mauroy ,1527).

155 Thomas d’Aquin, Somme théologique, partie 1, qu. 59, art. 3 : « les anges ont-ils le libre arbitre ? »
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eu la chute!®0, Dans une filiation thomiste, le dominicain Pierre de L.a Coste au XVI¢ siécle
restreint la liberté de 'ange a la période précédant le péché, qu’il nomme « Pelection ». Le
choix du bien ou du mal devient irréversible, « tellement que I’Ange ayant faict le chois de
la chose, qu’il luy plaist choisir, soit bonne, ou mauvaise, il y adhere immobilement et
irretractablement!>” ». Dés lors, se pose la question de leur action : tous les commentateurs
s’accordent pour dire qu’ils peuvent agir sur la terre et qu’ils ont un certain pouvoir sur les
hommes. Saint Thomas limite toutefois leur rayon d’action, n’ayant pas le pouvoir de
changer la volonté humaine ni d’illuminer leur intelligence!>8. En est-il de méme pour les
démons ? La question apparait plus complexe mais pour Nicolas Malebranche, en 1707, les
démons ont une part de ce pouvoir angélique :

Et il parait assez que les Démons mémes n'ont pas été tout a fait privés de ce pouvoir

apres leur chute ; puisque c'est uniquement par la qu'ils agissent sur les esprits, et qu'ils

se sont rendus maitres du Monde. Dieu par la puissance qu'il a donnée a saint Michel

sur son peuple a voulu figurer celle de JESUS-CHRIST : et il a permis que le Démon

régnat sur le reste du monde, afin que son Fils ett des ennemis a combattre et a vaincre,

et qu'il fit paraitre sa puissance en détronant le Prince rebelle qui avait assujetti a ses lois

toute la terre!®.
Malebranche formule le probléeme d’accorder un pouvoir aux anges sans I'accorder aux
démons. Certains, comme Pierre de L’Ancre, préferent ne pas trancher : les mauvais anges
ont été inconstants et punis pour cela, mais si les bons « ont esté tellement confirmez en
grace, qu’ils ne peuvent jamais plus cheoir ne faillir » seul Dieu est constant et immuable¢0,

Moins essentielle est la question de l'individualisation des anges. Les anges sont

nombreux, donc incalculables, selon la Bible qui en donne pourtant quelques noms,
complétés par les textes apocryphes!ol. Ainsi, 'Eloge de Jean-Baptiste place saint Michel en
tete des archanges «jusqu’a Sédékiel'®?». L Apocalypse d’Esdras, aprés avoir annoncé la

présence de trente-quatre anges autour de Michel et Gabriel, enrichit la liste des archanges :

156 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 106.

157 La Coste, Pietre de, De la creation, ordre et excellence des anges, op. cit., f. 24,

158 Thomas d’Aquin, Somme théologique, partie 1, qu. 110-111.

159 Malebranche, Nicolas, Traité de morale. Op. cit., p. 162.

160 T”Ancre, Pierre de, Livte V, Discours I, « De I'Inconstance des Anges », dans Tablean de l'inconstance et instabilité de
toutes choses, onl il est monstré, qu'en Dien seul gist la vraye constance, a laquelle I'homme sage doit viser. Reveu, corrigé, et angmenté avec
un livre nonveau de l'inconstance de toutes les nations principales de 'Enrope. .., 1610 [1607], f. 467-469.

161 Jls sont des « myriades d’anges » (He XII, 22), des « myriades et milliers de milliers » (Ap V, 11). Cest dans
I’Apocalypse qu’on en rencontre le plus. Les livres de Daniel et de Tobie mentionnent ceux des archanges Gabriel,
Michel et Raphaél.

102 EJoge de Jean-Baptiste. Ed. cit, p. 1573.
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[Dans le Tartare, Dieu dit a Esdras :] “Connais-tu, Esdras, le nom des anges qui sont

chargés de I'accomplissement ? Michel, Gabriel, Ouriel, Raphaél, Gabouthelon, Aker,

Arphougitonos, Bebouros, Zebouleon!63.”
Les cinq derniers sont inconnus, méme si Aker est le double-lion gardant les portes de I'au-
dela dans les textes égyptiens. Malgré la caution de théologiens comme d’Isidore de Séville
qui cite Uriel, les autorités cherchent a limiter le nombre des noms d’anges qui se
multiplient, en méme temps qu’elles cherchent a en restreindre le culte!o*. En effet, depuis
les concile de Latran en 745 et synode d’Aix-la-Chapelle en 789, seuls les noms des trois
archanges bibliques sont reconnus!®>. Mais linterdiction n’y fait rien : les noms d’Uriel,
Jehudiel, Barachiel et Sehaltiel sont couramment ajoutés aux trois bibliques, allant jusqu’a

consacrer des églises aux sept archanges!60.

Le sujet de la nature des anges, a la fin du Moyen Age, résulte donc de confrontations
multiples autour de I'héritage aristotélicien des «intelligences» et des « substances
séparées ». Mais I'influence des idées dyonisiennes amene la discussion vers la question de

la hiérarchie et de I’illumination.

D. La hiérarchie des anges

Sila Bible évoque existence de chérubins, séraphins, anges et archanges, les anges
qui ont un nom n’ont pas, eux, de qualificatif qui caractériserait leur rang. C’est ainsi que

Michel y est qualifié indistinctement d’ange ou d’archange!®’. Ce sont les apocryphes qui

163 _Apocalypse d’Esdras, dans Bovon, Francois et Geoltrain, Pierre, Ferits apocryphes chrétiens. Ed. cit., t. 1,1997, p. 568.

164 Isidore de Séville, Etymologies. Livre V1. Op. cit., V, 15, p. 64-65.

165 Tavard, Georges, Les Anges. Op. cit., p. 144-145 ; Faure, Philippe, « I’ange du haut Moyen Age occidental (IVe-IXe
siecles) : création ou tradition ? », Médiévales, 7, 1988, p. 37-38 ; Marin, Olivier et Vincent-Gassy, Cécile (éd.), La Cour
déleste. Ta commémoration collective des saints an Moyen Age et a I'épogue moderne. Actes du collogue de Villetaneuse et de Paris
(Université Paris 13-Sorbonne Paris Cité et E.H.E.S.S., 31 mai - 2 juin 2012), Répertoire iconographique de la littérature du
Moyen Age, Les études du RILMA, Turnhout, Brepols, 2014, p. 14.

166 Lorsqu’il y a nécessité d’un grand nombre d’anges, en particulier dans les grandes picces religicuses de la fin du
Moyen Age et du début de 'époque moderne, I'apport de ces archanges znferdits est apprécié et accepté : dans la Passion
de Jean Michel, 1a hiérarchie est complétée par Uriel (e Mystére de la Passion. Jean Michel (Angers 1486), éd. Omer Jodogne,
Gembloux, Ed. J. Duculot, 1959, v. 20087-20089). En 2002, la Congrégation romaine pour le culte divin a réitéré
Iinterdiction des cultes « sauvages » liés aux noms d’archanges (Marin, Olivier et Vincent-Gassy, Cécile (éd.), La Conr
céleste. Op. cit., p. 15, n. 19).

167 Seul Jude 9 le nomme « archange ».
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confirment, presque systématiquement, son statut d’archange, jusqu’a parfois 'appeler
« archistratege!%® ». A la suite de I'Eloge de Jean-Baptiste, qui place saint Michel a la téte des
archanges, une réflexion sur I'ordonnancement angélique se développe!®. Elle trouve son
origine dans deux épitres pauliniens qui citent les Principautés, Puissances, Vertus,
Dominations, Trones (Col 1, 16 ; Ep I, 21). Grace a ces quelques citations apostoliques une
sorte de spécialisation voire de division des attributs entre les anges voit le jour, avant d’étre
précisée de manicre claire par Grégoire le Grand. L’homélie basée sur Luc XV, qu’il
prononce le 4 novembre 591 dans la basilique romaine des bienheureux Jean et Paul
propose une liste ordonnée des anges suivant Jean Chrysostome!”. Cette dernicre est
renouvelée avec les Moralia in Job, une méditation sur la splendeur premicre et la chute de
Satan, dans lesquelles il énumere les neuf noms d’anges qu’il qualifie de « cheeurs ». Voici

ces deux listes :

Mora | Sérap | Chéru | Principa | Puissan | Vertus | Dominat | Tré | Archa | Ang

lia in | hins bins utés ces ions nes nges es

Job
Hom | Sérap | Chéru | Trones Domina | Principa | Puissances | Vert | Archa | Ang

¢lie | hins bins tions utés us nges es

34

Tableau : les neuf cheeurs des anges selon Grégoire le Grand (en italique, les différences

dans le classement entre les deux textes)

La légere interversion entre les deux classements montre qu’il n'y attache pas grande
importance!”l. Ce qui importe est ’énumération des neuf cheeurs qu’il legue a 'angélologie
médiévale qui s’empresse de questionner la symbolique du chiffre neuf. Grégoire le Grand
affirme avoir repris tous les noms des anges présents dans la Bible, mais Isidore de Séville

suggere qu’il fait référence aux neuf pierres précieuses d’Ezéchiel!’2. Toutefois, le chiffre

18 _Apocalypse d’Esdras. Ed. cit., p. 564 ; Premitre Apocalypse apocryphe de Jean, dans Bovon, Francois et Geoltrain, Pierre,
Eerits apocryphes chrétiens. Ed. cit., t. 2, 2005, p. 1017.

19 Eloge de Jean-Baptiste, éd. cit., p. 1573.

170 Grégoire le Grand, Homeélies sur 'Evangile. Op. cit., p. 334-337.

171 Poirel, Dominique, Des symboles et des anges, op. cit., p. 343. Sur la hiérarchisation des anges, voir Carozzi, Claude,
« Hiérarchie angélique et tripartition fonctionnelle chez Grégoire le Grand », Carozzi, Claude et Taviani-Carozzi,
Huguette, Hicrarchies et services an Moyen Age, Publications de 'Université de Provence, Aix-en-Provence, 2001, p. 31-50.
172 « Toutes ces pierres précieuses forment ton vétement » (Ez XXVIII, 13), Isidore de Séville, De Summo bono, lib. 1,
cap. 12, cité encore au XVI¢ siecle par Thomas de Villeneuve (« Sermon pour le troisieme dimanche de la Pentecote »,
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est imparfait aux yeux de Grégoire qui y ajoute 'Homme, « créé le dixiéme ». Les hommes
remplaceront les sieges laissés vacants par la révolte de Satan et formeront une communauté
de destin avec les anges, dans 'attente de I’éternité!”>. I’idée du dernier rang concernant les
hommes se retrouve autant chez Francois Ximenes que chez Robert Le Rocquez!7.

La conception grégorienne remporte un franc succés tout au long du Moyen Age et
son homélie se retrouve au cceur de la liturgie du Mont Saint-Michel!”. A sa suite, les
théologiens s’attachent a donner une organisation définitive aux anges, qui est le reflet d’'une
réflexion plus large sur Porganisation du Ciel. Le XII¢ siecle voit le discours traditionnel
hérité de Grégoire le Grand entrer en concurrence avec un discours inspiré par la diffusion
des écrits du Pseudo-Denys, dont I'auteur est longtemps confondu avec Denys I’ Aréopagite
avant que Lorenzo Valla comme Erasme mettent en doute son authenticité!’0. Ce qui
importe est que les médiévaux ont puisé dans son ceuvre considérée comme un tout : Les
Noms divins 5 La Théologie mystique 5 La Hiérarchie céleste 5 La Hiérarchie ecclésiastique ;5 Lettres. Sa
pseudo-apostolicité fournit un « crédit sans limite » a ses textes, en particulier la Hzérarchie
Céleste'”. Avec le Pseudo-Denys prime I'importance de la hiérarchie. Celle-ci englobe
I'univers entier, lui-méme organisé en trois hiérarchies : la Trinité, la hiérarchie céleste et la
hiérarchie terrestre. Il traite les deux dernicres dans ses ouvrages phares : La Hiérarchie céleste
et La Hiérarchie ecclésiastigne. Contrairement a Grégoire, il voit dans le chiffre « neuf » un
chiffre parfait car il y a « redoublement de la triade elle-méme!”® ». Le principe fondamental

de sa conception est I'idée que la hiérarchie correspond a des degrés d’illumination : depuis

Villeneuve, Thomas de, Sermons sur les anges, Strasbourg, Trifolium, coll. Archivum angelicum, 2009, p. 89).

173 Grégoire le Grand, Howmsélies sur I'Evangile. Op. cit., p. 334-335, 344-349.

174 Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., quatriéme traité, ch. 2, cinquiéme traité, ch. 44 : selon lui, les 10
rangs permettent d’avoir un nombre parfait ; Le Rocquez, Robert, Le Miroir d’eternité, op. cit., f. 3-5.

175 Judic, Bruno, « Hiérarchie angélique et hiérarchie ecclésiale chez Grégoire le Grand », Bougard, Francois, logna-
Prat, Dominique et Le Jan, Régine (dir.), Hiérarchie et stratification sociale dans I'Occident médiéval (400-1100), Turnhout,
Brepols, 2008, p. 53-54.

176 Pour les sources chrétiennes et néoplatoniciennes de 'angéologie du Pseudo-Denys, voir Denys 1'Aréopagite, La
Hiérarchie céleste. Ed. cit., p. LVII-LXXI. Les humanistes, 4 la suite de Lorenzo Valla, affirment que le « divin Denys »
disciple de saint Paul converti a I'Aréopage, 1'évéque d'Athénes et I'évéque de Patis ou il subit le mattyre sont des
petsonnes différentes ; la confusion viendrait principalement de la Passio Sanctissimi Dionysii d'Hilduin. Depuis, la
recherche de 'auteur originel a mené au Ve siecle, puis au VI¢: il s’avere que les textes émanent de milieux syriens du
début du VI° siecle.

T Ibid., p. V. L’ouvrage est traduit par I'abbé de Saint-Denis Hilduin (vers 831-835) et par Jean Scot Erigéne (860) —
le souvenir de I'arrivée des textes dyonisiens en Occident sous les Carolingiens est rappelé au XVI¢ si¢cle par Robert Le
Rocquez (Le Miroir deternité, op. cit., f. 93v) — mais il n’est pas largement diffusé et le contenu reste imaginé d'apres des
indices trompeurs (Poirel, Dominique, Des symboles et des anges, op. cit., p. 243-253). Clest surtout grice au commentaire
qu’en fait Hugues de Saint-Victor au Xlle siecle, dans une langue qui se veut plus accessible, que 1'Occident I'utilise,
faisant du Pseudo-Denys une autorité presque aussi influente qu'Augustin (1bid., p. 262). Les Sommes scolastiques y
consacrent des parties entiéres (par exemple Pierre Lombard, Les Quatre Livres des Sentences. Fd. cit., t. 2, Distinctions 1-
11). 11 est encore traduit en 1608 et 1629 par Jean Goulu (édité a Paris, chez J. de Heuqueville).

178 Poirel, Dominique, Des synboles et des anges, op. cit., p. 352.
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Dieu jusqu’aux hommes, chaque niveau recoit la connaissance de Dieu par la médiation du
niveau supérieur. Ce n’est donc pas simplement un cadre, 'objectif est 7z fine I'union a
Dieu!”. En sont toutefois exclus les anges déchus, les baptisés qui choisissent une vie de
péché, les non-baptisés!®). Ce principe divinisateur descendant est appelé « théarchie » et
est dirigé par la recherche de 'unité, qui se trouve nécessairement en haut'8!. Cette logique
de transmission d’ordre en ordre est intangible, d'ou le long chapitre XIII de la Hzérarchie
Céleste éctit pour démontrer que le séraphin qui purifie avec le feu les levres d'Isaie est un
ange car il est hiérarchiquement impossible que le premier ordre des anges puisse ctre en
contact avec '’humain (Is VI, 6). Sa hiérarchie céleste comprend neuf catégories angéliques
réparties en trois triades, trois « degrés » de hiérarchie, du plus proche de Dieu au plus

proche des hommes :

Séraphins Chérubins Trones
Dominations Vertus Puissances
Principautés Archanges Anges

Tableau : les neuf cheeurs angéliques selon le Pseudo-Denys, classées de fagon descendante.

La premicere triade (Séraphins, Chérubins, Trones) est unie au divin sans intermédiaire. La
deuxi¢me (Dominations, Vertus, Puissances), par I'intermédiaire de la premiére, recoit la
révélation divine dans un éclat dérivé et réfracté. La troisicme (Principautés, Archanges,
Anges) est le dernier maillon entre les supérieures et les hiérarchies humaines, qu’elle doit
purifier. Les lumicres théarchiques arrivent aux hommes « dans un éclat tres affaibli que
pourra supporter le faible regard de nos intelligences!®? ». Au sein de la dernicre triade, les
archanges jouent un role spécial grace a leurs qualités de chefs et comme les anges, ils sont
messagers des illuminations'®3. Les anges, ordre le plus proche des hommes, en sont les
«initiateurs » et leur transmettent la purification, lillumination et la perfection
théarchique!®. La logique hiérarchique suit la hiérarchie humaine puisque les anges ne

peuvent communiquer qu'avec les rangs supérieurs des humains. Cela explique l'absence

17 Pseudo-Denys, CH 111, 2 (165 A).

180 Id., EH 537 A-B ; EH, ch. 6, sur les pénitents ; EH, ch. 2.
181 Denys I'Aréopagite, La Hiérarchie céleste. Fd. cit., p. XXVIIL
181 Pseudo-Denys, CH 111, 2 (165 A).

182 Denys I'Aréopagite, La Hiérarchie céleste. Fd. cit., p. LV.

183 Pseudo-Denys, CH 257 C.

184 Jhid. 260 B. Voir également le ch. XIII.
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d'anges gardiens dans son ceuvre qui n’accepte que les anges protégeant les chefs des
peuples (roi, législateur, grand-prétre, prophete) ou d'églises (évéques)'®. Cela induit un
devoir d'exemplarité des chefs, comme le rappelle le prédicateur Guibert de Tournai dans
un ouvrage écrit en 1259 pour Louis IX : il appelle a la paix qui est le résultat évident de
'amour du roi pour ses sujets, a I'imitation des Séraphins qui ont pour fonction d'aimer
Dieu donc, selon le Pseudo-Denys, entrainent tous leurs sujets a 'amour de Dieu!®. L’idée
de transposition des hiérarchies céleste et terrestre est au cceur de 'ceuvre du Pseudo-Denys
—la division de son ceuvre entre Hiérarchie céleste et Hiérarchie ecclésiastique rend la comparaison
aisée —, suivant en cela Pceuvre de saint Augustin. C’est 'une des idées les plus fécondes du
Moyen Age, pour ne pas écrire obsessions, considérant volontiers le monde comme un
reflet des hiérarchies célestes et, a l'inverse, I'organisation du ciel comme une cour

téodale'®’. Elle est revigorée, avec une grande force, par la synthése qu’en fait la scolastique.

Aucun si¢cle n’a autant produit en angélologie que le XIII¢ siecle!®®. En soumettant
I'angéologie a la dialectique, sous la forme de la guaestio qui devient la norme pour tout sujet
théologique, les scolastiques en font un sujet de prédilection. Ils confortent ainsi I'idée,
notamment chez Bonaventure, que la hiérarchie céleste se retrouve dans la hiérarchie
ecclésiastique, du pape aux offices d’églises. 1l s’agit de 'Eglise au sens large puisque 'on
croit que les anges, ces « purs esprits », sont présents lors du baptéme qui permet de
rejoindre une communauté s’apparentant a celle des anges, d’ou leur image dans les
baptisteres ainsi que leur dédicace parfois a saint Michel (derri¢re Jean-Baptiste)!89. Images
de la perfection, ils sont toutefois un modele plus accessible que Dieu et vers lequel il faut
tendre. Leur organisation est aussi un modele théorique pour une société : les papes, les
éveques, les prétres, les clercs en général, ces « hiérarques » humains, peuvent étre appelés

«anges » car leur mission est d'annoncer la Parole a 'instar des anges et des prophetes!®.

185 Thid. 260 B-261 D.

186 Guibert de Tournai, Eruditio regum et principum : speculum, 1259 (cité par Casagrande, Carla, « Le roi, les anges et la
paix chez le franciscain Guibert de Tournai », dans Dessi, Rosa Maria (dit.), Précher la paix et discipliner la société : Italie,
France, Angleterre (XI11e-X1 ¢ siecle), 2005, p. 141-154).

187 Cassagnes-Brouquet, Sophie, Les Anges et les démons. Op. cit., p. 133. Sur 'obsession hiérarchique dans la société
médiévale, voir Jognat-Prat, Dominique et Le Jan, Régine (dir.), Hiérarchie et stratification sociale, op. cit.

188 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 7.

189 [bid., p. 165.

190 Poirel, Dominique, Des symboles et des anges, op. cit., p. 196-197, 206, 355. L’idée se retrouve chez Lefevre d’Etaples
pour qui « le ministere épiscopal est tout évangélique. L.’évéque est un ange envoyé par le Christ, chargé de son message,
et qui accomplit 'office des anges, de purger, d’illuminer, de rendre parfaites les ames » (sermon du 29 mars 1524, dans
Du Plessis, Toussaint, Histoire de ['église de Meaux, Paris, 1731, t. 2, p. 561 ; la traduction est empruntée a Imbart de La
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Pour Bonaventure, cette hiérarchie dyonisienne peut également correspondre a des niveaux
d’ascension de "ame : purification, illumination et perfection, ’ame devenant semblable aux
neuf cheeurs des anges et, en murissant, se rapprochant des anges!!. I.’association avec les
anges est également observable dans les ordres monastiques, pour qui elle est plus forte
quauparavant!92. Ainsi Pactivité apostolique des Franciscains, combinant activité dans le
monde (préche et confession) et contemplation, a-t-elle pu étre rapprochée de celles des
anges et ce, jusque dans leurs hiérarchies et leur ordre. Le plus marquant est certainement
Bonaventure qui tente alors une « typologie des Franciscains comme anges ». Dans sa
Legenda Maior, notamment son Prologue, il explique que Francois est séraphique et le
sixieme ange de PApocalypse ; dans ses Collationes in Hexaemeron (données a Paris, 1273),
synthétisant son angélologie, il reprend la division tripartite des anges pour la comparer a
la société : les laics sont en bas, les clercs séculiers au milieu et les clercs réguliers en haut.
Parmi eux, les ordres traditionnels sont apparentés aux trones mais les Franciscains et
Dominicains aux chérubins du fait de leur nom qui signifie « pleins de connaissance », voués
a la spéculation, I’étude, la connaissance de la route vers Dieu!®3.

Les scolastiques s’efforcent également de savoir si les anges ont une place définie.
Pour Bonaventure, ils sont dans 'empyrée depuis la création ; pour Thomas d’Aquin, ils
peuvent voyager d’un point a un autre de manicre instantanée!?*. Cette question, a premicre
vue anodine, a des implications sur leur rapport aux hommes. La Swmwma theologica reprend
explicitement le Pseudo-Denys et l'illlumination que les anges supérieurs percoivent dans
une « vérité plus universelle » que les inférieurs'®. Selon lui, cinq ordres sont en contact
direct avec le monde, tandis que les anges gardiens sont au niveau inférieur : Dominations,

Vertus, Puissances, Archanges et Anges!®. I juge « satisfaisante » sa classification tout en

Tour, Pierre, Les origines de la Réforme. Op. cit., t. 3, 1914, p. 112). En 1623, Pierre de Bérulle le rappelle encore : «les
Prestres sont Anges, et les Evesques sont des Archanges commandans a des Anges, et a ceux qui garde[n]t en leurs
lévres la science de salut, la loy de Dieu. » (Bérulle, Pierre de, Discours de l'estat et des grandenrs de [ésus, op. cit., p. 1008).
1 Tavard, Georges, Les Anges. Op. cit., p. 170-172. 1l se rapproche en cela des sept cieux peuplés d'anges de saint
Augustin et des néoplatoniciens, qui correspondent aux sept degtés d'ouverture que 1'ame doit franchir (notamment
son De sermone Domini in monte, 1, 3, 10).

192 Déja, la régle de saint Benoit invitait les moines a prendre les anges comme modeles.

193 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 126. Dans ses sermons pour la féte de la Saint-Michel, Bonaventure
entend démontrer le role eschatologique de I'ordre dans le but de réformer I'Eglise, tout en restant dans les clous de
Porthodoxie. Il répondait ainsi a la polémique lancée par Gérard de Borgo San Donino qui, dans son Liber Introductorius
(livre introduisant les textes de Joachim de Fiore) voyait en Joachim 'ange de Daniel XII et de I’Apocalypse XIV, et
Francois I'ange de ’Apocalypse VII (I4id., p. 138-139).

194 Ihid., p. 110-111.

195 Thomas d’Aquin, Somme théologique, partie 1, qu. 108, art. 1. Il reprend exactement le nom des anges, également (Ibid.,
art. 5).

196 Jhid., partie 1, qu. 112, art. 3-4 ; qu. 113, art. 3-8.

50



rappelant la « cohérence » de celle de Grégoire, étant donné que ce sont « les Anges et les
Archanges qui annoncent aux hommes, les premiers les choses que la raison ne saurait
atteindre, les seconds les choses de moindre importance et qui sont a la portée de
I'entendement ». Il conclue : les deux classements « different peu, ou méme pas du tout.
[...] Ce qui prime en effet dans les ministéres divins, c'est de faire des miracles, ce qui
prépare la voie aux messages des Archanges et des Anges!®7 ».

La fin du Moyen Age reprend, sans les développer, les théories dyonisiennes passées
par le filtre scolastique. Ainsi la Divine Comédie de Dante, achevée en 1321, est-elle conforme
au Pseudo-Denys qu’elle assimile a un « cierge » qui « vit la nature des anges et leur office »
que Béatrice invite Dante a regarder!®8. La meilleure preuve de l'inspiration dyonisienne se
trouve dans le chant XXVIII (vers 97-132) ou 'on peut lire I'ascension au paradis par
I'auteur qui traverse chaque chceur, de celui des anges a celui des séraphins, chacun étant
couplé a une planete dans un schéma rappelant 'astronomie de Ptolémée!?”. Le Florentin
reprend certainement la comparaison faite par Bonaventure entre 'ascension de 'ame et
les neuf ordres angéliques, chaque triade renvoyant a trois aspects majeurs du progres
spirituel : les trois premiers a la nature humaine, les trois suivants a son propre effort, les
trois derniers pour la grace de Dieu?®. L’ouvrage le plus important de la période semble
etre Le Livre des Anges du franciscain catalan Francois de Ximenes. Il affirme d’emblée
qu’aussitot créés, les anges sont ordonnés en hiérarchies mais que le chiffre neuf étant
imparfait les anges ajouterent un 10¢ ordre « q[ui] sera de ceulx qui sans propres merites
monte[n|t en paradis, cest des petis e[n]fans qui sans usage de raison [et] de fra[n]c arbitre
qui sont sauvéz non pas pour leurs merites mais par le seul merite de la precieuse mort de
Jhesucrist [et] de la saincte Passion?! ». Mais s’il cite régulicrement « monseigneur sainct
Denis », il reprend l'ordre hiérarchique de I'Homélie de Grégoire le Grand, placant les
Principautés au centre et saint Michel parmi elles tandis que saint Gabriel est de I'ordre des

séraphins?02. 11 rejette alors I'idée dionysienne selon laquelle seul le dernier ordre angélique

197 Ibid., partie 1, qu. 108, art. 6.

198 Alighieri, Dante, La Divine comédie, trad. Lucienne Portier, Patis, Cerf, 1987, chant X, v. 115-117. Dans le Convivio,
un ouvrage inachevé rédigé en 1304-1307, les neuf cieux étaient déja dirigés par les neuf cheeurs des anges mais n’étaient
pas forcément ordonnés selon le classement du Pseudo-Denys (Delumeau, Jean, Une histoire du paradis. 3. Que reste-t-il
du paradis 2, Paris, Fayard, 2000, p. 37).

199 Thid., p. 38.

200 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 199.

201 Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., quatriéme traité, ch. 1-2, cinquiéme traité, ch. 44.

202 Ibid., deuxieme traité, ch. 8 ; cinquieme traité, ch. 2, 17 et 49.
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peut ¢tre en contact avec les hommes puisqu’il donne des exemples ou Michel et Gabriel,
archanges, agissent eux aussi sur Terre. Des lors, il est forcé de ménager le Pseudo-Denys
qui selon lui les nommerait archanges du fait « des ceuvres qu’ilz font », a savoir étre princes
des anges, alors qu’ils seraient avant tout des princes donc « de 'ordre des principaulx?03 ».
Il semble tout de méme réaliser une nouvelle construction théologique, dont on trouve
I’écho plus tard chez les juristes et théologiens du roi de France lors du Proces en nullité de
la condamnation de Jeanne d'Arc (1455-14506) insistant sur le rang de saint Michel comme
Principauté?’*. Plus généralement, Ximenes accorde aux archanges la garde « des grans
personnes, ainsi co|m]me le pape ou I'empereur ou aultres grans princes ou prelatz » tandis
que les anges « nous gardent tousjours », ce sont eux qui « nous consolent tousjours et
confortent?®>». Malgré Dhabile construction du théologien catalan, l'enlumineur du
manuscrit de Geneve — mentionné dans lintroduction de la partie I — ne 1'a pas suivi,
peignant saint Michel dans le troisieme et dernier cheeur.

Une place particulicre doit étre accordée a Jean Thenaud qui, dans ses traités de
cabale, développe une angélologie complexe, une véritable construction symbolique,
constituant une sorte de terminus de la réflexion médiévale?. Dans la lignée des néo-
platoniciens et notamment de Marsile Ficin, il entend dépasser la théologie médiévale et
substituer a la vision du monde des « docteurs catholiques » celle des « hébreux cabalistes ».
Sa conception est résumée dans 'enluminure du folio 21 de son premier traité écrit en 1519,
La saincte et trés chrétienne Cabale métrifiée®®’. 1e rayonnement hiérarchique en cercles
concentriques du Pseudo-Denys y est remplacé par une construction en triangles : les bases
des triangles forment des lignes d'or (en haut), d'argent (blanc héraldique) et noire (en bas),
qui doivent rendre visible « le sainct et sacré mistére des natures divine et humaine qui font

l'arbre de vie au millieu du paradis. »*°8 Chaque ordre, dans une hiérarchie recopiant celle

203 Ibid., cinquieme traité, ch. 14.

204 Filie de Bourdeilles cite notamment les passages bibliques principaux o apparait Michel et les anges (Jude 9, Daniel
X et XII, Apocalypse II et III, Matthieu XVIII, 10, Actes XII, 15, Zacharie 11, 7), auxquels il ajoute les Moralia in Job
de Grégoire le Grand (I1, 24) et le De angelica hierarchia du Pseudo-Denys (X) pour prouver que Michel, autrefois prince
de la Synagogue, est aujourd'hui « princeps Ecclesie » (Dupatc, Pietre (éd.), Proces en nullité de la condamnation de Jeanne
d'Are, C. Klincksieck (Société de l'histoire de France), Patis, t. 2, 1979, p. 42).

205 Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., deuxieme traité, ch. 13 et 16, troisiéme traité, ch. 3.

206 Franciscain, humaniste, néo-platoniste, cabaliste et prompt 4 ’hermétisme, Jean Thenaud (vers 1480-apres 1542)
gravite au début du XVI¢ siecle dans le milieu du mécénat de Louise de Savoie, qui le fait précepteur de Frangois
d’Angouléme. C’est a la demande de Louise qu'’il écrit ses traités de cabale, dans lesquels intervient ’angélologie.

207 Pour nostre tréssérénissime anguste et tréschrétien Roy Frangoys la saincte et tréschrétienne Cabale métrifiée par |...] frére Jehan
Thenaud, ms. fr. 882, BNF, 1519.

208 La saincte et trés chrétienne Cabale métrifiée. . ., ms. fr. 882, BNF, 1519, f. 21 (décrite et analysée par Lecoq, Anne-Marie,
Frangois Ier imaginaire. Op. cit., p. 301-309).
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de Ubomilie 34 de Grégoire le Grand, a des qualités propres et régne sur un type d’ame
humaine. Se basant sur saint Paul et son ravissement au troisieme ciel (2 Cor, XII, 2-4), il
perfectionne son systeme des hiérarchies angéliques dans ses Troys résolutions et sentences de
15202, 11 reprend davantage saint Augustin et surtout le Pseudo-Denys sur l'illumination
divine qui se transmet de Dieu aux hommes par I'intermédiaire de chaque hiérarchie. Ainsi,
les esprits angéliques « sont yeulx trés parfaitz enluminez de Dieu qui reluyst en eulx
tellement que en les voyant 'on peult contempler clairement I'ymage de Dieu. » Les trois
cieux évoqués par I'épitre de Paul sont compris comme les trois hiérarchies, dont chacune
partage une « qualité » de la divinité. Se dégage une perfection dans sa construction :

Ces neuf ordres sont si comme circumférences et speres [spheres] de incrédible

[incroyable| beaulté a I'entour de l'incompréhensible centre de bonté, assiz et figurez par

triangles plus que mathématicz, qui peuvent faire la quadrature du cercle jadiz

incongneue ¢s espritz non illuminez de celle clarté cont il est escript : L in fenebris lncet

et tenebre eam non comprebenderunt [La lumiére brille dans les ténebres et les ténebres ne

l'ont pas percue]?10.
Le but ultime de cette hiérarchie est le salut des ames. Dans sa Cabale meétrifice de 1519,
I'image du folio 29 montre les quatre triangles s’interpénétrer pour former un losange dit
« quadrangle de union et transformation » a Dieu?'l. Sur I'image du folio 21, au centre de la
ligne, Thenaud a fait tracer une croix d'argent, au croisement des cieux, de la hiérarchie des
anges et des mysteres de I'Incarnation et de la Rédemption. Plus bas, une lighe noir est
fixée, symbolisant «le combat des malins espritz a l'encontre des ames raisonnables.
Lesquelles par I'aide des bons anges veullent entrer ¢s quadrangles de paix et union?!2. »

Les théologiens médiévaux ont pensé les anges de manicre globale plus

qu’individuelle. Des lors, saint Michel a-t-il une place dans ce discours ? Il faut rappeler le
legs écrasant du XIII¢ siccle, siecle qui n’est pas particulicrement la principale période de
réflexion sur la place de saint Michel, contrairement aux textes dyonisiens. Toutefois, a
I'instar du chapitre de Voragine sur saint Michel qui lui permet d’évoquer tous les anges,

C’est souvent avec les sermons de la Saint-Michel que certains proposent leur vision des

209 Troys résolutions et sentences, ¢’est assavoir de ['astrologue, du poete, et du théologue, sur les grandes conjonctions, moyennes et petites qui
se font ou [au] signe de pisces. I 'an mil 1/cc XXIIIle, Codex 2645, Vienne, BN, 1520 (congu pour réfuter les astrologues qui
pronostiquaient pour 1524 un nouveau Déluge ; et pour glorifier le roi). Anne-Marie Lecoq a analysé le manuscrit
(Ibid., p. 403-409, 450).

210 Codex 2645, Vienne, BN, f. 48 (cité dans Ibid., p. 451).

2 La saincte et trés chrétienne Cabale métrifiée, op. cit., f. 28v-29.

212 Tbid., £. 21.
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anges, de Grégoire le Grand a Raoul Ardent, en passant par Hugues de Saint-Victor,
Bonaventure ou Denys le Chartreux?!?. De méme, lorsqu’un auteur se penche sur des anges
de manicre individuelle, saint Michel est en général cité en premier apres la liste des neuf
cheeurs des anges?!4. Signe d’une position qui se renforce sensiblement au XIVe siecle,
Francois Ximenes lui consacre 'enticreté de son cinquicme et dernier traité dans son Livre
des Anges, citant alors tout ce que la Bible ou les commentateurs antiques et médiévaux ont
pu écrire et interpréter sur I'archange. Le franciscain voit Michel comme une synthese, le

présentant comme la parfaite illustration des « offices » que les anges font aux humains?!>.

E. Le Ciel comme hiérarchie

La condamnation en 1277 par I’évéque de Paris Etienne Tempier et 'université de
Paris d’un certain nombre de théses scolastiques, dont un septiéme concerne les anges, met
un coup d’arrét aux spéculations du XIII¢ siecle ayant porté I'angélologie au summum.
L’autorité ecclésiastique refuse de considérer les anges comme des intelligences éternelles
et non-créées, mais rejette aussi I'idée de Thomas d’Aquin que les anges ne partagent pas la
méme espece, étant immatériels?1¢. Apres 1277, 'angélologie survit mais doit ensuite faire
face au nominalisme et a la séparation de la raison et de la révélation. En réalité, le
ralentissement des débats vient du fait que les théologiens du XIII¢ siecle ont asséché le
sujet, laissant seulement a leurs successeurs, souvent des héritiers de saint Thomas d’Aquin,
leur «agenda?!” ». Pour autant, le discours théologien sur les anges connait une réelle
diffusion. Saint Augustin, saint Thomas d’Aquin, Dante connaissent de multiples éditions

au XVIe siecle. Méme les théologiens du XIlI¢ siecle ou Francois de Ximenes sont connus?!8,

213 Raoul Ardent, PL 155, 1469 (voir Radulphus Ardens Sermones, chez Claude Frémy, Paris, 1564) ; Hugues de Saint-
Victor, P. L., 177 (1169-1177) ; Bonaventure, Opera, IX, p. 609-631 (cités par Keck, David, Angels and angelology, op. cit.,
p. 126, 1506).

214 Habitude que I'on retrouve encore au XVII¢ siccle, par exemple chez Jacques de Sainte-Marie (ou Jésus) dans ses
Litanies des saints Anges mentionnées dans Ecriture sainte, pour réciter a lintention d’obtenir de Dien la paix et la conserver par
Lentremise de la Reine des Anges. .., Paris, 1652, p. 18, 58.

215 Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., cinquieéme traité, ch. 5.

216 Sur la condamnation parisienne de 1277, voir Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 112-114.

2 1hid., p. 113-114.

218 A titre d’exemple, la BNF ne possede pas moins de cinq éditions incunables et imprimées du Livre des Anges de
Francois Ximenes : Geneve, [A. Steinschaber]|, 1478 (Rés. D-301) ; Lyon, G. Leroy, 1486 (Rés. D-1583-1584) ;
Barcelona, J. Rosenbach, 1494 (Rés. D-300) ; Paris, Michel Le Noir, 1505 (Rés. D-3669) ; Paris, Michel Le Noir, 1518
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Mais cette présence dans I’édition suffit-elle a apprécier son influence sur 'étendue
de la connaissance des anges par la société ? Certes, ce discours semble réservé a une
certaine élite, lettrée, mais on ne peut manquer de noter la fortune qu’a notamment connue
la hiérarchie dyonisienne. Sans pour autant figurer dans le dogme — Pexistence de débats
indique que I'Eglise n’a jamais confirmé ou infirmé les theses portant sur les anges?!? —
cette conception hiérarchique devient d’usage courant comme en témoigne une compilation
théologique réalisée au Mont Saint-Michel ou l'auteur invite les moines a lire la Hzérarchie
céleste du Pseudo-Denys et ses commentaires??’. Elle pourrait sembler se heurter a la vision
augustinienne d’un rapport immédiat avec Dieu prisée par des clercs réformistes mais, si
des théologiens comme Bonaventure tentent de concilier les deux, force est de constater
que la vision hiérarchique prévaut et ce, pour longtemps??!l. A cet égard, 'ouvrage sur les
anges de Pierre de La Coste en 1581 est éclairant : Pauteur, donnant d’abord la liste des neuf
cheeurs selon P’homélie de Grégoire le Grand, se reprend en fin de chapitre, expliquant avoir
inversé Vertus et Principautés et avouant n’avoir pas lu le Pseudo-Denys??2. Cette hiérarchie
se retrouve presque textuellement chez des auteurs jésuites du XVI¢ siecle, dans les écrits
mystiques de Jean-Jacques Olier au XVII¢ siecle et méme, en version simplifiée, dans

I’histoire du docteur Faust et dans les écrits de Robert Fludd?23.

(Rés. D-3669). La premiere édition imprimée a Geneve en 1478 se retrouve également a Besancon, BM (Catal. des
incunables de la Bibl. publique de Besangon par A. Castan, XIX€ s., n° 206). Les éditions de Michel Le Noir de 1505 et 1518
se retrouvent également a la Bibliothéque Sainte-Genevieve (1505, 4 D 1276 INV 131), a la British Library (Londres,
1518), a la Bibliotheque Mazarine (1518, 8° 35867 [Res]), ainsi qu’aux Bibliothéques Municipales de Troyes (1505,
1.8.2322), d’Aix-en-Provence (Méjanes, 1518) ou de Valognes (Manche, 1518).

219 Le jésuite Frangois Suarez va jusqu’a considérer cette hiérarchie comme objet de foi et non opinion théologique
commune, ce qui engagerait I’Eglise (Suarez, Francois, De Angelis, 11, 13, dans Tavard, Georges, Les Anges. Op. cit.,
p. 189).

220 Ms. 213, Avranches, BM, début XV¢ s. Voir Michaud-Quantin, P. (abbé), « La théologie de l'au-dela dans la premiére
moitié du XV siecle, témoignage sur la vie intellectuelle montoise », Foreville, Raymonde (dit.), Millénaire monastique du
Mont Saint-Michel, t. 2, Vie montoise et rayonnement intellectuel du Mont Saint-Michel, Paris, Lethielleux, 1967, p. 322-326. Ce
méme manuscrit reprend aussi Augustin, Grégoire le Grand, Pierre Lombard, Albert le Grand, Jean de Génes, Nicolas
de Lyre (p. 335).

221 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 168-170.

222 « Au reste, amy lecteur, je te prie de vouloir supporter une faulte, que j’ay co[m|mis non par malice, mais par
ignorance invicible touchant I’assignation des ordres angeliques. Car n’aya[n]t leu sainct Denis, j’ay mis au seco[n]d
ordre de la seconde hierarchie les principautez, lesquelles il met au premier ordre de la troisiéme hierarchie, et met les
vertus au seco[n]d ordre d’icelle seconde hierarchie » (La Coste, Pierre de, De la creation, ordre et excellence des anges, op. cit.,
f. 17-17v). Peut-étre est-ce la main de I'imprimeur qui est la cause d’une correction dans le texte et d’une note
manuscrite en marge indiquant la source dyonisienne (f. 11v). Plus loin, 'auteur semble finalement avoir lu la Hiérarchie
céleste (chap. 6, f. 22 par exemple). Il reprend toutefois I'ildée d’une transmission hiérarchique de la connaissance (f. 16v).
223 Ribadeneyra, Pedro de, Les nonvelles flenrs des vies des Saints, et fétes de lannée [1599-1601], a Lyon, chez Claude Carteron,
1707, p. 864 ; Olier, Jean-Jacques, Des anges. Fragrances divines et odenrs suaves, éd. Mazzocco, Mariel, Paris, Seuil, 2011,
voir notamment Iorganisation de son traité en parties hiérarchiques ou, méme s’il reprend 'ordre des neuf cheeurs des
anges de Grégoire le Grand plut6t que du Pseudo-Denys, il est tres largement influencé par I’Aréopagite, auquel il
accede par la seconde traduction de Jean Goulu (Paris, J. de Heuqueville, 1629). L’histoire du docteur Faust (écrite en
Allemagne dans la 2nde moitié du XVlIe s., traduite en 1598 par Palma-Cayet) donne une hiérarchie simplifiée par la
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Il est possible d’affirmer que le Moyen Age a fait montre, concernant les anges mais
aussi bien au-dela, d’une véritable obsession hiérarchique qu’il laisse intacte au début de
I’époque moderne. C’est une hiérarchisation qui touche jusqu’au Paradis, gagne I'Enfer,
mais également la Terre??4. Que le modele idéal de I'humanité soit l'organisation du monde
céleste, 1'idée est communément admise, puisqu’« une hiérarchie n'est pas autre chose qu'un
gouvernement sacral?? ». Les représentations artistiques suivent et meéme participent a ce
processus irrémédiable. Les exemples sont innombrables, des tympans romans et gothiques
aux enluminures des manuscrits — ceux du Lire des Anges de Ximénes en sont un bon
exemple — en passant par des tableaux comme I Adoration des Bergers avec des Anges que
Lorenzo Costa peint vers 1499226, Par ce biais visuel, la hiérarchisation du Ciel peut toucher
toute la Chrétienté. Mais plus que les réflexions théologiques complexes des scolastiques,
C’est véritablement Iesprit hiérarchique et sa transposition sur Terre qui perdure. Le
renouveau des textes angélologiques du XVII€ siecle correspond davantage a des recueils de
textes, des manuels, des monographies qui se contentent de résumer les grands systemes

médiévaux, parfois des études historiques mais difficiles d’acces car elles plaquent des

voix de Méphistophéles :

Mon Maistre Lucifer, le bel ange fut creé de Dieu ; il fut mis au chef de beatitude. Et je scay fort bien
cela de luy, que les hommes appellent ainsi les anges : Hierarchie ; et qu’il y en a trois : Cherubins, Seraphins
et Thrones.

Le premier fut le Prince des anges, qui gouverne le choeur des anges. L’autre est iceluy qui maintient,
gouverne et garentit les hommes. Le troisiesme celuy qui a fait les bandes et troupes de nous autres
pauvres diables. Et ainsi sont les Princes et Comtes des anges. On les appelle aussi les anges operateurs
de merveilles, qui peuvent les grandes affaires, et les anges qui ont la solicitude des choses humaines.
Ainsi, aussi Lucifer a esté 'un de ceux la, beau et chef entt'eux par excellence, 'un de ceux la (qui
gouverne les affaires humaines) a nom Raphael. Le second a nom Gabriel. 11 y a aussi Michael. Et ainsi
tu as briefvement mon estat.

(Palma-Cayet, Pierre-Victor, I ’Histoire prodigieuse du Docteur Fauste [1598], Genéve, Droz, 1982, p. 77-78). De son coté,
Robert Fludd (t 1637), médecin et théosophe anglais, au début du XVIle siccle, « propose a ses lecteurs un schéma de
correspondances a neuf étages, avec, en haut, les séraphins et le primum mobile et, en bas, les anges et le cercle de la
lune » (cité par Delumeau, Jean, Une histoire du paradis. 3. Op. cit., p. 39).

224 La Cour céleste supplante progressivement la métaphore du Sein d’Abraham. Au systeme céleste de Ptolémée, sont
ajoutées deux spheres, le « premier mobile » (ou « ciel cristallin ») entourant et mouvant les 8 spheres ptoléméennes
inférieures grace au mouvement des anges, et I’« empyrée » (« demeure immobile de Dieu, des anges et des ¢lus »).
Cette cosmographie s’harmonise avec la hiérarchie du Pseudo-Denys. Au sein de 'empyrée, un espace supérieur est
dévolu a la Trinité, notamment selon Albert le Grand, mais les nombreuses représentations du couronnement de la
Vierge viennent compliquer cette norme, plagant souvent Marie au niveau de la Trinité ou dans une forte proximité
(Delumeau, Jean, Une bistoire du paradis. 3. Op. cit., p. 41-51). Pour la hiérarchisation de ’'Enfer, voir Baschet, Jérome,
Les Justices de I'an-dela. Les représentations de I'enfer en France et en Italie (XIle-X1"e siécle), Patis, Ed. Ecole francaise de Rome,
1993, notamment partie 2.

225 Thomas d'Aquin, Somme théologique, partie 1, qu. 108, introduction.

226 Sur les anges chez Lorenzo Costa, voir Marshall, Peter et Walsham, Alexandra, « Migrations of angels in the early
modern wortld », Marshall, Peter et Walsham, Alexandra, (dit.), Angels in the early modern world, Cambridge University
Press, 2000, p. 6-7.
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catégories et problemes contemporains a des questionnements scolastiques révolus??’.

Reste Jean Thenaud, qui écrit au début du XVI¢ siecle. Certes, il s’agit d’un cas
relativement a part, mais il montre que engouement pour 'organisation de I’'Univers ne
faiblit pas et bénéficie d’apports néo-platoniciens ou cabalistes. Apres lui, il n’y aura plus de
spéculation ni de réflexion profonde sur les anges et en réalité, il rappelle ce que
I'angélologie a patiemment mis en avant, a savoir qu’il y a un lien entre la hiérarchie céleste
et Phumanité. Les écrits postérieurs ne feront que reprendre, en partie ou en totalité, ce que
le Pseudo-Denys puis la scolastique avaient produit. Certains, tel Jacques de Sainte-Marie
au XVII€ siecle, listent méme les anges dans un ordre trés approximatif par rapport au
Pseudo-Denys??8. Chez Jacques de Sainte-Marie comme chez la plupart des théologiens de
I’époque moderne écrivant sur les anges, 'essentiel est ailleurs. Ils insistent davantage sur la
nécessité et les bienfaits du culte des anges. Les anges, et notamment ’ange gardien, devient
un rouage essentiel dans leur préoccupation du salut.

Car il s’agit bien de cela : la dévotion des anges sert un discours sur 'au-dela.

227 Le Cursus theologicus. Salmanticenses, tradt. 7 : De Angelis de Jean de S. Thomas (T 1644), est un bon exemple de somme
explicative. Dans I’école de Bonaventure, on peut citer Ferchius, M., De Angelis ad mentem sancti Bonaventurae, Padoue,
1658. Le modele des études historiques est le De Angelis de P'historien des dogmes Denis Petau (1583-1652). Sur ce
sujet, voir Tavard, Georges, Les Anges. Op. cit., p. 190-191.

228 Sa litanie égrene : « Saints Seraphins, Cherubins, Anges, Archanges, Vertus, Principautez, Dominations, Thrones et
Puissances, ainsi que chante ’Eglise a la Feste de tous les Saints, priez pour nous », Sainte-Marie (ou Jésus), Jacques
de, Litanies des saints Anges, op. cit., p. 18.
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ITI. L’héritage médiéval : saint Michel dans un au-dela réorganisé

Il ne s’agit pas ici de refaire une histoire du salut, de la Création au Jugement dernier,

mais de déterminer la mission confiée a saint Michel au sein de cette espérance partagée par

les fidéles.

A. Saint Michel et la fin des temps

1. L’Antéchrist

Dans la Bible, Ihistoire de 'Antéchrist est a peine ébauchée. Quatre sources
principales sont généralement invoquées : le livre de Daniel, des épitres de Paul et Jean,
I’Apocalypse. Daniel est le premier a mentionner larrivée future d’un tyran, apres la
quatrieme béte, qui « proférera des paroles contre le Tres-Haut et mettra a 'épreuve les
saints du Tres-Haut » (Dn VII, 25). Selon le propheéte, qui vise en réalité Antiochos IV
Epiphane, «le roi [mauvais] agira selon son bon plaisir, s’enorgueillissant et s’exaltant par-
dessus tous les dieux ; contre le Dieu des dieux il dira des choses inouies et il prospérera
jusqu’a ce que soit comble la colére » (Dn XI, 36). Dans le Nouveau Testament, 'apotre
Paul décrit un imposteur mais ne le nomme pas « antéchrist » :

A propos de la Venue de notre Seigneur Jésus Christ et de notre rassemblement aupres
de lui [...]. Auparavant doit venir 'apostasie et se révéler 'lHomme impie, 'Etre perdu,
I’Adversaire, celui qui s’éleve au-dessus de tout ce qui porte le nom de Dieu ou recoit
un culte, allant jusqu’a s’asseoir en personne dans le sanctuaire de Dieu, se produisant
lui-méme comme Dieu [...]. Alors 'Impie se révélera, et le Seigneur le fera disparaitre
par le souffle de sa bouche, 'anéantira par la manifestation de sa Venue. Sa Venue a lui,
I'Impie, aura été marquée par linfluence de Satan, de toute espece d’ceuvres de
puissance, de signes et de prodiges mensongers, comme de toutes les tromperies du

mal, a Padresse de ceux qui sont voués a la perdition pour n’avoir pas accueilli 'amour

de la vérité qui leur aurait valu d’étre sauvés. (2 Th., 11, 1-10)
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L’« Antichrist » préchant et s’acharnant contre la foi en la divinité et en I'Incarnation du
Christ est annoncé dans les Epitres de Jean (1 Jn 11, 18-28,1V, 1-6 ;2 Jn I, 7-11), qui en patle
aussi au pluriel : « et déja maintenant beaucoup d’antichrists sont survenus : a quoi nous
reconnaissons que la derniere heure est la» (1 Jn, II, 18). De son coté, ’Apocalypse ne
donne pas le terme d’« Antéchrist » mais évoque un faux prophete, au service de la Béte,
apres lintervention de Michel (Ap XIII, 11-18). Il serait doué de grands pouvoirs
puisque’« on lui donna de mener campagne contre les saints et de les vaincre ; on lui donna
pouvoir sur toute race, peuple, langue ou nation » (Ap XIII, 7). Rapidement, des textes
antiques viennent palier cette quasi-absence de 'Antéchrist dans les textes canoniques et
raconter son régne et sa chute??.

Amalgamées, ces sources bibliques et apocryphes fournissent les premiers
¢léments de I'histoire de Antéchrist que les gloses ultérieures vont s’attacher a construire.
Assimilé a la Béte a sept tétes (Ap XIII, 1-10), celle-la méme « qui surgit de 'abime » (Ap
XI, 7)2, il acquiert un fort pouvoir évocateur bientot repris par le millénarisme des
premiers chrétiens??!. Dans le méme temps, une confusion semble s’opérer entre le combat
michaélique et le combat contre ’Antéchrist?32. .’amalgame est longtemps entretenu par le
récit de « sibyllines chrétiennes » qui refont surface a partir du Xe siecle?’?. L’une d’elle, la
Tiburtina, écrite au milieu du XI¢ siecle d’apres un original syrien de la fin du IVe siecle,
affirme :

[Elie et Enoch| annonceront la venue du Seigneur [avant d’étre tués par ’Antéchrist et
ressuscités par le Seigneur. Puis| suivra une grande persécution [...]. Le Seigneur

abrégera ces jours par considération pour les élus, et par la force du Seigneur I’ Antéchrist

sera tué par 'archange Michel sur le mont des Oliviers?3.

229 Ascension d’lsate, Bovon, Francois et Geoltrain, Pierre, Ecrits apocryphes chrétiens, Partis, Gallimard, t. 1, 1997, p. 518-
522.

230 Ce n’est pas systématique, il est encore imaginé de maniére littérale au 111¢ siecle par Hippolyte, qui n’en fait qu’une
courte exégese : tyran guerrier, fils du Diable, adoré par les infidéles « le prenant pour le Christ », ce « séducteur veut
paraitre en tout semblable au Fils de Dieu » (Hyppolyte de Rome, In Danielen, IV, 11, et De Antichristo, V1, cités par
Carozzi, Claude, Apocalypse et salut dans le christianisme ancien et médiéval, Patis, Aubier, 1999, p. 68). Toutefois, I’association
est consacrée par la Glose ordinaire des versets 1 et surtout 3 du treizieme chapitre de I’Apocalypse : la Béte est
I’Antéchrist, incarnant de manicre totale le mal (Glose ordinaire, op. cit., Ap X111, 1, 3, glose marginale).

231 Malgré saint Augustin pout qui le Mélleninm qui succéde a I’ Antéchrist est une allégorie qui doit étre comprise comme
le regne de I’Eglise, une période intermédiaire entre la venue du Sauveur et la fin des temps, les premiers chrétiens
anticipent ce combat comme devant mener a un nouvel age d’or précédant éternité espérée.

232 Une version latine de la Premiére Apocalypse apocryphe de Jean explique clairement que action de ’Antéchrist est arrétée
«lorsqu’il a été réduit en captivité par I’archange Michel, et qu’il lui a enlevé sa dignité... » (Premiere Apocalypse apocryphe
de Jean, Bovon, Francois et Geoltrain, Pierre, Ecrits apocryphes chrétiens. Ed. ot t. 2, 2005, p- 999, n. 7,5).

233 Delumeau, Jean, Une histoire du paradis. 2. Mille ans de bonbenr, Paris, Fayard, 1995, p. 33.

234 Citée par Carozzi, Claude et Taviani-Carozzi, Huguette, La Fin des temps. Terreurs et prophéties an Moyen dge, Paris,
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A Tinstar de la Glose ordinaire?>>, certains auteurs restent prudents sur le réle de I'archange,
tel ’'abbé Adson qui évoque de maniere égale I'action de Jésus ou de saint Michel?*, ou
encore Joachim de Flore qui s’attarde davantage sur sa tripartition temporelle et se cantonne
alidée que c’est « par la puissance du Christ » que ’Antéchrist sera vaincu?¥. Les prophéties
sibyllines connaissent toutefois une large diffusion a partir du XIe siecle, exercant leur
fascination sur des fideles en mal d’explications face a I'inconnu?®. Dans leur sillage

s’installe durablement 'idée d’un regne de ’Antéchrist qui précédera la seconde Parousie.

Ainsi, au fil des siecles, existence future de ’Antéchrist ne fait plus aucun doute.
11 est notable que certains textes imaginent que sa chute soit le fait de saint Michel. Mais
comme le montre parmi tant d’exemples ' Antéchrist quune Bible historiale place résolument
avant le Jugement Dernier exécuté par saint Michel?, 'attente de la venue de I’Antéchrist
traduit plus généralement 'angoisse des fins dernicres dont c’est le premier signe et

confirme le role de I'archange en cette période décisive.

Stock, 1981, p. 57. La Prophétie de la sibylle Téburtina est ensuite traduite en langue vernaculaire (ms. 375, BNE, vers
1288 ; ms. 593, Rennes, BM, 1303-1304).

235 Reprenant et résumant les développements prophétiques, la glose sur la deuxiéme épitre aux Thessaloniciens donne
a voir I'Impie qui se révelera comme I’Antéchrist et le souffle de la bouche du Seigneur qui le fera disparaitre comme
le pouvoir de I’Esprit Saint ou bien de saint Michel (Glose ordinaire, op. cit., 2 'Th 2, 8, gloses marginales).

236 « Que ce soit le Seigneur Jésus lui-méme par la puissance de sa vertu ou I'archange Michel, c’est par la vertu de
Notre-Seigneur Jésus-Christ qu’il sera tué et non par celle d’un ange ou d’un archange. Les docteurs enseignent que
I’Antéchrist sera tué sur le mont des Oliviers, dans sa tente et sur son trone, en ce lieu d’ou le Seigneur est monté aux
cieux », cité par Carozzi, Claude et Taviani-Carozzi, Huguette, La Fin des temps. Op. cit., p. 45. Ecrit en 953-954 par le
moine Adson, abbé de Montier-en-Der, pour la reine Gerberge, épouse de Louis IV d’Outremer, le De ortu et tempore
Abntichristi inclut et modifie le récit de la Tiburtina, mais sans le citer. Il est largement diffusé : sont conservés 171
manuscrits du Xe au XIVe siecle (1b:d., p. 13).

237 Joachim de Flore, Livre introductif a l'explication de ’Apocalypse, entre 1184 et 1187, cité dans Ibid., p. 148.

238 Norman Cohn estime méme que leur influence se place alors derriere celle de la Bible et des Péres de I'Eglise, grace
a leur « capacité d’adaptation |...] infinie » a chaque contexte (Cohn, Norman, Les Fanatiques de I'Apocalypse. Courants
millénaristes révolutionnaires du Xle an XV e siecle, Patis, Julliard, 1962, p. 30).

299 Apres patle Daniel du te[m]s Antechrist et de la co[n]versation des Juifz et de la generale resurrection des mors et
dit ainsi : “Ung temps vie[n]dra tel que oncques ne fut des donc que gens commencerent a estre, et Michel sera pour
ton peuple et tous ceulx seront saulvez qui sont escriptz au livre de Dieu, et tous ceulx qui sont mors ressusciteront
Pung en vie pardurableme[n]|t et I'autre en dampnation”. Donc demoura moult Daniel a scavoir co[m]bien la
persecution d’Antechrist dureroit ung temps et deux te[m]ps et demy te[m]ps c’est-a-dire ung an et deux ans et demy
an, ce font trois ans et demy”. Donc dist Daniel : “Et quelle chose adviendra apres ?” Celluy respo[n]dit : “Apres la
mort d’Antechrist auront ceulx qui auro[n]t creu en luy quinze jours de respit pour eulx repentir, et ceulx seront bien
heureux qui apres les jours de la persecution viendront au jour devantdit de repentance”. », Le Premier [-second] volume de
la Bible en francoiz, a Paris, pour Barthélémy Vérard [ca 1514], BNF, FOL-T-142, t. I, f. 213.
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2. Michel annonciateur du Jugement dernier ?

Avec le Nouveau Testament, de messagers entre le Ciel et la Terre, dirigeant les
hommes et appliquant les sentences d’un Dieu lointain, les anges deviennent assistants du
Christ qui, par son incarnation et sa résurrection, est désormais le principal intermédiaire
avec les hommes. Leur fonction évolue a mesure que s’approche la fin des temps. Dans
I'attente de la Parousie, la perspective angélique devient eschatologique. On le voit
particuliecrement dans ’Evangile selon saint Matthieu ou 'annonce du Jugement est faite
par des anges. Ainsi, dans la Parabole du bon grain et de I'ivraie :

«Le Fils de 'homme enverra ses anges, qui ramasseront de son Royaume tous les

scandales et tous les fauteurs d'iniquité, et les jetteront dans la fournaise ardente : 1a

seront les pleurs et les grincements de dents. » (Mt XI1I, 41-42)
Les anges participent pleinement au jugement, dans un role d’accompagnement : « Quand
le Fils de 'homme viendra dans sa gloire, escorté de tous les anges, alors il prendra place
sur son trone de gloire. » (Mt XXV, 31). Paul précise : « le Seigneur, au signal donné par la
voix de l'archange et la trompette de Dieu, descendra du ciel » (1 Th IV, 16). Cette citation
est largement reprise et rapprochée de 'action de saint Michel. Déja, dans le Livre d’Hénoch,
il annongait le jugement a venir??. Mais dans la glose qu’en fait saint Augustin, son role est
minoré.

C’est 1a liturgie qui s’en empare, ’associant clairement a 'annonce du Jugement. Elle
choisit les matines du 29 septembre, féte de Saint-Michel, pour déclarer la venue
spectaculaire de 'archange secouant la mer et faisant trembler la terre dans l'antienne du
premier nocturne : « Concussum est mare et contremuit terra, ubi archangelus Michael descendebat de
coel®*! ». Déja, une homélie grecque attribuée a tort a saint Jean Chrysostome montrait
l'archange Michel « sonnant de la trompette en présence du Christ et réveillant ceux qui
sont morts depuis Adam jusqu'a la consommation des siccles?#2». L’auteur devait

certainement prendre appui sur la Premiere Apocalypse de Jean, apocryphe, qui montre Michel

240 « Et j'entendis Michaél prendre la parole et dire : « Ce chatiment dont sont chatiés les [mauvais] anges, est un
témoignage pour les rois et pour les puissants », Hénoch 67, 12.

241 Citée par Fournée, Jean, « L'archange de la mort et du Jugement », Baudot, Matcel (dit.), Millénaire monastique, op. cit.,
t. 3, p. 74.

22 P. G. LXI, 775, citée par Daniélou, Jean, Les anges et lenr mission d'aprés les Péres de I'Eglise, Patis, Desclée, 1995.

61



et Gabriel sonnant de la trompe lors de la Résurrection des morts?43.

Est-ce pour cela que la liturgie le qualifie parfois de « signifer », au sens de celui qui
porte le signum du Christ, le « signe du Fils de 'homme », la croix qui apparaitra dans le ciel
pour annoncer la fin des temps (Mt XXIV, 30) ? Il est nommé ainsi dans I'hymne Te splendor
et virtus Patris des vépres du 29 septembre :

Sed explicat victor crucem

Michael salutis signifer’
tout comme dans l'offertoire de la messe des défunts : « sed signifer sanctus Michael*> ». 1a
traduction est rare dans 'iconographie mais, quand l'archange porte une banniere — surtout
si elle est blanche a la croix rouge, les couleurs associées au Christ — accrochée a une longue
croix ou une lance crucifere, il ne peut s’agir que du saint Michel annonciateur de la Parousie
et des temps apocalyptiques, d’autant plus lorsqu’il terrasse un démon de cette méme arme

improvisée tout en pesant les ames (fig. 201)249.

3. Saint Michel et le Jugement dernier

Dans le Nouveau Testament, I'idée du Jugement dernier est portée par un certain
nombre de paraboles du Christ qui mettent en avant la séparation entre les justes et les
impies. On la retrouve ainsi dans la parabole de Lazare qui sépare le juste et le pécheur d’'un
abime infranchissable (Lc XVI, 19-31), mais aussi dans celles du bon grain et de I'ivraie (Mt
XIII, 1-13), du filet (Mt XIII, 47-50), du festin nuptial (Mt XXII, 1-14), des vierges folles
et des vierges sages (Mt XXV, 1-13), des talents (Mt XXV, 14-30). Le chatiment des
pécheurs est précisé par Matthieu, quand il cite le feu des balles lors de la moisson finale,
teu qui représente la « géhenne » (Mt 111, 12 et V, 22). I’Apocalypse parle du « puits de

I’Abime » d’ou sort notamment la Béte (Ap IX, 1-2 et XVII, 8). La deuxieme épitre de

243 Premicre Apocalypse apocryphe de Jean. Ed. cit., 2005, p. 1002.

244 Bréviaire romain, vépres du 29 septembre, hymne Te splendor..., deuxiéme strophe, citée par Fournée, Jean,
« L'archange de la mort et du Jugement », art. ¢it., p. 74.

2 Tbid., p. 75.

246 Par exemple : Villeneuve-sur-Lot (Lot-et-Garonne), église Sainte-Catherine, baie 6, 1°* quart XVlIe siecle. Cf. infra,
ch. 4,1, D.
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Pierre est plus précise encore, certifiant d’un jugement terrible pour les impies (2 P II, 4-
21).

I’évangile selon saint Matthieu, et notamment les chapitres XXIV et XXV, constitue
la principale source biblique sur ce sujet : apres la parabole des dix vierges et celle des
talents, Jésus annonce la venue en gloire du « Fils de ’homme » pour juger les nations et les
hommes, séparant « tout comme le berger sépare les brebis des boucs » avant de les placer
«a sa droite » ou « a sa gauche » et de les envoyer dans le « Royaume » ou « le feu éternel »
(Mt XXV, 31-46). Le chatiment promis est atroce puisque le Christ affirme qu’il vaut mieux
couper un membre pécheur plutot que d’étre jeté dans la géhenne (Mt V, 29 et Mc IX, 43-
49). I”Apocalypse précise les propos rapportés par Matthieu : les hommes seront jugés

selon leurs ceuvres, inscrites sur des « livres » (Ap XX-XXI).

Ainsi, le Nouveau Testament consolide I'idée d’un jugement, donc d’une séparation
entre ¢lus et condamnés, confortée par I’épitre aux Hébreux qui expose la foi en «la
résurrection des morts et du jugement éternel » (He VI, 2). L’idée du chatiment a pu étre
rapidement débattue : contre 'apocatastase d’Origene qui professe le retour final a Dieu de
toutes les créatures, méme Satan, a qui leur est accordé le pardon, Ambroise et Jérome
opposent 'existence du chatiment éternel, admettant néanmoins que les pécheurs puissent
espérer le pardon?’. Plus prosaiquement, les premiers siecles du christianisme, pensant
proche le jugement, se sont attachés a caractériser ’évenement : la résurrection des corps
doit ainsi se faire nue, a un age idéal (les 33 ans du Christ). Augustin a eu une grande
influence sur ce sujet: son affirmation que les ¢lus retrouveront leur « harmonie »
corporelle, environnée de « grace », lorsqu’ils seront au paradis, a déterminé pour tres
longtemps la vision des morts ressuscités lors du Jugement dernier précédant pourtant les
béatitudes?#8. Mais D'essentiel pour le christianisme occidental est linstitution d’une

bipartition de I'au-dela, qui constitue désormais la perspective et ’horizon des fid¢les.

Saint Michel a-t-il une place dans cette eschatologie ? Il n’est pas présent dans
I’évangile selon saint Matthieu (Mt XXV, 31-46) mais la premicre lettre de saint Paul aux

Thessaloniciens (1 Thess, IV, 13-18) mentionne le role de l'« archange », sans le nommer,

247 Baschet, Jérome, Les Justices de l'an-dela. Op. cit., p. 22-23.
248 Augustin, La Cité de Dien, livre XX, chap. XVL
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au moment du Jugement dernier :

Nous, les vivants, nous qui serons encote la pour I'Avénement du Seigneur, nous ne

devancerons pas ceux qui seront endormis. Car lui-méme, le Seigneut, au signal donné

par la voix de I'archange et la trompette de Dieu, descendra du ciel, et les morts qui sont

dans le Christ ressusciteront en premier lieu ; aprés quoi nous, les vivants, nous qui

serons encore 1a, nous serons réunis 4 eux et emportés sur des nuées pour rencontrer le

Seigneur dans les airs. Ainsi nous serons avec le Seigneur toujours. Réconfortez-vous

donc les uns les autres de ces pensées (I Th 1V, 15-18).
Les apocryphes sont plus diserts. Dans I Apocalypse d’Esdras, Michel est le premier des anges
cités par Dieu « chargés de 'accomplissement®* ». Surtout, les Actes de Philippe décrivent un
saint Michel qui veille au jugement, sous I’égide d’un trone glorieux d’ou sort une voix pleine
de remontrances, appuyée par le discours de I'archange?’. Dans le sillage des apocryphes,
la Glose médiévale fait intervenir Michel pour expliquer la fin du bourgeonnement du figuier
dans le livre d’Habacuc tout comme la punition de Juda dans la prophétie de Zacharie?s!.

Il n’en fallait pas davantage pour que progressivement le christianisme occidental

donne un réle important a saint Michel lors du jugement final : c’est ainsi qu’il devient
pondérateur et se voit confier la pesée des ames au moment fatidique?*2. La pondération
par saint Michel ne se retrouve pas réellement dans la Bible, tout au plus défend-il I'ame de
Moise (Jude 9). Des références a la pesée sont toutefois présentes chez Daniel, Job?>3. Plus
prolixe est le Testament d’Abraham qui consacre quatre chapitres au jugement : Abraham,
mené au Ciel par Michel dans une vision, pour connaitre la tenue du jugement, peut ainsi
apercevoir la pesée des ames par un ange nommé « Dokiel?>* ». Le motif de la pesée devient
courant dans ’Antiquité tardive et au début du Moyen Age : il revient dans deux sermons
de saint Augustin, des passages de Fortunat, de Prudence, de Jean Chrysostome, du pseudo-

Denys, ou encore de Léon Diacre. Si saint Augustin affirme qu’il n’y a aucun doute sur la

29 _Apocalypse d’Esdras. Ed. cit., p. 568.

250_Actes de Philippe, dans Bovon, Francois et Geoltrain, Pierre, Ecrits apocryphes chrétiens. Ed. cit., t. 1, 1997, p. 1198-1200.
21 Glose ordinaire, op. cit., Hab 111, 17, glose marginale ; Ibid., Za 11, 3, glose interlinéaire et marginale.

252 A la suite de Jean Fournée, nous préférons utiliser le terme de « pondérateur » (littéralement « celui qui peése ») plutot
que « psychostase » (« peseur d'ames »). 1l a le mérite d’englober toutes les représentations car dans Iiconographie les
dmes ne sont pas toujours présentes sur les plateaux de la balance (Fournée, Jean, « L'archange de la mort et du
Jugement », art. cit., p. 76).

253 Daniel explique ainsi le troisieme mot tracé sur le murt : « Tequel : tu as été pesé dans la balance et ton poids se trouve
en défaut » (Dn V, 27). Dans I'Apologie de Job : « Qu'il me pése sur une balance exacte : / lui, Dieu, reconnaitra mon
intégrité | » (Jb XXXI, 6).

254 Testament d’Abraham, version longue, ch. 11-14, plus particulierement ch. 13 (Le Testament d'Abraham. Introduction,
traduction du texte grec et commentaire de la recension grecque longue, par Mathias Delcor, Leyde, Brill, 1973).
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pondération des ceuvres de chacun?, Jean Chrysostome décrit parfaitement le moment :
« En ce jour du jugement, nos actions, nos paroles et nos pensées seront mises dans les
deux plateaux et en penchant d'un c6té, la balance entrainera l'irrévocable sentence? ». Ce
motif est néanmoins le résultat d’un syncrétisme religieux puisque la balance de la pesée a
également des origines paiennes égyptiennes, grecques, romaines, mais surtout gnostiques
avec la figure de Mercure — dont Michel adopte certains attributs?’. Pourtant, si les
similitudes sont évidentes, les premicres représentations monumentales de la pesée par
I'archange apparaissent assez tardivement, dans l'art byzantin renaissant de la crise
iconoclaste?>. De I'abbatiale Sainte-Foy de Conques (portail occidental, vers 1107-1125) a
la cathédrale Saint-Etienne de Bourges (portail occidental principal, 1240-1250), les
tympans romans et gothiques lui donnent sa forme saisissante : sous le Christ-Juge se tient
un saint Michel hiératique, la balance dans la main droite, qu’un diable tente d’alourdir afin
de recueillir 'ame.

En associant ainsi Michel au Jugement dernier, le christianisme occidental lie le salut

des hommes a l'action de I’archange.

B. Saint Michel, le saint de ’au-dela

Le role que saint Michel joue lors du Jugement dernier est le reflet d’un role qu’il
joue dans I’au-dela lorsqu’il est vu comme psychopompe, guide de 'ame des morts. Le point

de départ, dans les textes canoniques, peut étre ’'ange qui guide Israél dans ’'Exode??, mais

255 « Erit tibi sine dubio compensatio bonorum malorumque et velut in statera posita utraque pars, quae demerserit illa eornm, quo
momentum vergitur, operarinm vendicabit si ergo malorum multitudo superaverit, operarium suum pertrabit ad gehennam. Si vero majora
fuerint opera bonorum summa vi obsistent, et repugnabunt malis atque operatorem suum ad regionem vivorum in ipso efiam gebennae
confinio, convocabunt » dans Sermo 1, in vigil. Pentecost., 16, P. L., XXXVIII, col. 1225 (cité par Fournée, Jean, « L'archange
de la mort et du Jugement », art. ¢it., p. 78).

256 Cité par Decaéns, Henty, « Saint Michel et sa représentation au cours des siecles », dans Juhel, Vincent (dit.), Awutour
des images de saint Michel en Enrope. Actes des 6° Rencontres historiques des Chemins dn Mont-Saint-Michel, Vire, 8 mai 2014,
Edition des Chemins de saint Michel, 2016, p. 6.

257 Pour des érudits du XIXe siecle comme Alfred Maury, ce n’est pas transposable avec la pesée égyptienne ou
homérique car elle n’est pas de méme nature. Pour d’autres, les similitudes rendent compte d’un universalisme du
theme de la lutte entre le bien et le mal. Parmi eux, Jean Fournée accepte I'idée d’une continuité religieuse, en analysant
I'étude d'Alfred Maury qu'il dépasse avec I'idée d’une contamination de Michel par Mercure (Foutrnée, Jean,
« L'archange de la mort et du Jugement », art. ¢it., p. 76-77).

258 Zlatohlavek, Martin, ef al., Le Jugement dernier, Lausanne, La Bibliotheque des Ars, 2001, p. 218.

259 Ex XXII1, 20-23. Cf. supra.
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la référence claire a saint Michel vient de Jude 9 lorsqu’il défend le corps de Moise face au
Diable290. Le Nouveau Testament mentionne Phistoire d’'un mendiant accueilli dans le sein
d’Abraham (Lc XVI, 22), histoire qui ne concerne pas I'archange a priori mais qui est
fréquemment utilisée par Bonaventure dans ses sermons de la Saint-Michel?01.

La encore, ce sont les apocryphes qui apportent des précisions, puisqu’il y est
particuliecrement présent lors de la mort de personnages bibliques. Michel y joue en premier
lieu le réle d’annonciateur : dans la version longue du Testament d’Abraham, il est envoyé par
Dieu vers Abraham pour lui annoncer sa mort ; devant le refus du patriarche, Michel est
contraint a de fréquents allers-retours entre Ciel et Terre pour en avertir Dieu?%2. Dans un
second temps, il accompagne la mort. Ainsi, dans la Légende de Simon et Thénoé, Michel et
Gabriel emmeénent Simon, avant son martyre, au mont des Oliviers ou se trouvent le
Seigneur et ses disciples, puis accompagnent le voyage de son corps en Egypte?%3. Surtout,
Michel vient chercher les ames des mourants. Dans la version courte du Testament
d’Abraham, il prend les traits de la Mort pour enlever Abraham?%*. Dans la sion d’Esdras,
il vient recueillir I'« esprit » d’Esdras a sa mort>>. Dans I’Histoire de Joseph le charpentier, 1l
garde, suivi de Gabriel, 'ame de Joseph?%°. Dans le Livre de la Résurrection de Barthélémy, Jésus
assure que Michel sera présent lors de la mort de la Vierge?’, ce qui est confirmé par
V' Assomption de Marie ot 1l prend son corps apres la Dormition pour 'emmener au paradis?%S.
Cet apocryphe est 'une des sources principales du chapitre sur « PAssomption de la sainte
Vierge Marie » de la Légende dorée. Dans ce texte, alors qu’un ange anonyme apparait a Marie

pour lui annoncer sa mort imminente?®?, c’est a saint Michel que revient une tache plus

>

Importante encore :

Les apotres qui portaient Marie la déposerent au tombeau et s’assirent a c6té comme le

Seigneur le leur avait ordonné. Le troisieéme jour, Jésus vint avec une multitude d’anges,

260 Des textes apocryphes, notamment certaines 1égendes juives du Ier siecle de notre ¢ere, en reprennent I'idée (voir
Légendes juives apocryphes sur la vie de Moise, intr. par Meyer Abraham, Paris, Paul Geuthner, 1925, p. 111-112.

201 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 203.

202 Testament d’Abraham, version longue, ch. 1-2, 4, 8, 15 (Cf. Le Testament d' Abrabam. Introduction, traduction du texte grec et
commentaire de la recension grecque longue, par Mathias Delcor, Leyde, Brill, 1973).

263 I doende de Simon et Thénoé, dans Bovon, Francois et Geoltrain, Pierre, Ecrits apocryphes chrétiens. Ed. ¢t t. 1, 1997,
p. 1543, 1546-1549.

264 Testament d’Abraham, version courte, ch. 13 (Cf. Le Testament d' Abraham. Introduction, traduction du texte grec et commentaire
de la recension grecque longue, par Mathias Delcor, Leyde, Brill, 1973).

265 Vision d’Esdras, dans Bovon, Francois et Geoltrain, Pietre, Ecrits apocryphes chrétiens. Ed cit,t.1,1997, p. 632.

266 Histoire de Joseph le charpentier, dans Ibid., t. 2, 2005, p. 40, 51-52.

267 Livre de la Résurrection de Barthélémy, dans Ibid., t. 1, 1997, p. 328.

268 _Assomption de Marie, dans 1bid., t. 2, 2005, p. 232-239.

269 Voragine, Jacques de, Ia ligende dorée. Fd. cit., p. 631.
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les salua et dit : “Que la paix soit avec vous. ” [...] Le Seigneur demanda aux apotres :

“Quelle grice et quel honneur désirez-vous me voir décerner maintenant a2 ma meére ?

Et eux : “Seigneur, tout comme tu as vaincu la mort pour régner dans les siecles, de

méme il semble juste a tes serviteurs que tu ressuscites le corps de Matie, 6 Jésus, et que

tu le places a ta droite pour I’éternité. ” Il acquiesca, et 'ange Michel arriva aussitot pour

présenter 'ame de Marie au Seigneur. Alors le Seigneur parla ainsi : “Léve-toi, ma toute

proche, ma colombe, tabernacle de gloire, vase de vie, temple céleste, afin que, comme

tu n’as pas éprouvé la salissure de la faute dans 'accouplement, tu sois aussi exempte de

la dissolution du corps dans le tombeau?70”.
Ce role d’accompagnement de la mort est particulicrement développé dans le Livre de la
Résurrection de Barthélémy ou il signe la bouche du mourant avant de recevoir son ame dans
sa main?’!. La vision racontée dans I”Apocalypse de Paul donne plusieurs fois ce role de guide
de I'ame a Michel, que ce soit pour 'ame d’un juste comme pour celle d’un impie qui s’est
repenti, ou pour celle d’Ezéchiel?’2. Une autre tradition voit saint Michel prendre 'ame
d’Adam, prenant appui sur la 7 d’Adam et Eve apocryphe?’3 et sur une antique homélie de
Béde le Vénérable dont Francois Ximenes s’en fait encore ’écho : apres lui avoir révélé sa
propre mort ainsi que la fin des temps, Michel porte 'ame d’Adam aux Limbes?’*. Le
tranciscain catalan confirme ce lien avec les Limbes, en racontant les fréquentes descentes
de saint Michel pour y conforter les patriarches lors de la vie terrestre de Jésus-Christ, « leur
racontant les merveilles que ouvroit le Sauveur, et comment le temps de leur salvacion
approchoit? ». Il prend appui sur I'Evangile de Nicodéme, qui explique comment, apres la
Descente aux Limbes et le cortege des saints vers le paradis, Jésus-Christ tint Adam par la
main et « le remit a 'archange Michel ainsi que tous les justes?’¢ ». L’histoire est reprise par
la Iégende dorée qui montre Jésus faisant sortir les patriarches de ’Ancien Testament des
Limbes et confiant Adam a saint Michel :

[Satan et I'enfer se préparent a recevoir le Christ. Arrivé,] le Seigneur tendit sa main et,

tenant la main droite d’Adam, il dit : ”Paix a toi et a tous tes fils, mes justes. ” Et le

Seigneur s’éleva du fond des enfers et tous les saints le suivirent. Le Seigneur, tenant la

210 Ibid., p. 635-630.

27 Ljvre de la Résurrection de Barthéléimy. Ed. cit., p. 348.

272 Apocalypse de Panl. Ed. cit., p. 794-795, 803-806, 824.

273 Vita Adae et Evae [IVe S.], ms. lat. 3832, BNF, Xlle s., par. 32 et 37, p. 193-194.

274 Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., cinquieme traité, ch. 5-8, plus particulierement ch. 7.

275 Ibid., cinquieme traité, ch. 13.

276 Evangile de Nicodéme, dans Bovon, Francois et Geoltrain, Pierre, Ecrits apocryphes chrétiens. Ed. ¢t t. 2, 2005, p. 297.
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main d’Adam, le confia a ’'archange Michel et les fit entrer au paradis?”.

L’archange accompagne également Jésus apres la Résurrection : 1 Ascension d’Isaie le place,
avec I'ange du Saint-Esprit, a la sortie du tombeau — en référence a la tradition de Jésus
sortant du tombeau soutenu par deux anges?7s.

Les apocryphes, dans lesquels la Légende dorée puise largement, attribuent donc a saint
Michel une présence forte lors du temps, essentiel, entre la mort et la Résurrection. En
outre, Parchange bénéficie d’'une forte proximité avec Jésus-Christ ; son action se déroule
dans ses pas, a son service, a sa demande?”. Il témoigne d’un role d’accompagnement du
moment clé du christianisme et d’un rapport étroit avec la Rédemption, préparée par
I'annonce de la Résurrection faite par I'archange a Seth?®, puis confirmée par les récits
autour de la Descente aux Limbes. Faisant écho a U Apocalypse d’Esdras ou « Michel, Gabriel
et trente-quatre autres anges » lui servent de guides dans I'au-dela, I'offertoire de la messe
romaine confirme ce role accompagnateur, demandant que « Michel, le porte-étendard,
nous présente dans la lumicre sainte, promise jadis 2 Abraham?8! ». Les représentations de
cette fonction de I'archange sont peu nombreuses, mais on le voit porter des ames dans le
baptistere de la cathédrale Saint-Marc a Venise?®2. C’est le sens de la vénération de saint
Francois d’Assise, en grand amour a I’égard des anges et particulicrement de saint Michel,
«a cause du zele fervent qu'il avait pour le salut de tous, il était dévoué avec un amour

particulier au bienheureux Michel Archange, qui a la charge de présenter les ames a

Dieu?83 ».

277 Voragine, Jacques de, La ligende dorée. Fd. cit., p. 294.
218 Ascension d’lsaie. Fd. cit., p. 516-517.
279 Certains, comme Richard F. Johnson, vont plus loin en affirmant que son réle éminent lors des fins dernieres « peut
méme avoir dépassé celui du Christ» (Johnson, Richard F., Saint Michael the Archangel in Medieval English 1egend,
Woodbridge, The Boydell Press, 2005, p. 104).
280 Michel refuse a Seth de lui fournir de I'huile de miséricorde pour oindre le corps de son pere Adam, arguant que la
venue du Sauveur lui octroiera cette huile (Evangile de Nicodéme. Ed. cit., p. 291). Le récit apoctyphe est repris tel quel
par Jacques de Voragine :
Alors Seth dit: “Quand je suis allé aux portes du paradis pour demander au Seigneur de
m’envoyer son ange et de me donner de T’huile de miséricorde, afin que je puisse en oindre le
corps de mon pére Adam, qui était malade, 'ange Michel m’apparut et dit : ‘Ne t’épuise pas en
larmes pour obtenir I'huile de P'arbre de miséricorde, car tu ne pourras nullement en obtenir
avant cinq mille cinq cents ans’ © En entendant cela, tous les patriarches et les prophétes
exulterent d’une grande joie.
L’auteur de la Légende dorée répete encore I'épisode dans son chapitre sur 'Invention de la sainte Croix (Voragine,
Jacques de, La lgende dorée. Ed. cit, p- 293, 363).
281 Apocalypse d’Esdras. Ed. cit., p. 563 ; Daniélou, Jean, Les anges et leur mission, op. cit., p. 144.
282 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 65. Rappelons I'apparition figurée des la fin du Ile s. ap. J.-C. des anges
dans les catacombes romaines (Denele, Clémentine, I Tconographie de saint Michel, op. cit., p. 47).
283 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 124. Cette vénération particulicre est largement connue, d’ou son
évocation dans une priere du XVe siécle, appelant le saint a la bienveillance, par 'intermédiaire de saint Michel (ms. 496,
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Saint Michel devient ainsi garde de l'au-dela, se retrouvant méme a la porte du
Paradis lorsqu’il accueille Seth qui demande de I’huile de miséricorde pour oindre le corps
de son pere Adam?84. Ponctuellement, il se déplace jusqu’aux aux portes de I’Enfer et peut
méme participer a la damnation?>. Ce rapport a 'au-dela, a la mort, au Jugement dernier,
au Paradis voire a "’Enfer, qu’aucun ange n’a autant développé et ce des ’Antiquité, installe
saint Michel comme ange de 'au-dela. La réunion et la fusion des éléments principaux des
apocryphes pendant tout le Moyen Age se concrétise avec la rédaction de la Légende dorée au

XIVe siecle.

IV. Saint Michel dans la Légende dorée : le legs médiéval

Lorsque, dans la seconde moitié du XIII¢ siecle Jacques de Voragine compose le
chapitre 141 de sa Légende dorée, les différents attributs de saint Michel sont déja bien ancrés
dans la religiosité médiévale. Les sources qu’il utilise sont relativement communes, allant
principalement du Lzber de apparitione sancti Michaelis in Monte Gargano a la Hiérarchie céleste du
Pseudo-Denys en passant par une homélie de Grégoire le Grand?8. I ’originalité réside dans
le fait qu’il est le seul ange a bénéficier d’un chapitre, placé au rang d’intercesseur parmi des
saints — défunts —qui ne sont que des étres humains mais a qui, il est vrai, on attribue des
pouvoirs proches de ceux des anges. A l'instar de ses autres chapitres, Voragine a construit
celui-ci comme un préche, avec une introduction puis quatre parties qui explicitent chacune
I'un des quatre termes utilisés pour la féte de Saint-Michel : « Apparition », « Dédicace »,

« Victoire » et « Mémoire ».

Son introduction débute par le nom de saint Michel (« Qui, comme Dieu ? ») puis

Bibliothéque Mazarine, f. 45-47v, v. 1-18, citée par Rézeau, Pierre, Les prieres aux saints en francais a la fin du Moyen A:ge,
Paris, 1983, t. 2, n® 120, p. 222-223). ’

284 Bvangile de Nicodéme. Ed. cit., p. 291. 1'épisode est repris par Jacques de Voragine (La lgende dorée. Ed. cit., p. 293).
285 11 est alors garde de Penfer et tient « la clé du feu » dans les Aces de Philippe. Ed. cit., p. 1195. La Premiére Apocabypse
apocryphe de Jean, quant a elle, fait participer Michel « I’archistratege » ainsi que « Temelouch » au scellement du lieu
infernal (Premiére Apocabypse apocryphe de Jean. Fd. cit., p. 1017).

286 Voragine, Jacques de, La /gende dorée. Ed. cit., Notes et bibliographie, p. 1400.

69



donne un apercu de ses actes. Il répete Grégoire le Grand :

a ce qu'en dit Grégoire, chaque fois qu’il s’accomplit une grande merveille, c’est Michel

qui est envoyé, pour signifier, par son action et par son nom, que personne ne peut faire

ce qui revient a Dieu seul : aussi attribue-t-on a Michel lui-méme nombre de faits qui

manifestent une puissance admirable.
Il en veut pour preuves les livre de Daniel (XII, 1) et de Jude (1, 9), ainsi que ’Apocalypse
(XII, 7-9). Apres avoir cité les autorités testamentaires classiques, il extrapole Daniel XII,
1-2: «1II accueille les ames des saints, et les conduit au Jardin de 'exultation. » Puis, il
rappelle que saint Michel est passé de « prince de la Synagogue » a « prince de 'Eglise?7 ».
Il affirme que « c’est lui qui a répandu les plaies sur 'Egypte, divisé les eaux de la mer Rouge,
conduit le peuple a travers le désert, et qu’il I'a introduit en Terre promise », alors qu’il n’y
a rien de tel dans I'Exode?®. Justifié par I'affirmation de Grégoire le Grand rappelée en
début d’introduction, il assimile clairement saint Michel a 'ange du Seigneur, méme s’il n’est
pas nommé explicitement. Il ajoute qu’il est «le porte-enseigne du Christ?? », qu’il tuera
I’Antéchrist au mont des Oliviers mais plus encore :

A la voix de l'archange Michel, les morts ressusciteront ; au jour du Jugement, il

présentera la croix, les clous, la lance et la couronne d’épines?.

La premiere partie aborde les apparitions de Michel. Les deux premieres sont a
Porigine d’un lieu de culte : le mont Gargano et le Mont Saint-Michel — il place ici le miracle
de la femme enceinte sauvé de la marée montante. Il ajoute I'apparition sur le mausolée
d’Hadrien a Rome pendant la peste sous le pontificat de Grégoire le Grand??!. 1l est percu
ici comme un protecteur. En quatrieme point, il place au rang d’apparition la présence de
Michel dans la hiérarchie des anges, synthétisant le Pseudo-Denys, qu’il compare a Grégoire
et Bernard?2. La cinqui¢me apparition est celle d'un homme preés de Constantinople,
recouvrant la santé apres une apparition de 'archange?®3.

La deuxi¢me partie a pour sujets les victoires de I'archange. Il suit alors, dans la

construction de son raisonnement, la division scolastique de 'exégese en quatre niveaux de

287 Ibid., p. 797.

288 Ex VII-XII, ni XIV, ni XXIII, 20-23. Jacques de Voragine suit peut-étre Jean Beleth (Summa, 154 Bba) ou Sicard
(Mitrale, IX, 45) ; cf. Ibid., p. 798, n. 7.

289 Voragine, Jacques de, La Légende dorée. Fd. cit., p. 798, 803.

20 Tbid., p. 798.

2N Ibid., p. 798-799.

292 Ibid., p. 800-802.

293 Ibid., p. 802.
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compréhension : la victoire est ainsi historique ou littérale puisque I'archange a permis la
victoire contre les paiens dans la région du mont Gargano, elle est typologique car la chute
des Anges rebelles annonce le combat actuel et futur contre le mal, elle est morale au sens
du combat que les anges livrent « quotidiennement » contre les démons, elle est enfin
anagogique en référence a la victoire future sur ’Antéchrist?*. Ce dernier combat autorise
lauteur a transformer en ce sens le douzieme chapitre du livre de Daniel (Dc XII, 1) :
« Alors, a ce que dit Daniel (XII), / grand prince Michel se levera et, en soutien et protectenr des élus,
il opposera sa puissance a I’Antéchrist. » 11 ajoute, suivant la « Glose », que I'archange le tuera sur
le mont des Oliviers?®. Cette démonstration lui permet de placer le combat de Michel dans
la conception chrétienne du temps : au départ contre Lucifer, en ce moment contre les
démons, lors de la fin des temps contre ’Antéchrist. Cette classique division en trois temps
le fait réexaminer le temps des chapitres 10 et 12 de Apocalypse, faisant correspondre le
premier au passé et Pautre au futur. Il soppose ainsi a d’autres lectures contemporaines —
notamment franciscaines — qui privilégient la typologie et 'anagogie?%.

La troisieme partie correspond a la féte de 'archange le 8 mai, nommée « Dédicace »
en raison de la consécration du sanctuaire du mont Gargano, qui est la plus importante
apparition®’.

Enfin, 'auteur nomme sa quatricme partie « Mémoire », qui concerne la mémoire de
tous les anges, qui officient pour les hommes :

Ils sont nos gardiens, nos assistants, nos fréres et nos concitoyens, les porteurs de nos
ames vers le ciel, les ambassadeurs de nos prieres aupres de Dieu, les plus nobles soldats
du Roi éternel, et les consolateurs de nos tribulations2%8,
11 détaille alors, insistant d’abord sur I'ange gardien personnel, le « bon ange » présent des
la grossesse et jusqu’a la mort, qui est le pendant du « mauvais » ange qui « met a 'épreuve » :
Aussi était-il nécessaire qu’un bon ange soit délégué a ses cotés pour linstruire et lui

montrer la voie contre ces trompeties, pour exhorter et inciter au bien a 'encontre de

ces séductions, et le défendre de oppresseur en s’opposant a cette violence?”.

Cette garde a quatre fonctions : faire progresser vers la grace (en dégageant le chemin, par

2% Ibid., p. 802-804. Cf. Ibid., Notes et bibliographie, p. 1399.
295 Tbid., p. 804.

2% Ibhid., Notes et bibliographie, p. 1399.

27 Ibid., p. 805.

298 Ibid., p. 805-800.

29 Tbid., p. 806.
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la voie de la pénitence), éviter « la chute dans le péché » (dans le futur, reprochant le passé,
le violentant « pour le tirer du péché présent »), le relever en cas de chute, éviter les
tentations du diable’. En plus d’étre gardiens, les anges sont « nos assistants », par leur
nature charitable et de facon descendante — il reprend la la vision hiérarchique du Pseudo-
Denys —, contre les « attaques des mauvais anges®! ». Ils sont aussi « nos fréres et nos
concitoyens », en association avec les hommes en ce qu’ils seront rejoints par les élus apres
le Jugement dernier. C’est alors qu’il cite enticrement, en une page, une homélie de Grégoire
le Grand qui place les élus selon leur degré de connaissance et de piété dans chaque ordre
angélique32. Logiquement, il recommande ensuite de prier les anges :

Nous devons honorer les anges parce qu’ils portent nos ames vers le ciel ; et ils le font

de trois maniéres : premiérement, en leur préparant la voie, selon Malachie (I1I) : [oic/

que jenverrai mon ange, qui préparera ma voie devant fa face [Malachie 3, 1] ; deuxiémement, en

les portant au ciel sur la voie qu’ils ont préparée, selon le livre de ’Exode (XXIII) : 1o

que jenverrai mon ange, qui te gardera en route et t'introduira dans la terre que j'ai promise a tes péres

[Exode 23, 20] ; troisiemement, en les plagant dans le ciel, selon Luc (XVI) : I/ s fit que

le mendiant monrnt et gu’il fut porté par un ange dans le sein d’Abrabam [Luc 16, 20]303,
Cette prescription se justifie en ce qu’ils sont « ambassadeurs de nos pricres aupres de
Dieu ». Voragine s’appuie sur le livre de Tobie (XII, 12) pour indiquer qu’ils portent les
prieres, sur les livres de Job (XXXIII, 23-24) et Zacharie (I, 12) pour les qualifier plus
précisément d’intercesseurs. Plus encore, ils sont annonciateurs de la sentence divine
(Daniel IX, 23)304. En outre, « ils sont les plus nobles soldats du Roi éternel » si 'on reprend
la formule de Job : « Peut-on compter le nombre de ses soldats ? » (Jb XXV, 3). L’auteur
pousse loin la métaphore : tout comme des soldats du roi restent aupres de lui alors que
d’autres sont en mission, des anges restent dans 'empyrée pendant que d’autres sortent et
effectuent des offices, comme des soldats terrestres. Ces missions peuvent étre de chanter

des cantiques et de louer la divinité, role principal dévolu aux anges en général3%5, comme

300 Jhid., p. 806-807.

301 Ibid., p. 807.

302 Ihid., p. 808-809.

303 Ihid., p. 809.

304 Ihid.

305 C’est 'un des aspects les plus représentés dans le théatre religieux : les anges, dont saint Michel, se trouvent souvent
«a genoulx », en posture de louange et de priere (Mercadé, Eustache, Le Mystére de la Passion [La Passion d’Arras], éd.
Jules-Marie Richard, Impr. de la Société du Pas-de-Calais, Arras, 1891, v. 765). Michel peut lancer la chanson : « Angles,
mettons nous en arroy [en ordre, en train],/et chantons ung motet joly » (La Passion d’Arnoul Gréban. Ed. cit., v. 5000-
5001, 33243-33251) ; Le Mystére du 1 ieil Testament, éd. Rothschild, Paris, Firmin Didot, t. 5, 1885, v. 36731-36748).
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de lutter contre les démons, a instar de Michel dont la G/lose sur Daniel 1X, 23 attribue le

« combat dans le ciel » contre le dragon a un combat « dans I’Eglise militante306 y,

Plus que tout autre auteur, Jacques de Voragine meéle tous les apports bibliques,
apocryphes et orientaux aux légendes locales pour produire une véritable synthese de la
figure protéiforme de Michel. Rien ne semble lui échapper : I'archange est tour a tour
envoyé de Dieu, guide du peuple élu (désormais chrétien), psychopompe, porte-enseigne
du Christ en vue du Jugement dernier, pourfendeur du dragon. Comme les autres anges, il
assiste les chrétiens dans leur combat journalier contre le mal et devient 'archétype de 'ange
gardien. Son insistance sur la liturgie et les lieux de culte, notamment le Mont-Gargan, qui
n’est pas sans rappeler le modele comportemental rituel proposé aux fideles par de
nombreux hagiographes3”’, traduit le lien noué au Moyen Age entre le culte de 'archange
et 'imaginaire qui s’est formé autour de sa personne. C’est ainsi qu’avec la Légende dorée
s’'installe durablement la présence des anges et de saint Michel dans l'univers religieux

occidental308,

Conclusion — Chapitre 1

Avec le Pseudo-Denys, le Moyen Age adopte une vision hiérarchique qui est une
vision pleinement descendante, qui se préoccupe principalement d’imaginer la maniere
d’atteindre I'illumination divine. Cela répond a une attente de la société médiévale de penser
le monde et 'univers comme un tout organisé et hiérarchisé3”. Les commentateurs et les
scolastiques ont moins pensé le systeme dans P'autre sens, de fagon ascendante : peut-étre

cela allait-il davantage de soi et n’avait pas besoin d’étre questionné. Pourtant, vers Dieu

306 Voragine, Jacques de, La Légende dorée. Ed. cit., p. $10.

307 Palazzo, Eric, Liturgie et société an Moyen A:ge, Paris, Aubier, 2000, p 177. Le culte peut ainsi étre vu comme la source
d’une normalisation sociale et religieuse de la société chrétienne.

308 T ’exemple anglais, étudié par Richard F. Johnson, est éloquent : la Légende dorée semble étre la source de nombreux
détails dans les 1égendes michaéliques plus tardives. La version de Voragine de la légende du Mont Gargan se retrouve
jusque dans les homélies (Johnson, Richard F., Saint Michael the Archangel, op. cit., p. 66-69).

309 Cette lecture analogique trouve des échos au XVle siecle, par exemple chez Jean Bodin qui théorise 'obéissance
comme une transcendance entre Ciel et Terre, dont la verticalité n’a rien a envier au Pseudo-Denys (Le Thiec, Guy,
Bodin, « La Républigne et 1a mystique de l'obéissance absolue », Nouvelle Revue du X1 1e siéele, t. 22, n° 1, 2004, p. 147-
157). Montre que la pensée sociopolitique travaille encore de concert avec la réflexion théologique.
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peuvent en effet monter les messages, les pricres, parfois un élan mystique. Les pratiques
dévotionnelles régulieres (pricres, assistance aux offices), annuelles (féte de la Saint-Michel)
ou plus rares (pelerinage dans un lieu michaélique, par exemple le Mont Saint-Michel) sont
justifiées aux yeux des fideles par les passages de la Bible ou les anges portent les prieres a
Dieu’!?. Ces pratiques prennent plus d’acuité en ce début d’époque moderne ou Dieu peut
paraitre loin, perception justement accentuée par la vision hiérarchique dyonisienne qui
implique un tres long chemin vers Dieu. Partie prenante de ce schéma vertical et
descendant, saint Michel est pourtant tout désigné pour assurer cette nécessité d’une figure
plus rapprochée. C’est pourquoi les fideles en grand nombre se tournent vers lui, mettant
en avant la lutte contre le mal qu’il méne dans la Bible, et surtout sa qualité d’ange qui fait
de lui un étre certes spirituel selon les théologiens mais pouvant étre présent a chaque
instant aupres de chaque humain.

Les textes canoniques et apocryphes, les commentaires de théologiens ou encore la
Légende dorée sont autant de textes fondateurs d’un mythe, au sens d’une histoire des origines
a la fin des temps, une destinée dans laquelle le Moyen Age a puisé. Au cceur de ce mythe,
les anges, de plus en plus caractérisés par un corpus d’attributs et de fonctions. Dans ce
socle a la fois théogonique et eschatologique, donnant une impression de fixité car
structurant, saint Michel tient une place particuli¢re, par sa prééminence en qualité de chef
de la milice angélique, son statut de protecteur du peuple élu, son role de psychopompe, de
protecteur des ames des croyants contre I'influence du diable, notamment a 'instant de la
mort et de guerrier contempteur du mal qui en fait un acteur parfait pour la fin des temps.

De portée eschatologique, ce role s’est confirmé et consolidé au long du Moyen Age3!l.

Dans quelle mesure ce discours, non remis en cause car venant de l’Eglise, au sens
d’« institution globale » faisant société et étant société, porte-t-il312 ? De prime abord, il peut
paraitre douteux que les questionnements pointus abordés dans ce chapitre, provenant de
théologiens et notamment de scolastiques, de la question de I'illumination des anges a celle

de leurs actions terrestres, intéressent réellement le populaire. Les théologiens eux-mémes

310 Ap VIII, 3 ; 'Tb XI1I, 15.

311 Ximenes y consacre toute la fin de son livre (Le Livre des Saints Anges. Op. cit., 5¢ traité, ch. 40-50).

312 I’expression est de Jean-Philippe Genét (« Introduction », Gaffuri, Laura et Ventrone, Paola, (dit.), Inages, cultes,
liturgies. Les connotations politiques dn message religieux. Actes du premier atelier international dn projet « Les vecteurs de l'idéel. 1.e
ponvair symboligue entre Moyen Age et Renaissance (v. 1200-v. 1640) », Paris, Publications de la Sorbonne, 2014, p. 10).
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imaginent-ils réellement la mise en pratique de leurs idées ? Alors que ces discussions, de
haute volée, se focalisent grandement sur les anges de maniere générale (leur création, leur
nature, leur hiérarchie), le fidele, méme lettré, qui entre dans une église ou ouvre un livre
d’heures, ne les percoit pas forcément. Nous en voulons pour preuves que les
considérations sur la création, la nature des anges, ainsi que la chute des mauvais, ne sont
pas automatiquement mis en valeur. En témoigne la rapide histoire du salut présente dans
la Science de bien mourir de Jean Gerson, encore éditée au XVI siecle : la création des anges se
trouve alors au sein d’une histoire résumée du salut, débutant avec la Création du monde
puis de 'homme a qui Dieu donne une ame immortelle, évoquant a peine le péché des
anges, poursuivant avec le péché originel puis son rachat par le sacrifice du Christ>3. En
s’adressant clairement a un public large, composé notamment de « curez simples et non
lettrez » ou de « toutes personnes simples, soyent séculieres ou religieuses3!#», ce petit
ouvrage montre que, la plupart du temps, les questions complexe d’angélologie s’effacent
face a essentiel de la doctrine.

Pour autant, il est nécessaire d’éviter d’opérer une séparation entre une vision
savante et une vision populaire. Les longs débats théologiens ont pu infuser, a 'image du
résumé de la pensée chrétienne médiévale sur Michel fourni par la Légende dorée. 1”exemple
de ce texte fondamental permet de comprendre le rapport des fideles du XVIe siecle aux
anges et notamment a saint Michel. En France comme dans le reste de 'Europe, la Iégende
dorée connait une fortune longue et durable, rapidement copié et augmenté (des chapitres
sont faciles a ajouter a sa trame narrative). « Son aspect de somme de dévotion sans inutiles
complications théologiques faisait de la Iégende dorée un instrument d’édification pour les
membres jugés les plus fragiles ou les moins lettrés de I’Eglise3!5». Il sert donc a
I’élaboration des préches, d’autant plus facilement qu’il est le reflet de la culture de
prédication des freres précheurs du Xille siecle. Il trouve également un lectorat parmi les
laics, grace a la traduction en langue vernaculaire, a l'instar de celle, en frangais, de Jean du
Vignay au XIVesiecle dont la version est révisée par Jean Batallier au XVe siecle, puis

imprimé des 1459316, Du XVe siecle on a pu en recensesr 140 éditions, 91 en latin, 20 en

313 Instruction pour les cureg, vicaires, maistres d'escoles, d'hospitaulx;, et toutes autres qualitez de gens desirans le salut de lenrs ames
composee par maistre Jean Gerson, jadiz chancelier de 'eglise de Nostre Dame de Paris. .., A Patis, Guillaume Thibout et Chatles
I’Angelier, 1556, Bibliotheque de I’Arsenal, 8-T-8095, f. 3-Gv.

34 Tbid., £. 1-1v.

315 Tbid., p. XLVIL

36 [ égende dorée transiatée de latin en francass |[...] avec les nonveaux saints additionnés, Paris, par Jehan Réal, 1459, BNF, Rés.
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francais, 29 en d'autres langues vulgaires3'7. Encore au XVI€ siecle, il connait une grande
diffusion, malgré les condamnations des réformés : Jean Dagens n’en donne que 10 éditions
en latin (1502-1540) et 4 en francais (1508-1529)318) mais c’est le livre le plus présent,
derriere les livres d’heures, dans les inventaires apres déces amiénois du XVIe 319, Cest un
livre que 'on retrouve jusque dans certaines vies de dévots, comme élément de conversion.
Alité apres sa blessure recue au sicge de Pampelune en 1521, Ignace de Loyola se convertit
a la suite de cette lecture, accompagnée de celle de la 17e du ChrisA?0. Ce n’est qu’au
XVII¢ siecle que 'on peut déceler une inflexion, 'ouvrage subissant la concurrence de
Ulmitatio Christi en tant qu’objet de dévotion avant d’étre attaqué pour son merveilleux et
remplacé progressivement par des lectures hagiographiques plus conformes aux préceptes
tridentins, comme la Fleur des saints du jésuite Ribadaneyra®! ou les 1zes des saints ’Adrien
Baillet??2. Il n’y a pas que le livre majeur de Voragine qui montre que la pensée théologique
a réellement imprégné la société. La littérature laique semble par exemple reconnaitre que
la nature des anges ne correspond pas a leur apparence lorsqu’ils daignent se montrer aux
humains. De méme, la question du transport des anges n’est pas étrangere aux non-clercs,
a l'instar d’Alexandre Nequam pour qui Michel peut escorter simultanément deux ames au
paradis3?3. Ces quelques exemples invitent a questionner ce qui est communément partagé.
Car en définitive, le regard des hommes sur les anges a-t-il changé 4 la fin du Moyen Age et
au début de I'époque moderne, abandonnant les spéculations tout en ramenant « sa réalité
théophanique a une réalité plus humaine, aisément abordable » si 'on suit Philippe
Faure* ? Peut-étre les fideles ont-ils réellement 'impression de vivre au milieu des anges,
mais est-ce si différent qu’auparavant ? Le proces de Jeanne d’Arc indique tout de méme

que I'Eglise continue de chercher une relative mainmise sur le rapport des hommes aux

H. 249.

317 Pellechet, Matie « Jacques de Voragine. Liste des éditions de ses ouvrages publiées au XVe siccle », Revue des
bibliothéques, V, 89, 225, avril et aout-septembre 1895 (citée par Labarre, Albert, Le Livre dans la vie amiénoise du seiziéme
sitcle. 1'enseignement des inventaires aprés décés (1503-1576), Patis-Louvain, Nauwelarts, 1971, p. 189, n. 33).

318 Dagens, Jean, Bibliographie chronologique de la littérature de spiritualité et de ses sources (1501-1670), Bruges, Desclée, 1952,
p- 26, 30.

319 45 attestations, difficiles a répartir dans le temps : « si’'on n’en trouve plus que trois dans des inventaires postérieurs
a 1558, les autres semblent également répartis dans le temps, ce qui ne permet pas de distinguer une courbe descendante
avant cette date » (Labarre, Albert, Le livre dans la vie amiénoise, op. cit., p. 189).

320 Martin, Philippe, « Comment 'imprimé a changé la vie des croyants », dans Alazard, Joélle, ez al., Le monde de 'imprimé
en BEurope occidentale (vers 14470-vers 1680), Levallois-Perret, Bréal, 2021, p. 165.

%21 Ribadeneyra, Pedro de, Les nouvelles fleurs, éd. cit., p. 862-866.

322 Voragine, Jacques de, La Légende dorée. Fd. cit., p. XLVIL

325 Nequam, Alexandre, Speculum, 111, XXIV, p. 288 (Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 196).

324 Faure, Philippe, Les Anges, Paris, Cerf, 1988, p. 59.
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anges.

Au gré des interprétations se forme un récit, un narratif, qui nourrit ensuite
I'imaginaire. En résulte une image de saint Michel qui, sans s’¢loigner du discours de I'Eglise,
n’illustre pas de maniere littérale les écrits bibliques ou apocryphes, méme si ceux-ci ont jeté
les bases de son culte et de son image en délimitant ses fonctions principales — protecteur
du peuple élu, psychopompe et ange de 'Apocalypse. Les chapitres suivants vont détailler,
distiller ce que le fidele entend, voit, retient de cette image. Ce sont autant de manicre

d’appréhender le salut, grace a ’archange.
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Chapitre 2. Le temps et ’espace : un culte ancien dans la Chrétienté et en France

Par «culte », on entend généralement les pratiques liées a un saint — liturgie,
dédicaces, pelerinages, etc. — mais également le saint lui-méme — histoire, légendes, reliques,
etc. C’est dans une acception large qu’il est étudié dans ce chapitre. Mais évoquer le culte
de saint Michel au XVI¢ siecle nécessite de poser la question des sources disponibles.
Traditionnellement, on utilise des |72z — dont le meilleur recueil est constitué par les Acta
Sanctorum édités par les Bollandistes depuis 1643 — ou des textes liturgiques. Ces sources,
cependant, peuvent donner I'impression de cultes immuables, gravés dans le marbre. Or,
pour reprendre I'expression de Moshe Sluhovsky qui étudie sainte Genevieve, les saints
sont des « artefacts culturels », faits saints par les autres et modelés dans une représentation
collective qui leur ressemble. La sainteté d’'un humain est un fait éminemment social, une
construction sociologique méme, dont I'importance fluctue au gré des périodes??> Cest
'angle d’une historiographie foisonnante dont il est impossible de citer tous les auteurs326.

Mais, n’ayant pas de « vie » au sens humain du terme, saint Michel échappe en
grande partie a cette littérature. Les fideles ne peuvent s’identifier a ce saint de la Bible, ange
de surcroit, ni trouver en lui un modele puisqu’a travers lui se voit la volonté divine dont il
n’est que le reflet. C’est la spécificité de son culte qui est le seul de cette envergure a étre
rendu a un saint non humain. Cela impose de devoir revenir en arricre, dans la chronologie
ou, au moins d’élargir la focale pour embrasser le culte sur plusieurs siecles. Toutefois, pour
spécifique qu’il est, ce culte s’inscrit dans une période, la fin du Moyen Age et la
Renaissance, pendant laquelle le culte des saints suppose la croyance aux miracles et aux
vertus de I'image et des reliques3?’. Et saint Michel n’y échappe pas.

Deés lors, que peut-on dire du culte de saint Michel au XVI¢ si¢cle ? Peut-on penser

325 « Saints are cultural artifacts. They are constructed objects whose value may increase or decrease » (Sluhovsky,
Moshe, Patroness of Paris. Rituals of Devotion in Early Modern France, Leiden, New York, Kéln, Brill, 1998, p. 7). Sur cette
construction par les « autres », voir Delooz, Pierre, « Pour une étude sociologique de la sainteté canonisée dans I’Eglise
catholique », Archives de Sociologie des religions, 13, 1962, p. 17-43.

326 On pourrait relire avec intérét de nombreux ouvrages d’André Vauchez, comme de Jean-Claude Schmitt (dont Le
Saint levrier. Guinefort, guérissenr d’enfants depuis le XIlle siécle, Paris, Flammarion, 1993).

327 Balzamo, Nicolas, Les Miracles dans la France du XV Te siécle. Métamorphoses du surnaturel, Patis, Les Belles Lettres, 2014,
p. 18-19.
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géographiquement ce culte ? Quel est le poids du Moyen Age dans son esprit et sa pratique ?
La période connait-elle une perpétuation, voire une résistance de rites et rituels anciens a
une époque de bouleversements religieux majeurs et parfois de remise en cause du culte des
saints ? En définitive, quel saint Michel honoraient les fideles du XVI¢ siecle ? Pour répondre
a ces questionnements multiples, ce chapitre entend s’inscrire dans une perspective
anthropologique, portant principalement sur les rites et rituels, la temporalité du culte et
son espace, dévoilant les éléments concrets de Poutillage mental des fidéles de ce temps.
Une mémoire collective se découvre ainsi, créée par le temps liturgique et le temps social
christianisé, au sein de laquelle saint Michel, notamment par sa féte, a une place de premiere

importance.

I. Un culte ancien

A. Les origines du culte

Au XVII¢ siecle, on a conscience du développement du culte de I'archange au haut
Moyen Age. Mézeray raconte que sous Clotaire II, «la devotion envers Saint Michel se
rendoit fort commune : on luy bastissoit des temples sur des lieux hauts et eminents,
comme au Prince de la milice celeste. Cette pratique estoit venué de Grece ». Citant
Grégoire de Tours, il évoque la croyance d’alors en la garde de I'ame de la Vierge par saint
Michel, avant que son corps soit déposé dans le sépulcre, croyance perpétuée a 'époque
moderne au sanctuaire de Notre-Dame de Lorette. La fondation de ’abbaye normande du
Mont Saint-Michel aux confins de la Bretagne par I'évéque d’Avranches Aubert tient
¢videmment une place importante dans son Histwire de France, mais il n’oublie pas,
¢galement, la féte de la Saint-Michel devenue l'une des 14 grandes fétes chrétiennes a
I’époque carolingienne3?8. Si, depuis Mézeray, les origines obscures du culte de saint Michel

ont commencé a s’éclairer peu a peu, 'important est dans le mouvement, déja perceptible

328 Mézeray, Francois Eudes de, Histire de France depuis Pharamond jusqu'a maintenant, Paris, D. Thierry, 1685 (2¢ éd.), t. 1,
p. 216, 222,293, 471.
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en son temps, de ce culte originaire d’Orient et emplissant progressivement ’ensemble de
la Chrétienté latine3%. Sa progression ne s’est pourtant pas faite sans embuches, devant faire
face a la défiance premicre de I’'Eglise, réticente a voir se développer une adoration au
détriment de celle rendue normalement a Dieu?3. L’adoration — dulie, ou dulia —, reliquat
paien, est interdite au concile de Laodicée au IVe siccle mais les théologiens ne sont pas
toujours tres clairs avec les anges, préférant conseiller une simple vénération — latrie, ou
latria — pour les saints et réserver ’'adoration pour Dieu seul. Mais les normes entourant le
culte n'endiguent pas sa progression, d’autant que se répand déja I'idée, exprimée avec force
dans UApocalypse de Panl, que saint Michel prie pour le salut des pécheurs33!.

A partir de la fin de I’Antiquité, on observe une lente mais décisive diffusion du
culte. Les étapes sont connues : le premier pas est 'apparition de 'archange dans les Pouilles
au Monte Gargano — ou Mont-Gargan — en 492. En 590, on le voit remettant I’épée dans
son fourreau, sur le mausolée d’Hadrien a Rome, lors d’une procession du pape Grégoire
le Grand demandant T'arrét de la peste. En 708-709, il exige, de facon pénétrante, de
I'évéque d’Avranches, Aubert, la construction d’un lieu de culte sur le Mont Tombe, colline
devenant ensuite le Mont Saint-Michel. Enfin, la fin du X¢ siecle voit la constitution de deux
ensembles monastiques voués a I’archange : le Mont Saint-Michel devient un monastere
bénédictin en 965/966, puis c’est au tour de la Sacra di San Michele dans la décennie 980332,
A Tceuvre, les moines, énergiques et infatigables promoteurs du culte dans Pempire
carolingien333, mais également les réseaux de parentele du haut Moyen Age334. Néanmoins,
la participation du Mont Saint-Michel est peu certaine. Lorsque 'on prend la liste des

prieurés dépendant du Mont au XVII¢ si¢cle, en comptant aussi les 5 prieurés perdus des iles

329 Sur les origines du culte, voir en priorité Baudot, Marcel (dir.), Millénaire monastique, op. cit., t. 3, ch. 1-3. Voir
également la synthese faite par Clémentine Denele en 2014 (L Iconographie de saint Michel, op. cit., p. 120-159).

330 Le concile Laodicée (Phrygie, entre 343 et 381) interdit dans son canon 35 d’invoquer et nommer les anges (Ibid.,
p. 104).

B _Apocalypse de Panl, dans Bovon, Francois et Geoltrain, Pierre, Ecrits apocryphes chrétiens, Patis, Gallimard, t. 1, 1997,
p. 817-818.

332 Parmi les tres nombreuses publications consacrées a ce sujet, voir le Millénaire monastique, op. cit., t. 3, partie 3, « Le
culte de saint Michel en France » ; Faure, Philippe, « I'ange du haut Moyen Age occidental », ar. ¢it., p. 31-49 ; Arnold,
John Charles, « Arcadia Becomes Jerusalem: Angelic Caverns and Shrine Conversion at Monte Gargano », Speculum,
t. 75,1° 3, 2000, p. 567-588 ; Dencle, Clémentine, L. Iconographie de saint Michel, op. cit., p. 103 et suiv. ; Johnson, Richard
F., Saint Michael the Archangel, op. cit., p. 31-406).

333 Dexemple vendéen est en cela édifiant (Lainé, Brigitte, « La dévotion a saint Michel en Vendée », Baudot, Marcel
(dir.), Millénaire monastique, op. cit., t. 3, p. 329-333).

334 Catherine Vincent et Vincent Juhel mettent en évidence la circulation du culte dans les réseaux austrasiens et
notamment pippinides, cherchant peut-étre « 2 imiter leurs voisins et “cousins” lombards dans la dévotion qu'ils ont
eux-mémes portée a saint Michel » (Juhel, Vincent et Vincent, Catherine, « Culte et sanctuaires de saint Michel en
France », dans Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio et Vauchez, André (dir.), Culto e santuari di san Michele, op. cit., p. 187-
191).
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anglo-normandes et de Cornouailles : sur 28, seuls 4 sont nommés Saint-Michel, alors que
I'introduction présente des « églises au loin, fondées en ’honneur de saint Michel et autres
saints, qui fussent deservies par les moines de ladite abbaye, suivant la disposition de I’'abbé
d’icelle3®. » Cela ne prend pas en compte les prieurés présents dans le pouillé (avec cures,
offices, chapellenies du diocese d’Avranches), mais est intéressant car il s’agit de fondations
ou d’implantations liées au Mont. Cela rejoint les dernicres recherches, notamment de
Vincent Juhel et de 'association des Chemzins du Mont Saint-Michel, sur le peu d’expansion du
culte de saint Michel griace au Mont33¢.

Ainsi, la présence de saint Michel dans la Chrétienté latine et plus particulicrement
en France est ancienne. Plusieurs lieux d’apparition constituent les points de départ d’une
diffusion plus large. En résulte une certaine géographie, accumulant des strates d’époques

diverses.

B. Un réseau michaélique ?

1. Y a-t-il une géographie du culte de saint Michel ?

Résultat de fondations anciennes, parfois liées entre elles, le culte de saint Michel
se révele pourtant peu cartographiable a I’échelle nationale pour la période étudiée?’.
Pourtant, I’énorme projet de I'inventaire des sanctuaires, entrepris depuis la fin des années
1990 sur un mode¢le italien, pourrait fournir une base intéressante mais il se consacre

principalement aux lieux de pélerinages et porte le regard en priorité sur le Moyen Age

335 Le Roy, Thomas, La Bréve histoire du Mont Saint-Michel [1647], dans Bisson, Marie (éd.), Une édition numérique structurée
a laide de la Text Encoding Initiative des textes montois de dom Thomas Le Roy : établissement critique des textes, recherches sur les
sources, présentation littéraire et bistorigue, soutenue a 'Université de Caen-Normandie le 7 décembre 2015, t. 2, p. 99 pour
la citation, p. 99-102 pour la liste.

336 Edités par Vincent Juhel, les cahiers de I"association publient depuis 2003 le contenu des « Rencontres historiques »
tenues tous les deux ans environ, prioritairement sur le sujet des pélerinages au Mont du Moyen Age 4 aujourd’hui.
37 Léchelle régionale est plus encline a cette entreprise, comme I’a fait Philippe Martin pour les pelerinages lorrains,
en utilisant des sources variées : actes officiels, proces, visites pastorales, écrits de curés, piecces comptables, testaments,
documents d’archives, littérature de piété qui se développe notamment a partir de 1620-1630, folkloristes du XIXe
siecle (Martin, Philippe, Pélerins de Lorraine, Metz, Ed. Serpenoise, 1997, p. 11).
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depuis les débuts de la christianisation33. De méme, le recours a la toponymie, souvent
utilisée pour I’étude de la sainteté, n’est que de peu de secours???. C’est pourtant la méthode,
encore, de Pierre Ganivet (diocese de Lyon) ou de Nathanaél Nimmegeers (sud-est de la
France) qui listent les noms de lieux de culte et cherchent des «grandes tendances
géographiques et chronologiques »#0. En effet, ces études peuvent étre intéressantes
lorsque lorsqu’elles sont réalisées finement, donc a I’échelle régionale3*l. De ce sujet
désormais balisé et bien étudié mais non dénué d’incertitudes, il ressort donc que saint
Michel n’est pas le plus représenté, mais qu’il revient régulicrement, de manicre assez
significative, tout du moins bien plus que les autres anges. Ces derniers brillent en effet par
leur quasi-absence. A peine pouvons-nous repérer certaines fondations liées a saint Michel,
telles les chapelles consacrées a Gabriel et Raphaél sur le chemin montant a la chapelle
Saint-Michel d’Aiguilhe342,

La méthode est-elle transposable au XVIe siccle ? Les titulatures spécifiquement
liées aux débuts de I’époque moderne sont difficilement repérables. Dans I’ensemble, elles
sont lissées sur le tres long terme et 'époque est assez avare en fondations, qui voit

principalement une continuité dans la toponymie, a I'instar des églises paroissiales de

338 11 s’agissait d’'un des axes du GDR SALVE (Sources, Acteurs et Lieux de la Vie religieuse 4 I'Epoque médiévale)
alors dirigé par Hélene Millet (CNRS) et Nicole Bériou (Lyon II-IUF), reconnu en 2002 par le CNRS. Voir les
questionnements de Catherine Vincent, « Comment insérer les pelerinages a saint Michel dans un projet d’inventaire
des sanctuaires francais ? », dans Juhel, Vincent (dir.), Chemins et pélerins. Actes des Rencontres historiques d’Ardevon, 27
septembre 2002, Revue de I’ Avranchin, t. 80, n° 395, juin 2003, p. 255-268.

3% Tout au plus pouvons-nous voir que certains départements ont une proportion un peu plus importante que d’autres
de titulature d’églises paroissiales affiliées a 'archange, mais la recherche interdit toute perspective chronologique du
phénomene (Morel, Pierre, « Saint Michel dans la titulature et le patronage des lieux de culte et dans la toponymie
frangaise », Baudot, Marcel (dit.), Millénaire monastique, op. cit., t. 3, p. 127-234). La méthode, délicate a mener avec
précision, est parfois décevante : Marc Bouyssou n’a malheureusement pas détaillé les toponymes dans son étude sur
le sud du diocese de Chartres, mélant archanges et saints de 'Ecriture dans une méme catégorie — qui représente 25%
des saints mentionnés, bien loin des 60% des saints du premier millénaire (Bouyssou, Marc, Réforme catholigue et
déchristianisation dans le sud du diocese de Chartres. Les testaments des ruranx du Blésois et du Vendomois (XV1e-XV1lle siécles),
Chartres, Société archéologique d'Eure-et-Loir, 1998, p. 36-37).

340 Nimmegeers, Nathanaél, « Le culte de saint Michel dans le sud-est de la France (VIe-XlIIle siccles) », Lauranson-
Rosaz, Christian et Framon, Martin de (dit.), Autour de I'archange Saint-Michel. Actes du colloque Aiguilhe - 1e Puy-en-1"elay
(Hante-1.oire), vendredi 16 et samedi 17 octobre 2009, Le Puy-en-Velay, Ed. des Cahiers de la Haute-Loire, 2012, p. 133 ;
Ganivet, Pierre, « Le culte de saint Michel dans le diocése de Lyon au Moyen Age. Trois notes sur les lieux dédiés a
I'archange », Ibid., p. 69-111.

341 Voir par exemple les articles du pere Ollivier, Grégoire, « La dévotion a saint Michel dans le Finistere », Awnnales du
Mont-Saint-Michel, Pontorson, septembre-octobre 1975, p. 73-77, janvier-février 1976, p. 11-15, p. 12 pour une carte
des lieux de culte ; Id., « La dévotion a saint Michel dans les Cotes-du-Nord, en Bretagne », 14id., mars-avril 1976, p. 23-
27, p. 24 pour une carte, mai-juin 1976, p. 43-48 ; Id., « La dévotion a saint Michel en Bretagne, en Ille-et-Vilaine »,
Ibid., juillet-aout 1976, p. 71-75, p. 73 pour la carte, septembre-octobre, p. 79-83 ; Id., « La dévotion a saint Michel dans
le Motbihan », Ibid., janvier-février 1977, p. 2-14, p. 7 pour la carte ; Id, « La dévotion a saint Michel en Loire-
Atlantique », mars-avril 1978, p. 23-32, p. 24 pour la carte.

342 Avec une troisieme dédiée a saint Guignefort, le saint 1évrier (Ie Livre de Podio ou chroniques de Estienne Médicis, bourgeois
dn Pny, éd. Chassaing, Aug., Le Puy, 1869-1874, t. 1, p. 175, n. 2).
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« castrum » du diocese de Fréjus, dont un certain nombre sont dédiées a saint Michel encore
aux XVIIe-XVIII® siecles43,

Certes, I’époque a donné quelques fondations et dédicaces d’églises, de chapelles
ou de confréries’*. A Laval par exemple, une collégiale est consacrée a Saint-Michel le 28
mai 1458 par Martin Berruyer, évéque du Mans3. Quelques dédicaces normandes sont
intéressantes : dans ’Orne entre le milieu du XVe siecle et 152634 ; a Pont-I’Evéque ou
Péglise Saint-Michel est consacrée, au XVe siecle?¥” ; a Vire, au couvent des Cordeliers établis
en 1481, dont I’église est consacrée, sous le vocable de Saint-Michel, le 20 mai 1500348, Mais
est-ce représentatif ? A tout le moins, le vocable continue d’étre utilisé pour une fondation,
méme apres plusieurs siecles. Concernant les chapelles, nombreuses, dédiées a I’archange,
la difficulté réside dans I’acces aux sources. Un exemple, toutefois, celui de Notre-Dame de
Paris dont les chapelles sont détaillées dans un document de la deuxi¢me moitié du
XVII¢ siecle détaillant les revenus qui leur reviennent : sur les 116 chapelles, 7 chapelles et
autels sont dédiés a ’'archange3¥. Le 25 mars 1526, aux Rameaux, a lieu la consécration de
trois autels a Saint-Victor de Paris par 'évéque de Langres Michel Boudet : 'un d’eux est
«en I’honneur de mons* sainct Michel, de tous les Anges et sainct Olave roy », dans la
chapelle reposant sur la premicre pierre posée justement par I’évéque lui-meéme3>’. Est-ce
da a son prénom ? Plus généralement, et 'exemple des rentes de Notre-Dame est
intéressant, on peut se demander si le culte se perpétue des années et des décennies durant ?
De méme, ces fondations sont-elles importantes au point de recueillir davantage de dons ?
La recherche serait trop longue a mener. A peine peut-on voir qu’encore au XVII¢ siecle en
Bretagne bretonnante, la pratique des donations aux églises ou chapelles Saint-Michel

perdure au XVII€ siccle, sans pour autant savoir si elle est dans la moyenne3>!.

343 Froeschlé-Chopard, Marie-Hélene, Espace et sacré en Provence, op. cit., p. 98, 103.

344 Paris connait, a I'’époque moderne, 21 confréries de Saint-Michel (Lothe, José ez al. (dir.), Inages de confréries parisiennes.
Exposition du 18 décembre 1991 au 7 mars 1992, Paris, Bibliothéque historique de la Ville de Paris, 1992, p. 278-287).

3 Godbert, H., Mémorial de la Mayenne, t. 4, Laval, 1845, p. 132.

346 Baudot, Marcel (dit.), Millénaire monastique, op. cit., t. 3, partie 5, p. 319-324.

34T _Annnaire des cing départements de la Normandie, Caen, 1927, p. 175.

348 1bid., 1846, p. 24 ; Annales du Mont-Saint-Michel, Pontorson, 1960, p. 54.

39 ms. Cing-Cents Colbert, 157, BNF, f. 86-99 (Fosseyeux, Marcel, « Les revenus de Iarchevéché de Patis au
XVII¢ siecle », Bulletin de la société de [bistoire de Paris et de I'lle-de-France, a Paris, chez H. Champion, 52¢ année, 1925, p. 148-
151).

350 « Chronique parisienne de Pierre Driart, chambrier de Saint-Victor (1522-1535) », éd. F. Bournon, Mémoires de la
Société de 'Histoire de Paris et de I'lle-de-France, a Paris, chez H. Champion, t. 22, 1895, p. 116.

%1 Provost, Georges, « Images et figure de saint Michel en Bretagne au temps de la Réforme catholique », Bouet, Pierre
et al., Rappresentazioni del Monte e dell' Arcangelo san Michele nella letteratura e nelle arti. Représentations du Mont et de ['archange
saint Michel dans la littérature et dans les arts. Atti del Terzo Convegno Internazionale dedicato all’ Arcangelo Michele (Centre culturel
de Cerisy-la-Salle, 29 settembre - 3 ottobre 2008), Bari, Edipuglia, 2011, p. 294.
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Silon se porte vers le domaine « civil », vers les lieux laics nommés Saint-Michel,
on remarque, sans savoir s’il est davantage prisé qu’un autre saint, qu’il fait partie de
I'environnement familier des hommes et des femmes du XVI¢ siecle. En effet, il n’est pas
rare de tomber sur une maison a ’enseigne de I'archange. Si 'on prend 'exemple de Paris,
en plus du pont Saint-Michel dont le nom est lié a la chapelle royale éponyme, saint Michel
a donné son nom a au moins quatre maisons particulicres dont trois dites « de 'Image Saint-
Michel » et donc clairement identifiables, Pautre étant rattachée symboliquement au Mont
Saint-Michel?>2. Ainsi, 'archange fait largement partie du paysage visuel et de l'univers

mental des femmes et des hommes du temps.

In fine, si de telles recherches sont pertinentes pour un Moyen Age en cours de
christianisation, I’exercice s’avere plutot vain pour la fin de 'époque médiévale et le début
de I'époque moderne, déja largement dotées en édifices religieux. Certes, il serait
potentiellement possible d’utiliser la carte de Cassini (datant de 1750-1789, 1815 pour la
Guyenne et la Bretagne) comme a tenté de le faire Marie-Héléene Froeschlé-Chopard?®3.
Cassini avait en effet envoyé des questionnaires aux curés pour avoir les noms de
sanctuaires, qu’il avait recopiés, non sans diminuer leur nombre lorsque ’habitat était dense,
mais devant les premiers résultats il semble qu’elle donne des résultats similaires au Mi/lénaire
monastigne. Le plus simple, pour apercevoir étendue de la vénération de saint Michel en
France entre le XV¢ et le XVII¢ siccle, est probablement de se porter vers la carte des

représentations de 'archange?*. Elle a 'avantage de regrouper des supports variés — certes

32 Une maison « de 'Image Sainct Michel, rue Sainct Denis » est identifiée dans un document de 1562 (Registres des
Délibérations du Burean de la Ville de Paris, éd. Alexandre Tuetey, t. 5 (1558-1567), Paris, Imprimerie Nationale, 1892,
p. 144). L’hotellerie, comme les autres de la capitale, est visitée par les Echevins et les commissaires au Chatelet 'année
suivante (Ibid., p. 291, n. 2). C’est peut-étre la maison qui est mentionnée au XVIle siccle dans le cloitre de Saint-
Jacques (dont 'une des limites est la rue Saint-Denis) qui compte quelques petits immeubles dont I'Image Saint-Michel
ou la Fleur-de-Lys (Fosseyeux, Marcel, « La dévolution des biens de ’hépital Saint-Jacques-aux-Pelerins aux XVII® et
XVIII® siecles », Bulletin de la société de I'histoire de Paris et de I'lle-de-France, a Paris, chez H. Champion, 41¢ année, 1914,
p. 120). Une autre maison a l'«Image Saint-Michel » occupe le 62¢ numéro du Pont Notre-Dame (Registres des
Délibérations, éd. cit., t. 8 (1576-15806), 1896, p. 379, n. 1). Il y a au XVI¢ siecle dans les environs de Saint-Marcel, une
maison du Mont-Saint-Michel (Reilhac, comte de, « La chapelle Notre-Dame de Reilhac fondée au XIve siecle en I’église
Saint-Médard-les-Paris », Mémoires de la société de 'bistoire de Paris et de ['lle-de-France. Ed. cit., t. 12, 1885, p. 229). Enfin, en
1611, dans un bail sur les fontaines, on trouve la mention d'une « maison scize devant le Pallais, ou pend pour enseigne
I'Tmage Sainct Michel, consistant en trois corps d'hostel » (Registres des Délibérations, éd. cit., t. 15 (1610-1614), 1921,
p. 67).

33 Froeschlé-Chopard, Marie-Hélene, « Espace et sacré au XVIII® siecle. Présentation des sources », Vauchez, André
(dir.), Lieux sacrés, lienx de culte, sanctuaires. Approches terminologiques, méthodologiques, historiques et monographiques, Paris-Rome,
Ecole Francaise de Rome, 2000, p. 297-316.

354 Cf. vol. 2, annexes, I, A. Dans le corpus, c’est la source la plus apte a ce type de développement, contrairement aux
manuscrits dont origine est nécessairement orientée vers le nord en raison de I'importance du fonds de la BNF.
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a chronologiser, critiquer, pondérer — et cela atteste, a notre avis, d’'un culte encore
largement répandu et ancré dans la religiosité du début de ’ére moderne. 11 est vrai qu’elle
concentre des églises paroissiales (tabl. 1a), fréquentées quotidiennement, contrairement
aux chapelles visitées plus rarement, méme si ces deux types de lieux de culte se répondent
plutot qu’ils ssopposent3. Une autre possibilité est de penser en réseaux plutot qu’en zones
géographiques. Cela permet de se rapprocher des résultats des travaux des historiens des
religions et des anthropologues, qui ont mis en avant le fait que la religion « consiste [...] a

penser, organiser et controler 'espace, bref a assurer la gestion rituelle du territoire3> ».

2. Un maillage dense

Ce lieu [le Mont-Saint-Michel] inspire une grande dévotion dans tout ’Occident,
dévotion qui se propage partout ou 'on connait histoire que je raconterai plus loin. Le

peuple accourt en foule vers le sanctuaire, uniquement pour prier 'archange3>’.

Cette phrase de Beatis qui accompagne le cardinal d’Aragon dans ses pelerinages
européens en 1517-1518 exprime clairement I'idée que le culte est lié a 'espace3>8. Le lieu
de culte est aussi, dans la Chrétienté, un sanctuaire sacralisé par la présence de la sainteté,
avec l'obligation de disposer de reliques sous l'autel. Longtemps, la tentation a été grande
de classer les lieux sacrés, depuis Van Gennep qui cherchait a distinguer les différents types
de sanctuaires, du plus important au plus petit®*. Au-dela de cette catégorisation, c’est la
pratique des fideles et des pelerins qui indique qu’un lieu recele une charge sacrale. Lintérét
de 'époque est justement que celui-ci est attaqué, dans son acception, par la Réforme, pour

laquelle il n’y a plus que des lieux de culte puisqu’aucun lieu ne peut étre tenu pour sacré30,

35 Froeschlé-Chopard, Marie-Hélene, Espace et sacré en Provence, op. cit., p. 144-145.

36 Vauchez, André, « Introduction », Vauchez, André (dit.), Lieux sacrés, lienx de culte, sanctnaires. Op. cit., 2000, p. 2.

357 Beatis, Antonio de (dom), Voyage du cardinal d'Aragon en Allemagne, Hollande, Belgigue, France et Italie (1517-1518), éd.
et trad. par M. Havard de La Montagne, Paris, Perrin, 1913, p. 174.

38 Brown, Peter, La Société et le sacré dans I'Antiguité tardive, Paris, Seuil, 2002, chap. « La société et le surnaturel : une
transformation médiévale », p. 245-272.

39 Van Gennep, Arnold, « Patronages, chapelles et oratoires de la Haute-Mautienne », Revue d'bistoire de | 'Eg/z'xe de France,
tome 25, n° 107, 1939, p. 145. Alphonse Dupront a tenté lui aussi de différencier les lieux sactés (Du sacré. Op. cit.).

360 Julia, Dominique, « Sanctuaires et lieux sacrés a ’époque moderne », Vauchez, André (dir.), Lieux sacrés, lienx de culte,
sanctuaires. Op. cit., p. 252-257.
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Plus généralement, ils sont objets d’éclipses, de transferts, de concentrations, de recharge
sacrale, dans une période ou se manifeste la volonté de réinventer la tradition, d’ou parfois
un retour aux sources, aux origines, plutot qu’une innovation3l. Le résultat consiste en une
sorte de maillage du territoire, plus ou moins dense. Les paragraphes qui suivent vont ainsi
prendre appui sur des lieux, des sanctuaires, parfois associés aux grands mouvements de

fideles que sont les péelerinages.

Ce sont, a échelle locale, des lieux qui peuvent étre les relais de ces flux, au sein de
plus larges réseaux. IIs peuvent aussi servir de relais symbolique, comme c’est le cas pour
les Saint-Sépulcre qui se sont multipliés dans ’Occident médiéval. On note ainsi la présence
de lieux nommés « Mont Saint-Michel » ou « Mont Gargan », par exemple dans le diocese
de Rouen (a Rouen et pres de Dieppe)302. Ils peuvent enfin tout simplement tirer parti d’une
notoriété locale. En 'espece, il ne faut jamais sous-estimer la force de I’habitude, de la
tradition, qui fait qu’un pelerinage s'impose, de lui-méme, sur le long terme et parfois sur
des générations.

D’emblée il faut rappeler la difficulté de dater ce phénomene, par Pampleur des
sources potentielles, ou au contraire leur absence®. Des liste de lieux « secondaires »
intéressants ont été dressées par Vincent Juhel®*4. Peuvent étre ajoutées les « veyrines »
bordelaises, ces « trous miraculeux » placés derriere un autel — le plus souvent saint Michel
— et que les fideles devaient traverser en guise de rite de passage3®®. De leur coté, les
donations des testaments bretons du XVII¢ si¢cle font apparaitre quatre pelerinages locaux
dans le Finistere et les Cotes d’Armor : Iéglise Saint-Michel de Lesneven (parfois nommé
« Saint-Michel-du-Mont-Gargan3% »), les chapelles Saint-Michel de Duault, de Minihy-

Tréguier ou encore de Saint-Martin-des-Prés?7. L’exemple du Puy-Saint-Michel dans la

361 Dominique Julia prend pour exemples les Mon#i Sacri du Piémont et de Lombardie, du sanctuaire de Lorette ou de
la diffusion de reliques provenant des catacombes romaines (Ibid., p. 269-283).

362 Vincent, Catherine, « Du nouveau sur les pélerinages médiévaux ? », Cassagnes-Brouquet, Sophie, Chauou, Daniel,
Amauty, Pichot, et Rousselot, Lionel (dir.), Religion et mentalités an Moyen Age. Mélanges en Ihonnenr d’Hervé Martin, Rennes,
PUR, 2003, p. 379-386.

363 Cet écueil pour une recherche sur les sanctuaires locaux a saint Michel est abordé par Catherine Vincent et Vincent
Juhel (« Culte et sanctuaires de saint Michel en France », art. cit., p. 200-205).

364 Juhel, Vincent, « Saint Michel en ses principaux sanctuaires. Recherches sur le culte michaélique en France »,
Lauranson-Rosaz, Christian et Framon, Mattin de (dit.), Autour de l'archange Saint-Michel. Op. cit., p. 147-156.

365 Balan, Jérémy, Pélerinages et superstitions dans le Bordelais sous I"Ancien Régime, mémoire de recherche, master 2, sous la
direction d’Eric Suire, Université Bordeaux Montaigne, 2016, p. 85-91, textes a partir p. 189.

366 Juhel, Vincent et Vincent, Catherine, « Culte et sanctuaires », art. ¢cit., p. 205-206.

367 Provost, Georges, « Images et figure de saint Michel en Bretagne », art. ¢it.., p. 294, fig. 4.
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Creuse est intéressant : une chapelle y est érigée depuis le XVe siecle sur un mont boisé, avec
une fontaine Saint-Michel en contrebas pour les pelerins, ou les péelerinages étaient massifs
encore au XIX¢ siecle (parfois dix a douze mille personnes venaient le 29 septembre)3%8. A
Cornalis (Landes, commune de Morcenx), la Saint-Michel de 1644 améne un « grand
concours de peuple quy y viennent de divers endroits en procession3%? ».

Tous ces lieux, dont la liste est loin d’étre exhaustive, sont des pelerinages potentiels
ayant laissé peu de traces. En Lorraine, il semble qu’ils soient liés a I'eau et a la mort,
rappelant toujours que I'archange est le maitre des forces de la nature3”0. En effet, bien que
les fontaines ne soient pas nombreuses, on a pu en compter vingt-deux3’l. Ces lieux sont
donc parfois orientés sur un aspect typiquement michaélique, parfois plutot sur des
dévotions plus locales, a I’histoire légendaire®’2. Souvent, il revét une propriété curative’3,
évite I'insomnie, guérit le farcin d’un cheval ou conjure le mauvais temps3’4, éprouve la
virilité375, donc a la limite de la superstition — c’est le questionnement de Philippe Martin376.
Le risque pour le culte de saint Michel, dans ces régions aux pelerinages modestes, est « de
se diluer dans la cohorte des thérapeutes ordinaires3’” ».

L’Eglise a, en général, porté un regard critique sur ces cultes et pelerinages locaux.

Parmi de nombreux exemples, celui de la chapelle de Denestanville, batie sur une colline

368 Juhel, Vincent et Vincent, Catherine, « Culte et sanctuaires », art. ¢it., p. 203.

369 Tbid., p. 204.

370 Pour P’eau, voir l'article de Pierre Bouet (« Saint Michel, ’Archange des caux », dans Sowrces vives. Nonvelles des
Fraternités de Jérusalem, n° 182, juin 2016, p. 64-69), ou il rappelle la protection de I’archange, depuis les premiers cultes
en Phrygie et Egypte, sur les eaux douces comme salées et son association aux sources miraculeuses comme celles du
Mont Gargan et du Mont Tombe

371 Juhel, Vincent et Vincent, Catherine, « Culte et sanctuaires », art. ¢it., p. 203.

372 Ainsi Ihistoire du « saut de la pucelle » ou « sot misteére » a Saint-Michel d’Aiguilhe, qui attire les curieux. Le saut de
la pucelle est lié a une légende, rapportée par Etienne Médicis : une pucelle accusée d’inconduite fut jetée du haut du
rocher pour prouver son innocence, elle survit deux fois avant de recommencer par gloriole ou elle perdit la vie. Médicis
critique I'exploitation de la légende par les habitants (Le Livre de Podio on chronigues de Estienne Médicis, éd. cit., t. 1, p. 177).
Dans la méme veine, P’histoire de la Pierre Grise de Lassy (Calvados, arr. Vire, canton Condé-sur-Noireau) : en plein
champ existait encore au XIXe s. une pierre de gres d’1,30 m de long sur 1,10 m de large et 0,90 m de haut. On
racontait que le diable avait fait chuter 'une des grosses pierres qu’il transposait, destinées a détruire I’abbaye du Plessis-
Grimoult, afin d’échapper a saint Michel venu laffronter (Annuaire des cing départements de la Normandie, Caen, 1902,
p. 339).

373 Telles les noix guérissant les malades provenant d’un arbre, sur lequel auraient été suspendues des reliques, avant
d’étre enfoui sous I'autel pour la fondation de Saint-Mihiel (Debreucq, Alain, « Saint-Mihiel : les reliques de I’archange »,
Lauranson-Rosaz, Christian et Framon, Martin de (dir.), Axtonr de 'archange Saint-Michel. Op. cit., p. 61).

374 Chomel, Vital, « Pélerins languedociens au Mont Saint-Michel a la fin du Moyen Age », Annales du Midz, t. 70, n° 42,
1958, p. 234.

375 Le Faouét (Cotes-d’Armor), chapelle Sainte-Barbe, fin XVe-début XVlIe siecle. Par un pont, on a acces a Poratoire
Saint-Michel qui surmonte un éperon rocheux. Rite local du jeu des anneaux : pour montrer sa virilité le jour du pardon
de Sainte-Barbe, on fait le tour du piton par les anneaux de fer scellés dans le roc (voir Le Braz, Anatole, 17eilles chapelles
de Bretagne [1928], Rennes, Terre de Brume, 2003, p. 21-29).

376 Martin, Philippe, Pélerins de Lorraine, op. cit., p. 181.

377 Provost, Georges, « Images et figure de saint Michel en Bretagne », art. cit., p. 307.
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nommée « Mont Saint-Michel », ot un pélerinage important — jusqu’a 2000 personnes a la
téte du saint — mentionné au XVIII® siccle mais qui pourrait étre bien plus ancien, semble
par trop scandaleux pour les autorités ecclésiastiques qui voient d’un mauvais ceil la « vente
de boisson » et '« agitation » qui s’y déroulent3’8. De fait, les promoteurs de ce type de culte
sont assez difficiles a connaitre. On peut supposer une part importante du clergé local,
notamment régulier, mais le clergé séculier devait également y participer, au moins en tant
que force de régulation. Les laics ne sont pas a exclure. Parfois, on voit apparaitre
'association entre un ermite et I'archange, comme a Notre-Dame de Montserrat ou 'un des
ermitages se nomme Saint-Michel, mentionné par Jean d’Arras au Moyen Age3” comme
par Thomas Platter qui la visite en février 1599380, En France, la grotte et citerne de Baume-
Saint-Michel a Mazaugues en Provence ont accueilli un ermite nommé Sutton au milieu du
XVIIe siecle, qui serait le peintre du saint Michel terrassant le dragon entouré d’anges, figuré
sur 'une des parois. L’étude des grottes de Campanie et du Latium vouées a saint Michel
montre toutefois qu’elles comportent peu de peintures de saint Michel, comparées a celles

du Christ ou de la Vierge38!.

Deés lors, si les sanctuaires de proximité peuvent permettre d’accomplir, sans trop
d’effort, un pelerinage car permettant une proximité avec le fidele, qui peut s’y rendre

régulierement, les grands centres sont pour ceux qui les visitent le pelerinage d’une vie.

3. Lieux principaux, points nodaux

A Topposé dong, il y a des grands sites dont la vocation est, depuis leur fondation,

d’accueillir un pelerinage. Ces lieux sont exceptionnels en raison de leur histoire, de

378 Seine-Maritime, AD, G 1715, XVIlle si¢cle (1715), cité par Juhel, Vincent et Vincent, Catherine, « Culte et
sanctuaires », art. ¢it., p. 201.

379 11 évoque « la chappelle Saint Michiel qui est le Ve hermitaige », dans Jean d’Arras, Mélusine [1392], Bernigaud et
Privat, 1932, p. 278.

380 Description des voyages de Thomas Platter, tels qu'il les a effectués en France et en Espagne, depuis l'année 1595, éd. Le Roy Ladurie,
Emmanuel et Liechtenhan, F.-D., Le siécle des Platter, 3 t., Paris, Fayard, 2000, t. 2, p. 462.

381 Piazza, Simone, « Du roc a 'image : la peinture et sa place dans les grottes naturelles du Latium et de la Campanie
du notd », dans Russo, Daniel (dit.), Peintures murales médicvales, X1le-X1/Te siécles : regards comparés. Actes du colloque tenu les
15-17 septembre 2003 a I'Université de Bourgogne, Dijon, Editions universitaires de Dijon, 2005, p. 181-192.
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I'imaginaire qu’ils véhiculent a I’échelle d’'un royaume, voire de la Chrétienté depuis des
siecles. Porteurs d’une véritable réputation, leur notoriété est liée a une angélophanie
(Rome, Monte Sant’Angelo), liée a une intervention indirecte de larchange (Monte
Gargano, Mont Saint-Michel dont les textes fondateurs donnent a entendre une légende
qui ressemble, par certains aspects, a celle du Gargano, faisant appel a des motifs communs :
une position élevée et une grotte, le role de I'évéque dans la fondation, la source d’eau
miraculeusement découverte?®?), ou liée a un pelerinage (au Monte Gargano pour la
fondation des sites méridionaux de La Cluse, Cuxa et Aiguilhe?®3), ou encore par des
translations de reliques (du Monte Gargano au Mont sous Aubert). A une époque reculée,
les liens unissant ces sites étaient assez étroits, en témoigne le chapitre du mauriste montois
Thomas Le Roy sur l'«union et association spirituelle» du Mont avec d’autres
¢tablissements religieux, qui donnait la possibilité d’échanger des religieux, voire ’abbé. 11
en cite 40, dont la Cluse, et évoque des « lettres de fraternité* ». Un autre lien est affirmé
par I’éditeur napolitain de Feuardent qui explique, en 1620, qu’au Mont Gargan aussi est
fété le 16 octobre — jour de la fondation du Mont Tombe —, dans une chapelle i pericolo
maris, « au péril de la mer », c’est-a-dire selon la devise normande’®).

Mais I’évocation de cet antique réseau n’est-il pas le simple souvenir, au XVII¢ siccle,
d’une époque révolue ? De liens anciens qui se seraient perdus bien avant ’époque
moderne ? Au début du XVII€ siecle, alors que le Mont est intégré au nouveau réseau — alors
en construction — de la congrégation de Saint-Maur, on percoit une véritable conscience
réticulaire : les mauristes rappellent la dualité du Mont Saint-Michel avec le Mont Gargan,

voire de P'antériorité de ce dernier38¢, Mais dans les faits, les lien, avec les autres sites

382 Les textes fondateurs ont été récemment édités : Bouet, Pierre et Desbordes, Olivier (éd.), Chronigues latines, éd. cit. ;
Bouet, Pietre, Le Mont Saint-Michel. Enluminures et textes fondatenrs, Rennes, Ed. Ouest-France, 2018. Voir également
Riché, Pietre, « Les débuts du Mont Saint-Michel aux VIIIe-XlIe si¢cles », Lauranson-Rosaz, Christian et Framon,
Martin de (dit.), Autonr de 'archange Saint-Michel. Op. cit., p. 37-44.

383 Lauranson-Rosaz, Christian, « Saint Michel et la Romania. 1.e Midi de la Gaule de I'an mil sous le signe de I'archange
Michel », 1bid., p. 173-193.

34 Le Roy, Thomas, L’Histoire de I'abbaye du Mont Saint-Michel an péril de la mer, diocése d’Avranches, en la province Normandie
[1648], dans Bisson, Marie (éd.), Une édition numérique, éd. cit., t. 2, p. 255-259.

35 Aulisa, Immacolata, « Le livret de Feuardent et sa traduction italienne publiée — et enrichie — a Naples en 1620,
étude des sources », dans Juhel, Vincent (dir.), Awutour des petites marchandises pour pélerins de Saint-Michel. Actes des 5°
Rencontres historigues des Chemins du Mont-Saint-Michel, Le Mont-Saint-Michel, 8 mai 2012, Vire, Les Chemins du Mont-Saint-
Michel, 2018, p. 122.

386 En 1622, le Mont devient le onziéme monastére des bénédictins réformés de Saint-Maur (qui n’existent que depuis
1618), participant donc aux débuts de cette future grande congrégation (voir Huynes, Jean (dom), Histoire générale de
l'abbaye du Mont-Saint-Michel an péril de la mer [1638], Beaurepaire, Eugene de (éd.), Rouen, 1872-1873, t. 2, p. 186-187).
Pour Feuardent, concernant le Mont, saint Michel « fust honoré en ce lieu, et partie d’Occide[n]t, comme au mont de
Garga[n] vers 'Orie[n]t » (Feuardent, Francois, Histoire de la fondation de I'église et abbaie du Mont Saint-Michel, Coutances,
Jean Le Cartel, 1604, p. 6). Consciemment ou inconsciemment, Huynes reprend le motif garganesque du taureau pour
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michaéliques ne sont plus. Sinon, comment comprendre cette lettre, citée par Jean Huynes :
« Nous avons apris par une lettre a nous envoyée de Rome 'an 1637 le 3 décembre, que
maintenant le Mont-Gargan est desservi par des prestres seculiers » ; toutefois, 'auteur
hésite, car il a lu que sous Aubert, 'abbé du Mont-Gargan devait avoir sous sa conduite des
moines ou des chanoines?¥. Il y a bien un maillage au XVII¢ siccle, c’est celui des nombreux
¢tablissements religieux liés directement au Mont (prieurés, cures, offices, chapellenies,
notamment dans le diocese d’Avranches, mais les mauristes n’oublient pas les cing prieurés
perdus des iles anglo-normandes et de Cornouailles3®). Localement, ce tissu de fondations
aurait probablement permis la diffusion du culte de saint Michel, mais rien n’est certain car
parmi ceux-ci, peu sont dédiés spécifiquement a 'archange’. Dés lors, méme si dans le
temps long les moines sont souvent a la manceuvre, a 'image des locataires du Mont, ils ne
sont pas toujours les plus énergiques ; parfois, il s’agit de la figure d’un évéque ; ailleurs,

c’est le chapitre, comme a Aiguilhe3%.

Les fondations ne suffisant pas pour étudier 'ampleur du culte de saint Michel en
France, il peut étre prétérable de se tourner vers le pelerinage®!. Reveét-il une spécificité

particuliere au XVI¢siecle ? Il connait un regain aprés la guerre de Cent Ans’2 Le

I’élection du lieu de culte (Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 24). De son coté, Jacques-
Auguste De Thou, aprés sa visite au Puy-en-Velay en 1582, pense que le Mont Saint-Michel a servi de modele a la
chapelle Saint-Michel d’Aiguilhe : « On y voit une Eglise dédiée a I'archange saint Michel, batie, a mon avis, sur le
modéle de celle du mont Saint-Michel, dont on a parlé ci-dessus », visité en 1580 (Mémuvires de la vie de |acques Auguste De
Thon. Depuis l'an 1553, jusqu’en 1601, dans De Thou, Jacques-Auguste, Histoire universelle, Londres, 1734, t. 1, p. 90).

387 Huynes, Jean (dom) Histoire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 31-32.

38 Le Roy, Thomas, L'Hiswire de l'abbaye, éd. cit., p. 99-102, 161-167. Les possessions montoises sont relativement
nombreuses, notamment en Normandie, Bretagne et Maine. Celles d’Angleterre et des iles anglo-normandes sont
évidemment perdues a I’époque moderne. Pour une liste de ces sanctuaires, voir Laporte, Jean (O.S.B.), « Eglises et
batiments relevant du Mont Saint-Michel », dans Nortier, Michel (dit.), Millénaire monastique du Mont Saint-Michel, t. 5,
Etudes archéologiques, Paris, Lethielleux, 1993, p. 221-260.

389 Parmi eux, un petit prieuré Saint-Michel de Saint-Pair dans le diocése de Coutances, I’église paroissiale Saint-Michel
sur la place du Vieux-Marché de Rouen (prenant la place de I'oratoire de I’hotel des abbés du Mont), ou encore le
prieuré de Locmikaél dans le diocese de Quimper (Ibid.). Dom Jacques Dubois arrivait aux mémes conclusions, en
regardant les dépendances de I’abbaye (Dubois, Jacques (dom), « Les dépendances de 1'abbaye du Mont Saint-Michel
et la vie monastique dans les prieurés », Laporte, Jean (dit.), Millénaire monastique du Mont Saint-Michel, t. 1, Histoire et vie
monastiques, Paris, Lethielleux, 1966, p. 653).

30 On dispose de peu de documents avant la Révolution sur cet édifice fondé au milieu du Xe s. Il dépend du chapitre
de la cathédrale, mais on ne sait pas comment il était desservi. Une étude a été menée pour 'apres Révolution (Oudin,
Charlotte, « La chapelle Saint-Michel d’Aiguilhe entre pelerinage et patrimoine (1789-1960) », Cabiers de la Hante-L oire,
2008, p. 177-230. A partir d’'un mémoire de maitrise de 'Université Lumiere-Lyon II).

91 Sur les pelerinages en général, voir une courte synthese : Vincent, Catherine, « Du nouveau sur les pélerinages
médiévaux ? », art. cit., p. 379-386.

392 Labande, E. R., « Les pélerinages au Mont Saint-Michel pendant le Moyen Age », Baudot, Marcel (dir.), Millénaire
monastique, op. cit., t. 3, p. 237-250.
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« pélerinage » ou « voyage » — les termes sont synonymes depuis le Moyen Age —, souffre
d’une attention majoritairement portée sur 'époque médiévale, mais il perdure a I'époque
moderne. Il suffit pour cela de regarder la place du pelerinage dans Pexpérience spirituelle
ignatienne?. Le renouveau est sensible au XVII¢ siecle et méme des la fin du XVIe siecle —
notamment dans les sanctuaires mariaux —, encouragé par le concile de Trente dans une
période de reconquéte catholique’”. Toutefois, cela ne se fait pas sans les critiques
réformées et le regard suspicieux des autorités ecclésiastiques comme laiques3?. En dehors
des Jubilés, les vagues de pelerinage ou les périodes de fort rebond sont en réalité surtout
conditionnées au contexte politico-militaire et correspondent aux périodes de paix de la
deuxieme moitié du XVII¢ siecle (c’est le cas de Saint-Jacques apres la guerre de Trente
Ans®7). In fine, on est loin de 'effondrement du phénomene apres les Réformes. En cela,

I'exemple du Mont Saint-Michel est édifiant.

393 En 1371, le roi exige des échevins « condampnez pour leurs demérites, a faire aucuns voyages ou Pélerinages » (Lit.
Ann. 1371, t. 5, Ordinat. Reg. Franc., p. 460, cité par Jacomet, Humbert, « “Monts de joie” et “chemins de pelerinage” :
Enquéte sur le “Roy” de liesse », Juhel, Vincent (dir.), Pélerins sur les Chemins de Compostelle et du Mont. Actes des 8° Rencontres
historiques des Chemins dn Mont-Saint-Michel, Avranches, 8 mai 2018, Evtrecy, Les Chemins du Mont Saint-Michel, 2020,
p. 71, n. 3).

3% Julia, Dominique, « Pour une géographie européenne du pélerinage a 'époque moderne et contemporaine », Boutry,
Philippe et Julia, Dominique (dir.), Pélerins et pélerinages dans 'Europe moderne, Rome-Paris, EFR, 2000, p. 4-5.

35 Dans les faits, il semble bien qu’il y ait un renouveau du phénomeéne, comme I'indiqueraient certaines recherches
sur Saint-Méen ou encore de sainte Reine a Alise-Sainte-Reine grace a linstallation de Cordeliers et dont le déclin ne
date que du XVIIIe siecle (Le Hénand, Frangoise, « L’épanouissement du pelerinage au XVIle siécle », Boutry, Philippe
et Julia, Dominique (dit.), Reine an Mont Auxois. Le culte et le pélerinage de sainte Reine des origines a nos jonrs, Patis, Cerf, 1997,
p. 113-146 et Julia, Dominique, « Les pelerins de Sainte-Reine au XVIIle siecle », Ibid., p. 243-278).

396 Les critiques du pelerinage ne sont pas I'apanage de '’époque moderne : des le XVe voire le XIVe siecle, des évéques,
des prédicateurs et des écrivains, de Langland a Bernardin de Sienne en passant par I'archévéque de Cantorbéry,
estiment qu’il n’est pas nécessaire de perdre autant son temps et son argent et qu’il vaut mieux se concentrer sur une
religion plus intérieure (voir Delaruelle, Etienne et al, Histoire de I'Eglise depuis les origines jusqu'a nos jours. 14. 1.’Eglise an
temps du Grand Schisme et de la crise conciliaire (1378-1449), Paris, Ed. Bloud et Gay, t. 2, 1962, p. 807-808). A Iépoque
moderne, le renouveau des pélerinages de Rome, Lorette et Saint-Jacques de Compostelle s’accompagne d’une volonté
de controle accrue sur les voyageurs, pauvres et vagabonds, mais pas forcément efficace ou suivie de faits (Julia,
Dominique, « Pour une géographie européenne du pelerinage a 'époque moderne et contemporaine », art. ¢it., p. 26-
37). Toutefois, pour Saint-Jacques de Compostelle, il faut réellement attendre la fin du XVIIe siécle et surtout le XVIIIe
siecle pour voir des départs découragés par la législation répressive, notamment francaise (Provost, Georges, « Les
pelerins accueillis a 'Hospital Real de Saint-Jacques-de-Compostelle dans la seconde moitié du XVIle siecle », bzd.,
p. 127-150, plus spécifiquement p. 137-139). 1I est vrai que certains semblent s’étre fait une profession de péleriner.
C’est le cas de Franc-Comtois qui passent plusieurs fois a Rome en quelques mois (Brian, Isabelle, « Les pélerins franc-
comtois 2 Rome, 1671-1716 », dans Ibid., p. 322). Souvent, les proces-verbaux pour vagabondage témoignent d’une
frontiere poreuse entre pelerinage et vente ambulante — que ce soit de souvenirs pieux du pelerinage ou d’autres
marchandises — voire mendicité. Par exemple, un certain Denis Vesraquin, 55 ans, du diocése du Mans, arrété le 19
juillet 1788 rue des Capucins a Caen pour mendicité. L’interrogatoire indique qu’il est parti 2 Notre-Dame de la
Délivrande pour acheter des objets de piété. A la question « ou il a coutume de parcourir », il répond : « A Rome il y a
huit ans, a Saint-Jacques en Galice, au Paraclet, 2 Notre-Dame de Lorette différentes fois, au Mont-Saint-Michel, a
Bayonne et autres lieux » (Calvados, AD, 9B 063, interrogatoire du 20 juillet 1788, cité par Julia, Dominique, « Pour une
géographie européenne du pelerinage a I'’époque moderne et contemporaine », art. ¢it., p. 110).

37 Provost, Georges, « Les pelerins accueillis a 'Hospital Real », art. cit., p. 127-150.
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II. Le Mont Saint-Michel et son pélerinage au cceur du culte de saint Michel en

France

A. Le Mont au XVIe siécle

D’emblée, on peut écrire qu’il n’y a pas vraiment de sources nouvelles et que le sujet
a été bien défriché par les Awnnales du Mont Saint-Michel, les Amis du Mont Saint-Michel, le
Millénaire monastique et les Chemins du Mont Saint-Michel. Le but est donc de tenter une rapide
synthese, avec comme objet de réflexion le pelerin des XVIe-XVIIe siccles. Son étude est
rendue délicate par le manque flagrant de sources, notamment de sources comptables. En
effet, contrairement aux autres grands centres de pelerinages modernes que sont Rome,
Compostelle, Lorette, ou Sainte-Reine de Bourgogne, il n’y a pas de registres d’hopitaux
permettant de quantifier les pelerins du Mont — mis a part le registre de Saint-Jacques
d’Argentan®®8. Des lors, Ihistorien en est réduit a glaner des exemples dans quelques
archives éparses, des bribes dans des textes littéraires, pour voir apparaitre quelques
pelerinages individuels ou collectifs dont la mise en relation doit permettre, si ce n’est de
généraliser, au moins dresser quelques traits propres a la période3%.

Encore au XVesiecle et jusqu’en Lorraine, saint Michel semble forcément lié au
Mont (fig. 51)#Y. Est-ce encore le cas a 'époque moderne ? L histoire du Mont des XVI¢ et

XVIIe siecles ne présente guere d’originalité pour la période : activité monastique y connait

8 Série H, Orne, AD. Les registres ont été étudiés notamment par Dominique Julia (Julia, Dominique, « Le pelerinage
au Mont Saint-Michel du XVe au XVIle siecle », dans Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio et Vauchez, André (dir.), Cuite
et pélerinages @ Saint Michel en Occident. 1es trois monts dédiés a I'Archange, Ecole francaise de Rome, 2003, p. 271-320, plus
spécifiquement p. 287-292) puis par Vincent Juhel (« Pelerins de Saint-Jacques et de Compostelle en route vers le Mont
et vers Compostelle », dans Juhel, Vincent (dir.), Pélerins sur les Chemins de Compostelle et du Mont. Actes des 8° Rencontres, op.
¢it., p. 28-32).

39 Sur cette question du manque de données, voir les réflexions de Georges Provost concernant le pelerinage des
Bretons au Mont aux XVIIe-XVIIle siecles (« Le pélerinage des Bretons au Mont-Saint-Michel d’aprés les textes
(XVIe-XVIlle siecles) », Juhel, Vincent (dit.), Les pélerinages an Mont-Saint-Michel dans la littérature et dans les textes. Actes
des 2° Rencontres historiques d’Ardevon, 8 mai 2004, Les Chemins du Mont Saint-Michel, 2005, p. 79-104, ici p. 80-81).

400 Le suffrage de saint Michel du Livre de priéres de Lorette d’Herbeviller montre clairement, derriere I'archange et la
donatrice, un chemin sinueux se dirigeant vers la mer, ou se tiennent deux collines, allusions évidentes au Mont et au
rocher de Tombelaine (ms. lat. 13279, BNF, Metz, 1460-1460, f. 31v).
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un certain déclin a la fin du Moyen Age puis, surtout, sous les abbés commendataires®1, Le
point culminant est ’abbatiat réputé catastrophique d’Anne de Joyeuse*?2. Le Mont apparait
abandonné a tel point que Marc Lescarbot, 'un des fondateurs du Canada francais, de
passage au Mont en septembre 1607 estime que des abbayes comme le Mont sont « inutiles
pour aujourd’hui » et désirerait qu’elles soient « par les soins de quelque Archimede,
transportées a la Nouvelle France pour y étre mieux employées au service de Dieu et du
Roi*»3 ». La reprise en main du monastere vient par la congrégation de Saint-Maur, qui
débute par I'abbatiat d’Henri de Lorraine épaulé par Pierre de Bérulle**4. Les historiens
mauristes insistent alors sur la reprise en main monastique, par larrivée de nouveaux
religieux a partir de 1622, par le soutien de I'évéque d’Avranches mais aussi par la
nomination d’abbés plus responsables, a I'instar de Jacques de Souvré, chevalier de Malte,
en 1643405,

Suivant probablement le schéma explicatif 1égué par les mauristes, les recherches ont
particulicrement mis en lumicre le pelerinage médiéval et privilégié, pour la période

moderne, la question du déclin monastique 4 la fin du Moyen Age puis sous les abbés

401 T.a commende permet au roi, depuis le concordat de Bologne de 1516, de nommer les grands ecclésiastiques
(archevéques et évéques, abbés et abbesses, etc.). Le pape peut, en principe, refuser une nomination ; dans la majorité
des cas il la ratifie et I'investit. Avec ce systéme, qui repose davantage sur la loyauté des nominés que sur leurs qualités
spirituelles et pastorales, des membres — laiques — de 'entourage royal se voient attribuer des bénéfices ecclésiastiques,
principalement de grands diocéses ou d’importantes abbayes. Etre abbé commendataire n’a alors plus de sens que celui
du prestige du titre et du revenu (la mense abbatiale) a en tirer, d’autant que la non-résidence devient la regle.

Les historiens mauristes Jean Huynes et Thomas Le Roy sont particulicrement critiques envers leurs prédécesseurs du
début de I'époque moderne. Jean Huynes voit méme la commende comme une espece de punition divine face au
relachement général dans la discipline du monastére (Huynes, Jean (dom), Histire générale de 'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 228) ;
son copiste et continuateur Louis de Camps mettra accent sur 'ambition et la cupidité des nouveaux abbés (Ibid., t. 1,
p. XLIV). Au milieu du XVIle siecle, ’abbaye est toujours prisée, car le favori Cing-Mars la convoite et 'obtient en
1641 (Le Roy, Thomas, Les Curieuses recherches du Mont Saint-Michel [1647-1648], ms. Mancel 195, Caen, BM, chap. 42,
§ 204). Sur cette période, voir Lapotte, Jean (dom), « Le crépuscule de l'ancien monachisme au Mont Saint-Michel »,
Laporte, Jean (dit.), Millénaire monastique, op. cit., t. 1, p. 216, 220.

402 Sous Anne de Joyeuse (1588-1615), il n’y a plus que 13 religicux entretenus, sur les 26 présents a son élection (Le
Roy, Thomas, L’Histoire de 'abbaye, éd. cit., p. 397). L’abbé est en proie a des proces constants des moines, pour des
réparations qu'il ne fit qu'en 1609 (Laportte, Jean (dom), « Le crépuscule de 'ancien monachisme, art. ¢it. », p. 222-223).
403 _Annales dn Mont-S aint-Michel, Pontorson, mars-avril 1953, p. 27-28.

404 En 1618 artive dom Noél Georges, prieur réformateut, alors que l'abbaye est promise au fils du duc de Guise,
Henri IT de Lorraine-Guise, encore bébé (né en 1614), avec pour confidentiaire Pierre de Bérulle, lui-méme envoyant
Jacques Gastaud lecteur en théologie a 'Oratoire pour demander aux moines du Mont de vivre selon la régle, « ce qui
estoit tres mal pratiqué pour lors en ce lieu et on y vivoit, non point avec toute sorte de licence, mais aussy de
libertinage » (Le Roy, Thomas, I."Histoire de ['abbaye, éd. cit., p. 397-398). Il démissionne et est remplacé en 1622 par son
disciple, frére Henri du Pont. Charles Ier de Lorraine — pére de 'enfant abbé — et Bérulle s’inquictent de la réputation
du Mont, voulant « oster les occasions aux pelerins et a tous ceux qui venoient en voyage en ce Mont de mal parler de
leur fils et d’eux mesmes, car ’on rejettoit le tout sur les abbez commandataires, qui estoient cause de tout ce desordre ».
Des lors, les Guise ceuvrent pour P'arrivée des mauristes (Ibid.).

405 De Camps, Louis, dans Huynes, Jean (dom), Histire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 277, t. 2, p. 199. Sur les
conditions de leur arrivée, voir Chaussy, Y. (dom), « Le Mont Saint-Michel dans la congrégation de Saint-Maur », art.
¢t., p. 227-230. Plus récemment, voir la theése de Bisson, Marie, Une édition numérique structurée, op. cit., t. 1.
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commendataires et de son renouveau grace a la congrégation de Saint-Maur, ne laissant au
sujet du pelerinage moderne que quelques indications rapides signifiant qu’il perdure aux

XVIe-XVII¢ siecles#00,

B. Quel pélerinage au Mont au début de ’époque moderne ?

Au milieu du XVII€ siecle dans son livret diffusé aux « miquelots », les pelerins au
Mont, souvent jeunes, le mauriste dom Robert Quatremaires répond a une série de

questions qui abordent divers aspects pratiques du pelerinage montois :

- «Par qui»: «ony doit aller en personne quand on le peut ; mais en cas d’impuissa[n]|ce les
uns y peuve[n]t aller pour d’autres » ;

- «Quand ? » Privilégier « les premiers jours des mois, et derniers de chaque semaine », « plus
les Festes principales commandées par la Loy »

- «Comment?» «Avec grande ferveur», sobriété et modération, humilité, silence,

« mortification et austerité corporelle », enfin « avec pureté de 'ame#’7 ».
Le chapitre 19 suivant, intitulé « Dispositions des Pelerins », continue ainsi*08 :

- «Audépart» : purifier leur ame.

- «Pendant le voyage. S’exercer autant que raisonnablement on le pourra és ceuvres de
penitences : employer partie du temps a Poraison, et méditation des choses divines et saintes,
partie en discours pieux et de bonne édification, partie en prieres vocales, ou a chanter
quelques Hymnes, ou reciter quelques Pseaumes, a ’honneur de Dieu, de la sainte Vierge,
des saints Anges et autres Saints ».

- «ATabord. Faut imiter les saints Mages qui se prosternerent », « s’humilier ».

- «Aprés donc avoir adoré Dieu de tout leur cceur, et rendu aux SS. Anges les venerations qui
leur sont deués, et aux Saints, dont il y a des Reliques au Tresor, ils se Confesseront et
Communieront, et seront leurs prieres selon la grace et inspiration Divine. ».

-« Offrandes. », justifiées bibliquement. Selon la fortune de chacun.

- «Au retour. » Cest le moment du souvenir : il faut prendre exemple sur le comportement

406Y. Chaussy indique ainsi que les pelerinages continuent au XVIle siecle (Chaussy, Y., « Le Mont Saint-Michel dans
la congrégation de Saint-Maur », art. ¢it., p. 236). Sur le déclin et la reprise en main de I'abbaye par les mauristes, cf.
infra, ch. 9 ; sur le renouveau du culte de 'archange en général, cf. nfra, ch. 6.

407 Quatremaires, Robert (dom), Histoire abbrégée du Mont S. Michel, op. cit., p. 60-60.

408 A noter que ce chapitre lui tient a cceur, puisqu’il est exceptionnellement annoncé d’une phrase de transition.
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de Raphaél, « penser aux merveilles, que Dieu a fait par le glorieux Archange S. Michel, aux
graces qu’il a receués et doit esperer par son intercession ».

- «Arrivant chez eux. Et en entrant dans leur maison, selon le precepte de S. Raphaél, ils
adoreront incontinant la divine bonté, luy rendront graces, et luy demanderont instamment
la continuation de ses misericordes*?. »

Ces injonctions, ressemblant a un véritable pelerinage de vie humaine, méritent que

I'on s’y attarde.

1. Qui vient ?

Evacuons d’entrée de jeu la question de la pratique, évoquée ci-dessus par
Quatremaires, du pelerinage effectué par un intermédiaire. Envoyer quelqu’un péleriner a
sa place, pour différentes raisons, n’était pas extraordinaire*!?; de méme, Pexistence de
pelerins « professionnels » est documentée, notamment en Lorraine ou dans I'Italie du
XVIIIe siecle*!!. L’interrogation sur les voyageurs arrivant au Mont souleve la difficile
question de la sociologie des pelerins : il faudrait des relevés et registres précis. Cela
ressemble aux difficultés d’établir une sociologie des miraculés*!2. Des sources existent, que
sont les registres de réception et registres de compte d’hopitaux, les registres des confréries,
les proces-verbaux d’arrestations, les récits voire, plus rares, les journaux*’. La
documentation, parfois brouillonne, n’est donc pas inexistante mais, dans celle-ci, « un
personnage est singulicrement absent : le simple pelerin#!# ».

Le phénomene rare mais impressionnant de vagues de pelerinages d’enfants,

49 Tbid., p. 67-72.

410 Cest, par exemple, Jeanne Ratault qui en 1462 envoie un représentant pour accomplir les volontés de son défunt
époux au Mont, ne pouvant assumer seule toutes ses demandes d’offrandes dans des sanctuaires (Ducloué, Marcel,
« Pélerin, quel est ton dessein ? II. M’acquitter d’une mission confiée », Annales du Mont-Saint-Michel, 1965, p. 17).

M1 Martin, Philippe, Pélerins de Lorraine, op. cit., p. 106 ; Julia, Dominique, « Pour une géographie européenne du
pelerinage a ’époque moderne et contemporaine », art. ¢it., p. 115-116.

412 Balzamo, Nicolas, Les Miracles dans la France du XV 1e siecle. Op. cit., p. 231-232.

413 Les registres des grands centres (Rome, Compostelle, Lorette, Bari, etc.) sont étudiés dans Boutry, Philippe et Julia,
Dominique (dit.), Pélerins et pélerinages dans I'Enrgpe moderne. Op. cit. Pour un apercu des sources utilisées, voir le chapitre
introductif de Dominique Julia, « Pour une géographie curopéenne du pélerinage a I’époque moderne et
contemporaine », art. cit., p. 37-42.

414 Martin, Philippe, Pélerins de Lorraine, op. cit., p. 12.

96



notamment venant d’Allemagne en 1457-1458415, questionne : le Mont favorise-t-il le
pelerinage d’enfants ? Y a-t-il un rapport particulier du Mont ou de saint Michel a ’'enfance ?
Un vieil adage populaire, souvent repris, le confirmerait — « les petits gueux vont au Mont
Saint-Michel et les grands a Saint-Jacques*'¢» — et un texte du début du XVIe siecle le
laisserait entendre : dans un faux testament avant pelerinage, un auteur évoque ainsi le Mont
«ou les enfants vo[n]t le plus souvent sans croix ni pille#!7 ». Certes, le jour de la féte
spécifique au Mont, le 16 octobre — rappelant apparition a saint Aubert en 708 et la
dédicace du mont Tombe en 709 —, la liturgie répcte les paroles du Christ a ses disciples :
« En vérité je vous le dis, si vous ne retournez pas a I’état des enfants, vous n’entrerez pas
dans le Royaume des Cieux » (Mt, XVIII, 3). Les registres de comptes de ’hopital Saint-
Jacques d’Argentan nous laissent entrevoir le passage d’enfants : 185 de Champagne et de
Paris en 1572, 179 sur le chemin de Paller et 153 sur le retour du 1¢r au 14 aout 1574418,
Ces petits « miquelots » n’ont laissé aucune explication sur leur motivation, qui
devait étre suffisamment forte pour braver de tels dangers sur la route. Seul dom Jean
Huynes, s’exprimant a propos du pelerinage d’enfants allemands de 1457, tire comme
enseignement que saint Michel « se plaist grandement, a 'exemple de nostre Seigneur, que
les petits enfans qui ignorent encor les malices du monde s’approchent de luy, venants
visiter cette sienne eglise*!? ». I’exemple des jeunes bretons tendrait a en faire un « voyage

de jeunesse, a valeur initiatique*?” ». Ces rites de passage de 'adolescence a ’age adulte sont

415 Sur ces pélerinages exceptionnels d’enfants, voir Delalande, Jean, Les Extraordinaires croisades d'enfants et de pastonreanx
an Moyen Age. Les pélerinages d'enfants an Mont Saint-Michel, Paris, Lethielleux, 1961 et, plus proche de nous, Julia,
Dominique, « Pelerinages d’enfants au Mont Saint-Michel », Bouet, Otranto, Vauchez, Culte et pélerinage a Saint Miche!
en Occident. Op. cit. 11 faut lire, surtout, les articles d’llona Hans-Collas sur ce sujet (« Les pélerinages d'enfants vers le
Mont-Saint-Michel au XVe siécles : analyse des chroniques allemandes », dans Juhel, Vincent (dir.), Chemins et pélerins.
Alctes des Rencontres, op. cit., p. 151-188 ; Id., « Le Mont-Saint-Michel et les pelerinages d'enfants au XIVe et au XVe
siécle : sources francaises et germaniques », Casirachi, Giampietro et Sergi, Giuseppe (dir.), Pellegrinaggi ¢ santnari di San
Michele nell' Occidente medievale. Pélerinages et sanctnaires de saint Michel dans I'Occident médiéval. Actes du colloque, Sacra di San
Michele, 26-29 septembre 2007, Bari, Edipuglia, 2009, p. 207-239 ; Id., « Les pelerinages d'enfants au Mont-Saint-Michel :
l'apport d'une image astrologique », dans Juhel, Vincent (dit.), Awutour des images de saint Michel en Enrope. Actes des 6°
Rencontres, op. cit., p. 29-48). Le souvenir de ces pelerinages d’enfants est tel quun érudit du début du XXe siecle imagina
le récit d’un jeune miquelot partant de Malines en 1499 (Dupont, Etienne, Le Pélerinage d’un Enfant an Mont Saint-Michel
an quinziéme sitcle, Paris, Desclée De Brouwer, 1912).

416 Riché, Pierre, « Les débuts du Mont-Saint-Michel aux VIIle-Xle siecles », art. ¢it., p. 43.

8T I e testament de Jenin de Lesche qui s'en va an Mont Sainct Michel, Patis, L’Escu de France, s.d. [c. 1500-1520], BNF, Rés.
Ye 1311, non folioté.

418 Juhel, Vincent, « Pelerins de Saint-Jacques et de Compostelle en route vers le Mont et vers Compostelle », dans
Juhel, Vincent (dit.), Pélerins sur les Chemins de Compostelle et du Mont. Actes des 8 Rencontres, op. cit., p. 32.

419 Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 127.

420 Georges Provost met en évidence une écrasante majorité de la classe d’age 12-18 ans (« Le pelerinage des Bretons »,
art. ¢it., p. 97-100). Le témoignage a la fin du XVIIIe siecle de Rétif de La Bretonne semble le confirmer : « Ce pélerinage
est celui des garcons de quinze a seize ans. [...] Un garcon qui n’avait pas été a Saint-Michel était regardé comme un
couard, un poltron » (Rétif de La Bretonne, Mousienr Nicolas, éd. P. Testud, Gallimard, 1989, p. 69, cité par Provost,
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documentés pour le XVIII® siecle®?!, mais peuvent parfois s’inscrire dans la durée depuis le
XVII€ siecle, comme on peut le voir a La Chatre, dans le Bas-Berry ou chaque année des
jeunes pelerins partaient accompagnés du curé de la paroisse*?2.

Une autre particularité est qu’il s’agit presque exclusivement d’hommes, méme pour
ceux venant des paroisses voisines*?3. Les plus connus sont les hauts personnages qui
bénéficient d’'une mention dans des listes patiemment recopiées par les mauristes, dont les
listes sont par ailleurs de plus en plus régionales*?*. Des clercs, comme Jehan de Glaumeau
en 1550, peuvent venir d’assez loin*?>,

La régionalisation du pelerinage est visible dans les comptes de ’hopital Saint-Yves
de Rennes, étudiés par Georges Provost et Jean Roudier : entre février 1650 et avril 1651,
3250 pelerins sont inscrits ; 2871 pelerinent a Saint-Méen, 106 2 Rome, au Mont, Sainte-
Anne d’Auray et Compostelle, les autres étant pelerins errants, « vagabonds », chercheurs
d’emploi, soldats, matelots, etc. Les pélerins du Mont ne sont que 31 et viennent, dans leur
grande majorité, de Haute-Bretagne voire de Lucon en Vendée*?. De la a y voir une
frontiere poreuse avec la pauvreté, il n’y a qu’un pas. Sont-ce surtout des « vagabonds », des
«gueux » ? Le testament imaginaire, cité plus haut, construit 'image commune d’un
personnage ne possédant rien d’autre qu’une « malette », un « chapeau », une « bouteille »
et un vétement de pelerinage, son « beau hauberion de sainct Jacques*?” ». 11 est vrai que,
dans la seconde moitié du XVII¢ siecle, 'Hospital Real de Compostelle ne semble recevoir
en quasi-totalité que des pelerins pauvres*8. Mais pour étre compléte, la description du

« testament » devrait mentionner les coquilles et surtout le « bourdon », baton sculpté qui

Georges, Ibid., p. 98).

421 Cest le cas pour la Normandie (Julia, Dominique, « Le pélerinage au Mont Saint-Michel du XVe au XVIle siecle »,
art. ¢it., p. 320).

422 La pratique est ancienne puisqu’au XVIle si¢cle on ne compte pas moins de deux cents couronnes d’argent
rapportées du Mont et déposées dans la chapelle de Notre-Dame de Vaudouan, signes de nombreuses années de
pelerinages (Juhel, Vincent, « Le pelerinage des jeunes gens de La Chatre au Mont aux XVIIe et XVIIIe siécles », Juhel,
Vincent (dir.), Les pélerinages an Mont-S aint-Michel dans la littérature et dans les textes. Op. cit., p. 113-124).

423 Tbid., p. 97.

424 Huynes, Jean (dom), Histoire générale de 'abbaye, éd. cit., t. 2, p. 48-53 ; Le Roy, Thomas, I."Histoire de 'abbaye, éd. cit.,
p. 173-180 pour la liste des rois de France, p. 403 et suiv. pour des hauts personnages, tout en admettant ne donner
que « quelques uns des plus insignes ».

425 JTonrnal de Jehan Glaumean, Bourges, 1541-1562, éd. président Hiver, Bourges, Ed. Just-Bernard, 1867, p. 4-5.

426 Provost, Georges, « Le pelerinage des Bretons », art. cit., p. 79-104 ; Roudier, Jean (1), « A 'hotel-Dieu de Rennes,
pelerins, passants et vagabonds, 1650-1651 », Hatels-Dieu et pélerins sur les chemins de saint Michel. Actes des 3° Rencontres, op.
cit., p. 41-65.

421 Le testament de Jenin de Lesche, op. cit., non folioté. Il est possible toutefois que I'auteur, manifestement inspiré de
Villon, ait simplement utilisé le #gpos du pauvre pelerin sans véritablement rendre compte de la réalité du pelerinage au
début du XVle siecle.

428 Provost, Georges, « Les pelerins accueillis a 'Hospital Real », art. cit., p. 134.
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est le support du pelerin dans sa marche, presque systématique*? ; ils en deviennent le
symbole par excellence, faconnant I'image du pelerin dans I'imaginaire collectif*¥ et
contaminant, en retour, 'image de saint Michel, allant jusqu’a définir le pelerinage lorsqu’ils
sont évoqués ou représentés seuls (fig. 83, 120)#1. Ce texte oublie également les pelerinages
en groupes, assez fréquents dont 'un des mieux connus est certainement celui organisé en
1654 par une confrérie de Caen, « extraordinaire » selon ’'abbé menant « prés de deux cens
maistres », vingt-deux ecclésiastiques, « douze musiciens », un « major » et un « capitaine »
armés, des « mareschaux des logis », etc. suivis par « un chariot a six chevaux » pour le
ravitaillement*32. Lorsque 'on voit ces mentions d’arrivées de groupes au Mont, on est forcé
de penser que le « gueux » pelerin de Jenin de Lesche releve du Zgpos du pelerin voyageant
seul, sans ressources, alors qu’une part importante des pelerins voyageaient en groupe, pour
des raisons évidentes liées a la sécurité des chemins, pour des questions pratiques car ils se
retrouvaient tous sur les mémes chemins et pouvaient s’encourager ou prier ensemble, ou

tout simplement car ils partaient, en méme temps, d’'une méme ville ou d’'une méme région.

429 Ms. fr. 9199, BNF, Miélot, Jean, Les Miracles de Notre-Dame, Flandre, 1460-1465, f. 37v. ; La Grande guide des chemins
pour aller et venir par tout le Royanme de France. Avec les noms des Flenves et Rivieres qui courent parmy lesdicts pays. Aungmenté du
voyage de S. Jagues, de Rome et Venise, Rouen, Thomas D’Aré, 1600, BNF, in-32, RES L.25 82, f. 1612v, vignette
accompagnant « Le Chemin de Monseigneur Saint-Jaques en Galice en la ville de Compostelle et combien il y a de
lieues de ville en ville a partir de la Ville de Paris ».

430 Une lettre de Valentin Conrart, premier secrétaire de I’Académie francaise, en 1661, donne a lire la parfaite panoplie
du pélerin du Mont : « J’ay encore a vous rendre conte du pélerinage que j’ay fait au Mont St-Michel. Vous vous
moquerez peut-estre de moy et vous m’attendrez avec un bourdon, un chapeau de paille et deux écharpes de coquilles
en sautoir ; mais tréve de raillerie. Ce Mont est une chose singuli¢re [...] ou il y a une fort belle abbaye » (cité par
Decaéns, Henty, « Avant-propos », Juhel, Vincent (dir.), Les pélerinages an Mont-Saint-Michel dans la littérature et dans les
textes. Op. cit., p. 3). Philippe Martin parle alors de « quasi-uniforme » du pélerin (Pélerins de Lorraine, Metz, Ed.
Serpenoise, 1997, p. 108-116).

431 A Saint-Parres-les-Vaudes (Aube), église Saint-Parres, v. 1500-1510, la statue de saint Michel s’appuie sur un baton
pour terrasser le démon et porte des tassettes en forme de coquilles sur son armure. Des coquilles sont représentées
sur Parmure de I'archange a Nogent-le-Roi (Eure-et-Loir), église Saint-Sulpice, baie 106, 1¢ tiers XVIe s. Elles sont
présentes sur des bandoulieres a Touville (Eure), église Saint-Germain, sculpture, XVe s. ; La Lande-Saint-Léger (Eure),
église Saint-Léger, sculpture, XVe ou XVle s.

432 Saint-Martin, Michel de (abbé), Le Ioyage fait an Mont-Sainct-Michel par la confrairie de I'Eglise S. Pierre de Caen, A Caen,
chez Claude Le Blanc, 1654, in-4°, 15 p. (BNF 4° Ln?7 18295 (8)). Ce voyage éctit par un docteur en théologie et
recteur a Caen, assez diffusé car connu de Tallemant des Réaux (Les Historiettes de Tallemant des Réaux. Mémoires pour
servir a I'"histoire du X1 1le siecle, éd. Monmerque, De Chateaugiron et Taschereau, Paris, Alphonse Levavasseut, t. 5,
1834, p. 330), a ensuite été publié dans les Annales du Mont-Saint-Michel (Pontorson, 1880-1881). Sur ce sujet, voir
Jacomet, Humbert, « “Monts de joie” et “chemins de pélerinage” », art. cit., p. 147-150.
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2. L’organisation du « voyage »

La premicre question est celle de Porigine géographique des pelerins. La répartition
du passage a Argentan en 1561 est connue, avec dans 'ordre : les Lorrains, les Champenois
(surtout de Troyes et de Provins), les Bourguignons (’Est de la France compte pour la
moitié des dénombrés), puis les Parisiens et les Picards#33. Pour la Lorraine, il s’agit
d’habitants de la partie la plus proche de la France**. Au XVII¢ si¢cle, quelques groupes sont
mémorables et notés par les mauristes, mais leur origine est principalement locale et
provinciale®®> A Tinstar d’autres pelerinages, aprés une période médiévale de relative
expansion géographique du phénomene, I'aire d’attraction du Mont semble se rétracter, le
pelerinage se transformant pour ne devenir presque qu’un pelerinage local**. L’exemple
des pelerinages fréquemment organisés par les paroisses voisines tendrait a le prouver,
notamment les paroisses voisines du Mont, en Bretagne, qui organisent régulicrement —
mais pas systématiquement — des pelerinages*3’.

Cela interroge 'organisation, voire la prise en charge du pelerinage. Parfois, une
tradition de pelerinage semble se dessiner dans certaines paroisses plus lointaines, telle celle
de Candé (Maine-et-Loire), qui a envoyé huit pelerins partis le 2 juillet 1630 (dont I'auteur
du Journal) et dix autres partis le 15 mai 1654438, En dehors des paroisses, la prise en charge
s’effectue majoritairement par des confréries de charité, aidant au pelerinage*®. La confrérie

parisienne a laissé une belle iconographie*¥). Si I'on prend l'exemple des confréries

433 Julia, Dominique, « Le pelerinage au Mont Saint-Michel du XVe au XVlIle siecle », art. cit., p. 290.

434 Martin, Philippe, Pélerins de Lorraine, op. cit., p. 93.

435 Huynes, Jean (dom), Histoire générale de 'abbaye, éd. cit., t. 2, p. 53-55. En 1634, viennent encore 300 pelerins de Lisieux
(Le Roy, Thomas, Les Curieuses Recherches, éd. cit., chap. 42, § 105).

436 Sur P’extension géographique du pélerinage entre les IX-XIe et XIle-XVle s., voir les quelques chiffres et cartes
établis par Vincent Juhel (« Les chemins de Saint-Michel au moyen dge en France », dans Casiraghi, Giampietro et
Sergi, Giuseppe (dit.), Pellegrinaggi e santuari di San Michele nell Occidente medievale, Bari, Edipuglia, 2009, p. 383-385).

437 En Ille-et-Vilaine actuelle, la paroisse de La Fontenelle organise une procession tous les lundis de Pentecote a partir
de 1585, celles de L.a Boussac a partir de 1605, de Saint-Georges de Gréhaigne a partir de 1626 et de Bazouges-la-
Pérouse en 1645-1646 (Provost, Georges, « Le pelerinage des Bretons », art. ¢it., p. 83-85). Dans son étude, Georges
Provost indique que la Basse-Bretagne n’envoie quasiment pas de pelerins au Mont, ni 2 Compostelle ou a Sainte-
Reine, préférant péleriner localement (Ibid., p. 89-92).

438 « Journal de Jacques Valluche », Revue de I'Anjon, 3¢ année, t. VI, 1870, p. 340 et 4¢ année, t. VII, 1872, p. 126. On
peut imaginer une tradition ancienne, au regard du vitrail du XVlIe siecle représentant le pélerinage au Mont dans la
méme église.

439 Cest le cas lors de I'age d’or lorrain des années 1580-1630, dans cette frontiere de catholicité (Martin, Philippe,
Pélerins de Lorraine. Op. cit., p. 58).

#0 Lombard-Jourdan, Anne, « La confrérie parisienne des pelerins de Saint-Michel-au-Mont (avec un tableau inédit du
XVlle siecle) », Bulletin de la Société d’Histoire de Paris et de ['lle-de-France, 113¢-114¢ années, 1986-1987, p. 105-178.
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normandes et surtout rouennaises, é¢tudiées par Catherine Vincent, méme celle du palais,
elles ne semblent pas avoir demandé explicitement un pelerinage ; leur engouement pour
saint Michel serait plutot lié a la place dans le calendrier liturgique de Rouen, du prieuré
saint Michel, ou d'une chapelle de Denestanville édifiée en 1526 sur une colline dite « Mont
Saint-Michel », sortes de « pelerinages de substitution*#! ». Toutefois, Pierre Hébert dresse
une premicere liste des confréries normandes qui encouragent le pelerinage en général : un
nombre important avait saint Jacques pour saint patron. La synthese qu’il fait des rapports
au pelerinage dans les statuts montre que lorsqu’il est évoqué, il s’agit toujours de
Compostelle et fréquemment Rome et Jérusalem, parfois Saint-Nicolas de Bari ou Saint-
Gilles du Gard ; 'oubli systématique du Mont Saint-Michel s’expliquerait par la qualification
de ces voyages comme d’un « loingtain pellerinage », le Mont étant trop proche pour étre
considéré**2. Bien que I'aide matérielle et financicre existe, 'intérét d’une confrérie réside
dans le soutien moral apporté aux voyageurs, les statuts demandant au confrere d’y aller
« par dévotion » et « de son propre » ; apres avoir averti la communauté, le prévot, 'échevin
ou les clercs trois jours avant son départ, les pelerins (seuls ou en groupe) bénéficient d’'une
messe basse donnée « aulx depens de lad. charité », a laquelle tous les confreres se doivent
d’assister. Sitot la messe dite, le départ, public, peut étre accompagné d’une procession et
ainsi devenir spectaculaire*. Le XVII¢si¢cle voit un certain renouveau des confréries
normandes de Saint-Michel, qui envoient des pelerins au Mont*#4. En 1654, c’est la confrérie
Saint-Pierre de Caen qui organise, sous I’égide de I’abbé Michel de Saint-Martin, un
pelerinage dont le souvenir est conservé grace au Ioyage fait an Mont-Saint-Miche/*.

Des rythmes saisonniers s’observent-ils dans le flux de pélerins, a 'instar d’autres

#1 Vincent, Catherine, « Les confréries et le culte de saint Michel a la fin du Moyen Age dans le royaume de France »,
dans Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio et Vauchez, André (dit.), Culte et pélerinages a Saint Michel en Occident. Op. cit., p. 189-
193 ; Juhel, Vincent et Vincent, Catherine, « Culte et sanctuaires de saint Michel en France », ar. ¢it., p. 201.

42 Hébert, Pierre, « Les pelerinages dans les statuts des confréries normandes jusqu’a la fin du XVIe siecle », dans
Juhel, Vincent (dit.), Chemins et pélerins. Actes des Rencontres, op. cit., p. 211-232, ici p. 216-218.

43 Iappui financier direct est attesté en Normandie, ou Catherine Vincent a recensé 24 cas de dons d’argent pour
aider au départ. I’organisation d’un convoi lors du départ est mentionnée 30 fois, la messe 23 fois et les pricres 4 fois
(Vincent, Catherine, Des charités bien ordonnées. Les confréries normandes de la fin dn XIle siécle an début du X1 Ie siécle, Paris,
Ecole normale supérieure, 1988, p. 165). Sur le départ et la procession, voir Hébert, Pierre, « Les pelerinages dans les
statuts des confréries normandes jusqu’a la fin du XVle siccle, arz. cit. », p. 218-222. Un exemple parisien de 1631
illustre la question de I'autorisation des autorités : des marchands fripiers souhaitant se rendre au Mont écrivent avoir
averti « M. le lieutenant civil au Chatelet de Paris » (A. N., Minutier Central, étude XV, liasse 70, cité dans Annales du
Mont-Saint-Michel, Pontorson, mars-avril 1978, p. 34-35).

#4 Veuclin, M. E., « Notes sur les Confréries dites de St-Michel en Normandie », Annuaire des cing départements de la
Normandie, Caen, 1891, p. 160-168. Par exemple, au milieu du XVIle siecle a Honfleur, est créée une confrérie de Saint-
Michel, sans réels statuts toutefois : « simple fondation d’offices, messe et salut, en I’église de Sainte-Catherine, la veille
et le jour de la féte de I’Apparition de saint Michel, 16 octobre de chaque année. » (Ibid., 1912, p. 242).

#5 Saint-Martin, Michel de (abbé), Le oyage fait an Mont-S ainct-Michel. Op. cit.
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centres* ? En 1664, dom Robert Quatremaires se borne a faire correspondre les venues
avec le calendrier liturgique*¥’. Les passages de pelerins a Phopital Saint-Jacques d’Argentan
en 1576 et a ’hopital Saint-Yves de Rennes en 1650-1651 s’effectuent principalement I’été,
en juillet-aott, pour se prolonger plus faiblement en septembre, qui semble marquer la fin
de la fréquentation avant le retour au printemps*8. Des marchands fripiers de Paris qui, en
juin 1631, signent devant notaire un projet de pelerinage au Mont, promettent de partir le
«landemaing du jour et feste Saint Laurent prochaint », c’est-a-dire le 11 aott 163144,
Reste la question des routes empruntées. Des itinéraires, manuscrits puis imprimés,
étaient fréquemment utilisés pour Rome ou Saint-Jacques. Pour le Mont, on peut voir a
profit La Guide des chemins de France de Chatles Estienne, dans laquelle le Mont est sur la
route n° 127 venant de Paris, « a Avranches* ». Les nombreuses copies et plagiats de ce
succes de librairie ne manquent jamais de marquer la route, comme un Guide de 1583, dans
lequel le chemin part de Dreux pour arriver « a sainct Michel du Mont », en passant par
Verneuil, Argentan, Avranches, puis sur « la Greve qui dure trois lieues*! ». Dans une autre
de ces éditions s’attribuant le mérite de Charles Estienne est cité le chemin « a2 Avranches »,
qui termine au « pres des murallles de la ville [ou] bat la mer qui entoure le mont Sainct
Michel#? ». Ce sont des guides destinés a une élite alphabete, toutefois*>. Le réseau est
ancien, empruntant les chemins principaux du temps : le « Chemin des Ducs » venant de
Caen ou de Rouen, allant ensuite vers Tours puis Saint-Jacques ; le chemin Mont-Paris

passant par Argentan®*; le « Grand chemin montois » vers 'Italie, passant entre Tours et

46 e pelerinage a Rome voyait affluer davantage de pelerins 4 la fin de 'année, voulant arriver dans la Ville pour la
Noél (Brian, Isabelle, « Les pelerins franc-comtois a Rome, 1671-1716 », Boutry, Philippe et Julia, Dominique (dir.),
Pélerins et pélerinages dans I'Enrope moderne. Op. cit., p. 311).

47 Quatremaires, Robert (dom), Histoire abbrégée du Mont S. Michel, op. cit., p. 60-61.

#8 Provost, Georges, « Le pelerinage des Bretons », art. cit., p. 99.

449 A, N., Minutier Central, étude XV, liasse 76, cité dans Annales du Mont-Saint-Michel, Pontorson, mars-avtil 1978,
p. 34-35.

40 Estienne, Chatles, La Guide des chemins de France [1552], 1553, éd. Jean Bonnerot, Bibliotheque de I’Ecole des Hautes
Etudes, Paris, Honoré Champion, 1936, t. 265, p. 133.

1 Nouvean Guide des Chemins pour aller et venir par tous les pays et contrées du royaume de France Plus le chemin de Jerusalem, Romme
Et antres lieux de la terre Saincte, a Paris, par Nicolas Bonfons, rie neuve nostre Dame, a 'enseigne S. Nicolas, 1583,
BNF, in-16, L 25/2.

42 I a Grande gnide des chemins pour aller et venir par tout le Royaume de France. Avec les noms des Flenves et Rivieres qui courent
parmy lesdicts pays. Angmenté du voyage de S. Jaques, de Rome et 1 enise, Rouen, Thomas D’Aré, 1600, BNF, in-32, RES 1.25
82, f. 78v.

453 Juhel, Vincent et L’Homer, Francoise, « Nikolaus von Popplau au Mont-Saint-Michel en 1485. Voyage et itinéraire
d’un chevalier silésien en France a la fin du XVe siecle », dans Voides de communication et moyens de transport en Normandie de
P Antiquité a nos jours, actes du 42¢ congres des sociétés historiques et archéologiques de Normandie, Louviers 18-21
octobre 2007, Louviers, Fédération des sociétés, 2008, p. 109-125.

44 Juhel, Vincent, « Péelerins de Saint-Jacques et de Compostelle en route vers le Mont et vers Compostelle », dans
Juhel, Vincent (dit.), Pélerins sur les Chemins de Compostelle et du Mont. Actes des 8° Rencontres, op. cit., p. 28-30.
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le Mont-Saint-Michel*> ; le Chemins des Anglais**. Les routes peuvent étre communes
avec celles de Compostelle : selon Arnold Von Harff, au retour de Galice, a Saintes « les
deux routes se divisent, 'une a main droite vers Paris, et 'autre vers Saint-Michel, que nous
avons prise¥’ ». Avec von Popplau, il témoigne d’une certaine élite qui peut se permettre
de visiter les deux sanctuaires, dans une pérégrination européenne®S. Des chemins
principaux se dessinent alors*. Toutefois, il faut garder a I'esprit qu’il s’agit d’un réseau
non figé¢4e0. 11 dépend de la qualité variable des routes, de la situation sécuritaire des régions
traversées, des volontés de chaque pelerin de faire des détours pour aller voir des reliques
insignes ou visiter des lieux qui I'intéressent, etc.4¢! Les chemins classiques et linéaires
résultent en fait d’une reconstruction de I’époque contemporaine, grice a 'exhumation de
quelques « Guides » de pelerins, en réalité peu ou pas diffusés, dans une optique de

standardisation des chemins afin de soutenir le tourisme pelerin en développement*®2. Sur

45 Mais I’hypothése d’un chemin rejoignant le Mont Saint-Michel et le Mont Gargan n’est pas prouvée, de nos jours :
Jean-Marie Martin n’y croit pas (« L’axe Mont Saint-Michel/Mont Gargan a-t-il exist¢ au Moyen Age ? », dans
Casiraghi, Giampietro et Sergi, Giuseppe (dit.), Pellegrinaggi ¢ santuari di San Michele, op. cit., p. 403-420).

456 Sur cette route, voir litinéraire publié (Juhel, Vincent et Hervieu, Juliane (dir.), Izinéraires de pélerins : les chemins anx
Abnglais de Barfleur et de Cherbourg an Mont-Saint-Michel, Vire, Association les Chemins du Mont-Saint-Michel, 2000).

47 Cité par Juhel, Vincent, « Itinéraire d’Arnold Von Harff, pelerin allemand au Mont-Saint-Michel 2 la fin du XVe
siecle », dans Chemins et pélerins. Actes des Rencontres historiques d’Ardevon, 27 septembre 2002, Revue de I’Avranchin, t. 80,
n° 395, juin 2003, p. 189-209, ici p. 198-199.

48 Seuls les Anglais et les Irlandais de toutes conditions, débarquant dans le Cotentin probablement a Barfleur,
pouvaient passer au Mont puisque leur chemin vers Compostelle empruntait ’Avranchin et la Haute-Bretagne,
notamment Saint-James sur le Beuvron (Juhel, Vincent, « Pélerins de Saint-Jacques et de Compostelle en route vers le
Mont et vers Compostelle », dans Juhel, Vincent (dit.), Pélerins sur les Chemins de Compostelle et du Mont. Actes des 8
Rencontres historiques des Chemins du Mont-Saint-Michel, Avranches, 8 mai 2018, Evrecy, Les Chemins du Mont Saint-Michel,
2020, p. 24-25).

49 Juhel, Vincent, « Les chemins de Saint-Michel au moyen age en France », dans Casiraghi, Giampietro et Sergi,
Giuseppe (dit.), Pellegrinaggi e santnari di San Michele, op. cit., p. 395, fig. 6.

460 C’est tout le travail de recherche de I'association « Les Chemins du Mont-Saint-Michel » qui s’efforce, en croisant
différents types de sources disponibles, de retrouver les traces de ces chemins qui n’étaient, en réalité, que les routes
les plus utilisées de I'époque, parfois d’anciennes voies romaines. Vincent Juhel précise justement qu’en I'absence d’un
Guide du pélerin pour les chemins du Mont, le marcheur devait faire sa route lui-méme, a I'instar des enfants alsaciens
de Thann qui, en 1457, prennent le chemin de la capitale, sachant le Mont « au-dela de Paris » (« Pelerins de Saint-
Jacques et de Compostelle en route vers le Mont et vers Compostelle », dans Juhel, Vincent (dit.), Pélerins sur les Chemins
de Compostelle et du Mont. Actes des 8 Rencontres historiques des Chemins du Mont-S aint-Michel, Avranches, 8 mai 2018, Evrecy,
Les Chemins du Mont Saint-Michel, 2020, p. 22-23) ou du seigneur de Thuringe qui, a ’hiver 1518-1519, passe
logiquement par Paris, Rouen puis Caen par la cote (I'Homer, Francoise, Juhel, Vincent, « Itinéraire d’un pelerin
allemand au Mont-Saint-Michel en 1518-1519 », dans Juhel, Vincent (dit.), Rézit et mémoire. Pélerinage et voyage a Saint-
Michel des origines a la Révolution. Actes des 4° Rencontres historigues d’ Ardevon, 8 mai 2010, Vire, Les Chemins de saint Michel,
2011, p. 71).

461 1] faut attendre le XVIIIe siecle et "amélioration des routes de postes pour qu’ils deviennent plus surs et praticables.
Sur les routes normandes de Rouen a Caen et de Caen a la Bretagne et au Mont Saint-Michel que pouvaient prendre
les pelerins, voir Vandewiele, Jean-Luc, « Les chemins deviennent des routes : la construction des liaisons de Rouen a
Caen et de Caen au Mont-Saint-Michel au XVIlle siccle », dans Juhel, Vincent (dir.), Chemins et pélerins. Actes des
Rencontres, gp. cit., p. 233-253.

462 Sur ce sujet, voir la mise au point de Martin, Philippe, « Les chemins de pelerinage : entre mythes et réalités », dans
Juhel, Vincent (dit.), Pélerins sur les Chemins de Compostelle et du Mont. Actes des 8° Rencontres, op. cit., p. 57-70.
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le trajet, ils peuvent trouver des sanctuaires répliques, dits ad instar (du Mont)#63. Ils trouvent
surtout des relais et lieux d’accueil, principalement composés de gites, d’auberges, dans les
villes#¢4. ILa région de Landivy et Pontmain, au carrefour de plusieurs routes, conserve ainsi
quelques relais et manoirs encore marqués de coquilles voire d’un saint Michel#0>. Sont
également présents sur les routes des aumoneries, des hospices et des hotels-Dieu*0. Les
pelerins peuvent alors bénéficier des institutions caritatives existantes*%’, mais certaines leur
sont plus spécifiquement destinées comme celle de Saint-Jacques a Paris ou les hospices
fondés a la fin du Xve siecle par Jean de I’Aigle en Normandie*8. En Basse-Normandie
peuvent étre cités, de facon plus pérenne, le prieuré Saint-Michel-et-Saint-Jacques de
Brucourt a Caen, celui d’Ardevon, ou encore les hoétels-Dieu d’Argentan, d’Avranches,

d’Hocquigny et de Valognes*®. Ce sont autant de balises qui rassurent le pélerin en chemin,

463 Juhel, Vincent, « Les chemins de Saint-Michel au moyen age en France », dans Casiraghi, Giampietro et Sergi,
Giuseppe (dir.), Pellegrinaggi ¢ santnari di San Michele, op. cit., p. 382.

464 Par exemple, Villedieu (aujourd’hui Villedieu-les-Poéles, Manche) est vue par le secrétaire du cardinal d’Arragon en
1517 comme un relais « qui est peu de chose et a de mauvais logements, car il ne passe guére par cette route que les
pelerins qui vont au Mont-Saint-Michel pour leur dévotion » (Beatis, Antonio de (dom), Voyage du cardinal d'Aragon, éd.
at., p. 171-172).

465 Ainsi la cheminée du manoir de la Sentelaie, pres de Louvigné-du-Désert (Ille-et-Vilaine) au linteau sculpté d’un
saint Michel terrassant le démon (T, H., « Lieux ignorés encore remplis des souvenirs de ’Archange », Annales du Mont-
Saint-Michel, mars-avril 1968, p. 29-32, cheminée repr. p. 31).

466 Les troisiemes Rencontres historiques d’Ardevon de 2006 ont été entiérement consacrées a ce sujet (Juhel, Vincent
(dir.), Hdtels-Dien et pélerins sur les chemins de saint Michel. Actes des 3° Rencontres historiques d’Ardevon, 8 mai 2006, ILes Chemins
du Mont Saint-Michel, 2008).

467 Ces institutions sont souvent dédiées a saint Jacques, non pas forcément car elles accueillent des jacquets en route
pour la Galice, mais en ’honneur du saint protecteur des pelerins. Toutefois, il est difficile de faire la part des pelerins
et des indigents secourus dans ces hopitaux. Sur ce sujet, voir la synthése de Mollat, Michel, Les Panvres an Moyen Age
étude sociale, Paris, Hachette, 1978.

468 Les chiffres pour 'année 1368-1369 sont imposants : du 1¢r aout 1368 au 25 juillet 1369 ont été logés 16690 pelerins
«qui aloyent et venoient au Mont Saint-Michiel, et autres pelerins et povres », a raison de 36 a 40 par nuit environ
(Bordier, Henri, « La confrérie des pelerins de Saint-Jacques et ses archives », Mémuoires de la société de I'bistoire de Paris et
de 'lle-de-France. Ed. cit., t. 1, 1875, p. 223). Les comptes de 1374 montrent une méme affluence : 40 a 50 par nuit, chacun
obtenant un quartier de pain d’un denier et un gobelet de vin (1bid., p. 224).

469 1’¢étude des lieux d’accueil normands montre un triple mouvement de fondations : ils ont été d’abord fondés par
des ecclésiastiques (XIIe-XIIIe siccles), puis par des seigneurs sur leurs terres (a partir du XIlle siecle) et enfin, par de
simples patticuliers a partir du XIVe siécle (Juhel, Vincent, « Quelques notes sur les hotels-Dieu et les pelerins en
Normandie du XIe au XVlIe siecle », dans Juhel, Vincent (dit.), Hotels-Dien et pélerins sur les chemins de saint Michel. Op. cit.,
p. 37-38). Sur 'ancienneté de la présence d’hotels-Dieu en Normandie sur les chemins du Mont, voir Neveux, Frangois,
« Les hotels-Dieu de Normandie au Moyen Age », dans Ibid., p. 5-24. Dans les années 1480, Jean de I’Aigle, chevalier,
maitre des Quinze-Vingts de Paris a partir de 1483, fonde divers hopitaux et asiles en Normandie comme celui du Gué
de I’Epine face aux greves du Mont Saint-Michel, un asile de pelerins et particulierement d’enfants, pour recueillir et
fournir des barques, institution réunie aux Quinze-Vingts en 1483, mais a I’existence passagere puisqu’il est transformé
en ferme a I’époque moderne (Le Grand, Léon, « Les Quinze-Vingts depuis leur fondation jusqu’a leur translation au
faubourg Saint-Antoine. XIIIe-XVIIle siecles (suite) », Mémoires de la société de I'bistoire de Paris et de ['lle-de-France. Ed. cit.,
t. 14, 1887, p. 27 ; Banchereau, Olivier, « L’hopital Saint-Michel du Gué-de-I’Epine a la fin du XVe siecle », », dans
Juhel, Vincent (dir.), Hdtels-Dieu et pelerins sur les chemins de saint Michel. Op. cit., p. 133-154). La fondation médiévale du
prieuré de Caen (1314), dans une rue fréquentée par les pelerins allant au Mont, la rue Caponiere, est encore existante
a I’époque moderne, la chapelle étant reconstruite au XVIe siecle (Juhel, Vincent, « Pelerins de Saint-Jacques et de
Compostelle en route vers le Mont et vers Compostelle », dans Juhel, Vincent (dit.), Pélerins sur les Chemins de Compostelle
et du Mont. Actes des 8 Rencontres, op. cit., p. 30). Le prieuré d’Ardevon, dépendance du Mont, est toujours utilisé a I’époque
moderne, jusqu’a sa vente comme bien national a la Révolution (Saint-James, Francois, « Quelques notes sur I’histoire
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a l'instar de celui de San Miguel del Camino pour Saint-Jacques-de-Compostelle*70.
L’heure n’est toutefois plus a 'unanimité devant le phénomene de pelerinage qui fait
désormais face a la méfiance des autorités. G. Montaigne, procureur du cardinal de Tournon
(1489-1562), écrit ainsi dans sa Police des paounvres de Paris que les hopitaux de pelerins sont
«de présent inutiles*’! ». Ce qui est appelé « voiage » dans les archives est long en effet,
coupant I'individu de sa communauté pour des semaines, voire des mois*2. II est certes
moins difficile pour les privilégiés, qui voyagent souvent a cheval, avec compagnons et
serviteurs*’3. Au XVIII siecle, les privilégiés peuvent faire plus de 40 km par jour, le
commun se contente d’« un pas plus lent mais souvent soutenu », permettant parfois 20 a
30 km par jour*’. Cela ne peut que renforcer la joie des marcheurs, bruit, débordements,

lors des pauses et surtout a arrivée#’s.

du prieuré d’Ardevon », dans Chemins et pélerins. Actes des Rencontres, op. cit., p. 119-123). I’hoétel-Dieu Saint-Jacques
d’Argentan, fondé au XIIIe siécle pour les pelerins de Saint-Jacques et du Mont, est encore en activité au XVIle siecle
puisque des travaux y sont menés, notamment dans la chapelle dédiée naturellement a Saint-Jacques (Ibid., p. 28-30).
De méme, I’hospice installé au XIlle siecle au pied de la colline d’Avranches recoit toujours des pélerins a 'époque
moderne, selon les quelques rares archives qui renseignent sur le dernier tiers du XVle siecle et les années 1623-1626
(Nicolas-Méry, David, « L’hotel-Dieu d’Avranches, une halte sur les chemins de Saint-Michel ? », dans Juhel, Vincent
(dir.), Hotels-Dien et pelerins sur les chemins de saint Michel. Op. cit., p. 95-108, ici p. 106-107). C’est aussi le cas de 'hopital
Saint-Maur d’Hocquigny, datant de 1230 et toujours utilisé au XVIIle siecle (Deshayes, Julien et Juhel, Vincent,
« L’hopital Saint-Maur d’Hocquigny », dans 1bid., p. 125-132). Quant a 'acte de fondation de I’h6tel-Dieu de Valognes,
qui date de 1497, il indique clairement qu’il a pour but de « recueillir, nourrir et gouverner les pauvres personnes,
pelerins, passants et nécessiteux et indigents et accomplir les ceuvres de miséricordes », fonction qu’il assure jusqu’a sa
fermeture en 1687 ; les batiments sont en partie conservés (Deshayes, Julien, « L’hétel-Dieu de Valognes », dans Ibid.,
p- 109-124, p. 111 pour l'acte).

470 Sur cet établissement, cf. Rodriguez Gonzalez, A., « El hospital de San Miguel del Camino para pobres y peregtinos,
siglos XVe-XVIII », Compostellanum, 12, 1967, p. 201-254.

4711 Montaigne, G., La Police des paouvres de Paris, BNF, ms. 5269, s.1.n.d., publié¢ dans Bulletin de la société de I'histoire de Paris
et de ['lle-de-France, a Paris, chez H. Champion, 15¢ année, 1888, p. 105.

472 Ainsi dans les registres conservés de fabriques paroissiales de la Sarthe, entre 1367 et 1530 (Chaligné-Lepareur,
Florence, « Les “voiages” au Mont-Saint-Michel dans les archives fabriciales du haut Maine, a la fin du Moyen Age »,
dans Juhel, Vincent (dir.), Récit et mémoire. Pélerinage et voyage a Saint-Michel des origines a la Révolution. Actes des 4° Rencontres
historigues d’Ardevon, 8 mai 2070, Vire, Les Chemins de saint Michel, 2011, p. 53-62).

473 Ainsi Paristocrate de Thuringe pélerinant au Mont en 1518-1519, suivi de deux compagnons, de deux serviteurs et
d’un cheval portant 'équipement (IL’Homer, Francoise, Juhel, Vincent, « Itinéraire d’un pelerin allemand au Mont-
Saint-Michel en 1518-1519 », dans Ibid., p. 67).

474 Julia, Dominique, « Pour une géographie européenne du pelerinage a I’époque moderne et contemporaine », art. ¢it.,
p. 91.

475 Martin, Philippe, Péerins de Lorraine. Op. cit., p. 118-119.
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3. Une priére marchée

Alphonse Dupront a écrit de belles pages sut I'« acte pelerin » ou le « fait pelerin »,
qui est avant tout un départ, une marche, une « thérapie par I'espace »*7°. Dans sa lignée,
Philippe Martin parle de « sacralisation en acte »*/7. Métaphore de la vie sur terre et
préfiguration de 'avenir que le fidele espere radieux, le voyage se fait en chantant et ce, de

maniere répétitive comme le fait le pélerin d’une sotie de Trepperel :

LE PELERIN en chantant.
Saincte Michael dar escot

Volo mondent Dieu son en
Kyrie leyson, Christe leyson,
Allelnya, alleluya.

LE PRINCIPAL.

Je croy qu'en courtileny a,
Taisez vous et faictes scilence.
LE PELERIN.

Sancte Michael...

LE PRINCIPAL.

Il recommence,

Si fault il que j'en voye la fin7.
Cette culture orale, immatérielle, est bien entendu difficile a retrouver dans les sources
écrites*. Il semble que chaque groupe social avait un répertoire différent et les chants
conservés ont souvent des structures assez savantes, tirées de la liturgie ou imitant la poésie

d’alors*®0. Cette réalité du chant pelerin répond a une demande, voire une injonction, de la

476 Dupront, Alphonse, Du sacré. Op. cit., p. 45-51 ; Id., « Pélerinages et licux sactés », Mélanges Fernand Brandel, Toulouse,
Privat, 1973, 2, p. 190.

477 Martin, Philippe, Pélerins de Lorraine. Op. cit., 1997, p. 10.

418 Sotie des sots “gardonnez” on des trois coquins, 1488, dans Recueil Trepperel 1, Les Sotties, E. Droz, 1935, p. 105.

479 Non sans mal, Véronique Gazeau a tenté de retrouver la composante liturgique du pelerinage médiéval, en se basant
notamment sur le livret — anonyme — de dom Robert de Quatremaires de 1668. Il semble qu’il soit impossible, au
regard du peu de sources disponibles, d’établir une évolution liturgique entre le Xle siccle et le XVIle siecle
(« Recherches sur la liturgie du pélerinage médiéval au Mont Saint-Michel », dans Casiraghi, Giampietro et Sergi,
Giuseppe (dir.), Pellegrinaggi e santuari di San Michele, op. cit., p. 85-100).

480 Certains de ces hymnes et chants ont une belle postérité et sont recopiés par dom Jean Huynes (ms. fr. 18948, BNF,
1638, f. 126-130, en version courte dans ms. fr. 18947, BNF, 1640, f. 162-162v). Sur ce sujet, voir les articles de
Ducloué, Marcel, « Pelerin, écoute, lis et chante... III. Hymnes liturgiques, chansons profanes... », Annales du Mont-
Saint-Michel, 1962, p. 64-69 ; Id., « Pelerin, écoute, lis et chante... IV. Les livrets des Miquelots », Ibd., p. 86-91 et 112-
115 ; Id., « Pelerin, écoute, lis et chante... V. Les chroniques des Mauristes », Ibid., 1963, p. 12-16. Pour une mise au
point plus récente, Diard, Olivier, « Dans les bagages du pélerin : les cantiques a saint Michel (XVe-XIXe siécles) »,
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part des moines ; en témoigne la teneur de I’ Histoire abbrégée de Quatremaires, véritable guide
pour le voyageur se dirigeant vers le Mont, ou le pelerinage est vu comme une priere
marchée, comme la manifestation d’une grace depuis le départ et qui doit donc se dérouler
en « discours pieux », psaumes et prieres chantées*8!. Il transpose au lieu du pelerinage la
liturgie du sanctoral — et ce d’autant plus que certains chants viennent effectivement de la
liturgie, comme le Kyre eleison —, qui n’est autre qu'une demande de grace divine le jour de
la féte d’un saint*®2. Certains chants de ce temps semblent méme étre écrits pour le
pelerinage :

Donc, 6 vertu dont I’assistance

Soulage ainsy nostre impuissance !

Adressez vostre pelerin

Si bien qu’en ce petit voyage

Que je fais pour vous rendre hommage

Du ciel je trouve le chemin*s3,
En effet, si 'on compléte en relisant le chapitre 19, sur les « Dispositions des Pelerins », du
livret de dom Quatremaires cité plus haut, le chant accompagne 'analogie du pélerinage
que constitue la vie sur terre puis du voyage vers le ciel. Dans cette métaphore, aller vers
les reliques de 'archange, c’est s’en approcher et, symboliquement, espérer le retrouver dans
l'au-dela. Le contenu de ces chants rappelle que le pélerinage est une préfiguration du
dernier voyage, vers la mort et la résurrection. Dés lors, sur le chemin, les anges veilleront
d’autant plus sur les marcheurs que ceux-ci les invoqueront et leur feront plaisir par leur
chant. Le duc de Berry lui-méme ne s’était-il pas fait représenter, partant en pelerinage,
guidé et protégé par un ange volant au-dessus de 'équipée*+ ?

La plupart du temps le péelerinage est bruyant et se fait en musique au son des

dans Juhel, Vincent (dit.), Autour des petites marchandises ponr pélerins de Saint-Michel. Op. cit., p. 127-142.

481 Quatremaires, Robert (dom), Histoire abbrégée du Mont S. Michel, op. cit., p. 81-86 pour la publication de quelques
prieres chantées et hymnes. Francois Feuardent, dans son Histoire de la fondation, op. cit., recopie également des chants.
482 Les « Prieres que les Pelerins doivent faire chaque jour en partant » comprennent ainsi, sans ordre apparent,
I'antienne « in viam pacis » (« Que le Seigneur tout-puissant et miséricordieux nous dirige dans le chemin de la paix et
de la prospérité et que I'ange Raphaél nous accompagne sur le chemin afin que nous revenions chez nous dans la santé
et dans la joie ») suivie d’un « cantique de Zacharie » mettant en avant ’exemple des prophétes pour demander la force
qui sauve (Ibid., p. 81-82), des kyrie, un Notre Pere, des oraisons mettant en avant Abraham (Ibzd., p. 84). Puis viennent
deux « Hymnes de ’Ange Gardien » (Ibid., p. 86-88) et deux « Hymnes de saint Michel Archange » (I4zd., p. 88-91) qui
exaltent sa grandeur et son triomphe, le dernier terminant par « In conspectu Angelorum. .. » venant de la liturgie de la Féte
de Saint-Michel. Sur ce sujet, voir Diard, Olivier, « Dans les bagages du pelerin, art. ¢it. », dans Juhel, Vincent (dir.),
Autonr des petites marchandises pour pélerins de Saint-Michel. Op. cit., p. 135.

483 Ms. fr. 18948, BNF, Huynes, Jean (dom), Histire générale de I'abbaye, op. cit., f. 128v.

484 Ms. lat. 18014, BNF, Les Petites Heures de Jean de Berry, 1375-1390, f. 288v.
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tambours, des cors ou des sifflets, ce qui ne laisse pas d’émerveiller les bénédictins réformés
de Saint-Maur visiblement peu habitués a ce type de spectacle mené « tambour battant,
Ienseigne desployée »*5. L’achat d’instruments est diment mentionné comme « fraiz »
engagés par les signataires lors d’une promesse de voyage signée devant notaire*sC.
L’omniprésence de la musique et de signes de ralliement / d’attachement est

particulierement visible dans cette compagnie d’enfants venant d’Angers en 1633 :

Le lundy vingt-deulxieme jour d’aoust audict an 1633, il a sorty de la ville d’Angers une
compaignée de jeunes enfants au nombre de quatre-vingts, ayant tous chascun une demi-
picque de Biscaye ferrée par le bout, conduictz par de jeunes hommes ayant espée au costé
et une hallebarde en la main, 'ung desquelz portoit une belle enseigne de taffetas de
plusieurs coulleurs, en laquelle estoient les armes de la ville d’Angers et des L. couronnées,
et ont marché en ung bel ordre, le tambour battant et la trompette sonnant, pour aller en
voyaige au mont M. Sainct-Michel, et avant que y aller, huict ou quinze jours avant que
sortir, ont faict battre le tambour et trompette, et porté leur enseigne par la ville et
faulxbourgs d’Angers pour enroller ceulx qui vouldroient s’enroller pour aller audict
voyaige, et le mardy trentieme dudict mois et an, tous lesdictz enfants s’en sont revenuz
dudict mont Sainct-Michel tous en bon ordre en la ville d’Angers, et s’en sont allez en

voyaige a la bonne Nostre-Dame-de-Recouvrance*’.

A Tlarrivée, la joie des marcheurs peut éclater, d’autant que, comme pour tout voyage, le

chemin vers le Mont n’est pas sans danger®8. Ainsi, au terme d’un long, fastidieux et

485 [’expression revient dans le texte de dom Jean Huynes qui raconte : « Souvent, particulierement depuis Pasques
jusques a la Toussaincts, on voit des pelerins venir par bandes, marchants en rang quatre a quatre, le tambour bastand
et Penseigne desployée ». Plus loin, il évoque une compagnie arrivée « avec enseigne et tambour, selon la coustume »
(Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 2, p. 53-55). Son continuateut, dom De Camps, ajoute qu’en
«I’an 1644 il arriva une compagnie d’Argentan, composée de 120 hommes, avec 4 bons tambours, et firent la mesme
chose » (Ibid., p. 54-55). Dom Thomas Le Roy les mentionne plusieurs fois, par exemple pour des arrivées de groupes
de marcheurs en 1634, 1636 et 1647 (Le Roy, Thomas (dom), Curieuses recherches, éd. cit., chap. 42, § 105, chap. 43, § 116 ;
Id., 1.’Histoire de 'abbaye, éd. cit., p. 403). Pour les sifflets, une version des Chronigues gargantuines mentionne « ung sifflet
a la mode de ceulx qu'il avoit veuz au Mont Sainct Michel » (Chronigues gargantuines, éd. Lauvergnat-Gagniere, Christiane
et Demerson, Guy, Paris, Nizet, 1988, p. 258). Les cors ou cornets en terre cuite sont évoqués par Antonio de Beatis.
Des exemples de ces cornets ont été depuis découverts (Juhel, Vincent, « Petites marchandises pour pelerins du Mont-
Saint-Michel a I’époque moderne d’apres les sources », dans Juhel, Vincent (dir.), Awutour des petites marchandises pour
peélerins de Saint-Michel. Op. cit., p. 38-39, fig. 5-8).

486 Promesse du 17 juin 1631, signée par des marchands fripiers parisiens, de « contribuer a tous les fraiz généralement
quelzconques pour vivre et logement seulement, tant a aller que venir ; et quand aux autres fraiz, comme de tambour,
fifre, enseigne, livres, voitures, trompettes, fraiz et despenses, en seront faitz par les cappitaine, lieutenant et enseigne
toulz lesquelz ont esté esleuz par les dessusditz, savoir pour cappitaine lesdit Poirier, pour lieutenant lesdit Benart et
pour enseigne Nicolas Boutiller, marchand » (A. N., Minutier Central, étude XV, liasse 70, cité dans Annales du Mont-
Saint-Michel, op. cit., p. 34-35).

87 Journal de Jehan Lonvet, dans Revue de I’ Anjou et du Maine et Loire, 1850, t. 2, p. 361-362.

488 Comme le signale cette épitaphe de I’église du hameau de Saint-Etienne, pres de Vitry-le-Francois : « Cy gist Antoine
le tanneur de cuir de la cité de Metz qui mourut au retour de la Tres-Sainte-Larme [abbaye de Picardie] et du Mont-
Saint-Michel le 22¢ jour d’aott 1507. Priez Dieu pour lui » (Martin, Philippe, Pélerins de Lorraine. Op. cit., p. 97). Relatant
le pélerinage qu’il mena avec une confrérie caennaise, Michel de Saint-Martin note que les « douze musiciens » usent
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périlleux voyage, le groupe ayant prié et surmonté ensemble les obstacles peut penser avoir

accompli Pessentiel. Le temps de I'épreuve s’acheve et s’efface devant le temps de la grace.

Avant d’arriver pres de la baie, les pelerins pouvaient monter sur une Montjoie, ou
Mont de Joie (en latin Mons Gaudiz), colline d’ou 'on apercevait enfin et pour la premicre
fois le Mont a la « forme pyramidale » st particulicre*®. Hautement symboliques, ces lieux
peuvent accueillir une présence religieuse, telle la colline dite « Montjoie » a Mortain qui
regoit aux XVI¢ -XVII€ siccles un ermitage et une chapelle*. Ils ne sont pas I'apanage du
Mont, on les retrouve sur de nombreux chemins a 'approche des lieux de pelerinages,
éminences parfois marquées d’une croix comme a Mortain®!. .’émotion suscitée en ce lieu
a méme produit un miracle en 133342, Une verricre parisienne de 1585, détruite, montrait
des danses de pelerins a 'approche du Mont*?3. Ce sont autant de moments d’effusion de

jole, de pricres, de larmes versées, notamment pour celui qui est choisi et désigné « Roy »

de « trompettes » et de « tambours » qui battent « continuellement » de Caen au Mont (Saint-Martin, Michel de (abbé),
Le Voyage fait an Mont-Sainct-Michel. Op. cit., p. 4).

49 Par exemple, on apercoit le Mont des collines de Saint-Michel-de-Montjoie, prés de Saint-Pois, et de Montjoie-
Saint-Martin, pres de Saint-James (Annuaire des cing départements de la Normandie, Caen, 1962, p. 31). Antonio de Beatis,
venant du chemin de Villedieu, décrit ainsi le monument : « Le Mont-Saint-Michel, taillé dans le roc, n’est pas grand
de tour ; il est situé sur la greve au milieu de laquelle il surgit a une grande hauteur en forme pyramidale ». Il décrit,
impressionné, un « clocher si haut que les gens de 'endroit assurent que du faite on voit depuis I'Angleterre jusqu’aux
confins de I'Espagne » (Beatis, Antonio de (dom), V'oyage dun cardinal d'Aragon, éd. cit., p. 172, 173). Sur les Montjoie :
Bulletin de la société d’histoire de Paris et de I'lle de France, 23¢ année, 1896, p. 114-115 ; Lombard-Jourdan, Anne, « "Munjoie!",
Montjoie et Monjoie, Histoire d'un mot », Nouvelle Revie d’Onomastigue, Société d’onomastique, t. 21-22, 1993, p. 159-
180.

40 A Mortain, le 5 septembre 1543, Guillaume Bernard, clerc du diocese de Chartres, demande la permission de
construire une maison pour y vivre en ermite. L’ermitage semble ensuite abandonné mais en 1613, le 25 juillet, a licu
la consécration par I'évéque d’Avranches d’une chapelle édifiée par Marie de Montpensier, comtesse de Mortain,
épouse de Gaston d’Orléans. Une rente est constituée puis augmentée en 1622 sur les recettes de la foire se tenant au
bas du rocher, chaque année en octobre, le jour de 'octave de la féte de 'archange. On note la présence d’ermites tout
au long du XVlIle s., ce qui explique I'indulgence pléniére pour 7 ans octroyée par Clément XI en 1702 a tout pelerin
visitant le site le jour de la féte de Saint-Michel (Laveille, Auguste (abbé), « L’ermitage Saint-Michel », La Normandie
monumentale et pittoresque, édifices publics, églises, chateanx, manoirs, ete. Manche, 2¢ partie, Le Havre, éd. Lemasle et Cie, 1899,
p. 282-283).

#1 Jacomet, Humbert, « “Monts de joie” et “chemins de pelerinage” », art. ¢it., p. 134-136.

42 Dom Jean Huynes raconte ce pelerin qui, « aussy tost qu’il fut arrivé sur la montagne nommée Mont-Joye distante
de six liecues de ce Mont-St-Michel, d’ou ceux qui viennent desdits quartiers [Mortain-en-Perche] appercoivent
premicrement cette eglise, ou il avoit prevenu les autres pour la voir le beau premier, il s’esmeut tellement et conceut
un si ardent desir d’y estre desja qu’il en perdit la parole et ne dit oncques un seul mot jusques a ce qu’il fut arrivé en
cette eglise devant 'autel Sainct-Michel ou il recouvra la parole en presence de plusieurs pelerins et des religieux qui
achevoient lors ’heure de complies » (Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 110). Thomas Le
Roy ne mentionne pas ce miracle (Le Roy, Thomas (dom), I.’Histoire de I'abbaye, éd. cit., p. 248-249).

493 Attribuée a Nicolas Pinaigrier, on voyait sur cette verriere de Saint-Gervais-Saint-Protais (Paris) « les courses de
jeunes pelerins qui, prés d'atteindre la cime du rocher escarpé sur lequel est situé 'abbaye de Saint-Michel i tumba,
s'exercent a des danses et 2 des amusements champétres » (Le Vieil, P., LAt de la peinture sur verre, Paris, 1774, p. 43,
cité par Leproux, Guy-Michel, « Les guerres de religion et le regne d’Henti IV », dans Leproux, Guy-Michel (dir.),
Vitraux: parisiens de la Renaissance, Paris, Délégation 'action artistique de la ville de Paris, 1993, p. 149). Le Corpus
Vitrearum n’en parle pas.

109



parmi la troupe de pelerins, pour étre le premier arrivé en haut. Ce dernier devait alors
distribuer des rubans que chaque pélerin de la compagnie nouait a leur bourdon, puis offrait
la couronne dont parfois il était affublé en ex-voto au retour du voyage**. La pratique devait
étre mal considérée et jugée par trop profane et contraire aux motifs du pelerinage pronés

par les religieux. Les mauristes se gardent bien d’en parler dans leurs écrits#>.

4. Le chemin périlleux vers le sanctuaire

Quel est, ensuite, pour les « miclots » marchant sur la gréve dans une gravure de la
fin du XviIesiecle (fig. 273)#%, le chemin pour arriver au sanctuaire ? A cet égard, un
évenement majeutr, le coup de main protestant mené par le seigneur de Touchet en 1577,
qui a donné lieu a de nombreuses descriptions — parfois extrémement détaillées*” —, peut
étre intéressant car celui-ci donne, en filigrane, des indications sur des données matérielles
essentielles. Suivons la petite équipe qui, pour se fondre dans le flot des pelerins et ne pas
éveiller les soupgons, choisit de se faire passer pour un groupe de marchands en
pelerinage®®. « En forme de gens voyageurs et pelerins du sainct archange®? », les conjurés

a cheval traversent la baie a l'aide d’un guide « selon la coutume® ». En effet, s’il est

494 Pour le pelerinage de 1654, le roi se trouve étre, coincidence heureuse, 'auteur du Voyage fait an Mont-Sainct-Michel,
op. cit., a savoir Michel de Saint-Martin (Jacomet, Humbert, « “Monts de joie” et “chemins de pelerinage” », art. cit.,
p. 132-133, 150, 159-160). Plus tard, Tallemant des Réaux reprend Saint-Martin et raconte : « A ce voyage de Saint-
Michel la coutume est que celui qui voit le premier le clocher est le Roi, et défraie les autres. Il n’y avoit personne de
sa bande qui n’etit découvert le clocher il y avoit une demi-heure, quand il apercut, mais on le vouloit faire donner
dans le panneau, comme il fit, et il lui en cotta cinq cents écus. » (Les Historiettes de Tallemant des Réanx. Ed. cit, t. 5,
1834, p. 330).

495 Jacomet, Humbert, « “Monts de joie” et “chemins de pélerinage” », art. cit., p. 154.

496 Histoire de la fondation de ['église et abbaie dn Mont Saint-Michel, fin XV1¢ siecle, BNF, Livres rares, RES 8-1L.LK7-5189 (A),
f. 2v-3. Cette double page illustrait probablement le livret de pélerinage, au méme titre, de Francois Feuardent.

497 ’assaut est raconté, avec quelques variantes mais de maniére fort détaillée, par un certain nombre de sources. On
peut citer, entre autres : Claude Haton (Mémoires, éd. Laurent Bourquin, Paris, éd. du CTHS, t. 3, 2005), Lancelot Voisin
de La Popeliniére qui reprend un disconrs anonyme (Lancelot Voisin, Henti, sieur de La Popeliniére, I.'histoire de France. ...,
[La Rochelle], De I'Imprimerie, Par Abraham H. [Pierre Haultin], 1581, t. 2, livte 39), des historiens mauristes tels Jean
Huynes (Histoire générale de 'abbaye, éd. cit., t. 2, p. 127-131) ou encore Thomas Le Roy (Les Curienses Recherches, éd. cit.,
chap. 40, § 16 ; L’Histoire de I'abbaye du Mont Saint-Michel, op. cit., t. 2, p. 284-285). Sur ce tumulte, vu en tant qu’épisode
des guerres de religion, cf. infra, ch. 5, 8.

4% Sur leur nombre, les sources divergent : ils sont 30 pour Lancelot Voisin de La Popeliniere (L'bistoire de France, op.
¢ty t. 2, livre 39, £. 285) ; 25 pour dom Jean Huynes (Histoire générale de l'abbaye, éd. cit., t. 2, p. 127) et pour Thomas Le
Roy (Les Curienses Recherches, éd. cit. 5 La Bréve histoire du Mont Saint-Michel. Ed. cit., p. 30) mais qui donne Peffectif de 17
peu apres (L ’Histoire de labbaye, op. cit., p. 284).

49 Le Roy, Thomas, Les Curieuses Recherches, éd. cit., chap. 40, § 16.

SO Vray discours de la surprise et reprise dn Mont Sainct Michel advenué le vingt-denxiéme juillet dernier passé, A Paris, chez
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possible d’arriver au Mont en barque, I'essentiel des pelerins attend la marée basse pour
I’aborder a pied. L’endroit, que le secrétaire du cardinal d’Aragon qualifie de « grand champ
de sable » sur lequel « la mer arrive toutes les six heures », a la particularité d’étre un site
marin dangereux, a la marée montant rapidement et au brouillard imprévisible>?. C’est un
véritable danger dont il faut se prémunir, le plus souvent par la priere :
Toy qui commande a ces flux
Et reflux,
Fais qu’aucun mal ne me greve,
Et deffend ton pelerin
Au chemin
Quand il passera la greve2,
Il est nommé en ce sens « Mont Saint-Michel au péril de la mer », au moins depuis le Moyen
Age central®® au point de devenir un topos>4. L’iconographie du Mont Saint-Michel vient
appuyer cette situation géographique : dans presque toutes ses représentations, il est vrai,
peu nombreuses, datées des XIVe-XVII¢ siecles, le Mont est résumé a un monastere
dominant une colline surgissant des flots, montrant l1a sa caractéristique principale et

spectaculaire (fig. 41)°%5. Les images les plus détaillées montrent ses remparts, les pieds dans

Guillaume Chaudiere, s.d. [1574], n.p., dans Miscellanées. Picces historiques et littéraires, recueillies et publices par plusienrs
bibliophiles, texte 3, publ. par le Vte d’Estaintot, R., Rouen, H. Boissel, 1877, n.p. ; La Popelinicre, Lancelot Voisin de,
L'bistoire de France, op. cit., t. 2, livre 39, f. 285.

01 Arrivés devant les greves, a marée basse, « nous avons trouvé un grand champ de sable qui allait jusqu’au pied du
mont sur une longueur de deux lieues que nous avons parcourues a cheval, accompagnés d’un guide, a ’heure du
reflux ». Le Mont est recouvert par la mer et ainsi « hors d’atteinte lorsque la mer arrive toutes les six heures. A I’époque
de la pleine lune, tout est sous la mer a deux lieux a la ronde » (Beatis, Antonio de (dom), Voyage du cardinal d'Aragon,
é. at., p. 172, 173).

02 M. fr. 18948, BNF, Huynes, Jean (dom), Histire générale de ['abbaye, op. cit., f. 130.

503 11 apparait ainsi dans La Chanson de Roland [1125], Bordas, 1969, p. 36, 118, 178 ; ou dans La Chanson de Guillanme
[1150], Picard (SATTE), 1949-1950, p. 97. Les chroniques, souvent, le répetent, a 'instar des Grandes croniques de Bretagne
(Bouchart, Alain, Grandes croniques de Bretagne [1514], t. 1, Paris, Ed. du CNRS, 1986, p. 361). Les historiens du Mont en
font un passage obligé : ainsi Feuardent (Feuardent, Francois, Histoire de la_fondation, op. cit., p. 48), mais surtout Jean
Huynes et Thomas Le Roy dont c’est le titre de leurs monographies (Huynes, Jean (dom), Histire générale de I'abbaye, éd.
at. 5 Le Roy, Thomas, I."Histoire de I'abbaye, éd. cit.). Selon Thomas Le Roy, la raison est tout autant naturelle (« il avoit
esté appellé Mont de Tombe jusque 1a, et du depuis Mont Saint-Michel au peril de la mer, a cause que la mer arrouse
ce rocher de toutes pars dans ses grandes maréez, et d’une telle fagon qu’il semble qu’elle le doive mettre a bas et
renverser a chaque fois par la fureur de ses flotz. », Ibid., p. 47) que religieuse (« le nom du saint archange ayant prevalu
a tous les autres pour les grandes merveilles qu’il y a operees », Ibid., p. 75).

504 Dans les Chroniques gargantuines, Grant Gosier a peur que Gargantua se perde « ¢s maretz d'entre le Mont Sainct
Michel et Dol » ; une fois sur le rivage prés des greves, la jument de Gargantua a « paour des ondes de I’égue »
(Chroniques gargantuines, éd. cit., p. 193, 199). Dans le testament imaginaire de Jenin de Lesche, le pélerin prévoit la
situation ou il est « par la mort hallé en faisant ce cresbeau voyaige » ; lorsqu’il évoque la possibilité de sa mort, il dit
seulement « se je suis noyé en la mer » (e Testament de Jenin de Lesche, op. cit., non folioté).

505 Parmi les plus anciennes de ces images, deux feuillets du XIVe siecle ayant pour sujet le Miracle des greves et
représentant un petit édifice religieux sur une colline émergeant des ondes (ms. fr. 316, f. 278v, BNF, Speculum historiale,
XIVes. ; ms. NAF 15940, f. 70v, BNF, Speculum historiale, XIVe s.). Sophie Bourdon qui a étudié 15 images médiévales
— principalement des livres d’Heures —, liste complétée par Esther Dehoux, montre que la baie y est présente dans la
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’eau ou surgissant de greves momentanément asséchées, laissant ¢a et la quelques mares et
des navires échoués attendant le retour de la marée (fig. 37, 64)306. L’épisode historique du
siege anglais lors de la guerre de Cent Ans est simplement signifié par des nefs entourant
Ille (fig. 19)°7. Certains exemples semblent le placer dans une vision a-géographique,
Iinscription ou le texte accompagnant I'image suffisant a désigner le lieu®’8. Mais dans
I'ensemble, sa situation géographique particuliere releve du zgpos, profondément ancré dans
I'imaginaire du temps — au moins des peintres et des commanditaires — au point que
certaines représentations de lieux de culte, si elles n’ont pas pour objet de figurer le Mont,
semblent en reprendre les caractéristiques principales (fig. 43)5. Ce lien organique avec les
caprices de la mer est rappelé dans certains livrets de pelerinage, comme celui de dom
Quatremaires dans lequel il utilise le miracle des gréves en guise d’avertissement aux

marcheurs®!Y. Encore en 1683, des noyades sont a déplorer!!l. L’extréme nécessité de

quasi-totalité (Bourdon, Sophie, « Quelques représentations médiévales inédites du Mont-Saint-Michel », dans Annales
de Bretagne et des pays de I'Ouest, t. 106, n° 2, 1999, p. 40, tableau ; Dehoux, Esther, « Sens dessus dessous : saint Michel
et son Mont », Annales de Bretagne et des Pays de I'Onest. Anjon. Maine. Poiton-Charentes. Touraine, n° 110-2, 2003, p. 189-
208). Les représentations sont plus fréquentes — et souvent plus détaillées — au X Ve siécle : en témoignent les feuillets
jumeaux de deux livres d’Heures au suffrage de saint Michel montrant le pélerinage (lat. 1159, . 160v, BNF, Heures de
Pierre II de Bretagne, Nantes, 1455-1457 ; Missel de Charles 171, milieu XVe s.), comme le feuillet historique remémorant
le Miracle des gréves (ms. fr. 56, f. 119v, BNF, Jean Mansel, Fleur des Histoires, 3°-4¢ quart XVe s.). Dans une Généalogie
royale, il est réduit a sa plus simple expression de monastere sur 'eau (ms. 31, Verdun, BM, Généalogie royale, 2¢ moitié
du XVe s.). Aumois de septembre du calendrier d’un livre d’Heures, les greves se transforment en une lande parsemée
de collines sur laquelle marchent des pélerins (ms. 76, f. 9, Chantilly, Musée Condé, Heures d'Adélaide de Savoie, duchesse
de Bonrgogne, 1460-1465). Plus exceptionnellement dans une Chronique, apparition de archange a 'évéque saint Aubert
est accompagnée de la construction du Mont, qui a déja des murailles les pieds dans I'eau (ms. fr. 2819, f. 111v, BNF,
Guillaume Crétin, Chroniques frangaises, Rouen, 1515-1516).

506 T ’image la plus précise et la plus spectaculaire du Mont est sans conteste la miniature du suffrage de saint Michel
du célebre manuscrit du duc de Berry (ms. 65, Chantilly, Musée Condé, Trés Riches Heures du Duc de Berry, 1411-1416).
Généralement, on retrouve les sujets classiques du pelerinage ou du Miracle des greves (ms. NAL 392, f. 151v, BNF,
v. 1514 ; ms. fr. 9199, f. 37v, BNF, Jean Miélot, Miracles de Notre-Dame, 1460-1465). Plus surprenante est une
représentation imaginaire du Mont dans des funérailles qui illustrent 'office des morts des Hewures de Laval (ms. lat. 920,
f. 200v, BNF, Heures de Louis de Laval, 1470-1475 ; a noter que le manuscrit multiplie les références au Mont et a saint
Michel, par des coquilles, des monasteres perchés sur un mont, des représentations de saint Michel, etc.).

507 ms. 1834, f. 121, Rennes, BM, Heures d'Isabean de Montauban et de Tristan du Périer, v. 1440 ; VELINS 727, £. 137v,
BNF, Grandes Chroniques de France, Vérard, Paris, 1493

S8 Ms. fr. 9198, f. 54v, BNF, Jean Miélot, Miracles de Notre-Dame, 1456 (dont le sujet est le miracle de la statue de la
Vierge miraculée au Mont Saint-Michel) ; ms. 1039, Tours, BM, Généalogie royale, apres 1498 (il s’agit de petites vignettes
aux édifices religieux stéréotypés).

59 Ainsi en est-il du monastere sur un mont entouré par la mer, avec un ange volant dans les airs, visible dans les
matines du ms. lat. 1160, BNF, Hewures a I'usage de Rome, v. 1480, f. 75v.

510 Le dit « miracle des greves » a eu lieu au Xle siecle lorsqu’une femme enceinte, surprise par la montée des eaux, s’est
retrouvée piégée dans la baie. Pourtant, 'eau ne fit que entourer et elle put mettre au monde un fils » (Quatremaires,
Robert (dom), Histoire abbrégée du Mont S. Michel, op. cit., p. 33-37).

511 « Plusieurs personnes [...] ont sorti, viron quatre heures du matin, par un temps de brouillard, malgré les gardes et
leurs hotes, pour traverser les greves ; la mer qui était en son plein les ayant surpris, ont été tous noyés, a la réserve de
trois hommes » selon le curé du Mont Ch. Cordon, cité par le chanoine M. Ducloué (« La population montoise aux
XVlle et XVIIIe siecles d’apres les anciens registres paroissiaux », dans Foreville, Raymonde (dit.), Millénaire monastique,
op. cit,, t. 2, p. 100).
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bénéficier de « quelque guide » est confirmée par dom Jean Huynes>'2. Le récit de 'aventure
des protestants conjurés mentionne la solution d’une marche en groupe : en effet, derricre
eux, une troupe devant les secourir prend la forme d’une procession pour passer inapercue
sur la greve : « Ilz avoient croix, bannieres et cierge benist, aulcuns estoient habillez en
prebstres de robbes et surpelis ; le reste accoustrez en bonnes gens de villages, portans une
partie habitz de femmes>!3 ». Peut-étre marchaient-ils deux par deux, a l'instar de certaines
compagnies de miquelots>!4.

Les faux pelerins arrivés sur place, le guide leur demande de laisser leurs armes a
Pentrée — ils en cacheront d’autres®>. Ils entrent dans la ville ou il y a des « tavernes®16 ».
Mais ils préferent les éviter et « vont premierement servir Dieu et les sainctz dedans Peglise
du pelerinage », voulant « faire chanter une Messe devant 'Image de Monsieur sainct
Michel>'7 ». Les chroniqueurs ne nous indiquent pas s’ils ont acheté des souvenirs. S’ils
avalent voulu pousser I'imitation jusqu’au bout, ils auraient, comme P'écrit une relation du
XVIIe siecle, acheté «leur équipage de crosilles, etc.’!®» En effet, dés leur arrivée, les
marcheurs pensent a Papres-pelerinage, a garder une trace. Mais que rapporter ? Il persiste
une vieille habitude de rapporter un morceau végétal ou minéral arraché au lieu sacré, dans
une perspective de sacralisation de 'espace de I’abbaye et, partant, de tout le rocher si bien

que «la plus infime pierre du Mont a, en effet, hérité des vertus thaumaturgiques de

512 Huynes, Jean (dom), Histoire générale de 'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 18.

513 Haton, Claude, Mémuoires, op. cit., t. 3, 2005, p. 412.

514 En 1647, « cinquante et cing jeunes bien convertz », venant de la paroisse de Sacré du diocese du Mans et menés
par leur curé, passent « sur les greves depuis Ardevon jusque a la porte de la ville de ce Mont, marchandz tous en haye,
deux a deux » (Le Roy, Thomas, Les Curienses Recherches, éd. cit., chap. 43, § 117). Humbert Jacomet rappelle que cette
pratique existe déja a Jérusalem au XVe siecle (Jacomet, Humbert, « “Monts de joie” et “chemins de pélerinage”, art.
cit., p. 164).

S15 Vray discours de la surprise et reprise du Mont Sainct, op. cit., n.p. ; La Popeliniere, Lancelot Voisin de, L'histoire de France,
op. cit., t. 2, livre 39, f. 285 ; Huynes, Jean (dom), Histoire générale de ['abbaye, éd. cit., t. 2, p. 127 ; Le Roy, Thomas,
L Histoire de l'abbaye, éd. cit., p. 284. L’interdiction date de Charles V (Awnnales du Mont-Saint-Michel, Pontorson, janvier-
février 1962, p. 16). En 1636 encore, Frangois-Nicolas Baudot, ou Dubuisson-Aubenay, scigneur du Buisson et
d’Ambenay, décrit un Mont « muraillé tout autour par en bas, avec une seule porte bien gardée, et ou il faut laisser
I'espée et pistolet en garde » cité par Legros, Jean-Luc, « Itinéraire de Bretagne par Dubuisson-Aubenay », dans Les
Amis du Mont-Saint-Michel, t. XV1, n°121, septembre 2016, p. 140).

516 La ville du Mont est suffisamment équipée pour accueillir de trés nombreux pelerins. Les religieux, dans I’abbaye,
peuvent aussi les nourrir et en loger quelques-uns, mais leurs capacités semblent plus limitées (et ils ne peuvent loger,
selon la regle de saint Benoit, que des hommes). Ainsi, en 1648, I’évéque de Coutances Claude Auvry soupe et dort au
logis abbatial alors que sa suite couche en ville (Annales du Mont-Saint-Michel, Pontorson, janvier-février 1962, p. 15).
Dubuisson-Aubenay mentionne également ces tavernes, qu’il juge « assez mauvaises » (cité par Legros, Jean-Luc,
« Itinéraire de Bretagne par Dubuisson-Aubenay, art. cit. », p. 141).

517 Haton, Claude, Mémoires, op. cit., t. 3, 2005, p. 411 5 Vray disconrs de la surprise et reprise du Mont Sainct, op. cit., n.p. ; La
Popeliniére, Lancelot Voisin de, L'bistoire de France, op. cit., t. 2, livre 39, f. 285.

518 Registre des sépultures de la paroisse Saint-Jacques de Nantes (Loire-Atlantique, AD), publié par Provost, Georges,
« Le pélerinage des Bretons », art. cit., p. 101.
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'archange>” ». En 1639 encore, ’'abbaye doit renouveler par ordonnance publiée a Saint-
Pierre du Mont la « tres expresse deffences a toutes personnes de prendre de la pierre et du
sablon dans le rocher de ce lieu, sans particuliere permission des moines et communauté de
ladicte abbaye et par escript, sur les paines qui y eschoyent>?». Selon le témoignage
d’Antonio de Beatis,

On trouve au Mont de bonnes hotelleries. Hommes et femmes n’y ont d’autre métier

que de peindre en toutes sortes de couleurs les coquillages marins que ’'on ramasse sur

la greve. 1ls les peignent soit en rouge, soit en jaune ou en gris et ils les vendent aux

pelerins qui les portent en travers des épaules comme une étole. Les habitants du Mont

fabriquent aussi des Saint-Michel d’argent et d’étain de différentes sortes. Ils font une

quantité de cors avec des branches d’arbres, de I'argile coloriée ou du verre ; ces cors

sont beaucoup plus petits que les trompettes qu’on fabrique a Milan. Tous ces objets et

autres semblables se vendent en grand nombre, car il n’y a pas de pélerins qui n’en

achetent pour s’en retourner parés de coquilles, porteurs de statuettes, et sonnant du

cor par toute la route jusqu’a leur patrie®?!.
Communément donc, le pelerin achéte des coquilles, en forme de coquilles St-Jacques,
attachées pour former des bandouli¢res, des « chapelets et colliers de coquillages?? ». Le
texte de Beatis est corroboré par la phrase ironique de Fran¢ois d’Amboise qui, dans ses
Neapolitaines, imagine pouvoir vendre des joyaux en Flandre mais se ravise, car « ce seroit
autant comme qui voudroit vendre ses coquilles a ceux qui viennent de Sainct Michel>?? ».
Elles deviennent un lieu-commun>*. Mais les coquilles n’étaient pas les seuls souvenirs
pieux qui étaient en réalité d’'une grande diversité et qu’un notaire royal du XVIII® siecle

ramenait a des « petites marchandises qui se vendaient aux pelerins et aux étrangers que la

519 Bouet, Pierre et Bougy, Catherine, « Les représentations du Mont et de 'archange saint Michel dans les textes latins
et francais du Mont-Saint-Michel », Bouet, Pierre et al., Rappresentazioni del Monte e dell' Arcangelo san Michele, op. cit., p. 27.
520 Le Roy, Thomas, Les Curieuses Recherches, éd. cit., chap. 42, § 172. Le méme phénomene se rencontre a Saint-Michel
d’Aiguilhe ou Etienne Médicis s’emporte contre ceux qui emportent de la terre (Le Zvre de Podio on chronigues de Estienne
Médicis, éd. cit., t. 1, p. 177).

521 Beatis, Antonio de (dom), Voyage du cardinal d'Aragon, éd. cit., p. 174.

522 Selon les mots de I'académicien Francois Charpentier, en visite au Mont vers 1665 (Omont, Henry, « Visite de
Charpentier au Mont-Saint-Michel vers 1665 », Bulletin de la Société de I'histoire de Normandie, t. 12, 1913-1918 (1919),
p. 373).

525 Amboise, Francois d’, Les Neapolitaines. Comedie Francoise Facecieuse, 1584, dans Euvres complétes, t. 1, Edizioni
scientifische italiane, 1973, p. 217. Sur le sujet des coquilles, voir Gruet, Y. et Bonnissent, D., « Des coquilles Saint-
Jacques (Pecten Maximus) taillées avant d’étre vendues aux pélerins ? », Revue d’archéomiétrie, n° 26, 2002, p. 113-123.

524 Par exemple Paul Beurrier (1608-1696), abbé de Sainte-Genevieve de Patis, dans une Disgression morale provenant de
ses Mémoires, qui évoque la coquille « ronde qu’on appelle communément coquille de Saint-Michel, parce que ce lieu
en est bien plus peuplé, et on les voit sur le sable en allant au Mont. » (Paul Berrier, Mémuoires, cité par Brémond, Henri,
Histoire littéraire du sentiment religienx en France, depuis la fin des guerres de religion jusqu'a nos jours, Patis, Bloud et Gay, t. 10,

1932, p. 303).
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curiosité conduisait en ce lieu>?> ». Déja De Thou, visitant les lieux en 1580, mentionnait la
« rué bordée des deux cotés de boutiques, ou 'on vend aux pelerins des chapelets, des
images de plomb, et d’autres choses pareilles®?¢». La vente de petites marchandises
religieuses, de livrets, médailles, images, parfois d’ampoules?’, mais surtout d’enseignes de
pelerinages, permettait de propager la foi en I'archange et diffuser son culte. La production
du Mont était assurée notamment par un vaste atelier placé sous la protection de I'abbaye
et diffusant des enseignes de I'archange, d’autres en formes d’épée, ou de coquilles avec
fleur de lys, des petits oratoires portatifs, des instruments sonores ou encore des picces de
parure>8. Le choix était grand et il est probable que le pelerin ne regardait pas a la dépense,
s’il le pouvait, « la dévotion étant proportionnelle a la quantité de souvenirs rapportés>? ».
Arnold Von Harff, au retour de ses pelerinages, publie son récit en y ajoutant des gravures
dont I'une le représente devant un saint Michel terrassant le démon qui reprend le motif
des enseignes ; il commande également un tableau d’autel de saint Michel terrassant le
dragon et fait représenter des marques de ses pelerinages, dont le Mont, sur sa pierre
tombale>30.

Revenons aux faux pelerins de 1577 qui, s’ils avaient eu pure intention, auraient
également pu s’aider de livrets pour monter et visiter les lieux. Livrant les clés de
compréhension de I’histoire sainte du monastere, le livret de pélerinage est une source peu
conservée bien quabondamment diffusée, du fait de la pictre qualité de son papier. On en

garde la trace chez Jean Huynes, qui en utilise>’'. En 1604 parait le premier imprimé

525 Inventaire de Robert Lesplu, 7 février 1775, cité par Delalonde, Michel, « Les “petites marchandises pour pélerins”
du Mont-Saint-Michel au XVIIle siecle », Revue de I’Avranchin, 105¢ année, t. 64, fasc. 331, p. 110. L’expression a été
réutilisée pour les cinquiemes Rencontres historiques organisées par I’Association des Chemins du Mont-Saint-Michel
(Juhel, Vincent (dit.), Autour des petites marchandises pour pélerins de Saint-Michel. Actes des 5° Rencontres, op. cit.).

520 Mémoires de la vie de Jacques Augnste De Thon. Ed. cit1734, t. 1, p. 53.

527 Certaines ampoules, a la provenance malheureusement inconnue, sont reproduites par Vincent Juhel (« Petites
marchandises pour pelerins du Mont-Saint-Michel a I'époque moderne d’apres les sources », Juhel, Vincent (dir.),
Autonr des petites marchandises pour pélerins de Saint-Michel. Op. cit., p. 56, fig. 6).

528 Sur les enseignes du Mont, voir Bruna, Denis, « Enseignes de plomb et autres souvenir de saint Michel », dans
Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio et Vauchez, André (dir.), Culto e santuari di san Michele. Op. cit., p. 367-384. Voir surtout
I'important travail collectif qui a fait suite a la découverte archéologique d’un atelier au Mont : Labaune-Jean, Francoise
(dir.), Le plomb et la pierre. Petits objets de dévotion pour les pélerins du Mont-Saint-Michel, de la conception a la production (X1 e-
XV e siécles), Caen, Presses Universitaires de Caen, 2016.

529 Bruna, Denis, Enseignes de pélerinage et enseignes profanes ; musée national du Moyen Age — Thermes de Cluny [catalogue
d'exposition], Paris, 1996, p. 89.

530 Pour la traduction anglaise du récit : The Pilgrimage of Arnold von Harff, Knight, from Cologne, through Italy, Syria, Egypt,
Arabia, Ethiopia, Nubia, Palestine, Turkey, France and Spain, which he accomplished in the years 1496 to 1499, éd. Letts, M.,
Londres, Hakluyt Society, 1946, p. 285-286. Vincent Juhel a traduit litinéraire entre Saintes et Paris, (« Itinéraire
d’Arnold Von Hartff », art. cit., p. 198-205). La plate-tombe du chevalier, mort en 1505, est encore visible dans I’église
de Lévenich, pres d’Aix-la-Chapelle ; le tableau d’autel a sans doute disparu pendant la Seconde Guerre mondiale, seule
une copie de 1936 est conservée (1bid., p. 205-209).

531 Un « livret de saint Michel », 'un des derniers livrets de pelerinage connus mais perdus, écrit pat le prieur Sébastien
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conservé connu, par Feuardent, au relatif succes puisque on en a retracé 14 éditions (10
d'Avranches, 4 de Coutances®?) et qu’il est traduit dés 1620 en italien a Naples®3. En 1613,
Christofle de Bordeaux publie un livret axé sur les miracles>*4. En 1664, c’est I’ Histoire abrégée
de Quatremaires, dont le titre indique qu’il entend donner a la fois les motifs et une méthode
pour péleriner. Diffusé en petit format (in-8), le petit livret est coupé si ras que la tranche
manque parfois de manger le texte>¥. Que retiennent les visiteurs des discours des moines
ou de ces feuillets de guides ? Nous ne savons pas ce qu’il a été entierement dit a Arnold
von Harff, qui décrit le Mont simplement comme un chateau fort avec un monastere, mais
il se contente de décrire, a « main droite » dans I’église, une chapelle qui conserve comme
reliques I’épée de I'archange, la téte de saint Innocent et la téte de saint Aubert. 11 ajoute la
légende de la fondation : « On m’a dit que I'ange saint Michel apparut a I’évéque Aubert. .. ».
L’origine, la fondation, expliquant la présence des reliques : voila ce qui I'intéresse. Cest
aussi ce qui intéresse Dubuisson-Aubenay en 1636 apres avoir lu «le livret du Mont St

Michel, publié par Feuardent et imprimé en Avranches®7 ». Toutefois, il s’agit ici de nobles

Ernault, est ainsi utilisé par Huynes ; un autre, vers 1600, lui aussi perdu (Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye,
. cit., t. 2, p. 232-233). Sur le phénomene de production imprimé de cette source, voir Maes, Bruno, Les lvrets de
pélerinage. Imprimerie et culture dans la France moderne, Rennes, PUR, 2016. Sa diffusion devait étre large, le livret ne cottant
qu’environ %2 sol alors que le salaire journalier d'un compagnon du batiment était d’environ cinq sols. De plus, il était
lu et « oui », circulant ainsi davantage. Sociologiquement, il touchait toutes les catégories de la population, méme les
élites traditionnelles pouvaient s’y retrouver ; la différence est qu’elles ne lisaient pas que ce type de littérature (1bid.,
p. 172-173).

532 Seguin, Jean-Pierre, « Livret de pélerinage des XVIIe et XVIIIe siecles a l'usage des pelerins du Mont Saint-Michel »,
Baudot, Marcel (dit.), Millénaire monastique, op. cit., t. 3, p. 290-292. Bruno Maes note que la qualité du papier se dégrade
au fur et a mesure des rééditions 2 partir de la deuxiéme moitié du XVIle siecle (Maes, Bruno, « La place des livrets du
Mont-Saint-Michel dans I’histoire de la littérature de colportage », Juhel, Vincent (dir.), Autour des petites marchandises
pour pélerins de Saint-Michel. Op. cit., p. 87).

533 Aulisa, Immacolata, « Le livret de Feuardent et sa traduction italienne publiée — et enrichie — a Naples en 1620,
étude des sources », 1bid., p. 103-126, notamment p. 120-126.

>3 De Bordeaux, Christofle, Deux disconrs sur les faits miraculeus: advenus depuis quelgue temps a l'endroit de plusieurs pelerins de
8. Michel du Mont de la Mer..., a Paris, par Fleury Bourriquant, 1613.

5% Quatremaires, Robert (dom), Histoire abbrégée du Mont S. Michel, op. cit. Voir notamment le chap. 18, « Motifs et
metode, pour faire utilement et saintement le Pelerinage du glorieux Archange S. Michel » (p. 56-67).

536 The Pilgrimage of Arnold von Harff; éd. cit., p. 285-286 ; Juhel, Vincent, « Itinéraire d’Arnold Von Harff », art. cit., p. 189-
209, p. 202-203 pour le passage au Mont.

537 « Toutefois si ce que porte le livret du Mont St Michel, publié par Feuardent et imprimé en Avranches, est vray,
c'estoit une montagne couverte de bois, tenant 2 terre ferme et longue de six lieues, large de quatte, au bout de laquelle,
sut la mer, demeuraient des ermites, lorsqu'en I'an du Salut 708, St Aubert évesque d'Avranches, adverti par révélation.
Y bastit un oratoire ou il meit des chanoines, qui depuis furent changés en moines de St Benoist par Richard Ier duc
de Normandie, en 1'an 966 ; et puis par Richard 11, en I'an 1024, fut I'église commencée.

Et dez le temps de St Aubert le rocher, ou estoit l'oratoire et ou est I'église a présent, fut miraculeusement détaché du
reste de la montagne qui fut esplanadée et réduite en greves plates par la mer qui commenca a environner ledit rocher
ou estoit l'oratoire.

Si, dis-je, ce que dit Feuardent est vray, il n'y a point d'inconvénient que le Mont St Michel d'aujourd'hui ne fust lors
un promontoire, quoyque le nom propre qu'il avoit, Tombe, qui est fumulus, un mont rond et séparé de toute tenure
de terre, soit différent de celuy de promontoire. »

Plus loin, il évoque «la fontaine que Feuardent dit avoir esté faite par St Aubert, lorsqu’il y bastit le premier oratoire
et que ce roc ou mont se sépara de la montagne continente, au bout de laquelle il estoit attaché » (Frangois-Nicolas

116



pelerins, qui ne doivent pas étre totalement représentatifs du lectorat de ces guides. 1l
semble en effet que, des lors que la qualité du papier baisse au XVII€ siecle et plus tard —
principalement les éditions d’Avranches —, les livrets, tirés a 3000 exemplaires chaque fois,
¢taient davantage destinés a un large public qu’aux élites>¥. On a méme pu penser que la
plupart des miquelots ne les lisaient pas, « car ces bandes d’adolescents faisaient autre chose
que lire les propos d’un franciscain ou d’un bénédictin®¥ ».

Nos pelerins zElés montent ensuite a « 'eglise en laquelle il fault monter plus de six-
vingt marches avant qu'estre dedans, car elle est scituée en ung hault lieu sus les murailles
de la ville>* ». Pour y entrer, ils ont dd passer par la porte latérale sud et piétiner sur son
seuil la pierre tombale de l'ancien abbé Robert de Thorigny, placée la dans un souci
d’humilité>!. C’est, explique Claude Haton au lecteur qui ne connaitrait pas les lieux, église
d’« ung monastere de moynes noirs » ou 'on peut acheter « des chandelles » a allumer, que
I'on tient en « mains>*? », et ou 'on peut demander a dire une messe « devant I'Image de
Monsieur sainct Michel®® ». Jusqu’en 1644, les messes opportunes demandées par les
pelerins se célebrent dans le cheeur avant d’étre reportées dans la nef>*. Le célébrant peut
n’étre qu'un prétre de passage®®. La statue mentionnée — rappelons que le terme « image »
est majoritairement associé a la statuaire jusqu’au début de ’époque moderne — correspond
a la statue principale de I’église, représentant saint Michel, fondue au début du XIve siecle

grace a I'argent de Philippe le Bel>*¢. Notons que I’église n’est pas vide puisque, quelques

Baudot, ou Dubuisson-Aubenay, seigneur du Buisson et d’Ambenay, cité par Legros, Jean-Luc, « Itinéraire de Bretagne
par Dubuisson-Aubenay, art. cit. », p. 140-141).

53 Maes, Bruno, « La place des livrets du Mont-Saint-Michel », art. ¢it., p. 93-94. 1 sépare les « livrets de la culture
partagée », tres diffusés, aux « livrets humanistes ».

539 Thid., p. 96.

540 Haton, Claude, Mémoires, op. cit., t. 3, 2005, p. 411.

S Elle a été redécouverte en 1875 lors des fouilles menées par M. Corroyer (Annales dun Mont-Saint-Michel, Pontorson,
1875, p. 225-2206).

542 Haton, Claude, Mémuoires, op. cit., t. 3, 2005, p. 411.

S8 Vray discours de la surprise et reprise du Mont Sainct, op. cit., n.p.

54 On chantait la messe a « I'autel de sainct Michel, sittué dans le point rond du cceur » et datant de la Renaissance,
nous dit Thomas Le Roy, ajoutant « que maintenant nous appelons le grand autel » et que les moines se réservent a
partir de 1644 (Le Roy, Thomas, Les Curieuses Recherches, éd. cit., chap. 42, § 105 ; pour la reconstruction du chceur
effectuée a grands frais par les moines en 1547, voir chap. 38, § 2). Les fidéles se reportent donc sur « le grand autel
dedié en ’honneur de 'archange sainct Michel », reconstruit en 1644 et « situé en la nef de I'eglise de ladicte abbaye au
bas du cceur d’icelle, un espace [Marie Bisson transcrit ainsi le terme « une rosace »| notable entre les deux » (Ibzd.,
chap. 43, § 29). Sur P'autel repose depuis 1637 le « grand tableau » de I'archange donné par le duc de Nevers en souvenir
d’un pélerinage de 1624, entouré a partir de 1647 de statues de saints sculptées par le maitre rouennais Pierre Lourdel
(Ibid., § 135, 109). En 1680, 'autel est surélevé, formant jubé avec deux autels secondaires (Ibid., § 29).

5 Par exemple, le prétre Jehan de Glaumeau — aux sympathies réformées — part expres de Bourges pour aller voir le
Mpystére des Actes des Apdtres a Tours, puis faire un pelerinage au Mont ou il dit la messe « en Ieiglie dudit mont Sainct
Michel » (Journal de Jehan Glanmean, op. cit., p. 4-5).

5% Le Roy, Thomas, Les Curieuses Recherches, éd. cit., chap. 1, § 12. Cette célébre statue, depuis perdue, a pu étre le modele
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instants plus tard, des pelerins y sont présents pendant le tumulte>47.

Le guide des faux pelerins les suit dans leur pérégrination : c’est lui qui, apres la
messe, les meéne dans le bras sud du transept vers la chapelle Notre-Dame-de-Pitié ou il
«leur fait montrer les reliques accoustumees, et puis conduict cinq d’entr’eux en une
chapelle qui se nomme nostre Dame dessous terre>*8 ». Ces antiques reliques sont donc 'un
des buts du pelerin®?. En effet, aux débuts de I'époque moderne, « la pulsion de I'adoration
est alors universelle », selon Nicole Lemaitre qui prend pour exemple I'évéque réformateur
Francois d’Estaing dont le premier geste, a chaque visite de paroisse, est de baiser les
reliques de IédificeV. Au XVII€ siecle, dom Jean Huynes a donné un catalogue des reliques
conservées au Mont, inventoriant 48 numéros®!. Les « reliques accoustumees » de 1577
sont certainement les plus insignes des reliques du Mont, a savoir le crane de saint Aubert,
découvert sous Richard II par I'abbé Hildebert Ier, qui avait été déposé dans un reliquaire
sous 'autel de I’église abbatiale et, rapportés du Mont Gargan, un morceau du voile de saint
Michel et un élément du marbre sur lequel il se serait assis>*2. Giorgio Otranto a rappelé
I'importance de la roche dans le culte de saint Michel au Mont-Gargan, celle-ci s’identifiant
a la grotte et devenant « essence méme de la grotte>> ». Ces reliques, longtemps restées
invisibles, ont été inventoriées en 1396 sur demande de I’abbé Le Roy, puis mises en valeur :
ainsi, deux anges du XVe siecle tenaient un reliquaire laissant apparaitre le fragment de
marbre ; le cardinal d’Aragon, de passage en 1517, les voit>>*. Autres reliques insignes, les

armes de saint Michel dont I'invention est rapportée par le De scuto et gladio de Baudri de

de statues encore présentes dans la Manche (cf. znfra, ch. 3).

547 Haton, Claude, Mémoires, op. cit., t. 3, 2005, p. 412.

S8 Vray disconrs de la surprise et reprise du Mont Sainct, gp. cit., n.p. ; dom Jean Huynes et Thomas Le Roy n’évoquent que
les messes basses données et la visite a Notre-Dame-sous-Terre (Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit.,
t. 2, p. 129 ; Le Roy, Thomas, Les Curieuses Recherches, éd. cit., chap. 40, § 16). La Chapelle-Notre-Dame-de-Pitié occupait
tout le bras sud du transept et renfermait le trésor des reliques.

% Contrairement aux reliques du Mont Gargano ayant présidé a la fondation de I’abbaye de Saint-Mihiel par le comte
Wulfoald avant 755, mais dont la nature méme semble s’étre perdue des le Xle siecle (Debreucq, Alain, « Saint-Mihiel :
les reliques de ’archange », Lauranson-Rosaz, Christian et Framon, Martin de (dit.), Autour de 'archange Saint-Michel. Op.
¢it., p. 61).

550 Lemaitre, Nicole, Le Rouergue flamboyant. Clergé et paroisses du diocése de Rodez (1417-1563), Cerf, Paris, 1988, p. 380.

551 Huynes, Jean (dom), Histoire générale de l'abbaye, éd. cit., t. 2, p. 36-42. Dom Quattemaitres en donne quarante-neuf
(Quatremaires, Robert (dom), Histoire abbrégée du Mont S. Michel, op. cit., p. 73-81).

52 Pour le crane de saint Aubert : Poulle, E., « Le crine de saint Aubert, entre mythe et histoite », Revue de " Avranchin,
t. 79,1999, p. 167-188.

553 Otranto, Giorgio, « Note sulla tipologia degli insediamenti micaelici nell’Europa medievale », Bouet, Pierre, Otranto,
Giorgio et Vauchez, André (dit.), Culto e santuari di san Michele. Op. cit., p. 385-415, notamment p. 394.

55 Son secrétaire évoque le « morceau de la pierre sur laquelle ’ange se montra dans la dite église et un morceau de
l'etoffe rouge de l'autel qui fut construit par Saint Michel lui-méme » (Beatis, Antonio de (dom), Voyage du cardinal
d'Aragon, éd. cit., p. 1706).
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Dol (v. 1112)>%. §’il n’y en a pas de nouvelle déposée au XVI¢ siccle, les reliques sont
toujours prises en considération a I'’époque moderne, ainsi la chasse du marbre de saint
Michel réalisée en 1559 grace aux dons du prieur de Villamers>3. La collection de reliques

est encore augmentée au XVII¢ siccle>’.

Empruntant ce qui semble étre un chemin immuable, la petite troupe d’assaillants
protestants de 1577 coche toutes les cases du miquelot papiste idéal. Méme I'anecdote de
la procession sur la greve, si elle est sujette a caution — seul Claude Haton en patle —, est
significative en ce qu’elle est surgissement, dans Iesprit de 'auteur, de ce qu’il est nécessaire
de faire pour étre un bon pelerin. Car le simple voyage au Mont ne suffit pas, il est nécessaire

de venir « avec pureté de 'ame>8 ».

5. Pourquoi venir ?

La question des aspirations des pelerins du début de 'époque moderne n’est que peu
traitée par les contemporains. A peine lit-on une liste de « motivations » nécessaires au
pelerinage dans le chapitre 18 — intitulé « Motifs et metode, pour faire utilement et

saintement le Pelerinage du glorieux Archange S. Michel » — du livret de Quatremaires :

- «imitation des saints »,

- dévotion,

- «s’unir aux mérites des saints »,
- «estre aidé de leurs prieres »,

- ptier « plus efficacement »,

- honorer ’ceuvre des saints,

- «acquerir une grace plus abondante par la presence des Saints »,

5% Bouet, Pietre et Desbordes, Olivier (éd.), Chroniques latines, éd. cit., p. 348-365. Le récit est publié par Feuardent
(Histoire de la fondation, op. cit., p. 27-51) et les mauristes, mélangeant récit biblique et traditionnels combats de saints
sauroctones (Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 11-25, 146 ; Le Roy, Thomas, L’Histoire de
Labbaye, éd. cit., p. 232-234).

5% Le Roy, Thomas, Les Curienses Recherches, éd. cit., chap. 39, § 2.

557 Neveux, Francois, « Les reliques du Mont Saint-Michel », Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio et Vauchez, André (dir.),
Chulte et pelerinages a Saint Michel en Occident. Op. cit., p. 247-249.

538 Quatremaires, Robert (dom), Histoire abbrégée dn Mont S. Michel, op. cit., p. 66.
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- pénitence.
Il en ajoute 10, en prenant compte les « autoritez de I'Ecriture » :

- rémission des péchés,

- «adorer la Divine Majesté »,

-« obtenir de Dieu les lumieres necessaires a la direction de nos mceurs »,

- se consolet,

- connaissance de Dieu,

- rendre grace a Dieu,

- demander un succés dans une affaire,

- étre délivré de peines de corps ou d’esprit,

- «animer sa foy »,

- «obtenir de Dieu la grace de mourir en estat de salut, puisque non seulement nétre S.
Archange doit présenter nos ames au Tribunal reformidable de Nostre Seigneur ; mais
encore ce surnom de peril de la Mer nous avertit des dangers de cette vie, d’ou comme d’une
Mer orageuse nous ne pouvons évader sans le secours des Saints Anges, et surtout du Prince
de tous les Anges® ».

Ces dix-huit motivations pourraient largement correspondre a d’autres sanctuaires
puisqu’en dehors de la toute derniere, elles ne font aucunement référence a laspect
angélique du lieu. L’auteur inscrit donc le Mont Saint-Michel dans un contexte pelerin et
dévotionnel plus global. Cela veut-il dire que les pelerins venaient au Mont dans les mémes
dispositions qu’ils allaient a Rome, Saint-Jacques ou Sainte-Reine de Bourgogne ? La
question mérite d’étre posée car, contrairement a ces sanctuaires, ’'abbaye normande est
vouée a un archange. Or, dans leur grande majorité, ces sanctuaires attirent des foules
manifestant une volonté de « retrouver la santé>? », et les voyageurs sont comme poussés
par une véritable « quéte désordonnée » de miracles>!. Est-ce le cas au Mont ? Le principal
attrait d’un lieu de pelerinage consiste généralement en la présence de reliques. Pour le Mont
Saint-Michel, la question est pourtant rendue compliquée par la nature angélique du saint.
Certes, reliques et miracles sont étroitement liés a la fondation du lieu, racontée

inlassablement grace aux textes anciens dont la Revelatio’®?. Elles donnent I'idée d’une

5 Ibid., p. 56-59.

500 Balzamo, Nicolas, Les Miracles dans la France du X1/ Te siécle. Op. cit., p. 233.

501 Selon 'expression de Jean-Michel Sallmann (Naples et ses saints a I'dge barogue (1540-1750), Paris, PUF, 1994, partie 2,
chap. 3).

562 Bouet, Pierre et Desbordes, Olivier (éd.), Chroniques latines, éd. cit., p. 90-108.
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élection angélique : le visiteur pouvait voir les reliques de saint Michel bien entendu, mais
aussi la relique du crane de saint Aubert qui constituait, pour Feuardent, une rare preuve
matérielle de I'action angélique, donc une preuve insigne de la protection michaélique3.
Des reliques, le pelerin en attend généralement des miracles. On connait une
quarantaine de miracles établis>%* et ce, grace aux archives du Mont recopiées par Feuardent
— dont le récit se concentre, dans les %4 de son ouvrage, sur le merveilleux de la fondation
légendaire3 — et les mauristes3. Il en ressort une inflation a la fin du Moyen Age,
notamment I'année faste de 1333 qui voit I'arrivée des pastoureaux au Mont. Le phénomene
se reproduit au XVe si¢cle lors du passage des Allemands en 1457, dont un pere mort d’avoir
voulu empécher son enfant d’aller en pelerinage>’. Le miracle caractéristique du Mont est
le miracle des greves ; un nouveau en 1445508, Puis, dans sa longue liste de miracles tirés
des archives du Mont, dom Jean Huynes passe sans transition entre ceux liés au passage des
pelerins allemands en 1457 et 'année 1560. Feuardent et les mauristes en donnent 3 ou 4
pour le XVI¢ siecle. 1l se pourrait bien que saint Michel soit avare en miracles, voire qu’il
s’efface : C’est 'impression que donne la lecture de dom Jean Huynes qui, a partir de 1560,
les raconte précisément mais succinctement, avec peu de détails, souvent en une page voire
une demi-page, contrairement au luxe de détails que peuvent parfois avoir les récits de
miracles médiévaux>®?. Certains miracles peuvent méme échapper aux mauristes, comme

un nouveau miracle des gréves de 1636°7°.

563 [ ’auteur appuyant ses dires par une liste d’interventions angéliques dans des épisodes bibliques qui n’ont donné lieu
a aucune relique (Feuardent, Francois, Histoire de la fondation, op. cit., p. 8-9).

4 Voir les articles de Pierre Bouet, qui fournit des statistiques précises sur les miracles documentés (Bouet, Pierre,
« Les interventions de ’Archange dans les Miracula Sancti Michaelis », Juhel, Vincent (dit.), Les pélerinages au Mont-Saint-
Michel dans la littérature et dans les textes. Op. cit., p. 5-25 ; Id., « Les formes de dévotion des pelerins », art. cit., p. 77, tabl.
p. 81-84).

55 Le titre, Histoire de la fondation de I'église et abbaie du Mont Saint-Michel, ne cache pas son ambition.

566 Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 19-45,97-114,124-135, 146-147 ; Le Roy, Thomas, Les
Curienses Recherches, éd. cit., chap. 1, 32, 39 ; 1d., I.’'Histoire de ['abbaye, éd. cit., p. 247-252.

57 Id., Les Curienses Recherches, éd. cit., chap. 32, § 22, indique qu’il s’agit d’un Liégeois.

58 Une femme et son mari « allerent rendres graces a Dieu a P'eglise de saint Michel en ce Mont, par la protection
duquel elle croyoit avoir esté gardée, et raconterent le tout aux religieux en presence de Thomas Verel, inquisiteur de
la sainte foy, Jean Mauder, Jean Fouchier et Estienne de la Porte, tous quatre docteurs en theologie, lesquels
examinerent diligemment cet acte et toutes les circonstances et donnerent sous leur sein que vrayement c’estoit un
grand miracle, digne d’estre presché et registré pour la plus grande gloire de Dieu, et honneur de son saint archange,
qui par telles merveilles, nous donne suffisantes preuves de son agréement en la visite de ce saint lieu », dans Id,,
L ’Histoire de l'abbaye, éd. cit., p. 249.

5% De méme, il s’essaie a I’exercice critique, d’abord sur le soi-disant prodige d’un poisson pris sur les gréves dont des
écrits ont exagéré la taille, puis avec tout un chapitre réfutant ce qu’il appelle une « fiction », histoire circulant en 1637
d’un fils de notables du Mont, emporté par le diable du fait de son libertinage et de sa désobéissance vis-a-vis de ses
patents (Huynes, Jean (dom), Histoire générale de 'abbaye, éd. cit., t. 1, 2¢ partie, chap. 42, p. 135-136 ; t. 2, p. 210).

50 « En I'an 16306, une procession fort nombreuse d’une paroisse assez proche d’Avranches allant au Mont-Saint-
Michel » survit au retour de la marée en ayant imploré « le secours de Frere Elzéar, dont la société en ce temps-la faisait
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Mais, malgré cette entreprise historienne et rigoureuse, ces listes questionnent le
degré de connaissance par les pelerins de ces épisodes miraculeux, car elles donnent a voir
le plus souvent des miracles anciens, éculés, répétés inlassablement a longueur d’histoires
et de livrets, quand ils ne sont pas totalement inconnus comme ceux listés par Francois de
Ximenes>71. Il faut rappeler que leur mise par écrit dépend « de la bonne volonté d’un moine
bibliothécaire obéissant soit a une injonction de son abbé ou prieur soit a son propre bon
vouloir », d’ou de longues périodes sans miracles>’2. La conséquence est probablement que
le savoir miraculeux, s’il est diffus, est flou et parfois trouble. I’exemple le plus frappant est
certainement le livret de Christofle de Bordeaux qui insinue — des le titre — que les deux
miracles racontés sont récents mais qui n’en date aucun®73. Chez lui, le miracle ne reléve pas
du domaine du passé ni de l'historique. Si Christofle de Bordeaux utilise le présent de
I'indicatif pour le relater, c’est pour signifier qu’il est a-historique, en dehors de toute
chronologie, et supposer qu’il peut se répéter. Dans une société qui soupconne/redoute la
nouveauté, le coté figé de ces miracles les rend immuables, véridiques et par-la méme,
rassurants3’4, Car c’est bien la Pessentiel. A la suite des mauristes, on a pu établir un
ensemble de 46 miracles du VIII¢ au XVII€ siecle>”. Mais les fidéles avaient-ils cette liste et
surtout comprenaient-ils l'intervention angélique de cette manicre chronologique ? Rien
n’est moins sur et force est de constater qu’ils sont placés dans une perspective a-temporelle
devant prouver que, de tout temps, Dieu est présent au Mont et rend des graces, par
I'intermédiaire de saint Michel, et que cela peut se reproduire a 'envi, d’autant que ’exercice
devient indispensable en ces temps de controverses religieuses. Le Roy veut ainsi pousser
I'idée que les miracles perdurent et qu’« il s’en trouveroit beaucoup » en son temps®7°. On

note un réel besoin de démontrer, de rendre véridiques les miracles et les légendes>”’. Le

grand bruit dans tout le pays d’alentour ». L’intervention miraculeuse des prieres du capucin célebre localement
semblent avoir réitéré I'antique miracle des gréves (Le Chevalier, Joseph (dom), La Vie de Frére Elséar de Vire, clerc
capucin, fondatenr du convent des capucins de la ville de Vire et de Mere Elisabeth de Sainte-Anne, son épouse, et depuis religiense de
!’Ordre de Citeanx. .., Caen, 1690, cité dans Annales du Mont-Saint-Michel, Pontorson, mars-avril 1977, p. 28).

571 Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., 5e traité, ch. 24-26.

572 Aucun miracle « de 1050 a 1146, de 1146 a 1263, de 1270 a 1333, de 1333 a 1388, de 1462 a 1560 et de 1589 a
1631 » (Bouet, Pierre, « Les formes de dévotion des pelerins », art. cit., p. 67.

573 De Bordeaux, Christofle, Dezux disconrs sur les faits miraculenx;, op. cit.. Le premier miracle raconte comment six pelerins
condamnés a la pendaison pour le vol d’un cheval sont délivrés par « Monsieur Sainct Michel, qui avoit eu soing d’eux »,
reprenant ainsi le classique miracle du pendu dépendu. Le second est une variation du célebre miracle des gréves.

574 Bruno Maes, pour qualifier cette religion des pélerins, patle de « religion immobile » (Maes, Bruno, Les Zvrets de
pélerinage. Op. cit., p. 175).

575 Bouet, Pierre, « Les formes de dévotion des pelerins », art. cit., tabl. p. 81-84.

576 Le Roy, Thomas, I."Histoire de ['abbaye, éd. cit., p. 252.

57 Sur ce sujet, voir Maes, Bruno, Les /livrets de pélerinage. Op. cit., notamment « Les miracles historiques, ou les
“merveilles” démontrées », p. 192-198.
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premier miracle n’est-il pas le Mont lui-méme, qui « ne subsiste que par miracle », contre la
nature et les assauts humains®’8 ? Les récits insistent tous sur les miracles liés a la fondation
— apparitions a saint Aubert, fontaine miraculeuse —, ou liés au transport des reliques du
Mont-Gargan au Mont Saint-Michel — notamment la guérison d’aveugles —, également sur
la multiplication des miracles apres I'installation des moines en 966 qui donne lieu a la
redécouverte des reliques de saint Michel et a la translation des restes de saint Aubert au
Mont>”. La légende de la fondation, relatant I'histoire de I’évéque Aubert fortement invité
par larchange de construire une chapelle a son nom sur le Mont Tombe, était largement
connue, notamment 'anecdote du doigt de 'archange appuyant tellement fortement sur
son crane pour lui faire accepter Iidée qu’il en perce un trou. Le récit avait sa traduction
iconographique dans une verricre posée en 1488 dans la chapelle Saint-Michel du nouveau
cheeur représentant « I’histoire de la fondation de l'eglise de ce Mont en I’honneur de
'archange sainct Michel par sainct Aubert, evesque d’Avranches>®. » Mais était-elle connue
dans son intégralité, puisque rares sont ceux qui avaient acces aux sources®! ? On peut
supposer néanmoins un récit répété, au moins dans son résumé, inlassablement.

Dés lors quon ne pouvait espérer de fréquents miracles, dont les mauristes
s’échinent a rappeler qu’ils sont faits « par I'intercession de St Michel®®? » et non imputables
aux reliques, quel recours venaient chercher les pélerins, au-dela du simple fait de présenter
leur offrande a Dieu et a archange®® ? Etaient-ce réellement les miracles personnels, qui
ne semblent pas si nombreux a I’époque moderne, qui attiraient des foules encore
nombreuses ? L’avertissement de Quatremaires contre des probables déconvenues,
recommandant aux pelerins de ne pas « s’étonner, ou se plaindre, s’ils n’obtiennent pas ce

qu’ils demandent », n’indiquerait-il pas la spécificité d’un saint Michel dont il ne faudrait pas

578 Le Roy, Thomas, La Bréve histoire du Mont Saint-Michel. Ed. cit, p- 29.

57 Feuatrdent, Francois, Histoire de la fondation, op. cit., p. 4-27 ; Huynes, Jean (dom), Histoire générale de 'abbaye, éd. cit., t. 1,
p. 19-21, 31-38, 63-78 ; Le Roy, Thomas, Les Curieuses Recherches, éd. cit., chap. 1, § 12 ; Le Roy, Thomas, I.’"Histoire de
Labbaye, éd. cit., p. 237-238. Sur la multiplication des miracles dans les archives apres 966, on peut penser qu’elle est due
a une production systématique de témoignages écrits, I'installation d’une communauté étant généralement le prélude a
la tenue réguliere de registres (Balzamo, Nicolas, Les Miracles dans la France du XV e siécle. Op. cit., p. 249).

580 Le Roy, Thomas, Les Curieuses Recherches, éd. cit., chap. 33, § 4.

581 C’est le cas de dom Antonio de Beatis, qui indique avoit recopié les détails de Ihistoire de la fondation miraculeuse
du lieu dans « une histoire latine » prétée par les moines (Beatis, Antonio de (dom), Voyage du cardinal d'Aragon, éd. cit.,
p. 176).

582 De Camps, dans Huynes, Jean (dom), Histire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 122.

583 Ducloué, Marcel, « Pelerin, quel est ton dessein ? IV. Présenter mon offrande au Seigneur », Annales du Mont-Saint-
Michel, 1965, p. 74-78. Les pelerins remarqués et consignés dans les récits des mauristes sont d’ailleurs les plus grands
bienfaiteurs de I'abbaye.
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trop attendre de miracles>®* ? En d’autres termes, qu’y a-t-il a 'ceuvre dans cet « Edifice
merveilleux du Mont saint Michel>® », une culture chrétienne ou magique ? Il faut dire que
les sources sont souvent muettes sur les motivations des p¢lerins, a peine nous indiquent-
elles parfois que 'on fait le voyage par « devotion »*8. L’utilisation de ce terme renvoie a la
vénération - /atria — que les théologiens séparent nettement de I’adoration — dulia — qui n’est
due qu’a Dieu seul. C’est le sens des donations, visiblement moins nombreuses et moins
importantes qu’au Moyen Age, grice auxquelles « les moines transmutent les zemporalia,
biens terrestres, en spiritualia, bienfaits spirituels®7 ». On sait également que le voyage au
Mont est congu comme un projet sérieux, que 'on ne peut faire en dilettante, d’ou, en cas
d’abandon, les sanctions financicres prévues lorsqu’on signe une promesse de pelerinage
devant notaire>38,

Donc, s’ils ne cherchent pas systématiquement le miracle tout comme ils ne viennent
pas se recueillir sur le tombeau d’un saint mort, les pelerins ne seraient-ils pas en quéte
d’« autre chose » ? Une « praesentia », une « présence physique du sacré »% ? Gravir le Mont,
qui est le véritable reliquaire dans son ensemble, ne serait-il pas comme s’approcher du ciel
puisque ce lieu, plus qu’aucun autre dans le royaume, est béni des anges qui n’hésitent pas
a s’y manifester ? Ce serait le sens des récits sur la « clarté saint Michel », phénomene
nocturne naturel pris comme manifestation angélique>. N’était-ce pas alors principalement
la recherche d’une guérison de 'ame que le chrétien, seul, ne peut obtenir sans '« aide et
secours » du saint>! ? D’apaiser I’angoisse de son propre salut et en second lieu du salut
collectif ? Cela expliquerait les chants des miquelots qui invoquent souvent 'archange mais

aussi Dieu et la Vierge dans le but d’une protection lors de la mort, comme ce chant

584 Quatremaires, Robert (dom), Histoire abbrégée dn Mont S. Michel, op. cit., p. 64.

585 Thid., p. 54.

58 En 1631, les marchands fripiers de Paris promettant de péleriner écrivent qu’ils le feront pour « satisfaire a la
devotion qu’ilz ont » (A. N., Minutier Central, étude XV, liasse 76, cité dans Annales du Mont-Saint-Michel, op. cit., p. 34-
35).

587 Coutant, Caroline et Gazeau, Véronique, « Représentations de ’archange saint Michel dans le cartulaire du Mont
Saint-Michel (IXe-XIVe siecle) », Bouet, Pietre et al., Rappresentazioni del Monte e dell' Arcangelo san Michele, op. cit., p. 47.
588 Tbid.

58 Brown, Peter, Le culte des saints. Son essor et sa fonction dans la chrétienté latine [1981], Paris, Cerf, 2012, p. 115.

50 Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 95-97,119-123 ; Le Roy, Thomas, Les Curienses Recherches,
éd. cit., chap. 32, § 16 ; 1d., L.’Histoire de I'abbaye, éd. cit., p. 245, 250-251 ; Quatremaires, Robert (dom), Histoire abbrégée du
Mont S. Michel, op. cit., p. 30-32. Dans le méme sens, en 1636, une merveille dans le ciel est assimilée a un « combat »
(Histoire véritable des effets prodigieux: et éponvantables arrivés an mois de septemb. 1636 dans les villes de Dol, Ponthorson, Mont-S.-
Michel, Tomblaine et és environs, oi il est tombé de grosse gréle, oi était remarqué plusienrs signes et figures. . ., Paris, 1636, p. 7, BNF,
Tolbiac, 8 LK7-24506).

1 Vers 1560, le théologien normand Robert Le Rocquez ne Iécrit pas autrement quand, pour lui, « 'on [y] vient
reclamer / Aide, et secouts de lointaine partie » (Le Miroir d'eternité, op. cit., £. 91).
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allemand du XVe siécle :

Bien aimé seigneur saint Michel, quel était donc ton désir, pour venir ainsi au milieu des
flots sauvages — et, dans la mer, sur cette montagne ? Kyrve, eleison !

Saint Michel, toi qui es bon et qui veux nous étre favorable, implore pour nous la pitié
de Dieu. Nous pelerinons, le cceur tout joyeux. Noble Marie, aide-nous : nos coeurs
s’élevent aussi vers toi. Kyre, elezson !

Seigneur saint Michel, assiste-nous ; et lorsque nous devrons mourir, releve-nous de nos
péchés ; ne nous laisse pas périr misérablement. Nous chanterons alle/uia pour le bon
seigneur saint Michel. Kyrie, eleison? !

Cela irait également dans le sens d’une démarche personnelle, parfois collective — on
pense aux pelerinages massifs d’enfants allemands au XVe siecle —, mais jamais organisée
par une confrérie ou un curé®?. Denys le Chartreux estimait que ces miquelots allemands
étaient comme poussés par une impulsion divine, privilégiant le Mont sur tout autre site car
I'archange devait bientét venir au secours de I'Eglise®*. En effet, 'attente d’une aide
miraculeuse est d’autant plus forte lors d’événements dramatiques, les saints par leurs
reliques chargées « d’efficacité symbolique », deviennent ainsi des sortes de « chamanes
chrétiens », malgré la doctrine voulant qu’ils ne soient qu’intercesseurs et que seul Dieu soit
'auteur des bienfaits>®. Les exemples de pélerinages subits dans d’autres centres, dans cette
période, peuvent le laisser penser>. Mais si 'on ne peut raisonnablement pas qualifier de
« chamane chrétien » saint Michel dont la nature angélique le distingue des saints humains,
on ne peut qu’étre troublé par la reprise des fondations de messes a partir de 1577, apres la
tentative protestante de prise du Mont : ne seraient-ce pas la des remerciements en forme

d’action de graces>’ ? Dans le méme temps, il est notable que les miracles aient changé de

%2 Le texte provient d’un manuscrit allemand de « Chants pour enfants pelerins de saint Michel en Normandie »
(Ducloué, Marcel, « Pélerin, écoute, lis et chante... III. Hymnes liturgiques, chansons profanes... », Annales du Mont-
Saint-Michel, 1962, p. 60).

33 Cest ce que laisse penser I'examen des statuts de confréries, qui auraient pourtant pu jouer un véritable role
d’organisation de pelerinages a grande échelle. Elles accompagnent plus qu’elles n’organisent (Hébert, Pierre, « Les
pelerinages dans les statuts des confréries normandes, art. ¢it. », dans Juhel, Vincent (dit.), Chemins et pélerins. Op. cit.,
p- 228). Sur le relatif accompagnement des départts par les paroisses et les confréries, cf. supra.

5% Julia, Dominique, « Le pelerinage au Mont Saint-Michel du XVe au XVlle siecle », art. cit., p. 285.

5% Sallmann, Jean-Michel, Naples et ses saints a l'age baroque, op. cit., p. 81. Pour P'expliquer, il fait largement appel a
Panthropologie.

% Ainsi a Chelles, en 1562, ou la cour et tout Paris s’y rend subitement (Pietre de Paschal, Journal de ce qui s'est passé en
France durant l'année 1562, publ. par Michel Francgois, intr. par Pierre Champion, Paris, Librairie de la Société de I’'Histoire
de France, 1950, p. 506).

37 Laporte, Jean (dom), « Le crépuscule de I'ancien monachisme au Mont Saint-Michel », art. cit., p. 220-222. On a pu
noter un renouveau des fondations pieuses dans ces années 1570, notamment dans la haute noblesse qui privilégie
néanmoins les ordres liés a la réforme catholique (Boltanski, Ariane, « Des fondations pieuses de nobles francais dans
la deuxieme moitié du XVlIe si¢cle. Défense de orthodoxie et territoire », Boltanski, Ariane et Mercier, Franck (dir.),
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nature, intégrant de plus en plus de libérations de possession démoniaque, comme par
exemple ces « trois possédez [qui] furent par 'invocquation de saint Michel delivrés en
'eglise de cette abbaye » sous I'abbatiat de Francois Le Roux (1559-1570)%. Car, méme
avec la mise en avant des reliques et des miracles, 'accent est mis, davantage que sur la
protection contre les éléments ou sur les guérisons, sur le combat contre le mal qu’incarne
magnifiquement saint Michel’”. En somme, le pelerinage montois moderne correspond a
la définition qu’en donne le théologien calviniste zurichois Rodolphe Hospinien :

Les pelerinages sont appelés par les papistes les voyages soit a des lieux qui sont estimés

plus saints, soit a des églises, des tombeaux et des reliques de saints, soit a des images

dont la réputation est plus éclatante et plus célebre : ils sont institués a cette fin que les

pelerins retirent des pelerinages et des voyages de ce type une certaine pureté (quaedarm

sanctitas) et d’autres avantageso?.
Cette « certaine pureté » recherchée renvoie aux bénéfices spirituels qui, au Mont, étaient
délivrés grace aux indulgences dont les livrets dressent la liste®?l. Aprées une inflation visible
au XVe siecle, la papauté continue d’en délivrer a I’époque moderne : Innocent XI (1676-
1689) en octroie pour les confreres des saints Michel, Jacques et Philippe de I’église Sainte-
Genevieve-du-Miracle-des-Ardents sur llle de la Cité a Paris®2. Elles semblent surtout
efficaces au moment de leur annonce, comme c’est le cas des indulgences pontificales pour
la Saint-Michel de 1445, a la demande d’Estouteville, « et ayant esté publiées en beaucoup
de lieux, la peuple y abondoit de tous costez le 15¢ et 16¢ d’octobre®3 ».

De fait, grace a ce document, la demande de pclerinage pourrait-elle étre liée au

sacrement de pénitence® ? Sont connus des exemples de pelerinage pénal et d’amende

Le Salut par les armes. Noblesse et défense de I'orthodoxie (X1Ie-X1Tle siecle), Rennes, PUR, 2011, p. 251-264).

98 Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 79-119 ; Le Roy, Thomas, L’Histoire de ['abbaye, éd. cit.,
p. 238-245, 389. Sur I'aspect médical des guérisons — lies a 'emprise du démon et du mal dont I’archange délivre les
corps —, voir Fosseyeux, Marcel, « Les guérisons miraculeuses au Mont-Saint-Michel », dans Bu/letin de la Société frangaise
d’histoire de la médecine, 1922, t. 16, p. 13-18.

59 Alors que le saint Michel du Mont Gargan est encore invoqué, a I'’époque moderne, contre les tremblements de
terre (Sallmann, Jean-Michel, Naples et ses saints a 'age baroque, op. cit., p. 78).

600 Hospinianus, R., De templis, 1603 [1587], livre II, ch. XXIX, p. 364, cité par Julia, Dominique, « Sanctuaires et lieux
sacrés a ’époque moderne », Vauchez, André (dir.), Lieux sacrés, lieux: de culte, sanctuaires. Op. cit., p. 250.

601 Feuardent, Francois, Histoire de la_fondation, op. cit., p. 41-50 ; Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit.,
t. 1, p. 204, t. 2, p. 57-61 ; Le Roy, Thomas, L.’Histoire de 'abbaye, éd. cit., p. 190 ; Quatremaires, Robert (dom), Histoire
abbrégée du Mont S. Michel, op. cit., p. 91-95.

602 « Indulgences de nostre Saint Pere le Pape Innocent XI. Accordées aux Confreres de la Confrerie de S. Michel et S.
Jacques S. Philippes, érigée en I'Eglise de sainte Geneviéve du Miracle des Ardens », repr. dans Lothe, José e a/. (dir.),
Images de confréries parisiennes. Op. cit., n° 62.

03 Le Roy, Thomas, I.’Histoire de I'abbaye, éd. cit., p. 249.

04 Le lien avec le sacrement de pénitence est attesté pour le Monte Gargano depuis au moins le Xe siecle (Sensi, Mario,
« Le indulgenze a S. Michele », dans Casiraghi, Giampietro et Sergi, Giuseppe (dit.), Pellegrinaggi e santuari di San Michele,
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honorable de grands personnages — ou surtout d’individus des alentours du Mont — pour le
Moyen Age jusqu’aux XITIe -XVe siécles®%, On a pu se demander si cette motivation était
entrée en jeu dans le cas du pelerinage en 1518-1519 d’un aristocrate de Thuringe, mis au
ban de 'Empire en 1504, On peut voir le réle tenu par archange, aux c6tés des autres
anges et de I'ange gardien, dans la conversion et le renoncement au monde d’un autre
pelerin du Mont, Kériolet dit le « pénitent breton du XVII€ siecle®®” ». On a pu croire que
cette motivation se raréfiait avec le temps, ainsi en Normandie ou on n’en trouverait plus
de trace apres le XIve siecle®®8. Pourtant, est-elle absente de chacun de ces « voyages » ?
Rappelons que traditionnellement les théologiens placent saint Michel comme assistant
pour se confronter a ses péchés, menant les hommes a la componction, rappelant la Passion
et appelant au pardon®”. Drailleurs, 'un des miracles mentionnés par Huynes montre
I'importance de la confession®!’. Un épigramme rédigé par un lieutenant du bailli semble
encourager les pelerins a venir au Mont :
Cenx la qui ont en Dien lenr confidence,
Fermes seront ainsi que ce haut mont :
Mais cenx anssy qui anront defidence,
Dessus le sable et greve periront.
O pelerins ! montez; done contre mont,
Sans arvester sur ce sable monvant.
Moy, sainct Michel, vous suis mis en avant
Pour vous ayder, et a Sathan combattre,
Qu’il soit vaineu par Foy doresnavant,

En priant Dieu, il est facile a battre.
1548011,

op. cit., p. 241-268).

05 Ducloué, Marcel, « Pelerin, quel est ton dessein ? III. Accomplir la pénitence qui m’est imposée », Annales du Mont-
Saint-Michel, 1965, p. 40-43, 52.

06 T ’Homer, Francoise, Juhel, Vincent, « Itinéraire d’un pélerin allemand au Mont-Saint-Michel en 1518-1519 », dans
Juhel, Vincent (dit.), Récit et mémoire. Pélerinage et voyage a Saint-Michel des origines a la Révolution. Actes des 4° Rencontres, op.
¢it., p. 63-80, ici p. 67 et 72.

%07 A son sujet, voir 'ouvrage de son lointain cousin, Le Gouvello, Hippolyte (V©), Le Pénitent breton Pierre de Kériolet,
Paris, Pierre Téqui, 1913.

608 Hébert, Pierre, « Les pelerinages dans les statuts des confréries normandes, art. ¢it. », dans Juhel, Vincent (dir.),
Chemins et pelerins. Op. cit., p. 219.

609 Boniface, Sermons, Opera, IX, p. 625b-626b et 366-369 (mentionné par Keck, David, Angels and angelology, op. cit.,
p. 1806). Jacques de Voragine, Francois Ximenes vont dans le méme sens.

610 Huynes, Jean (dom), Histoire générale de l'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 94-95.

o1 Bourgueville, Chatles de, Recherches et antiguitez, de la Province de Neustrie, Caen, 1588 (rééd. Caen, 1833), livre 11, p. 213.
Le bailli est présent car chargé de régler une affaire judiciaire au Mont, ’évasion de trois gentilshommes écossais accusés
de meurtre que le roi avait fait enfermer au Mont.
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C’est donc principalement I'aide de archange face aux assauts du Mal qui est attendue et
espérée, en vue de au-dela®!2. D’ou Paffirmation par Quatremaires que les pelerinages pour
les anges et notamment Michel « sont nécessaires et avantageux » car ils sont « deleguez de
Dieu pour nostre conduite, nous accompagnent en tout le Pelerinage de nétre vie mortelle,
se rendans comme Pelerins avec nous®? ». D’ou, peut-étre, les « voix celestes » mentionnées
par Huynes, disant a des pastourecaux « VVa au Mont-St-Michel», en 1333614 D’ou,
certainement, le progressif abandon par les miquelots a 'époque moderne du « bourdon »,
le baton traditionnel du pelerin, pour une pique, véritable lance surmontée d’un fer de pique.
Elle est mentionnée des le XVII€ siecle chez dom Thomas Le Roy et son entretien est rappelé
dans les confréries de pelerinages au Mont des XVIIe- XVIII® siecles!. Elle est supposée
évoquer le combat céleste de saint Michel : la porter ostensiblement signifie s’identifier au
saint protecteur du pelerinage, d’autant plus lorsque les pelerins la décorent de rubans « de
couleur de feus!¢ ». D’ou, enfin, ce qu’il reste du souvenir de ’échec des protestants au Mont
en 1577 qui court encore longtemps dans le pays : on racontait alors que pour passer la
porte de la ville, les faux pelerins ont dit venir de loin, « pour nos péchés, acquitter belle
amende a Monsieur saint Michel®!7 ».

On ne peut que regretter le relatif silence des sources sur les motivations profondes,
taisant systématiquement la démarche spirituelle du pelerinage. A peine pouvons-nous
repérer des mentions de messes en actions de grace au retour de certains pelerins,
généralement religieux ou menés par un préetre®!®. Il n’est toutefois pas inutile de rappeler
que le pelerinage, marche vers la réplique de la cité de Dieu, est percu comme P'anticipation

des joies a venir ; il est profondément eschatologique, d’autant plus lorsqu’il a pour but

612 Dans le roman chevaleresque d’Antoine de La Sale, la dame éduquant le jeune page Saintré demande a ce qu’il garde
«Saint / Michiel, Saint Gabtiel, ou aucun autre ange, sains / ou saintes de paradiz en vostre cuer a tous les / jours,
afin qu'ilz soient envers Nostre Seigneur et / Nostre Dame vos advocas, procureurs et embassadeurs » (La Sale,
Antoine de, Jehan de Saintré [1456], Droz, 1965, p. 37).

13 Quatremaires, Robert (dom), Histoire abbrégée du Mont S. Michel, op. cit., p. 3-9.

014 Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 102.

15> Dom Thomas Le Roy raconte, pour 'année 1636, que sont venues « plusieurs compagnies de pélerins, armez de
picques, le tambour battant, avec I’enseigne desployeez » (L.e Roy, Thomas, I."Histoire de I'abbaye, éd. cit., p. 403). Sur ce
sujet, voir Jacomet, Humbert, « “Monts de joie” et “chemins de pelerinage”, art. cit., p. 147-148, 158.

616 Selon le 17oyage de Michel de Saint-Martin, le « roy » donne des rubans aux « officiers, aux prestres, de blancs et
bleus, et aux pelerins, de couleur de feu, ce qui estoit agreable a voir au bout de leurs javelots, d’autant que le ruban
n’estoit point saly » (Saint-Martin, Michel de (abbé), Le 10yage fait au Mont-Sainct-Michel. Op. cit., p. 13).

017 Lannion, Philippe, Contes et légendes de Normandie, Patis, Fernand Nathan, 1965, p. 101-110, ici 105.

18 Au retour d’un voyage de 1622, la troupe de seize hommes menés par un prétre rend grace a Dieu et saint Michel :
«nous [...] allasmes a Saint Jacques de Pirmil ou nous chantames le Te Deum et dismes la saincte messe en action de
grices a dieu devant sainct Jean ou est 'image de monsieur sainct Michel », Registre des sépultures de la paroisse Saint-
Jacques de Nantes (Loire-Atlantique, AD), publié par Provost, Georges, « Le pélerinage des Bretons », arz. cit., p. 101.
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d’honorer le chef de la milice célestet’. Il peut méme étre clairement apocalyptique. Ainsi,
les vagues d’enfants venant du Saint-Empire en 1457, par suite de 'apparition de la comete
de Halley 'année précédente, semblaient animés d’une conscience de 'imminence de la fin
des temps, d’autant que 'apparition des cometes est parfois mise en relation avec la féte de
Saint-Michel®?’. Une gravure peinte du Calendrier des bergers de 1493 corrobore cette idée,
associant le chemin du pelerin de saint Jacques a Papparition de signaux dans le ciel, ici une

sphere étoilée et rayonnante ainsi qu’un dragon crachant du feu®?l.

Ainsi, malgré le recul monastique — et les critiques — au Mont Saint-Michel, le
pelerinage ne cesse pas, voire connait un certain renouveau a partir de la fin du XVI¢ siecle.
Au XVII¢ siecle, il devient largement régional, le désintérét de la cour et d’une partie des
¢lites étant manifeste®??. Les seuls a écrire sur ’'abbaye sont alors les moines du Mont, qui
ont pu se sentir héritiers d’une histoire légendaire a défendre, dans le contexte d’une
Réforme catholique militante mettant en avant le culte des saints tout en cherchant a le
controler. Calvin ne semblait pas s’y tromper quand il écrivait sur le « grand Saint-Michel

[7.e. 1e Mont], qui est si bien fréquenté de pélerins », dans son Traité des relignes®?3. Toutefois,

619 Sur la figure du pélerin comme motif eschatologique, voit Fasseur, Valérie, L ’¢popée des pélerins. Motifs eschatologiques
et mutation de la chanson de geste, Paris, PUF, 1997.

020 e phénomeéne de ces vagues a surpris méme les autorités contemporaines a qui les pelerines répondaient
généralement qu’ils venaient par « la volonté de Dieu » (Delalande, Les extraordinaires croisades d’enfants, op. cit., p. 86). Les
érudits du XVIIIe puis les scientifiques des XIXe et XXe siecles y ont vu une contagion panique, voire une « pathologie
collective » (Ibid., p. 95-96). C’est le long et patient travail d’Ilona Hans-Collas qui a permis de mettre en avant la portée
apocalyptique de ces pélerinages d’enfants venant de villes allemandes et dont les appatitions de cometes seraient
I’élément déclencheur, dans un contexte de crainte de rapprochements de planctes. Elle prend notamment appui sur
une miniature allemande figurant saint Michel au milieu des planctes — dont Vénus représentée avec un baton de pelerin
(ms. all. 106, BNF, f. 198, v. 1500-1510 ; voir Hans-Collas, Ilona, « Les pelerinages d'enfants vers le Mont-Saint-Michel
au XVe siecles : analyse des chroniques allemandes », dans Juhel, Vincent (dir.), Chemins et pélerins. Actes des Rencontres
historigues, op. cit., p. 151-188 ; Id., « Le Mont-Saint-Michel et les péelerinages d'enfantsau XIVe et au XVe siécle : sources
francaises et germaniques », Casirachi, Giampietro et Sergi, Giuseppe (dit.), Pellegrinaggi ¢ santuari di San Michele, op. cit.,
p. 207-239 ; Id., « Les pelerinages d'enfants au Mont-Saint-Michel : l'apport d'une image astrologique », dans Juhel,
Vincent (dit.), Autonr des images de saint Michel en Enrope. Actes des 6° Rencontres, op. cit., p. 29-48).

21 Calendrier des bergers, Paris, Guy Marchant, 18 avril 1493, Angers, BM, SA 3390, f. 77v.

022 Le récit de Jean de La Roque venant au Mont au début du XVIIIe siecle est en cela édifiant : il ne s’agit plus d’un
pelerinage, mais d’un voyage de curiosité, faisant la part belle a 'observation, a 'architecture, a I'histoire, aux antiquités
et bibliothéques, etc. (Douchin, Alexis, « Le voyage au Mont de Jean de .a Roque au début du XVIIle siécle : un récit
entre érudition et divertissement », dans Juhel, Vincent (dir.), Réciz et mémoire. Pélerinage et voyage a Saint-Michel des origines
a la Reévolution. Op. cit., p. 87-110). En réalité, depuis le pelerinage en 1561 de Charles IX et de son frére Henri, duc
d’Orléans, les rois, les princes, les grands ecclésiastiques ne pélerinent plus au Mont. A peine I’abbaye a pu voir venir
Mme de Sévigné, en 1661, venant de son domaine pres de Vitré. Jean-Paul Brighelli affirme qu’elle ne daigna pas
traverser la baie, évitant de se salir (« ’image du Mont dans la littérature », dans Decaéns, Henry (dir.), Le Mont-Saint-
Michel, Paris, Ed. du Patrimoine, Centre des Monuments Nationaux, 2015, p. 153) ; or, il ne pense qu’a son passage a
Avranches en 1689, lors duquel certes elle reste sur le continent mais surtout elle se souvient « avec tendresse de ce
voyage », a savoir un pelerinage qu’elle a effectué plus tot, en 1661 (Lettres de Madame de Sévigné, de sa famille et de ses amis,
éd. Monmerqué, Paris, Hachette, t. 9, 1862, lettre 1174, a Dol le 9 mai 1689, p. 44, n. 5).

623 Calvin, Jean, Traité des religues, éd. Bernard Cottret, Paris, Les Editions de Paris, 2008, p. 48.
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n’était-ce pas la un spos utile a son argumentaire et, suivant une remarque de Catherine
Vincent sur les pélerinages a la fin du Moyen Age, le produit d’un imaginaire collectif
assignant aux grands centres de pelerinage des myriades de pelerins qui auraient été en
réalité moins nombreux et auraient préféré les sanctuaires locaux®?* ? Ces derniers, en effet,

ne sont pas moins précieux au culte de I'archange.

III. Une place dans 'imaginaire

A. Une position de chef

1. La place de ’archange a I’échelle de I’édifice

Tout sanctuaire, méme petit, consiste en une préfiguration du monde céleste. Sa
construction est élaborée en en ressemblance avec ce que lon pense étre le divin, la
Jérusalem céleste. C’est aussi un lieu privilégié pour Dieu et les anges, d’ou chez les
mauristes le besoin de mentionner, dater, développer les interventions angéliques dans
’église abbatiale du Mont Saint-Michel qui consistent en général en des chants et louanges
des anges et en une lumiere appelée « clarté de St Michel » (évoquée plus avant).

Au-dela du culte rendu a saint Michel sur Pautel principal des églises qui lui sont
dédiées, ou des autels dans les chapelles accueillant les confréries de saint Michel — avec
souvent le support d’images®> —, le culte de I'archange bénéficie-t-il d’un lieu de prédilection
pour accueillir les fideles ? De prime abord ont été soulignées les fondations michaéliques
sur des éminences : le Mont Saint-Michel, la chapelle Saint-Michel a Aiguilhe, le premier

site de I’'abbaye Saint-Mihiel, la colline du Mont-Gargan a Rouen, etc. Mais il se peut que la

924 Vincent, Catherine, « Du nouveau sur les pélerinages médiévaux ? », art. cit., p. 379-386.

925 Vincent, Catherine, Des charités bien ordonnées. Op. cit., 1988 ; Id., « Images durables et images éphémeres dans la vie
des confréries a la fin du Moyen Age », dans L'iconagraphie. Etudes sur les rapports entre textes et images dans I'Occident médiéval,
Cahiers du Léopard d'or, n° 10, 2001, p. 253-276.
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célébrité de ces sites empéche d’avoir une vue d’ensemble. Marie-Hélene Froeschlé-
Chopard avouait ainsi une certaine incapacité a chercher I'influence de la topographie,
notamment du relief, pour expliquer la répartition des lieux de culte. Dans ses recherches,
le vocable de Michel, comme ceux de la Vierge ou de Pierre, y était plus récurrent dans le
bas pays qu'a la montagne®?. Pour autant, une moindre présence n’implique pas une
moindre importance, surtout lorsqu’elle fait appel a une symbolique forte. Pour saint Michel
en effet, la position élevée est celle qui semble, d’emblée, la plus évidente car répondant a
la nature angélique du saint et son attrait supposé pour les hauteurs. Jean Beleth affirmait
ainsi que l'archange aurait fixé lui-méme le lieu de ses apparitions sur des montagnes®?’.
Cette élection de site par Parchange a été tres tot relevée comme récurrente : ainsi, la
position élevée du Mont Saint-Michel et d’Aiguilhe est une similitude repérée par De Thou
lors de son passage en 1580, qui voit en celle du Mont le modele®?8. Dés lors, dans certaines
régions, on a pu noter la prédominance des sites montagneux par rapport a la plaine ou au
littoral®?. Le poeme elleyade de H. I’ Avignon, composé en 1630, ne le dit pas autrement
d’Aiguilhe :
Tu verras. ..

De I’Ange saint Michel 'admirable rocher,

St haut qu’il s’en va presque aux nuages toucheré™,
Et au chanoine du Puy, Bernard, d’évoquer au début du regne de Louis XIII :

Un roc pyramidal, au beau milieu d’un pré,
D’un bel émail de fleurs au printemps diapré,
De son faiste pointu va menacant les nues.
Saint Michel y préside (on le congoit ainsi)
Pour avoir toujours I'ceil dessus les advenues,

Et divertir le mal s’il s’approche d’icy®3!.

De méme, un cantique breton a saint Michel du XVIII¢ siecle montre que cette idée d’un

926 Froeschlé-Chopard, Marie-Hélene, Espace et sacré en Provence, op. cit., p. 98, 103.

27 « Hic guoniam in monte Gargano visus sit, ac ipse locum sibi in alto eligerit, ideo et ubique fere terrarum in edito loco basilica constritur »
(Beleth, Jean, Divinorum officiorum explicatio, cap. 154, X1le s., cité par Vallery-Radot, J. « Notes sur les chapelles hautes
dédiées a saint Michel », Bulletin monumental, 1929, p. 453, n. 1).

628 Mémoires de la vie de Jacques Auguste De Thou. Ed. cit., t. 1, p. 90.

029 Cest le cas dans le comté de Nice (Galland, Myriam, « Images et culte de saint Michel dans I'ancien comté de Nice
(v. 1450-v. 1520) », Autour des images de saint Michel en Eurgpe. Actes des 6 Rencontres, op. cit., p. 81).

030 Bergeron, Louis (dom), « Saint Michel sur les Monts. Saint Michel d’Aiguilhe, au Puy », Annales du Mont-Saint-Michel,
Pontorson, novembre-décembre 1956, p. 108.

031 Ihid.
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culte des hauteurs est profondément ancrée : la chapelle Saint-Michel de Coaout (évéché
de Dol) est une « petite montagne » ou se manifeste la puissance divine, « terrible et
étonnant®3? ». La symbolique est suffisamment forte pour que des édifices la reprennent,
alors qu’ils ne sont des éminences que par «imitation» dont la dénomination en
« montagnes » n’est réelle que dans la perception des fideles®33. Il est vrai que certains
sanctuaires renvoient explicitement a la topographie de sites michaéliques importants,
comme la chapelle de Monieux dont le cul-de-four dans une grotte qui domine la vallée
n’est pas sans rappeler la disposition du Monte Gargano%4. Les chapelles hautes
carolingiennes, ottoniennes et romanes participaient de ce méme mouvement qui entendait
rappeler la domination des airs par Michel, récupérant parfois la figure antique de
Mercure®>. Ces chapelles hautes abritaient un autel pour célébrer la messe le jour de la
Saint-Michel — ou méme plus souvent, comme a St-Germain-des-Prés —, ce qui a poussé
J. Vallery-Radot a faire I'hypothese que toutes les chapelles hautes anonymes devaient étre
« dédiées primitivement a I'archange®¢ ». Avec cette « conception de 1'Archange gardien de
I'huis du sanctuaire®” », il n’est pas étonnant qu’Olivier Beigbeder remarque la fréquence
du théme de saint Michel dans la peinture murale des montagnes de I’Auvergne et
notamment dans les églises élevées et chapelles-hautes sur la voie Le Puy-Clermont jusqu’a
Ebreuil, qu’il lie aux peurs de 'an Mil%3. Parfois, la signification peut étre complete : ainsi
le site de Rocamadour — dont une chapelle est dédiée a ’archange, ou des peintures murales

le figurent pesant les ames (vers 1300)0% — se trouve-t-il non loin du gouffre de Satan a

Padiraco4.

032 Provost, Georges, « Images et figure de saint Michel en Bretagne », art. ¢it., p. 305.

633 Saracco, Monica, « I luoghi come rappresentazione : le sedi delle chiese micaeliche nel regno italico medievale »,
Bouet, Pierre et al., Rappresentazioni del Monte e dell’ Arcangelo san Michele, op. cit., p. 237-253.

634 Nimmegeers, Nathanaél, « Le culte de saint Michel dans le sud-est de la France (Vle-XIlIe siecles) », art. ¢it., p. 139.
On peut noter que des grottes Saint-Michel ou de chapelles Saint-Michel localisées dans des sites rupestres sont
nombreuses dans I'Italie du sud (Belli D’Elia, Pina, « Iconografia micaelica in ambito rupestre meridionale », Bouet,
Pietre et al., Rappresentazioni del Monte e dell' Arcangelo san Michele, op. cit., p. 213-235).

035 C’est une vieille these, répétée encore par Louis Bergeron qui préfere toutefois rester prudent et s’en tenir a I'idée
que c’est 'archange lui-méme qui choisit ses lieux (« L’Archange des cimes. Notes sur les sanctuaires de saint Michel
situés dans les lieux élevés », Annales du Mont-Saint-Michel, Pontorson, janvier-février 1956, p. 17-19).

636 Vallery-Radot, J. « Notes sur les chapelles hautes dédiées a saint Michel », art. ¢it., p. 455-456.

37 Ibid., p. 478. Voir aussi Guyon, Catherine, « Le culte de saint Michel dans la France de ’Est (Champagne, Lorraine,
Alsace, Bourgogne, Franche-Comté) », Ex anino. Mélanges d'histoire médiévale offerts a Michel Bur, Langres, Guéniot, 2009,
p. 458-462.

638 Beigbeder, Olivier, Fresques et peintures murales en Auvergne et Velay, Clermont-Ferrand, Ed. G. de Bussac, 1970, p. 122.
039 Mesuret, Robert, Les Peintures murales du Sud-Ouest de la France du Xle an XV e siécle. Langnedoc, Catalogne septentrionale,
Guienne, Gascogne, Comté de Foix, Patis, Ed. A. et J. Picard et Cie, 1967, XXXI, p. 180-181.

040 Beigbeder, Olivier, Fresques et peintures murales en Auvergne et Velay. Op. cit., p. 28.
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Sa présence dans les cimeticres®! n’est pas anodine et renvoie, encore, au rapport
de l'archange a la mort%42. Sa représentation dans les baptisteres, notamment italiens, joue
de ce méme rapport a la naissance et a la mort, cette dernic¢re étant, dans une perspective
chrétienne, une nouvelle naissance et le baptéme étant une réitération de la victoire
christique sur la mort.

I1 peut également étre présent pres des routes, au bord des chemins®3. Dans les
Alpes, la majorité des peintures murales sont proches d’une voie de circulation, notamment
secondaire, et pres ou au centre d’un habitat ; par exemple, la vallée de Suse en compte 9,
du fait de la proximité de I’abbaye de la Chiusa, sur la via Francigena®**. De méme les portes,
notamment depuis les westwerk — massifs occidentaux — des grandes cathédrales et abbayes
carolingiennes et ottoniennes, sont fréquemment placées sous sa protection; le
phénomene, apres I'époque romane, semble marginal mais non arrété®>. On a pu noter le
nombre de sanctuaires et surtout de prieurés dédiés a ’'archange et construits pres des portes
d’une ville®, tout comme on peut encore admirer a Pentrée de la cathédrale du Puy le
monumental saint Michel, placé au XII¢ si¢cle au milieu de l'intrados de I'arcade d’entrée et
au-dessus de I'inscription qui était gravée sur les marches (fin du XI¢ siecle) : « Si tu ne te
gardes de ton péché, garde-toi de toucher ce seuil, car la Reine du ciel veut étre objet d'un

culte sans souillure ». Il est ici le véritable gardien de I’église, de la séparation entre sacré et

641 Parmi un certain nombre d’exemples : a Cadouin (Dordogne), il y a « la chapele Saint-Michel qui est a présent a
costé de P'esglise abbatiale, qui ne sert aujourd’huy que pour la sépulture des religieux » (Tarde, Jean, Chronigues, éd.
Gaston de Gérard, Paris, H. Oudin, 1887, p. 57). Dans le Comtat Venaissin, a la fin du Moyen Age, les cimetieres neufs
des fauboutrgs sont souvent « mis sous le patronage de saint Michel » (Chiffoleau, Jacques, La Comptabilité de I'au-dela,
les hommes, la mort et la religion dans la région d' Avignon a la fin du Moyen Age (vers 1320 — vers 1480), Paris, Albin Michel, 2011
(le éd. 1980), p. 156-157). A St-Pierre de Vannes, le cimetiére est accolé a une chapelle Saint-Michel : établi sur le roc,
les fosses sont peu profondes et les animaux déterrent les cadavres (Croix, Alain, La Bretagne aux 16e et 17e siécles. La vie
- la mort - la foi, Paris, Maloine S. A. Ed., 1981, t. 2, p- 1096-1097). A Patis, les cimeticres des Innocents et de Saint-
Martin-des-Champs avaient leur chapelle Saint-Michel. Au Bas Moyen Age, plus de la moitié des chapelles Saint-Michel
du Limousin et du Périgord se trouvent dans des cimeti¢res (Juhel, Vincent et Vincent, Catherine, « Culte et sanctuaires
de saint Michel en France », art. cit., p. 199).

%42 Nous nous permettons de renvoyer, sur ce sujet, a notre intervention de 2019 (Doucet, Romain, « Saint Michel et
la mort (fin du Moyen Age-Renaissance) », dans Actes du XV1Ile congrés international de l'association « Danses macabres
d'Eurgpe », Paris, 20-23 mars 2019, Cherche-Lune, Vendome, 2019, p. 268-285).

03 Nimmegeers, Nathanaél, « Le culte de saint Michel dans le sud-est de la France (VIe-XIIle siecles) », ar. cit., p. 139 ;
Guyon, Catherine, « Le culte de saint Michel dans la France de I'Est », art. cit., p. 465.

644 Cailloux, Marianne, « Images peintes d’un archange dans les Alpes occidentales médiévales », dans Vincent Juhel
(dir.), Autonr des images de saint Michel en Europe. Actes des Ge Rencontres, op. cit., p. 99.

045 Voir la chapelle Saint-Michel a I’étage du massif occidental de 'abbaye Saint-Michel de Savigny, XIIIe-XVe siecles
(Ganivet, Pierre, « Le culte de saint Michel dans le diocese de Lyon au Moyen Age. Trois notes sur les lieux dédiés a
'archange, Lauranson-Rosaz, Christian et Framon, Martin de (dit.), Awtour de 'archange Saint-Michel. Op. cit., p. 100-111).
046 Parmi de nombreux exemples, le prieuré de Chalons-en-Champagne ou celui de Vernonnet sur la Cote Saint-Michel
au-dessus de Vernon (Juhel, Vincent et Vincent, Catherine, « Culte et sanctuaires de saint Michel en France », ar. cit.,

p. 205).
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profane, entre les damnés et la Jérusalem céleste, tout en préfigurant son role futur de

protecteur du fransitus, 'ultime passage de 'ame dans I'au-dela%’.

Une signification générale de ces emplacements a longtemps été recherchée. Certes,
on peut I'imaginer pour I’élection de sites sur les routes, preés des portes ou des lieux de
passage... On a pu la voir également pour les lieux de montagne ou le role d'intermédiaire
de saint Michel « donne a la montagne ce role de pont entre les mondes ou le ciel et la terre
semblent enfin se toucher et communiquer® ». Il faut toutefois prendre garde a ne pas
tomber dans la systématisation, a 'image d’Arnold Van Gennep et de sa classification des
sanctuaires en quatre catégories qui permettait selon lui de distinguer un culte liturgique
d’un culte populaire®®.

De I'emplacement géographique et physique a la place dans I'imaginaire, il n’y a

qu’un pas, qui ne peut étre franchi que si répétition il y a.

2. Une prééminence

La vie religieuse et dévotionnelle des fideles croise régulierement saint Michel qui
figure en bonne place, souvent derricre la Vierge et devant les autres saints. Ainsi, dans la
liturgie®™’, également, lors des processions ordinaires du Mont%!. Vient I'illustrer la position,
secondaire vis-a-vis du sanctuaire marial du Puy, de la chapelle Saint-Michel d’Aiguilhe : les

pelerins y affluent, mais y voient une étape pour le pelerinage principal a Notre-Dame du

47 Sur cette peinture, voir notamment Davy, Christian, « La place de I'image de saint Michel dans la peinture murale
romane en France », Bouet, Pierre et al., Rappresentazioni del Monte e dell' Arcangelo san Michele, op. cit., p. 95-108, ici p. 105 ;
Dechoux, Esther, « Peindre I'archange : Réforme de I'Eglise et politique locale a Aiguilhe et au Puy (XIIe-XIlIe-
siécles) », Lauranson-Rosaz, Christian et Framon, Martin de (dit.), Awutour de I'archange Saint-Michel. Op. cit., p. 160.

048 Cailloux, Marianne « Images peintes d'un archange dans les Alpes occidentales médiévales », art. cit., p. 110.

049 « 1° I'église ou la chapelle paroissiale ; 2° la chapelle dans I'église, avec autel personnel, ou joint a un autre, ou au
maitre-autel ; 3° la chapelle rurale, consacrée, ou le prétre a le droit de dire la messe ; 4° le simple oratoire, devant lequel
les fideles prient sans qu'il y ait lieu a messe périodique ou occasionnelle » (Van Gennep, Arnold, « Patronages,
chapelles et oratoires de la Haute-Maurienne », art. cit., p. 145-140).

050 C’est notamment le cas dans le Confiteor (« Je confesse a Dieu ») lié au sacrement de pénitence, dont la formule
classique est alors : « Confiteor Deo omnipotents, beatae Mariae, semper virgini, beato Michaeli Archangelo. .. » (le franciscain est
légerement différent, ajoutant saint Francois, voir ms. lat. 757, Milan, 1385-1390, BNF, f. 223v).

051 Lemarié, « La vie liturgique au Mont Saint-Michel d'apres les ordinaires et le cérémonial de 'abbaye », Laporte, Jean
(dir.), Millénaire monastique, op. cit., t. 1, p. 333-334.
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Puy%>2. Le pic michaélique est un passage quasi obligé : « peu de pelerins viennent cy, que
n’aillent faire ce voiage, et combien que le lieu soit pénible®3 ». Le site est, pour Antoine
Jacmon au XVII€ siecle, une « des quatre mervelhes du monde », avec une chapelle Saint-
Gabriel, puis Saint-Raphaél, Saint-Guignefort, et enfin « une fort belle esglize avec cing
autelz dédiée a sainct Michel® ». Lors des jubilés — occasions particulic¢res lorsque coincide
le vendredi saint avec I’Ascension, le 25 mars, attirant de nombreuses foules —, la chapelle
Saint-Michel ne fait généralement pas partie de la partie officielle du jubilé, mais y est parfois
intégrée : Aiguilhe compte 3 autels sur les 7 proposés aux pelerins par les chanoines en 1418
(Saint-Clair, Saint-Gabriel, Saint-Michel, les autres sont dans la cathédrale) ; en 1524 la
chapelle est comprise dans le circuit proposé aux pelerins (un chanoine en bas, un en haut
sont placés avec un tronc, ayant engagé des commis aux « virades » pour la circulation)®>.
Cet ordre, illustrant 'obsession hiérarchique du temps trouve son origine dans
I’époque carolingienne qui voit se diffuser les litanies des saints qui se structurent alors
définitivement selon le schéma: anges, patriarches, prophctes, apotres, martyrs,
confesseurs, vierges, au méme moment ou le Pseudo-Denys est traduit en latin°. Cela se

vérifie dans la littérature religieuse®>’, des dédicaces d’églises®>8, des dédicaces de livres®?,

952 Framon, Martin de, « Saint Michel d’Aiguilhe, un site et une chapelle », Lauranson-Rosaz, Christian et Framon,
Martin de (dit.), Awtour de I'archange Saint-Michel. Op. cit., p. 25.

53 e livre de Podio on chroniques de Estienne Médicis, éd. cit., t. 1, p. 176.

54 Mémoires d’Antoine Jacmon, bourgeois du Puy, éd. Chassaing, Augustin, Le Puy-en-Velay, Marchessou, 1885, p. 187.

955 I e livre de Podio ou chroniques de Estienne Médicis, éd. cit., t. 1, p. 177. L’organisation se doit d’étre rigoureuse pour éviter
les mouvements de foule, comme celui de « quelque bande de pelerins Gascons qui par la voloient passer par force
contre 'ordonnance faicte » empéchés temporairement de monter a ’Aiguilhe (Ibid., p. 182).

96 Un sermon de cette époque, déclamé a la Toussaint, classe les saints dans 'ordre : neuf cheeurs angéliques,
patriarches, electio prophetarum, | B, apotres, martyrs, confesseurs, saintes, anachoretes (Kriger, Astrid, « La Cour céleste
mise en systeme. La mémoire collective dans les litanies du VIIIe et du IX siecle », Marin, Olivier, Vincent-Gassy,
Cécile (éd.), La Cour céleste. Op. cit., p. 31-32).

57 Dans les Miracles de Notre-Dame de Gautier de Coincy, saint Michel y tient un réle d’intercesseur auprés de la Vierge
(De Coinci, Gautier, Miracles de Notre-Dame, [1218], Droz, t. 3, 1966, p. 60, 67, t. 4, p.29). 1l apparait, en ordre
d’importance, juste au-dessous d’elle : « Virge qui iés en gloire par deseur saint Michiel » (Ibid., t. 4, p. 583).

658 Ainsi I’église paroissiale de Bueil (diocése de Tours) érigée collégiale par Jean de Bueil en 1476 :

a honneur et louange de Dieu, notre Pere, créateur, et de la tres glorieuse Vierge Marie, de
monsieur saint Michel et des saints Innocents en 'honneur desquels I’église est fondée, désirant
[...] Iédification de son ame et rémission de ses péchés et de ses prédécesseurs, parents et amis
trespassez, en commémoration d’iceulx.

(Cité par Massoni, Anne, « Les dédicaces multiples des églises collégiales en France au Moyen Age et jusqu'au Concile
de Trente », Marin, Olivier, Vincent-Gassy, Cécile (éd.), La Cour céleste. Op. cit., p. 229).

659 Ainsi, le méme Jean de Bueil dédie son livre : « Ou nom du Pere et du Filz et du Sainct-Esperit, de la benoite Vierge
Marie, de monseigneur sainct Michiel 'angle et de tous angles et archangles, ay commencié ce livre a la gloire de Dieu
et doctrine des gens de guerre, ainsi que cy aptes s'ensieut. » (Bueil, Jean de, Le Jouvencel, [1461], Renouard, t. 1, 1887,
p. 18). Dédicace qui ne passe pas inapercue car le commentaire de 'ouvrage fait par Guillaume Tringant moins de
vingt ans aprés la mentionne et la reprend a son compte : « S'ensuit I'exposition du livre du Jouvencel faict en 'honneur
de Dieu, de la glorieuse vierge Matie et de monseigneur sainct Michel l'ange, auquelz je suplie et requiers qu'il leur
plaise me donner grace de parfaire mon livre » (Tringant, Guillaume, Commentaire du “Jouvencel” [1477], dans Bueil, Jean
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certaines pierres tombales®®, les litanies®®! et surtout les suffrages, ces pricres des livres
d’heures manuscrits dont la formidable augmentation de la production a accompagné
I'expansion de la piété liée aux saints. Du verbe s#ffrager qui signifie aider, venir au secours,
les suffrages sont des invocations des fideles en mal de protection pour leur ame dans l'au-
dela. Victor Leroquais définit ainsi les suffrages : ce sont des « prieres composées d'une
antienne, d'un verset et d'une oraison que l'on récite apres Vépres ou Laudes en I'honneur
de Dieu, ou des saints »%02. Leur composition est toujours la méme : une rubrique (souvent
en frangais) ; une pricre latine demandant un secours a I'archange dans le combat quotidien
contre 'ennemi diabolique (Michael archangele paradisi preposite veni in adiutorium populo Dei et
velis nos defendere a potestate inimici et tecum ducere in societatern Domini) 5 un verset ; un répons ;
une oraison%®3, §’ils ne sont pas présents dans tous les livres d’heures, les suffrages sont plus
utiles a étudier en série que les litanies, figées, ou que les prieres, moins courantes, plus
hétérogenes et relativement hermétiques. Surtout, il s’avere que c’est dans les suffrages que
les saints — notamment saint Michel — bénéficient d'une attention particuliere, ou ils sont
souvent enluminés. Deés lors, le tableau présenté ci-dessous, construit a partir des livres
d’heures conservés a la Bibliotheque nationale de France, donne une tendance générale des
suffrages a placer saint Michel en deuxiéme position (apres la Trinité, ou la Vierge, lorsque

c’est le cas) :

de, Le Jounvencel, Renouard, t. 2, 1889, p. 265).

060 Courlaoux (Jura), dalle funéraire de Guillaume de Vaudrey, v. 1470 (« Notice sur trois dalles funéraires franc-
comtoises », B. Prost (éd.), Mémoires de la Société d’Emunlation du Jura, 2¢ série, 1, 1875, p. p. 384-391).

661 Billot, Cathetine, I.a Gravure dans les livres d'henres auxe XV'e et X1 1e siécles, Paris, Centre Roland Mousnier, mémoire
de maitrise, 1974, p. 13.

662 Teroquais, Victor (abbé), Les Livres d'Heures manuscrits de la Bibliothéque nationale, Patis, 1927, t. 1, p. XXI.

663 Parmi d’innombrables exemples, voici le suffrage d’un livre d’heures du début du XVI¢ siécle : « De sancto Michaele.
Michael archangele paradisi preposite. Veni in adiutorium populo dei et velis nos defendere apotestate inimici : et
tecum ducere in societate d[omi]ni. V. In conspectu angelorum psallam tibi deus meus. R. Adorabo ad templu[m]
sanctum tuu[m] et confitebor nomini tuo. Oratio. Deus qui miro ordine angelorfum| ministeria hominumgq]ue]
dispensas. Concede propicius : ut a quib[us] tibi ministrantibus in celo semper assistitur : ab his in terra vita nfost|ra
muniatur. Per [christum] d[omi]n[u]m n[ost]r[u]lm. Amen. » (ms. lat. 13268, BNF, f. 86v).
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Période Livres d’heures | Nombre de fois ou saint Michel est présent
contenant  des | en 1¢ en 2¢ en 3¢ en 4¢ en 5¢ Reste
suffrages
X11re 3 1
XIVe 6 1 3 1 1
XVe 48 10 6 7 2 8
Milieu-2¢ 100 10 20 9 4 1 6
moitié XVe
Fin Xve-début | 58 12 16 5 2 1 2
XVIe
XVIe 1
le moitié Xvie | 9 1 1 2 1 1
Milieu XVI¢ 2 1 1

Tabl. : placement de saint Michel dans les suffrages des livres d’heures manuscrits (BNF).

Avec la standardisation due a 'imprimé, la structure se fige en reprenant un ordre
devenu classique : les suffrages liés a la Trinité, au Christ et a la Vierge en premiers, celui de
saint Michel ensuite, devant les autres saints®. La diffusion de cette hiérarchie, qui est fixée
pour plus d’un siecle%, est sans précédent et c’est en centaines de milliers d’exemplaires
que les livres d’heures proposent aux fideles de prier saint Michel en téte de tous les
saints®0. Les livres d'heures imprimés conservés sont donc certainement les exemplaires les

plus cotteux et leur décor présente presque systématiquement des saints®’. Avec le livre

64 Parmi de tres nombreux exemples, voir Heures a I'usage de Rome, Philippe Pigouchet pour Simon Vostre, dessins du
Maitre d'Anne de Bretagne, 1498, Bibliotheque de ’Arsenal, RESERVE 4-T-951, f. 67 et suiv. pour les suffrages, f. 73
pour celui de saint Michel apres la Trinité et la Vierge Marie ; Hewures a ['usage de Rome, Paris, Etienne Jehannot pour
Antoine Vérard, 1497-1498, Bibl. Mazarine, Rés. 34964, f. 82v pour saint Michel aprés la Vierge. Les Heures de Jean dn
Pré sortent quelque peu du lot, privilégiant la Chute des Anges rebelles, dans laquelle saint Michel, au c6té de Dieu le Pére,
est seul a combattre (Hewures de Jean du Pré, a 'usage de Rome, 1488, repr. Male, Emile, L'art religien de la fin du Moyen
A:ge en France, Paris, Colin, 1969, p. 71, fig. 35).

65 On peut voir la confirmation de cette fixation dans les Heures de Nostre-Danmze, a I'nsage de Romse, en Latin et en Frangois,
par fen M. René Benoist, a Paris, chez Augustin Courbe, 1634, BNF, B-6037. Les « suffrages des saincts et sainctes »
(f. 178v-192) débutent par la Trinité puis Michel. Voici ce suffrage de saint Michel, traduit en francais : « Antienne de
S. Michel, et de tous les Anges. Michel Archange de Paradis, venez au devant du peuple de Dieu, menez nous avec
vous en la compagnie de Dieu. V. En la présence des Anges je chanteray 4 vous mon Dieu, et mercy vous requerray
R. Et en vostre S. Temple je vous adoreray, et vostre sainct Nom tousjours confesseray. » Il est suivi d’une « Oraison.
Deus qui niro ordine. Seigneur Dieu qui disposez par merveilleuses ordonnances les ministeres des Anges et des hommes,
soyez nous propice, et donnez que de ceux desquels vous estes servy és Cieux, soyons aydez, et que d’iceux en ceste
terre nostre vie soit deffendué. Par N. Seign[eu]r. » (f. 181-181v).

66 Deux exemples : l'inventaite de Loys Roger, libraite a Paris en 1528, donne 98 500 Heures sur 102 000 volumes,
celui de Guillaume Godard, en 1545, environ 150 000 Heures sur 263 000 livres (Billot, Cathetine, La Gravure dans les
livres, op. cit., p. 19). Sur ce sujet, voir Doucet, Roger, Les Bibliothéques parisiennes an XV le siécle, Paris, Picard, 1956.

%7 Billot, Catherine, La Gravure dans les livres, op. cit., p. 28-67.
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d'heures imprimé, on approche du livre religieux idéal. Cest ainsi que dans la Passion
d'Arnoul Gréban, l'un des bergers, devant choisit un cadeau pour le Christ, dit : « Je lui
offrirai mon beau calendrier taillé dans le bois. Il donne aussi toutes les fétes sans la moindre

erreur et chaque saint est illustré par une petite image%08 ».

Un autre document représentatif des mentalités religieuses d’une société et de son
attention aux intercesseurs de 'au-dela est le testament, notamment ses premiers mots©%.
Les médiévistes et modernistes on pourtant longtemps souligné l'aspect répétitif voire
I« uniformisation insipide » des préambules religieux®”’. Pourtant, dés la publication des
travaux de Michel Vovelle, Emmanuel Le Roy Ladurie écrivait qu'il fallait « rejeter
catégoriquement 'hypercritique qui consisterait a mettre en doute la valeur sérielle du
testament comme document-miroir des mentalités sur la mort »07!, Cette source, si elle n’est

pas toujours spontanée dans ses formulations et qu’elle obéit a un certain nombre de

068 Cité par Delaunay, Isabelle, « Le livte d'heutes patisien aux premiers temps de I'imprimé (1485-1500) », Gagette du
livre médiéval, n°46, Printemps 2005, p. 23.

069 Méme dans la Bretagne des XVIe-XVlle siecles ou « le testament est odieux » et sur-représentant les élites, Alain
Croix I'a considéré comme représentatif : « leurs dernieres volontés, presque toujours uniquement des messes, sont,
j'en suis convaincu, de celles-la méme qu'on ne prenait pas la peine de transcrire » (Croix, Alain, I.a Bretagne anx 16e et
17e siecles. Op. cit., 1981, t. 2, p. 872, 881).

670 Jourd'Heuil, Jean-Vincent, « La recommandation de l'iame 2 Dieu et a ses saints dans les testaments épiscopaux entre
Loire et Meuse, a la fin du Moyen Age », dans Barralis, Christine, Marchal, Corine et Wagner, Anne, Le festament spirituel,
du Moyen Age a l'épogue moderne. 1.egs, salut de I'ime, miroir des vertus chrétiennes, Metz, 2013, p. 123. Robert Folz s'est bien
intéressé a l'esprit religieux dans les testaments bourguignons, mais en utilisant les legs pieux et en survolant la question
du préambule, sans intégrer de statistiques (Folz, Robert, « L'esprit religieux du testament bourguignon au Moyen
Age », Mémoires de la Société pour 'Histoire du Droit et des Institutions des anciens pays bourgnignons, comtois et romands, t. 17, 1955,
p- 8-13). Le peu d’évolutions de ces formules a pu faire dire que « les invocations et recommandations n'apparaissent
pas, en définitive, comme trés utiles pour une étude des dévotions » (Marandet, Marie-Claude, Le souci de ['an-deld : la
pratique testamentaire dans la région toulonsaine (1300-1450), Perpignan, Presses universitaires de Perpignan, 1998, t. 1,
p. 257), chaque notaire livrant un préambule « clé en mains » (Lotrcin, Marie-Théreése, “D’abord il dit et ordonna...”.
Testaments et société en 1yonnais et Forez a la fin dn Moyen Age, Lyon, PUL, 2007, p. 143-144). Pour Jean-Luc Laffont l'affaire
est entendue : le moule « préfabriqué » du formulaire notarié est ainsi un prisme déformant entre la pensée du testateur
et le testament qui n'est donc pas une source fiable de I'histoire des mentalités (Laffont, Jean-Luc (dit.), Nozaires, notariat
et société sous ['Ancien Régime, Toulouse, Presses Universitaires du Mirail, 1990, p. 13-14). Il est vrai que, pour prendre
I'exemple de Paris ou la majorité des testateurs se trouvant « gisants au lit malades », le notaire devient « co-testateur »
et le discours sur la mort « une simple clause protocolaire » (Rot, Gilbert de, Mourir a Paris an milien du XV Ie siécle, Paris,
Centre Roland Mousnier, mémoire de maitrise, 1978, p. 37). L'étude patisienne de Philippe Périer le montrerait, lui qui
rédige presque la méme formule pour tous ses testaments entre 1636 et 1644 (Godoc, Francoise, Les attitudes devant la
mort @ Paris an XV 1le siecle d'apres les clauses des testaments, Patis, Centre Roland Mousnier, mémoire de maitrise, 1975,
p. 52). Les formules seraient tellement stéréotypées qu’elles contamineraient celles des testaments olographes — écrits
par le testateur —, phénomene que 'on retrouve encore dans la 2¢ moitié du XVIle siécle a Paris (La Porte, Geneviéve
de, Les attitudes devant la mort d'apres les testaments an X1 1le siécle, Patis, Centre Roland Mousnier, mémoire de maitrise,
1974, p. 19).

o7t Emmanuel Le Roy Ladutie, Le Tervitoire de I'historien, Patis, Gallimard, 1973, chap. « Chaunu, Lebrun, Vovelle : la
nouvelle histoire de la mort », p. 393-403. Et Alain Molinier de confirmer que « I’analyse des testaments doit se faire
dans la longue durée et sur un grand nombre de pieces » (Molinier, Alain « De la religion des ceuvres a la Réformation
dans les Cévennes (1450-1600) », Revue d'histoire de /’Eg/z';e de France, t. 72, n° 189, 1986, p. 245).
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pressions, au premier rang desquelles celles de ’Eglise qui oblige a tester®72, et dont il serait
vain de tirer automatiquement de son invocation pieuse une conclusion sur la piété du
testateur, peut revétir un réel intérét si elle est prise en série. Par la proportion des saints
mentionnés, leur hiérarchie et leur répétition, méme mécanique, on repere les croyances et
mentalités profondes, communément partagées au point de ne pas ctre remises en cause
par le mourant, voire les mutations de la sensibilité religieuse®’®. Ainsi, ce fond commun
n’est pas sans montrer la piété personnelle du testateur puisque méme cette impression de
standardisation laisse une certaine marge de manceuvre, le notaire ne pré-écrivant pas
toutt’. Cest ce discours testamentaire, légué par les siecles précédents, qu’il convient
d’étudier pour y déceler la place de saint Michel.

Au cceur de ce discours, le salut. Par la recommandation de I’ame a Dieu et aux
saints, le testateur espere recueillir les graces et faveurs que la communion des saints peut
lui procurer apres sa mort. De maniére inconsciente, il est délivré selon une hiérarchie
classique : apres la mention d’un Dieu « Créateur », lointain, viennent le Christ Sauveur et
Rédempteur (parfois les deux dans une méme expression) et la « Glorieuse Vierge Marie »,
enfin, soit indéfiniment la cour céleste, soit nommément les saints. Ces derniers, lorsqu’ils
ne sont pas pris dans leur ensemble (« tous les saints de Paradis »), semblent eux aussi tenir
d’un ordre immuable établi 4 la fin du Moyen Age : le plus populaire est saint Michel,
évoqué presque systématiquement dans le Comtat Venaissin®” comme dans le
Toulousain®®, les anciens pays bourguignons®”’, dans les Cévennes des années 1450-

1530078, ou dans I'élite des gens du roi®” ou des éveéques®®’, bien devant les autres archanges

072 Cest en effet un devoir religieux répété, par exemple dans la Science de bien monrir de Jean Gerson, encore édité en
latin et francais au XVIe siecle. Y est rappelée 'obligation de tester, car il faut « exécuter diligemment iceux Testame|[n]s,
afin que les Ames des Trespassez n’en souffrent plus au feu de Purgatoire » (Instruction pour les cureg, op. cit., non folioté).
73 Cessole, Bruno de, Les Attitudes devant la mort a Paris a ['dge baroque (1599-1653) a travers les clanses des testaments, Patis,
Centre Roland Mousnier, mémoire de maitrise, 1974, p. 5.

674 En Bretagne, le foisonnement de formules diverses ou au moins les différentes formules-types par notaire prouvent
sa « capacité d'invention ou d'adaptation » (Croix, Alain, Ia Bretagne aux 16e et 17¢ siécles. Op. cit., t. 2, p. 891).

67> Chiffoleau, Jacques, La Comptabilité de ['an-dela, op. cit., p. 388.

676 Marandet, Matie-Claude, Le Souci de I'an-deld. Op. cit., t. 1, p. 253.

677 Folz, Robert, « L'esprit religieux du testament bourguignon au Moyen Age. Art. cit. », p. 12.

678 Derriere Dieu le Pere, Jésus etla Vierge et devant les apétres Pierre et Paul et « tous » les autres saints, principalement
Etienne, Antoine et les saints patrons de paroisse (Molinier, Alain « De la religion des ceuvres a la Réformation dans
les Cévennes, art. cit. », p. 251).

679 Sur 226 recommandations de gens du roi au début du XVe siecle a Paris, 153 invoquent Michel devant Pierre (108
occurrences) et Paul (104 occurrences) (Courtemanche, Danielle, QZuvrer pour la postérité : les testaments parisiens des gens du
r0i an début dn X1 e siecle, Patis, L'Harmattan, 1997, p. 50).

80 Sur 75 recommandations d'évéques morts en chatges entre 1300 et 1530, Michel est le premier des saints a apparaitre
aptes Dieu, son Fils et la Vierge, avec 32 occutrences (Jourd'Heuil, Jean-Vincent, « La recommandation de I'ame 2
Dieu et a ses saints, art. cit. », p. 129).
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connus que sont Gabriel et Raphaél. Viennent ensuite les saints apotres, martyrs,
confesseurs, patronymiques, patrons de paroisse, qui sont toujours plus nombreux au point
d'en faire des listes longues et stéréotypées « construites comme des litanieso8! ».
L'invocation est en effet relativement proche du Confiteor, qui devait étre récité par le
pénitent lors du sacrement des malades. La fin de l'invocation se termine en général par une
note d'espoir, de confiance dans l'acceés au « Royaulme céleste de Paradis » ou 1'ame sera
« colloquée » aux saints et saintes. A bien des égards, le XVI€ si¢cle et le début du XVII¢ siecle
n'introduisent guere de rupture dans ce discours testamentaire. Méme Georges 11
d’Amboise (T 1550) reprend cet ordre classique et place saint Michel en premier parmi les
saints, devant saint Georges, pourtant son saint patron qu’il vénére particulicrement®82,

A ce titre, I'exemple de Paris est intéressant : si la pratique testamentaire y est
encore faible mais augmente, puisque moins de 5 % de la population rédige un testament
au début du XVIe siecle et 10 % au début du XVII¢ siecle, c'est tout de méme, pour le
XVI¢ siecle, la premiere ville d'Europe pour ceux qui lisent et testent®®3. Apres Dieu et la
Vierge, saint Michel est de loin le premier saint intercesseur auquel font appel les testateurs
parisiens, telle Louise Loiseux, le 12 juin 1543 :

Et premierement, laisse son ame a Dieu le créateur, a la glorieuse Vierge Marie, a monst.
sainct Michel l'ange, 4 son Bon Ange, a4 monst. sainct Pierre, a monst. sainct Claude, a
monst. sainct Mathurin, a monsr. sainct Jacques, a2 monst. sainct Estienne son patron,
a Nostre Dame de Chartres, a Nostre Dame Lyesse, 2 Nostre Dame des Carmes, a la
belle Dame du Puy en Auvergne, a Madame saincte Geneviefve, 2 Madame saincte
Barbe, et a tous les apostres, evangelistes, patriarches, confesseurs, martyrs et vierges,
anges et archanges, et generallement a toute la Cour celestielle de paradis. Auxquels
devotement elle supplye estre recommandee et generallement qu'ilz plaise luy imputer
grace et pardon de ses pechez envers Dieu le createur, et la conforter en l'article de la
mort tellement qu'elle puisse mourir vraye cretienne repantante de ses pechez et aussi
mourir en la foy catholicque, en protestant par la que par tentation diabolicque de la

chair du monde ou débat de malladie, en la fin elle ne défaille en aucun article de foy,

qu'il plaise a Dieu de luy pardonner |[...]68

81 Chiffoleau, Jacques, La Comptabilité de ['an-dela, op. cit., p. 387.

082 « ... Premierement, Nous recommandons nostre dme a Dieu nostre créateur, a la glorieuse Vierge Marie, aux
Benoitz Sainct Michel ange et archange, monsieur Sainct Jehan Baptiste, Sainct Romain, nostre patron Sainct Georges
et a tous les Sainctz et Sainctes de la court celeste de Paradis » (testament cité par Allinne M., « Les priants du tombeau
des cardinaux d’Amboise a la cathédrale de Rouen », Bulletin des Amis des Monuments Rounennais, 1909, p. 87).

983 Chaunu, Pierre, La Mort a Paris. XV, XVII', XVIII' siécles, Fayard, Paris, 1978, p. 289, 168.

984 Rot, Gilbert de, Mourir a Paris an milien dn X1/ Te siécle. Op. cit., p. 144.
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Toutefois, les chiffres sont trés variables selon les notaires et les quartiers. LLa proportion
des testateurs 'invoquant peut aller de 10%985 2 8090980, en passant par 19,1%087, 42,5%688,
53 %0989, 65,5%%%, etc., et ce, toute catégorie sociale confondue : dans I'étude VIII de la
paroisse Saint-André-des-Arts (1539-1588), 1'archange est le premier intercesseur imploré
individuellement dans les testaments du clergé (apres la mention générale des patriarches,
prophetes, confesseurs et apotres), de la noblesse et du Tiers-Etat (apres les saints et saintes
ainsi que la cour céleste et hiérarchie de paradis)®!. Cette hiérarchie est sensiblement la
méme en Bretagne®? et en Anjou®?’.

Ainsi, le discours préparant la mort a travers le testament accorde une place
importante a un saint Michel somme toute assez classique en téte des saints intercesseurs —
derriere la Vierge Marie — car chef de la milice céleste®®*. Un marché parisien de 1527 pour

la décoration d’une tombe confirme ce placement de saint Michel derriere la Vierge®. Dans

95 Devant Pierre et Paul (7,1%), le saint patronymique (5,7%), Jean-Baptiste et le patron de la paroisse (2,9%) n'étant
cités que deux fois pour 70 testateurs (¢tude LXXIII de la rue Saint-Jacques entre 1588 et 1600, Martin, Catherine,
Attitudes devant la mort a Paris (1589-1600). Etude réalisée d'apres les testaments des Etudes X1 et LXXIII du Minutier central des
Notaires parisiens, Patis, Centre Roland Mousnier, mémoite de maitrise, 1974, p. 59).

086 Devant Pierre et Paul, cités dans 40% des cas (Lafosse, Nicole Les attitudes devant la mort au XV e siécle, Paris, Centre
Roland Mousnier, mémoire de maitrise, 1977, p. 144).

%7 Devant Pierre (7%), Paul (4,9%), Geneviéve (4,2%), Jean-Baptiste (3,5%), etc. (étude VIII de la paroisse Saint-
André-des-Arts entre 1539 et 1588, Courty-Loritz, Francine, Les attitudes devant la mort au XV Te siécle (1539-1588), Paris,
Centre Roland Mousnier, mémoire de maitrise, 1976, tabl. p. 19).

%88 Devant Pierre et Paul (37,6%), le saint patron de la paroisse (34,4%) et le saint patronymique (25,4%) ; 10 autres
saints ne sont présents que 28 fois (étude CXXII, Massucco, Michelle, A#itudes devant la mort dans la deniéme moitié du
XVle siécle d'aprés les clanses testamentaires (étude CXXII minutier central), Patis, Centre Roland Mousnier, mémoire de
maitrise, 1974, p. 30-32).

%9 Devant Etienne, patron de la paroisse Saint-Etienne-du-Mont, cité dans 30 % des testaments (¢étude XXXIII de la
rue Saint-Jacques et de la place Maubert entre 1539 et 1553, Rot, Gilbert de, Mourir a Paris an milien du X1 1e siecle. Op.
ct., p. 144).

990 Devant les saints et saintes de Paradis (44,5%), le saint patron (38,5%), la cour céleste de Paradis (36,7%), Pierre et
Paul (29,4%), Eustache (16%), Agnes (11,5%) ; a noter que les anges sont cités dans 4,6 % des cas (études XX et
LXXVI du quartier des Halles entre 1533 et 1555, Chauvin du Treuil, Catherine, Les attitudes devant la mort d'aprés les
testaments du X1 Ie siéele, Patis, Centre Roland Mousnier, mémoire de maitrise, 1976, tabl. p. 19).

91 Courty-Loritz, Francine, Les attitudes devant la mort au XV e siecle, op. cit., tabl. p. 19.

092 En 1451-1550, Alain Croix a compté 95 % d'appels a la Vierge, 90 % a tous les saints, 55 % a Michel, 40 % a Pierre,
35 % a Paul et 5 % a I'ange gardien (Croix, Alain, Ia Bretagne anx 16e et 17¢ siecles. Op. ¢it., t. 2, p. 1123, n. 279).

03 Comme en témoigne le testament de Pierre Gourreau, seigneur de la Roche-Joulain, mort en 1572 (cité dans Revue
de I’Anjou et de Maine et Loire, 1854, t. 2, p. 199).

094 Le 31 décembre 1592, a son arrivée au Puy Mme de Joyeuse, tout juste veuve, demande des messes a la Vierge et a
saint Michel, respectant cette hiérarchie classique qui refléte justement des sanctuaires du lieu : « Elle demeura icy cept
ou huict jours, ou fist dire messe a Nostre-Dame et a Sainct-Michiel avecque grand penitance, comme ugne famme
fort devocte » (Mémoires de Jean Burel. Journal d'un bourgeois dn Puy a [l'époque des guerres de Religion, Saint-Vidal, Centre
d'études de la vallée de la Borne, 1983, t. 2, p. 340).

095 Le 5 février 1527, « marché entre Bastien Bernard, tombier a Patis, et Michel Faroul, prétre, chapelain de la chapelle
fondée en 'église Notre-Dame de Mantes, et Simon Faroul, son frére, mesureut au grenier a sel de Mantes, pour la
fourniture d'une tombe [...], les piliers latéraux abritant, du c6té de 'homme, S. Jacques, S. Simon et S. Barthélemi du
coté de la femme, la Vierge, S. Michel et Ste Catherine, les FEvangélistes aux quatre coins... » (Coyecque, Ernest,
« Inventaire sommaire d’un minutier parisien pendant le cours du XVle siecle (1498-1600) (suite) », Bulletin de la société
de ['bistoire de Paris et de ['lle-de-France, a Paris, chez H. Champion, 21¢ année, 1894, p. 53-54).
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la vie de tous les jours ou face a un événement particulier, la formule peut étre abrégée en
« Dieu te benie, et sainct Michel 1'Archange », comme I'asséne Célestine a la jeune Areuse
dans La Celestine de Jacques de Lavardin en 15786%. Il reste que sa place se trouve le plus
souvent derricre le Christ et la Vierge, devant les apotres et les saints. Cet ordre
« descendant » se retrouve d’ailleurs dans la liste des fausses reliques dont Calvin se moque
dans son Traité des reliques®.

Cette position de prééminence lui assure la mission de conduire les hommes. Pierre
de Bérulle rappelle que c’est sa « primauté remarquable en ce grand Ange, et honorée aussi
de Dieu, qui la fait le premier de tous les Anges establis en la Gloire, et estably Tuteur en la
terre de Eglise du Fils de Dieu », ou « Prince de la Milice du Fils de Dieu% ». Plus, il est
placé au-dessus de Gabriel 'annonciateur, mais ils se partagent les « fonctions angéliques :
Pun a IFglise de Jésus et I'autre a la mére de Jésus en partages® ». Comment ne pas
comprendre ainsi la position d’un autel de tous les saints, depuis le XIVe siecle dans I’église

Saint-Merry a Paris, « desouz S. Michiel”0 » ?

3. Un patronage

De protecteur, saint Michel peut se retrouver patron. Dans le cas des confréries,
ce ne sont pas les plus fréquentes puisque 'archange est bien loin d’autres saints, tel saint
Sébastien en Provence, de méme dans le Rouergue ou le Dauphiné. Il n’y en a qu’une en
Anjou, Artois et Flandre. Paris voit une progression : si 'on compte 3 confréries sur 98 a
la fin du Moyen Age™!, on passe 4 21 confréries a I'époque moderne™2, En Normandie,

Catherine Vincent reléve 67 confréries ayant ’archange comme saint patron entre le XIII¢ et
y g p

996 Tavardin, Jacques de, seigneur du Plessis-Bourrot, La Celestine [adapt.] [1578], London, Tamesis books, 1974, p. 133-
134.

97 Barral-Baron, Marie, « Erasme et Calvin au prisme du “Traité des reliques” », Bulletin de la Société de I'histoire du
protestantisme frangais, 2010, p. 365.

098 Bérulle, Pierre de, Discours de l'estat et des grandenrs de Jésus, op. cit., p. 1007, 1009.

99 1d., La VVie de Jésus [1629], dans (Buvres completes, Patis, Ed. du Cetf, 1996, t. 8, p. 232-233.

700 Cadier, L. et Couderc, C., « Cartulaire et censier de Saint-Merry de Patis », Mémoires de la société de I'histoire de Paris et
de I'lle-de-France. Ed. cit., t. 18, 1891, p. 174, 182, 239, 246.

701 Vincent, Catherine, « Les confréries et le culte de saint Michel 4 la fin du Moyen Age dans le royaume de France »,
dans Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio et Vauchez, André (dir.), Culte et pélerinages a Saint Michel en Occident. Op. cit., p. 180.
702 Lothe, José et al. (dit.), Images de confréries parisiennes. Op. cit., p. 278-287.
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le milieu du XVIe siecle’. En réalité, le chiffre n’est pas conséquent, sauf dans le diocese de
Rouen ou il est présent dans 53 compagnies sur 1200, derriere toutefois Nicolas (312),
Sébastien (278), Barbe (171), Martin (118), mais devant des saints et évéques normands’04.
Dans leurs statuts, les membres des confréries intégraient la dévotion a 'archange, comme
la corporation des bouchers d’Arras qui se réunissait dans la salle Saint-Michel de Ia ville et
dont les confréres, dans les statuts datant de la fin du Moyen Age, promettaient de conserver
«les droits de Dieu et de Monseigneur saint Michel, leur patron, de Monseigneur le comte
d’Artois et de la confrairie’0 ».

Toutefois, les confréries de Saint-Michel ne signifient pas nécessairement une
dévotion particulicrement appuyée aux anges et aux anges gardiens’%, leurs statuts et
obligations ne se différenciant souvent pas de ceux de confréries dédiées a d’autres saints
patrons’?’. Par ailleurs, des confréries dédiées aux anges gardiens sont créées, sans rapport
avec saint Michel’®. Mais le rapprochement entre larchange et une protection
professionnelle semble un besoin sans cesse renouvelé, au fil des époques’. La confusion
entre ange gardien et ange patron de confrérie n’est pas 'apanage de saint Michel : Gabriel
est le patron des courriers, des facteurs des postes et des diplomates’!’. Raphaél peut étre
considéré comme ange gardien des ouvriers qui exercent un métier dangereux, comme les
couvreurs ou les mineurs qui le prennent comme patron, ainsi que les pélerins ou émigrants

(ayant conduit le jeune Tobie a I'étranger) 1.

Ainsi, apres avoir placé saint Michel tout pres de la téte d’une hiérarchie
dévotionnelle et sentimentale héritée du Moyen Age, on peut questionner sa présence dans

le temps des fideles.

703 Vincent, Catherine, Des charités bien ordonnées. Op. cit., p. 134.

704 Vincent, Catherine, « Les confréries et le culte de saint Michel », ar?. cit., p. 184.

05 _Annales dn Mont-S aint-Michel, Pontorson, avril 1893, p. 215.

706 Cf. infra, ch. 6.

707 Nicole Lemaitre s’interroge ainsi sur les statuts somme toute ordinaires de la confrérie de Saint-Michel archange de
Pachins, pourtant rédigés en 1523 sous Francois d'Estaing qui met en avant le culte de I'ange gardien (Lemaitre, Nicole,
Le Rouergue flamboyant. Op. cit., p. 313).

708 En 1635, une confrérie « au bon Ange Guardien » est créée au Puy ; dans le réglement des processions générales de
la ville, elle est en premicre place parmi les confréries (Chassaing, Augustin (éd.), Mémoires d’Antoine Jacmon, éd. cit., p. 85,
129).

7 D’ou le saint Michel patron des parachutistes apres la seconde Guerre Mondiale. A ce sujet, voir Annales du Mont-
Saint-Michel, Pontorson, mars-avril 1950, p. 24-28.

710 Réau, Louis, Iconggraphie de 'art chrétien, op. cit., t. 3, p. 1457-1459.

W 1bid., p. 1457-14065.
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B. Le temps

De Jacques de Voragine a Pedro de Ribadeneyra, les livres de théologiens prennent
toujours le temps liturgique pour introduire leurs réflexions sur les anges en général et
Michel en particulier, réflexions qui, en retour, justifient la liturgie. Le temps, exceptionnel
du pelerinage ou ordinaire du quotidien, est une composante essentielle du culte et plus

largement de la dévotion a saint Michel.

1. Quand?

«La dimension fondamentalement mémoriale du temps liturgique, liée non
seulement a la commémoration des principaux évenements de la vie du Christ mais aussi a
la commémoration des défunts par exemple, a rendu possible la formation d’une mémoire
a la fois individuelle et collective de ’homme médiéval’!? ». Dans la perspective d’un temps
de Dieu qui englobe le temps humain et forme cette « mémoire », se pose la question de la
temporalité et de la répétition du culte de saint Michel, qui lui offrent une place dans
I'imaginaire chrétien.

Le temps chrétien est rythmé par la liturgie, dont le socle est la célébration du
sacrifice du Christ par qui, si 'on reprend la formule d’Emile Durkheim, « le groupe social
se réaffirme périodiquement » en la répétant’!3. I’Eucharistie, au cceur du rituel de la messe,
est le moment principal et propice de la vénération des fideles ainsi réunis’!4. Attaqué par
les protestants au XVIe siecle I'accusant d’idolatrie, le dogme de la transsubstantiation, qui
porte le rite de ’Eucharistie, est rappelé énergiquement lors de la session XXII du concile

de Trente, le 17 septembre 1562, par le décret De sanctissimo missae sacrificio, rappelant que la

712 Palazzo, Eric, Liturgie et société an Moyen Age. Op. cit., p 110.

713 11 définissait ainsi les rites, « des moyens par lesquels le groupe social se réaffirme périodiquement » (Durkheim,
Emile, Les formes élémentaires de la vie religiense. Le systéme totémique en Australie, Paris, Félix Alcan, 1912, p. 553).

714 Toutefois, depuis le IX-Xe siecle, on note un essor des messes privées.
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messe est le sacrifice de la Croix et qu’il est essentiel de communier”?>. Cette répétition
confirme que le culte a une « fin qui est d’exciter les peuples a la dévotion » selon saint
Vincent de Paul’!¢. Mais dans ’ensemble, hormis le Credo, la priere du prone et ’Eucharistie,
les fideles ne participent pas activement a la priere du célébrant, ce rite codifié créé par les
clercs et qui est a leur destination. Formant un dialogue constant entre les textes — Ap., Dn.
lorsqu’il s’agit de saint Michel —, la liturgie peut ainsi se concevoir comme un « langage
autorisé » selon la formule de Pierre Bourdieu’, d’ou les conseils de prieres a destination
des fideles pour les différents moments de la messe dans les livres d’heures comme chez
Francois de Sales’!8,

Toutefois, dans loffice temporal’®, elle ne fait pas une place particulicre a
'archange : chaque version du canon (ambrosienne, franco-irlandaise ou grégorienne, mais
aussi celles de Rome, Ravenne, Milan, etc.) liste les prieres pour les saints en débutant par
les apoétres’. Au Mont, logiquement, elle donne la part belle a saint Michel,
quotidiennement comme dans extraordinaire des fétes. Ce dernier provient du haut Moyen
Age et est largement partagé par les abbayes normandes pour le 29 septembre — mais il est
exceptionnel au Mont pour loffice votif De Angelis’!. La liturgie au Mont se manifestait
par des processions solennelles, dont certaines allaient jusqu’aux gréves (comme lors des
trois jours des Rogations précédant I’Ascension) voire jusqua Avranches’?. Plus
généralement dans les paroisses, la messe de saint Michel peut étre quotidienne, réservée a

une heure précise, notamment la messe matutinale de 6 h du matin. Y est véhiculée

715 Martin, Philippe, Le Théditre divin. Une bistoire de la messe. X1 1e-XXe siécles, Paris, CNRS Editions, 2016, p. 74-78.

716 Vincent de Paul, Entretiens spiritnels anx missionnaires, éd. A. Dodin, Paris, Seuil, 1960, p. 740-741 (conférence du 29
aout 1659 aux prétres de la congrégation de la Mission).

717 Selon lui, le rite est 1égitime et efficace symboliquement lorsque sont reliées le discours, celui qui les prononce et
Pautorité (ici, I'institution ecclésiastique) qui autorise a le prononcer et le valide (Bourdieu, Pierre, « Le langage autorisé.
Note sur les conditions sociales de I'efficacité du discours rituel », Actes de la recherche en sciences sociales, 5/6, 1975, p. 183-
190).

718 Ce dernier conseille la récitation du chapelet (Brémond, Henri, Histoire littéraire du sentiment religienx en France, op. cit.,
t. 9, p. 129-209).

"9 Le calendrier liturgique est divisé entre office sanctoral — office des heures consacré a un saint lors d’une féte — et
office temporal — office ordinaire, récité en intégralité lorsqu’aucune féte n’est inscrite au calendrier (D’Hour, Thomas,
« Les fétes des reliques dans les calendriers liturgiques diocésains de la France post-tridentine (1570-1680) », Dompnier
(Bernard) et Nanni (Stefania) (dir.), La Mémoire des saints originels entre X1 'Ie et XV 1lle siécle, Rome, Ecole Francaise de
Rome, 2019, p. 143, n. 1).

720 Kennedy, Vincent Lorne, The Saints of the Canon of the Mass, Citta del Vaticano, Pontificio Istituto di Archeologia
Cristiana, 1938, p. 60-71.

72 Lemarié, J. (dom), « L'office des fétes de saint Michel dans les bréviaires du Mont », Laporte, Jean (dit.), Millénaire
monastique du Mont Saint-Michel, t. 1, op. cit., p. 473-487.

722 Bouet, Pierre, « La vie religieuse au Mont-Saint-Michel », dans Decaéns, Henry (dir.), Le Mont-Saint-Michel. Op. cit.,
p. 96. Voir Annales dn Mont-S aint-Michel, Pontorson, septembre-octobre 1958, p. 66-69.

723 Dans la paroisse Saint-Sauveur de Montivilliers (Seine-Maritime), elle donne lieu a un conflit avec les moniales qui
partagent I’édifice, la sonnerie des cloches « a grande et longue volée durant un quart d’heure a grosses cloches » selon
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I'image du saint Michel psychopompe et protecteur des ames : c’est son r6le dans le #ransitus
qui est mis en avant’?4,

Mais, en réalité, la présence angélique lors de la messe est ailleurs. Elle est dans
Podeur d’encens, dans les chants et méme dans les images, la liturgie prenant place dans un
espace visuel, sonore et auditif. Les anges sont donc au cceur du dispositif permettant au
croyant de s’approprier le rite, en vivant 'office”™. Ainsi, ils sont présents lors de
l'assemblée chrétienne, entendent et jugent l'homélie. Bonaventure leur associe la
communion’?. Ils ont leur liturgie, leur chant méme est liturgie. L’idée est claire, chez les
auteurs du Moyen Age, que ’hymne du Sanctus, chanté par les séraphins dans Isaie, VI, 3,
et chanté pendant la messe réunit ciel et terre, anges et hommes’?7.

La tonalité est plus forte a la Saint-Michel. I’exemple de saint Francois le montre
puisqu’a Papproche de la Féte, il avait une dévotion particulicre a 'archange, au point qu’il
regut ses stigmates entre "Assomption et la Saint-Michel (15 aoat-29 septembre)7?8. Les
principales fétes sont le 8 mai (dédicace du Mont-Gargan), le 29 septembre (dédicace du
chateau Saint-Ange en 590 par Grégoire le Grand) et le 16 octobre (apparition a Aubert en
708 et dédicace du Mont Saint-Michel en 709). Le 29 septembre est le point central de la
dévotion aux anges’®, le 8 mai se restreignant a la célébration de la victoire sur les
barbares?0. Il faut rappeler que le calendrier n’est pas uniforme, méme avec les efforts
d’uniformisation de Rome apres le concile de Trente”!. Comme toutes les grandes fétes,

elle a un impact sur la vie quotidienne du fidéle : le jour est chomé, il peut s’y tenir une

un acte de 1524, les empéchant de se reposer alors qu’elles « retournent de leuts matines » (Awnuaire des cing départements
de la Normandie, Caen, 1923, p. 97, n. 3).

724 Jean Fournée, « L'archange de la mort et du Jugement », art. ¢it., p. 65-96.

725> Martin, Philippe, Le Théitre divin. Op. cit., p. VIIIL.

726 Comment préparer la célébration de la messe, 1,9 (Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 177).

727 Faure, Philippe, Les Anges. Op. cit., p. 51 ; Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 37.

728 Ibid., p. 183.

72 Le catéchisme de Pierre Canisius rappelle ainsi son placement dans les fétes ordonnées par le canon 36 du concile
de Mayence sous Chatlemagne (e Grand Catéchisme de Canisins, ou Précis de la Doctrine chrétienne appnyé de témoignages
nombreux de I'Ecriture et des Peres, par le R. P. Canisius, de la Compagnie de Jésus, ouvrage traduit pour la premiére fois en entier par
M. 1.’ Abbé A.-C. Peltier, chanoine honoraire de Reims, Paris, Louis Vives, 1873, partie I, chap. 111, art. 3).

730 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 179.

731 La décision principale est la bulle Qwuod a Nobis fulminée par Pie V en 1568, suivie d’une édition princeps du bréviaire
romain (1568). Rome, par cette bulle, invite les diocéses a se conformer au calendrier liturgique romain. I’ordre de la
messe ainsi institué est détaillé par Philippe Martin (Le Théatre divin. Op. cit., p. 14-15). En 1588, Rome se dote d’'un
outil : la Sacrée Congrégation des Rites, qui a pouvoir de contréle (peu effectif en France) et produit une législation
(sur ce sujet, voir Delfosse, Annick, « Rome et les normes du culte. Les prescriptions de la Congrégation des Rites »,
Dompnier, Bernard (dir.), Les Langages du culte anx X1'1le et X1 1lle siécles, Clermont-Ferrand, Presses universitaires
Blaise Pascal, 2020, p. 35-43). Toutefois, tous les calendriers diocésains ne sont pas calqués sur celui de Rome (D’Hour,
Thomas, « Les mots de la solennité. Calendriers liturgiques diocésains et hiérarchie des fétes en France au XVIle
siecle », Ibid., p. 45-62). Dés 1634, Rome demande leur révision ; mais la diversité est encore de mise a la fin du XVIle
s. (Martin, Philippe, Le Théatre divin. Op. cit., p. 22-23).
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toire”2... Clest surtout un moment charniere dans 'année, lié aux rythmes saisonniers’33,
une date administrative ou 'on paie ses impots et régle ses dettes”, et enfin un jour qui
peut voir un changement d’horaire pour le cri du patenétre du matin ou de la messe
quotidienne’>. Donne-t-on un sens particulier a cette féte ? Chaque année, le sermon est
I'occasion de traiter du ministere des archanges et des anges, mais du fait d’étre trés peu
présent dans la Bible et donc d’offrir peu de références scripturaires, saint Michel n’est que
peu intégré dans les sermons du 29 septembre, voire totalement ignoré au profit des anges
de manicre générale, de leur nature et ce qu’ils apportent aux fideles, faisant finalement de
ce jour une véritable féte des anges’°. Lorsqu’il est mentionné, c’est non comme peseur
des ames et ange du Jugement dernier mais dans le cadre de I'allégorie du combat contre le
mal, reprenant la citation de Job 7, 1 « la vie sur terre est un combat ». C’est que le sermon,
dans lignée de la liturgie, integre les différents temps chrétiens — temps passé depuis la
Création, temps présent de I'Eglise, temps eschatologique — sans toutefois les séparer
précisément’?.

Les prieres collectives faites hors liturgie, dans les confréries, sont un moment
privilégié pour établir un lien entre saint Michel et devenir de ’'ame dans I’au-dela, jusqu’a
la question du Purgatoire. Ce sont, par exemple, les pricres figurant en téte de chacune des

listes de membres portées sur le registre de la confrérie Saint-Nicolas de Caen, établies en

732 ¢ livre de Podio on chroniques de Estienne Médicis, éd. cit., t. 2, 1874, p. 48.

733 Dans la région de Montaillou comme dans la région nicoise, la Saint-Michel, c'est le moment pour les patres de
redescendre de leur zone d'estivage (Leroy-Ladutie, Emmanuel, Montaillon, village occitan de 1294 a 1324, Gallimard,
Paris, 1982, p. 163 ; Galland, Myriam, « Images et culte de saint Michel dans I'ancien comté de Nice (v. 1450-v. 1520) »,
Autonr des images de saint Michel en Enrope. Op. cit. p. 81).

734 Mémoires de Jean Burel. Fd. cit., t. 2, p. 484, 350.

735 « Le crieur d'icelle charité, depuis la St-Michel jusques a Pasques, ira crier lesdiles patenostres entre 4 et 5 heures du
matin [...], sur peine de chacune foys de cing sols d'amende. Et depuis Pasques jusques a la Saint-Michel a trois heures.
Le devoir du crieur [...] Il ira, les principales fétes et le premier dimanche de chaque mois, avec la grosse campanelle,
ala porte de chaque frére, crier les patenostres , depuis Paques jusqu'a la Saint-Michel, a une heure du matin, et depuis
la Saint-Michel jusqu'a Pasques, a trois heures, a peine de 4 sols d'amende. », réglement de la Couture de Bernay, 1552,
Apnnnaire des cing départements de la Normandie, Caen, 1889, p. 76. Pour I'heure de «la messe matiniere » fondée par
testament par Bertrand Torrenc, marchand du Puy mort en mai 1546 : « se doibt dire ceste messe, de la feste de Pasques
jusques a sainct Michel, entre quatre et cinq heures du matin, et dudict sainct Michel jusques a Pasques, a ’heure de
six heures. » (Le livre de Podio ou chroniques de Estienne Médicis, éd. cit., t. 1, 1869, p. 401).

736 La figure de saint Michel n’est qu'un support pour évoquer tous les anges et leurs bienfaits dans les sermons du
théologien, professeur au college de Sorbonne et pénitencier de Paris Jacques Merlin (ms. fr. 13319, BNF, Serzons en
frangais, pour différentes fétes, et dont plusienrs ont été préchés a des religienses par Jacques Merlin, pénitencier de Paris, [1¢ moitié du
XVle s.]). Cest également le cas dans les sermons du prédicateur de Charles Quint et archevéque de Valence Thomas
de Villeneuve ((Euvres, Patis, P. Lethielleux, t. 4, Sermons pour les fétes des saints, 1867, p. 6-7. Bériou, Nicole, « Saint Michel
dans la prédication (XIle-XlIle siecles) », dans Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio et Vauchez, André (dir.), Culte et
peélerinages a Saint Michel en Occident. Op. cit., p. 206-210.

737 Méme si ce combat peut étre lié a 'actualité, comme le Schisme chez Gerson en 1392 (Ibid., p. 211-216).
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1487 selon les paroisses d'origine et qui montrent une réelle attente liée a la mort”8. Ce sont
¢galement les statuts de 1543 de la confrérie des Trépassés de Vannes, qui débutent ainsi :
« Considerans en la resurrection universelle au terrible et espouventable grand jour du
jugement [...] ». Puis, ils rappellent Pexistence des «ames des trespassés, vexées et
tourmentées au feu ardant de purgatoire », les « misérables ames en l'article de la tres
angoexeulse et horrible mort » et la menace de «l'ennemy et dragon infernal, le diable,
cerchant idelles paouvres ames totallement ruyner ». Vient ensuite 'invocation de la « tres
sacrée et glorieulxe Vierge Marie, advocate des paouvres humains », et de saint Michel
archange, « protecteurs et deffanseur des paouvres pecheurs ». Aux ames qui souffrent les
« paines ardentes et intollérables de purgatoire », la confrérie promet de les secourir par
« oraison, aulmoune et oblation » du saint et précieux corps du Christ, faites par le prétre
au saint sacrifice de la messe. Ce sont 1a des moyens « sallutaires et de merveilleux efficace
et vertu » pour délivrer les ames’.

Toutefois, étudier en priorité la liturgie de la messe, a savoir le rite officiel et régulier,
revient en quelque sorte a prendre le point de vue des clercs et théologiens qui la considérent
comme essentielle. Or lhistorien, s’il veut tenter « une approche sociale du culte », doit
accorder au rite comme a la récitation des heures la méme importance, de méme qu’il doit
considérer le culte dans une acception élargie pour saisir son « apparence sensible’ ». La
distinction entre le normatif — le culte officiel — et le particulier — la dévotion populaire —
est mise a mal par la reprise plus ou moins totale de la liturgie dans les heures des manuscrits
dont bénéficie saint Michel. Répondant a un profond besoin d'aligner ses journées sur le
temps monastique, ils sont produits en masse au XV¢ et jusqu’au début du XVI¢ siecle pour

les manuscrits, avant d’étre remplacés progressivement par les imprimés au cours de la

738 «'Tres noble archange Saint Michel, / Que Dieu a fait prevot de ciel, / A la mott a nous entendes / Des aucuns
nous deffendes. » (registre de la confrérie Saint-Nicolas au bourg1'abbé de Caen, archives départementales du Calvados,
G 967, cité en annexe par Vincent, Catherine, « Images durables et images éphémeres dans la vie des confréries a la fin
du Moyen Age », dans L'lconographie : études sur les rapports entre texctes et images dans I'Occident médiéval, Cahiers du Léopard,
n° 10, Paris, 2001, p. 253-276).

79 Cités par Vénard, Marc, chap. 2 : « La grande cassure (1520-1598) », Le Goff, Jacques et Rémond, René (dir.),
Histoire de la France religiense. 2. X1V e-X 1 1lle siécle, Seuil, Paris, 1988, p. 217-219.

740 Dompnier, Bernard, « Le culte baroque au miroir de ses langages », Dompnier, Bernard (dir.), Les Langages du culte,
op. cit., p. 16-17.
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premicre moiti¢ du XVIe siecle’!l. Apportant « la liturgie a la maison? », tout en ignorant la
succession des fétes, ces ouvrages sont un abrégé des missels et des bréviaires, ajoutant aux
offices ainsi résumés des psaumes, des suffrages, des pricres, parfois des souvenirs de
pelerinage, ce qui en fait le livre privilégié pour approcher la dévotion privée des laics et
méme des clercs”3. Dans cette dévotion soutenue par cet objet essentiel — parfois le seul
livre d’un foyer’# —, saint Michel a une place importante. C’est notamment le cas dans les
suffrages, déja apparus plus haut’>. Si 'on prend les livres d’heures de la Bibliotheque
nationale de France : sur 386 livres d’heures compilés, 227 ont des suffrages et sur les 223
dont les suffrages sont connus ou conservés, 136 présentent un suffrage de saint Michel.
Sur le restant sans saint Michel : 9 présentent des suffrages aux anges (dont un aux « anges
et archanges’ »). ’explication de son absence peut se trouver dans 'ampleur des suffrages
puisquun nombre non négligeable de ces suffrages sans larchange sont en réalité
relativement courts : 52 ont maximum 10 suffrages et 28 maximum 5.

Comme évoqué plus haut, si sa présence au sein de ces pricres issues de la liturgie

n’est pas automatique, elle est extrémement forte et récurrente et y tient une place de rang.

741 Voir 'exemple de la bibliotheque de la comtesse de Montpensier, connue par son inventaire aprés déces de 1494,
dans laquelle figurent plusieurs livres d’heures : des « heures belles et grandes », « unes heures vieilles ; unes autres
heures neuves » (Boislisle, A. de, « Inventaire des bijoux, vétements, manuscrits et objets précieux appartenant a la
comtesse de Montpensier, 1474 », Annuaire-bulletin de la Société de I'bistoire de France, a Patis, chez Mme Jules Renouard,
XVII, 1880, p. 298-299). Autre exemple : sur les 24 livres au titre et sujet déterminé que legue en 1525 Pierre Le
Gendre, Trésorier du royaume sous Louis XII et Francois Ier, 15 sont des livres religieux, dont 7 livres d’Heures, dont
4 al'usage de Rome et 2 a 'usage de Paris (Hervier, Dominique, Pierre Le Gendre et son inventaire aprés déces. Etude bistorique
et méthodologique, Patis, Ed. Honoré Champion, 1977, p. 221-223). L'arrivée de l'imprimerie a réduit davantage le cott
du livre que ne 'avait fait I'organisation de la production par les libraires, de méme qu’elle standardise le contenu en
retenant 'usage de Rome et privilégiant les saints nationaux plutot que locaux (Reinburg, Virginia, French books of hours.
Making an archive of prayer (¢. 1400-1600), Cambridge-New York, Cambridge University Press, 2012, p. 29, 35). Le déclin
de la production jusqu’ici hégémonique parisienne s’amorce dans le 2¢ quart du XVlIe siecle, certainement dd a une
saturation du marché, puis a une concurrence plus rude de la production anversoise dans les années 1570, avant de
retrouver des couleurs grice au privilege royal obtenu par cing éditeurs parisiens dans les années 1580 (Ibzd., p. 41-43).
Le déclin est également da a un changement de dévotion : a partir des années 1530-1540, le livre d'Heures n'est plus
l'unique guide de priére, tout comme les donations picuses ou la participation aux confréries diminuent (Ibzd., p. 43).
742 Reinburg, Vitginia, French Books of hours, op. cit., p. 41.

74 Sur ce sujet, voir 'ouvrage fondateur et encore utile de Leroquais, Victor (abbé), Les Livres d'Heures manuscrits, op. cit.
744 1] est alors 1égitime de poser la question de la lecture et de la non-lecture dans de pareils cas. Si I'on en croit 'avocat
parisien Simon Marion, les lecteurs les moins éduqués — « les simples prestres, les gens de mestier, les laboureurs, les
femmes, les enfans, et en un mot tout le menu peuple » — voulaient posséder des livres, et notamment des livres
d’Heures, par obligation sociale et religieuse (Marion, Simon, Plaidoyez, Paris, Michel Sonnius, 1598, p. 206, cité par
Walsby, Malcolm, L Tmprimé en Europe occidentale (1470-1680), Rennes, PUR, 2020, p. 94). Plaidoyer d’une élite
intellectuelle méprisante et jalouse de ses compétences ? Certes, la possession, impératif social et religieux (surtout pour
les livres d’heures ou de piété) pouvait primer sur la lecture. Mais il n’en demeure pas moins vrai que le livre imprimé
a pu diffuser un certain nombre d’idées et d’idéaux, ceux-ci influengant durablement la vie religieuse des fidéles, ne
serait-ce que par les images, somptueusement oubliées par I'avocat parisien. De méme que pour un grand seigneur
posséder un livre d’heures ne veut pas dire le lire quotidiennement, sa commande a résulté de choix dans les pricres et
les images ce qui peut tout de méme rendre compte de sa piété.

7 Pour la définition, cf. supra, 11.

746 Ms. NAL 302, BNF, 1533.
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Ainsi, la vénération de 'archange ne s’arréte pas au temps de la liturgie ordinaire. Dans la
lignée de la liturgie ou la simple présence suffit, la lecture répétitive et ritualisée du livre
d’heures en latin, langue au pouvoir sacré, reste un acte ou la fidélité aux croyances jugées
ancestrales importe plus que la compréhension des textes, méme si la traduction en frangais
progresse peu a peu’. Le livre d’heures sert davantage a fournir une pratique de structure
liturgique qu’a expliquer — il reprend souvent I'offertoire ou la liturgie, le Steziz... —, mais
son influence est grande sur le temps chrétien. Au-dela des catégorisations de la priere’8,
ce qui importe est la teneur populaire de cette pricre extra-liturgique, cette « conversation
immédiate, simple et sans apprét, humble et confiante, avec Dieu ou avec les saints » disait
Victor Leroquais, qui ajoutait en avoir compté plus de 500 en latin et plus de 200 en
vulgaire”9.

De la méme maniere que les livres d’heures ont adapté la liturgie a des usages plus
laics, les litanies des saints sont sorties du cadre purement liturgiques. Elles sont répétées
dans les livres de pricres, copiées, déviées pour en tirer des oraisons sous forme de listes, a
tel point qu’Henri Brémond parle de « ferveur litanistique » croissante entre le Moyen Age
et le siecle de Louis XIV, malgré 'action de la Congrégation des Rites”?. Dans ces pricres,
la dévotion aux anges y tient une place non négligeable, comme en témoigne les Lizanies des
saints Anges de Jacques de Sainte-Marie qui récitent dans un ordre classique les prieres pour
Jésus-Christ, la Vierge Marie, les neuf chceurs des anges nommés un par un, les « Sept
Esprits » puis « Saint Michel, qui avez remporté victoire sur le Dragon d’Enfer, et sur ses
complices, priez pour nous. Apoc. ¢. 12 », suivi de Gabriel, Raphaél, Anges gardiens. Il ne

nomme pas d’autres anges, les suivants, nombreux, étant anonymes’>!.

Si ces pricres sont largement individualisées dans leur pratique, elles donnent une

impression de quelque chose de collectif, d’unanimement partagé.

747 Notamment avec 'imprimerie, avec patfois des livres hybrides, 'office des morts restant en latin mais les heures de
la Vierge pouvant ¢tre en francais (Reinburg, Virginia, French Books of hours, op. cit., p. 92-96).

748 Virginia Reinburg a tenté une classification ethnographique des pricres des livres d’heures comme discours qui a
une invocation et une demande d’étre aidé, ou comme rite avec sa gestuelle, sa posture, son phrasé propres (Ibid.,
p. 149-171). Elle y ajoute la priere prenant les saints comme patrons notamment contre la mort soudaine, les prieres
pendant la messe, les légendes et espérances (Ibid., p. 175-207).

74 Leroquais, Victor, Les Livres d'henres manuscrits de la Bibliothéque nationale, Paris, 1927, t. 1, p. XXIX.

750 Brémond, Henri, Histoire littéraire du sentiment religienx en France, op. cit., t. 9, p. 10, 1932, p. 185.

751 Sainte-Marie (ou Jésus), Jacques de, Litanies des saints Anges, op. cit., p. 18-50.
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Le premier role est celui du clergé, et notamment des moines. Les rapports sont
¢troits entre les anges, principalement saint Michel, et les ordres monastiques, notamment
mendiants, a 'exemple de la grande vénération de Francois d’Assise pour les anges et
particuliecrement du psychopompe saint Michel”>2. Dans son ensemble, le réle du clergé est
immense et évident, ne serait-ce que par Iécriture et la diffusion des sources textuelles
bibliques, théologiques, normatives, etc. Comme pour affirmer cette fonction, la présence
du clerc est attestée, certes de manicre relativement limitée, sur des enseignes de pelerinage
du Mont Saint-Michel”>3. Cela signifie-t-il qu’il s’inscrit comme le seul promoteur du culte ?
Les choix de patronage d’églises, par leur dédicace, ne sont pas I'apanage des clercs. Mais
au minimum il est responsable d’un culte imposé « d’en haut », dans son origine comme sa
pratique journalicre.

Quittant cet aspect vertical et descendant, la question peut-elle étre individualisée,
de celle d’un culte « privé » et laic ? Si André Vauchez admet qu’il y a peu de témoignages
sur la spiritualité des laics74, certaines manifestations populaires du culte d'un saint sont
toutefois visibles, comme le patronage individuel par le choix du prénom Michel”. A Paris,

entre 1 et 3 % des testaments le mentionnent’. A Lyon, 1,5%, loin derriére Jean et ses

752 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 124. 11 passait le caréme en jeanant et priant saint Michel ; ses prieres
s’accentuaient alors qu’arrivait la féte de 'archange. Dans la méme idée, on peut ajouter 'apparition de 'archange a
saint Francois de Paule, lui présentant la « devise » de I'ordre, ce cattouche entoutré de rayons, avec le mot Charitas en
or sur azur (Lecoq, Anne-Marie, Frangois ler imaginaire. Op. cit., p. 440). Pour les comparaisons qu’ils font entre leur
ordre et la hiérarchie angélique, cf. supra, ch. 1.

753 Cela concerne 25 cas sur les 127 broches montoises (utilisées comme enseignes de pelerinage) étudiées par Esther
Dehoux, ce qui serait selon elle «un indice des réticences, voire des résistances, aux “données dogmatiques et
sacramentelles” que les hommes d'Eglise souhaitent, comme Guillaume de Digulleville, inculquer aux fideles »
(Dehoux, Esther, « Sous la protection de I'Archange ? L'iconographie de saint Michel sur les enseignes de pélerinage
(XITIe-XVle siecle) », Juhel, Vincent (dit.), Autonr des images de saint Michel en Europe. Actes des 6e Rencontres, op. cit., p. 79).
754 Vauchez, André, « Saint Michel dans la spiritualité des laics au Moyen Age », art. cit., p. 347.

755 Le prénom Michel peut varier selon les époques et les localités : Michel, Michael, Micaud, Michau, Michaud,
Michault, Macheau, Michelet, Michelin, Michiel, Mechon, Miel, Mihiel, Mikael, Miquel, Miquelon, Miqueu, Mychiel
(Réau, Louis, Iconographie de l'art chrétien, op. cit., t. 3, p. 1402).

756 Chauvin du Treuil, Catherine, Les attitudes devant la mort, op. cit., tabl. p. 12bis ; Courty-Loritz, Francine, Les attitudes
devant la mort, gp. cit., p. 121-125 ; Massucco, Michelle, Attitudes devant la mort, op. cit., p. 22, 31 ; Rossignol, Martine, Les
attitudes devant la mort an X1 Te siécle, Patis, Centre Roland Mousnier, mémoire, 1976, p. 68 ; Lafosse, Nicole, Les attitudes
devant la mort, op. cit., p. 197-208 ; Rot, Gilbert de, Mourir a Paris, op. cit., p. 151-152 ; Cessole, Bruno de, Les attitudes
devant la mort a Paris, op. cit., graph. XIII-X1IIbis, p. 172.

151



dérivés (24,7%), Pierre et ses dérivés (14,1%), Etienne (8,7%) ou Guillaume (7,3%)77. 11
semble qu’il soit plus fréquent et prisé dans la région proche du Mont Saint-Michel : de
manicre exceptionnelle, il dépasse les 4% dans le nord de I'llle-et-Vilaine de la deuxieme
moitié¢ du XVII¢ siecle et compte parmi les dix prénoms les plus donnés?8. Ce choix de
prénom résulterait-il d’une histoire familiale demandant une protection assurée, comme le
passé marrane des ancétres de Michel de Nostredame ou de Michel de Montaigne
pourraient le laisser imaginer’>® ? Plus généralement, induit-il une dévotion particuliere ?
Notre corpus livre 12 occurrences sur 87 de commanditaires d’images de ’archange dans
les monuments dont le prénom est « Michel » (tabl. 3). Quelques exemples, exceptionnels,
nous la font voir a 'ceuvre. Le vieux chantre et chanoine de Notre-Dame de Paris Michel
de Colonia se fait enterrer le 15 avril 1529 dans la chapelle Saint-Michel qu’il avait fondée a
cet effet dans la cathédrale’0. Au XVII¢ siecle a Caen, ’abbé et recteur de I'université de
Caen Michel de Saint-Martin (1614-1687), fait placer au carrefour des Cordeliere les images
de ses patrons saint Michel et saint Martin7!. Mais en dehors de ces cas extrémes, dans la
vie quotidienne de chaque fidele, les pricres et suffrages des livres d’heures supposent une
priere réguliere’®?, pouvant étre renouvelée a l'occasion par un pelerinage ou, plus
fréquemment peut-étre, une procession publique comme celle fondée un mois avant sa
mort par le méme Michel de Colonia a I’église Saint-Victor le jour de la féte de 'archange,
« en laquelle seroit dict en sortant de leglise au cloistre le responds : Te sanctumr Dominum,
qui ce achevoit en la nef, avec le verset : Stetit angelus et 'oraison du jour. Apres, seroit dicte
Panthienne : Inviolata, et le verset : Post partum et I'oraison : Concede, en ladicte nef, et, en
rentrant dans Peglise, le pseaulme : De profundis, avec les pricres et les oraisons : Deus qui inter

apostolicos sacerdotes famulum tunm, et : Fidelium »%3. Ce choix individuel de dévotion, portant

757 Lotcin, Matie-Thérese, VVivre et mourir en Lyonnais a la fin du Moyen dge, Paris, CNRS, 1981, p. 161.

758 Provost, Georges, « Images et figure de saint Michel en Bretagne, art. ¢it. », p. 295, tableau. Dans un schéma
concentrique relevant du « dégradé structurel », Georges Provost a divisé le reste de la Bretagne entre une zone
«intermédiaire » (Rennes, sud de I'Ille-et-Vilaine) ou le prénom Michel est donné entre 2,3 et 3,1% et une zone plus
extérieure, la Basse-Bretagne (Tréguier), ou il n’est donné que dans 1,6% des cas.

759 On pourrait également questionner le choix de Charles IT de Chaumont d’Amboise d’appeler du nom de P'archange
protecteur du roi de France son fils illégitime, Michel d’Amboise, né a Naples vers 1505-15006.

760 « Livre de raison de M¢ Nicolas Versoris avocat au Patlement de Paris (1519-1530) », éd. G. Fagniez, Mémoires de la
Société de ['histoire de Paris et de I'lle-de-France. Ed. cit., t. 12, 1885, p. 213.

761 Tallemant des Réaux, Gédéon, Les Historiettes, éd. Monmerque, De Chateaugiron, Taschereau, Paris, Alphonse
Levavasseur, t. 5, 1834, p. 331, n. 1.

762 Pour une typologie de la priere : Bériou, Nicole et a/ (dit.), Prier an Moyen Age. Pratiques et expériences (V'e-X Ve siécles),
Turnhout, Brepols, 1991, p. 297-316.

763 « Chronique parisienne de Pierre Driart, chambrier de Saint-Victor (1522-1535) », éd. F. Bournon, Mémoires de la
Société de 'Histoire de Paris et de I'lle-de-France. Ed. cit., t. 22,1895, p. 137-138.
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conséquence sur le reste de la communauté, se voit également dans la commande d’ceuvres :
pres des trois quarts des commanditaires connus dans le corpus des monuments sont des
laics (tabl. 2-3). La question se pose différemment pour les livres d’heures, dont on n’a que
peu de références précises. Dans ce cas, le choix des textes et des images, donc des pricres
et de leur éventuelle illustration, revient-il au commanditaire uniquement’®*? Certains
artistes ayant réalisé un grand nombre de livres d’heures — on pense aux ateliers parisiens
prolifiques a la fin du XVe¢ et au début du XVI¢siecle’™® — ont-ils des habitudes qui
outrepassent les demandes qu’auraient les acheteurs ? Rappelons que tous n'étaient pas
commandés, un certain nombre était préparés pour étre vendus a 'étal700.

Les enfants sont-ils une cible privilégiée du culte de I'archange, si 'on suit le lieu
commun qui voudrait que saint Michel leur soit particuliecrement préposé ? Les pelerinages
d’enfants et de pastoureaux au Mont Saint-Michel au XVe¢ si¢cle tendraient a confirmer ce
tgpos, tout comme I'aspect initiatique du voyage de ces jeunes venant de Bretagne, du Berry
ou de Lorraine”®’. Rappelons la formule de dom Jean Huynes qui affirmait que saint Michel
se plaisait, comme le Christ, a ce « que les petits enfans qui ignorent encor les malices du
monde s’approchent de luy’®® ». Les liens qui le rattachent a la mort comme a la naissance,
aux funérailles comme au baptéme, lui donnent le rdle, pour cette enfance incarnant le
renouveau, de guide dans une perspective sotériologique. Il n’est pas anodin, dés lors, que
la banniére quarborent les bandes de petits miquelots allemands du milieu du XVe siecle ait
choisi I'archange pesant les ames’®. Ces petits miquelots avaient certainement une
profonde conscience de la protection de saint Michel, jusqu’a vivre leur foi en parfaite
symbiose avec lui”’’. Le lieu commun de ce patronage archangélique se retrouve méme chez

Jean Calvin, dans son Institution pourtant prompte a éliminer tout ce que la scolastique a

764 On pense aux ouvrages luxueux, tel le ms. lat. 9474 de la BNF, avec les suffrages de sainte Anne, sainte Ursule, et
sainte Hélene, les patronnes d'Anne de Bretagne (Leroquais, Victor (abbé), Les Livres d'Heures manuscrits, op. cit., t. 1,
p. XXII).

765> Parmi tant d’autres, voir 'exemple du Maitre de Jacques de Besancon (Avril, Francois et Reynaud, Nicole, Les
manuscrits a peintures en France, op. cit., p. 256-262).

766 Delaunay, Isabelle, « Livres d'Heures de commande et d'étal : quelques exemples choisis dans la librairie patisienne,
1480-1500 », dans Joubert, Fabienne (dit.), I’Artiste et le commanditaire anx: derniers siécles du Moyen Age (XIIe-X1Te s.),
Paris, PUPS, 2001, p. 249-270.

767 Pour les pelerins lorrains, Dominique Julia a utilisé les archives d’Epinal qui notent le passage régulier d’« enfants »
allant « au grand St Michel » : 24 en 1618, 30 en 1623 (Julia, Dominique, Le [oyage aux saints. Les pelerinages dans I'Occident
moderne X1 e-XV11le siécle, Paris, EHESS, Gallimard, Seuil, 2016, p. 279).

768 Huynes, Jean (dom), Histoire générale de I'abbaye, éd. cit., t. 1, p. 127.

769 Julia, Dominique, Le oyage aux saints, op. cit., p. 260.

770 Cette symbiose pouvant aller jusqu’a irréparable, le massacre au nom de Dieu et de I'archange, a partir de 1559-
1560 mais surtout en 1572 (Crouzet, Denis, Les Enfants bourreanx an temps des guerres de Religion, Paris, Albin Michel,
2020, p. 132).
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ajouté aux textes bibliques : « Michel Archange, lequel est député pour garder les enfans de
Dieu”! ». 1l semble encore largement partagé au XVII¢ siecle : lorsque le jésuite Julien
Maunoir fait jouer une Passion le 29 septembre 1645, c’est « par une troupe d’enfants placée
sous le commandement de 'archange Michel. [...] Il semblait que le chef de la milice céleste
lui-méme protégeat de laverse cette armée qui incarnait I'innocence et la pureté de
'archange et de ses compagnons’’2 ».

Alalecture des historiens de la religiosité médiévale vient une dernicre interrogation,
celle du genre : les femmes ont-elles une autre pratique religieuse ? La question est légitime,
car en tant quange, Michel est théoriquement asexué. David Keck a tenté d’y répondre
pour le Moyen Age central, prenant 'exemple de I’ Ancrene Wisse (ou Ancrene Riwle), regle
monastique anglaise pour femmes (fin XII¢ -début XIII¢ siecle), qui semble privilégier la
dévotion a Gabriel, par son lien avec Marie. Son enquéte ne va pas plus loin et il reconnait
que les deux sexes se retrouvent plutot indifféremment dans les sources”3. L’apparence de
plus en plus masculine de saint Michel dans les représentations influe-t-elle sur le culte ou
celui-ci est-il le reflet de cette évolution dans son image ? On pourrait le croire dans le Paris
du XVI¢ siecle, ou les tres nombreux dons faits a des confréries liées a la Vierge concernent
10 personnes dont 6 femmes alors que les dons faits a celles de Saint-Michel mentionnent
5 hommes sur 7 références”’%. Toutefois, malgré le prisme évident d’une commande
prioritairement masculine en ces débuts de 'époque moderne, force est de constater qu'un
certain nombre de femmes, avec ou sans leur mari, commandent elles aussi des images de
saint Michel — qui, par ailleurs, n’ont aucune différence avec celles commandées par des

hommes (tabl. 2-3).

In fine, ces questionnements rendent compte d’un sujet plus général et social : la
dévotion a l'archange est-elle prisée d’une catégorie plus qu’une autre ? Les sources
montrent certainement une proportion exagérée d’exemples religieux et aristocrates. Aux
cas de livres d’heures ou de livres de prieres commandés par des aristocrates ou des

membres de I’élite du royaume’”>, répond pourtant le marché grandissant des livres d’heures

7 Calvin, Jean, Institution de la religion chrestienne. Livre second [1560], Patis, J. Vrin, 1957, p. 214.

772 Cité par Provost, Georges, « Images et figure de saint Michel en Bretagne, art. cit. », p. 303.

773 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 187. Voir également Bériou, Nicole et al. (dit.), Prier an Moyen Age. Op.
cit., p. 240-245.

774 Massucco, Michelle, Attitudes devant la mort, op. cit., p. 122.

775 En témoigne par exemple le recueil de prieres de Geoffroy de La Croix, trésorier des guerres sous Charles VIII et
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standardisés parisiens de la deuxieme moitié du XVe siecle puis les imprimés. A quel point
les connaissances sur les anges étaient-elles partagées ? A 'opposé d’une distinction
arbitraire entre un culte savant et un culte populaire, peut-on reprendre I'idée dune
« mentalité commune’’0 », qui serait largement partagée au point de nommer « ange » des
humains et d’accoler le qualificatif « angélique » a certaines actions percues comme
bénéfiques, voire extraordinaires ? La « religion paysanne » du meunier Menocchio, qui
transforme les éléments doctrinaux en placant Lucifer, Michel, Gabriel et Raphaél en anges
majeurs de la Création, va aussi a I’encontre d’une telle dissociation arbitraire”””. Au sein
d’une culture partagée, qu’Alphonse Dupront qualifiait d’« agro-monastique » en décrivant
une sorte de fusion d’éléments anciens et truraux, avec une culture chrétienne
principalement monastique”’8, les éléments constitutifs de la figure de saint Michel
deviennent donc des lieux communs, des « énoncés collectifs’”” ». Mais que disent-ils du
degré de connaissance d’une société ? Les anecdotes tirées des vies de religieux témoignent
d’une connaissance pointue, comme celle du prétre qui assiste la mystique Marguerite
d’Arbouze dans ses derniers instants en 1626 et qui, pour la distraire et tester sa mémoire,
s’amuse a lui faire croire que ’'ange ayant annoncé a la Vierge qu’elle mourrait était Michel,
au lieu de Gabriel™. Cette «culture élitiste’! », héritée d’une profonde culture
ccclésiastique renforcée 4 la fin du Moyen Age par le développement des ordres mendiants
puis les désirs de réforme et enfin par la volonté d’écarter, voire d’ostraciser la religion
populaire et ses débordements’®2; est probablement moins précise dans le commun, mais

son vécu religieux n’est autre qu’un « vécu collectif’® », et c’est tout 'objet du chapitre qui

Louis XII, mélant suffrages et prieres (ms. NAL 3252, BNF, v. 1495, f. 181-237v).

776 Cette idée est développée par Thomas, Keith, Religion and the decline of Magic, New York, 1971.

7 Ginzburg, Catlo, Le Fromage et les vers. 1 univers d'un meunier du X1 e siecle [1976], Patis, Flammation, 2019, p. 38.

778 Dupront, Alphonse, Du sacré, op. cit., p. 427.

779 Alain Boureau, contre les suiveurs de Kantorowicz, récuse de fagon polémique l'idée qu'il y aurait deux étages de
mentalités : « un étage savant, habité par des gens qui pensent, les philosophes ou les théologiens, et un étage commun
peuplé de mentalités, c’est-a-dire de croyances, de représentations ». Il préfére « décrire un type de représentation
vraiment commun, partagé par toute une société, a tous ses niveaux, a distinguer soigneusement aussi bien de la masse
des lieux communs que des élaborations mentales. I s'agirait de contenus mentaux vraiment partagés ». Cette sorte de
dénominateur commun, c'est ce qu'il appelle les « énoncés collectifs » (propos recueillis par Martine Robett, « Entretien
avec Alain Boureau », Le Philosophoire 2003/1 (n° 19), p. 60 (consultable en ligne : https://www.cairn.info/revue-le-
philosophoire-2003-1-page-39.htm).

780 Brémond, Henti, Histoire littéraire du sentiment religienx en France, op. cit., t. 2, 1916, p. 527.

781 ’expression est de Jacques Verger, qui nuance ensuite en affirmant qu’il y a toutefois un domaine « commun a
tous » : la foi (Les Gens de savoir en Europe a la fin du Moyen A:ge, Paris, PUF, 1997, p. 43-40).

782 Pour décrire ce phénomene, Dominique Julia a créé le concept d’« iconoclasme tridentin » (Réforme catholigue, religion
des prétres et “foi des simples”. Etudes d'anthropologie religiense (X1 1e-X11lle siecles), Geneéve, Droz, 2014). Mais cette
indéniable volonté de séparation, qui se retrouve principalement dans les discours, est un travail long et séculaire, sans
garantie de succes.

83 Cornette, Joél, Affirmation de PEtat absolu (1492-1652), 9¢ éd., Paris, Hachette, 2016 [1t¢ éd. 1992], p. 32. 1l rejoint
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se termine, integre le doctrinal et s’en impregne, partage des langages, des valeurs, des
pratiques et une vision du monde. Le pelerinage, les manifestations de piété populaire allant
parfois jusqu’a la superstition — et donc confinent a la dulia, 'adoration due uniquement a
Dieu — disent presque toutes ce qu'impose la doctrine : saint Michel archange lié a la mort

aide les ames pécheresses contre le mal et assurera leur protection lors du dernier passage.

Conclusion — Chapitre 2

Si, primitivement, la défiance de I’Eglise vis-a-vis du culte des anges et de leur
adoration, considéré comme un reliquat paien, a pu freiner la dévotion envers saint Michel,
Iomniprésence bienveillante et rassurante des saints développée tout au long du Moyen
Age a bénéficié a Iarchange. D’autant plus que la différenciation faite par les théologiens
entre la vénération pour les saints et 'adoration pour Dieu seul laisse un espace flou pour
le culte des anges qui ne sont ni les uns ni l'autre et peuvent étre considérés comme
intermédiaires. A travers Michel, c’est en réalité Dieu qui est visé. Plus que pour tout autre
saint, Michel semble étre le lien le plus direct, d’ou son placement derri¢re la Vierge, pour
atteindre le divin.

Une nuance peut étre apportée. Les documents sur lesquels s’appuie ce chapitre
sont presque tous produits par le clergé. Certes, ils rendent compte d’une réalité partagée
par tout ou partie de la société, mais ils donnent nécessairement une vision encore cléricale,
du moins verticale. Certes, les pelerinages font surgir des actes de dévotion populaire — mais

de plus en plus controlés, ou regardés négativement par les élites —, certes ont pu étre

b
esquissés dans ce chapitre quelques sujets de dévotion, parfois a la limite de la superstition.
Mais le plus souvent, ils viennent a nous grace au clergé et aux élites qui en conservent le
souvenir alors que, comme le rappelle Alain Croix, « le recours a la littérature écrite ne peut

esquiver le classique probléeme de son audience’®* ».

Des lors, quel est le saint Michel du fidele ? Les sources de ce chapitre semblent

I'analyse de Jean Fournée pour qui la séparation entre culte populaire et culte « clérical » est ténue, voire inexistante (Le
Culte populaire des saints en Normandie. Etnde générale, Société parisienne d'Histoire et d'Archéologie normande, Paris, 1973,

p. 5-7).
784 Croix, Alain, La Bretagne anx 16¢ et 17¢ siécles. Op. cit., t. 2, p. 870.
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I'approcher, mais il convient de rappeler que ce qui vient d’étre étudié est trés souvent
ponctuel, éphémere : le rite, le pelerinage, méme la priere. Pour perpétuer ces moments
essentiels mais furtifs, un autre mode d’expression religieux peut étre utilisé : 'image, dont
Jérome Baschet va jusqu’a dire qu’« elle serait donc la visibilité de 'invisibilité du rite » voire

le « substitut de la liturgie » et que « le décor contribue a produire le lieu sacré’® ».

785 Baschet, Jérome, L'iconographie médiévale, Patis, Gallimard, 2008, p. 100.
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Chapitre 3. L’image de saint Michel

« Ou le Huguenot est le maistre, il ruine toutes les images (ancien retenail du

commun peuple en la pieté).”80 »

Cette citation d’Etienne Pasquier, horrifié par les destructions de 1562, introduit
parfaitement ce chapitre qui se consacre trés largement a Iétude des images et, en
particulier, de celles de saint Michel. Il convient de rappeler le contexte visuel des fidéles de
la fin du Moyen Age qui vivaient, alors, dans un monde plein d’images. 1l suffit, pour s’en
convaincre, de parcourir les allées des musées, les églises des villes et des campagnes, les
pages des catalogues ou des beaux livres d’histoire de I’art : le badaud ou le lecteur trouvera
les restes d’une foisonnante production d’images aux supports, formes, tailles, qualités
extrémement variables. Certaines régions conservent encore les traces de cette activité qui
a connu un formidable essor aux lendemains de la guerre de Cent Ans : la Champagne, la
Normandie et la Bretagne, régions artistiquement florissantes, sont ainsi les principaux
toyers de création des images de saint Michel7®7.

Revenons a la citation de Pasquier qui nous indique que les images invitent,
« retiennent » les ouailles a la « piété », a une ferveur religieuse vue comme traditionnelle et
nécessaire. Ainsi, en tant qu’outils essentiels a la piété, les images produiraient un discours,
qui ne serait pas simplement I'illustration d’un texte ou d’une idée mais qui serait propre a

ce medium?88.

786 Lettre a Monsieur de Fonssomme, Pasquier, Etienne, Lettres historigues pour les années 1556-1594, publ. et annotées
par D. Thickett, Geneve, Libraire Droz, Paris, Libraire Minard, 1966, livre IV, lettre XVIIL, p. 112.

787 Cf. vol. 2, annexes, carte, I, A. Les études régionales montrent Iinflation a la fin du Moyen Age et la floraison,
notamment, des peintures murales apres la guerre de Cent Ans, dans une période allant de la deuxiéme moitié du
Xve siecle au début du XVI¢ siecle. Voir : Czerniak, Virginie, « Un exemple d’enquéte régionale : les peintures murales
de la fin du Moyen Age dans le Quercy », dans Centre International d’Art Mural, La peinture murale de la fin du Moyen
Age. Enguétes régionales. Actes du Jeme Séminaire international d'art mural, 10-12 mars 1999, Saint-Savin, Cahier n° 5, Saint-
Savin-sur-Gartempe, Ed. du Centre International d’Art Mural, 2000, p. 50. Cest confirmé par Sylvie Decottignies qui
note '« explosion créative » dans le Quercy et les Pyrénées centrales (« Statistique de la peinture monumentale en Midi-
Pyrénées «, In Situ [En ligne], n® 6, 2005). Pour la Normandie, la moitié¢ du corpus de Vincent Juhel est du XVe et du
XVle siecle (Juhel, Vincent, « La peinture murale du XIIle au XVle siécle en Normandie », Ibzd., p. 79).

788 Pour autant, nous n’allons pas jusqu’a penser comme Jean Wirth que « les artistes avaient mieux a faire que d’illustrer
les croyances de leur époque » (Wirth, Jean, « Introduction », Rodari, Florian et Wirth, Jean, Diables et diableries. La
représentation du diable dans la gravure des XV'e et X1/ 1e siécles, Geneve, Musée d’art et d’histoire, 1977, p. 10). Mais que
faisaient-ils d’autre ? Certes, il prend 'exemple d’une gravure de 1510 d’Hans Baldung Grien, représentant des sorciéres
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I1 est vrai que placer I'analyse iconographique apres I’étude des écrits fondateurs,
¢tudiés dans le premier chapitre, peut laisser penser que le texte précede 'image et que
I'image suivrait fidelement — servilement ? — le texte. Dans les faits, rien n’est vraiment str
et la complexité des influences réciproques est de mise. C’est en ce sens que ce chapitre —
et les suivants — entend faire dialoguer textes et images, sans hiérarchie précongue et ainsi
rechercher, selon les mots d’Alphonse Dupront, la diversité dans «la mise en place, les
finalités du choix de l'image, le légendaire, I'enseigné et I'appris ou le mémorisé, et surtout
l'intensité cultuelle ou dévotieuse™ ». 1l faut savoir parfois dépasser 'histoire de lart:
I'image a une vie apres sa commande et sa création. Le danger est en effet de s’enfermer
dans une unique analyse artistique, dans la recherche du programme — parfois essentiel —
ou dans la pure comparaison stylistique. Loin de s’arréter a la création de objet et étude
de son contexte, il nous semble nécessaire de prendre 'image pour ce qu’elle était pour les
fideles, a savoir un visuel offert a leur regard, qu’il soit intense, quand il est empreint de
dévotion, ou oublieux, lorsque 'image se fond dans le décor, d’autant que ce regard est tres
souvent prolongé sur des décennies voire des siecles.

Cela nous ameéne a la question de 'interprétation des sources iconographiques, donc
de leur fonction, légitimité, utilité’?". Elles ont ’avantage, par rapport aux textes, d’étre un
support permettant d’aller au-dela de la simple question de P'auteur de la source et de son
message initial, puisque la réception de I'image prend au moins autant d’importance que sa
création. En ce sens, elles agissent comme révélateur autant des permanences que des
changements spirituels. C’est pourquoi il ne faut aucunement se limiter a la classique
recherche des sources — en général textuelles — des images, a I’établissement du « sujet »
iconographique ou iconologique. Cette perspective ne fait que ramener a une histoire
schématisée dans laquelle les différences ne sont, selon Georges Didi-Huberman, que des
« attributs, c’est-a-dire [des] prédicats variables ». L’historien postule au contraire que le

« sujet » iconographique n’est pas immuable, une « référence » a laquelle on puiserait sans

mais qui n’illustre aucun traité contre la sorcellerie et ne figure pas le pacte avec Satan, qui est le « principal mobile des
chasseurs de sorciéres », préférant mettre 'accent sur 'aspect érotique, ténébreux et magique de la scéne (bois gravé,
BNF, repr. Ibid., cat. N° 186, ill. 65). Mais ces motifs sont-ils totalement inventés par I’auteur ? Ne sont-ce pas la des
éléments de croyance en la tentation diabolique — le sabbat nocturne, la femme, I’érotisme, la fabrique magique de
filtres, sont autant de signes déja indiqués dans les traités — qui surgissent dans son ceuvre » En d’autres termes, si nous
ne connaissons pas le public de cette gravure, cette ceuvre ainsi que d’autres analogues a da rencontrer un public,
nourrissant une croyance et un imaginaire déja préts a accueillir de type d’image.

78 Dupront, Alphonse, Dz sacré, op. cit., p. 109.

790 Sur cette question, presque aussi ancienne que I'image et renouvelée a chaque période, voir : Boulnois, Olivier, Ax-
deli de I'image. Une archéologie du visuel an Moyen Age (Ve-X1VTe siécle), Paris, Seuil, 2008.
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cesse, mais « une suite incessante de #ransformations, d’inversions, de déplacements™! ». Ce
sont ces transformations que ce chapitre entend étudier, sans les opposer aux données tirées
de Pétude sérielle: au contraire, on entend qu’elles se répondent, comme étant
complémentaires. En couplant les apports de Iiconographie — et ses recherches sur les
sources scripturaires — aux questionnements sur 'emplacement de I'image ainsi qu’a ’étude
de la création artistique — notamment la question de la commande —, il est possible
d’approcher le sens que donnaient les contemporains a la représentation de saint Michel,
conformément a leurs croyances. En ce sens, pour retrouver le « role actif des images™? »,
nous pouvons nous tourner vers les «systemes de transformations» élaborés par
I'anthropologie structurale. Cette notion regarde 'articulation entre le niveau structurel et
le niveau sémantique, qui « ne détruit pas la spécificité et la singularité des objets qu’elle
étudie, parce qu’elle les considere, a chaque fois, non comme les prédicats d’un “sujet”,
mais comme des formes nouvelles, des “sujets” a part enticre ». Suivant cette méthode,
notre recherche accepte de choisir des « moments considérés comme particuliecrement
téconds, car éminemment paradigmatisables’ » et qui sont autant de «/esx» ou
'iconographie « travaille exemplairement’* ».

Le résultat est un chapitre qui se veut a hauteur du fidele, en répondant a une
question d’apparence simple : comment ce dernier se figure-t-il la présence angélique ? La
question est d’autant plus importante que I'image a ici pour but de représenter quelque
chose d’immatériel, donc de le rendre appréhendable. Grace aux éléments iconographiques
conservés, on peut tenter d’approcher une expérience sensorielle, celle du fidele devant les
ceuvres. Que voyait-il ? Qu’entendait-il ? Que retenait-il ? En d’autres termes, quel était son
ceil, «cC’est-a-dire les dispositions individuelles, mais socialement formées™>», qui

déterminaient sa facon de regarder, comprendre et interpréter les images de saint Michel ?

71 Didi-Huberman, Georges, Saint Georges et le dragon. Versions d’une légende, Paris, Adam Biro, 1994, p. 22.

792 1’expression est de Baschet, Jérome, L'lconographie médiévale. Op. cit., p. 98.

793 Didi-Huberman, Georges, Saint Georges et le dragon. Op. cit., p. 23.

794 Ibid., p. 24.

795 Christin, Olivier, Les Yeusc pour le croire. Les Disc commandements en images (X1 e-X 1V 1le siéele), Paris, Seuil, 2003, p. 8.

161



I. Le cadre : les modalités de la représentation de saint Michel

« Tout ce qui parait vide est rempli des anges de Dieu »

(saint Hilaire de Poitiers, IVe siecle’%)

Questionner le cadre dans lequel évolue I'image de saint Michel peut paraitre
paradoxal car, dans le christianisme médiéval, il est communément admis que I'ange est
partout. Cette idée d’une présence continue parcourt les textes des scolastiques, les traités
théologiques, les écrits spirituels, les pratiques des fideles, ces derniers vivant constamment,
pour reprendre les mots du Psaume 137.1, « 7 conspectu angelornm » ou, pour Iécrire comme
Philippe Faure, « sous le regard des anges™” ». Les pricres demandant aide et assistance des
anges répondent aux écrits des théologiens qui la décrivent, comme les cinquante-neuf
chapitres du troisieme traité de Francois Ximenes portant sur les dix services « qu’ils nous
font ». Ainsi, ils « nous gardent en moult grans diligences », mais aussi « nous consolent
tousjours et confortent” ». Leur représentation dans les édifices religieux, connue et déja
débattue des ’Antiquité”?, puis dans les livres liturgiques ou de pricres, confortée par leurs
multiples apparitions dans le théatre religieux, n’est en réalité que le reflet de cette croyance
en une présence angélique permanente et rassurante3’. Peindre 'ange revient a expliquer

leur sens, leur réle et leurs actions®l. Des lors, peindre archange Michel consiste a dire

796 Commentaire sur les Psaumes 118, PL, 1X, 506D-507B.

77 Faure, Philippe, Les Anges. Op. cit., p. 47.

798 Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., chap. 1, 3.

79 L’époque paléochrétienne voit apparition des premicres représentations d’anges, simples, humanisées — mais
portant des ailes —, illustrant les réflexions des Peres de Eglise sur la position intermédiaire des anges, entre la divinité
et ’humanité (Bisconti, Fabrizio, « L’iconografia dell’angelo nell’arte paleocristiana », Bouet, Pierre et al.,
Rappresentagioni del Monte ¢ dell' Arcangelo san Michele, op. cit., p. 11-22). La 1égitimité de leur représentation était
questionnée. Le Pseudo-Denys avait tenté une classification des possibilités : anthropomorphismes, zoomorphismes,
éléments ou phénoménes naturels, objets fabriqués (Denys I'Aréopagite, La Hiérarchie céleste. Ed. cit., p. LXXXVIII-
LXXXIX). La 7¢ session de Nicée II (787) encourage a les représenter et les vénérer (non les adorer de latrie, qui ne
revient qu’a Dieu), au méme titre que pour les images du Christ, de la Vierge ou des saints. Dées lors, on peut le
représenter de maniére humaine puisque saint Thomas affirme que ’ange peut prendre et agir dans un corps étranger,
qu’il meut de la fagon dont ce dernier se meut et se représente (Somme théologique, Ia, quest. 51, art. 2, p. 47).

80 D’ou le nombre et Pampleur des représentations qui, plus que d’usage décoratif, témoignent d’une profonde
dévotion (Gordon, Bruce, « The Renaissance angel », Marshall, Peter et Walsham, Alexandra (dir.), Angels in the early
modern world. Op. cit., p. 42).

801 En 1581, Pierre de La Coste explique que les représenter est montrer leur signification : « telles efformations et
paintures se font pour monstrer et signifier quelques operations angeliques. Comme les aisles signifient en iceux la
prompte volonté, qu’ils ont d’effectuer le commandement de Dieu » (La Coste, Pierre de, De /a creation, ordre et excellence
des anges, op. cit., £. 23).
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qu’« il nous regarde », ou que nous soyons puisqu’il est partout. Toutefois, il est des endroits
privilégiés qu’il honore de sa présence : son image est alors la pour nous I'indiquer, nous le
rappeler. Elle n’en est que plus intéressante : c’est par elle que nous pouvons atteindre le
saint Michel du fidele de la premiere modernité, que nous pouvons nous demander gui
regarde ce fidele et gui se montre a lui.

11 s’agit ici de montrer les déterminants de I'image qui en fondent le sens ou, a tout
le moins, le completent : cadre, support, localisation, disposition dans I’édifice et au sein
d’ensembles iconographiques plus vastes dont elle peut entretenir des rapports. Il s’agit

¢galement de questionner le role des acteurs dans ce cadre.

A. L’emplacement de I'image de saint Michel

Dans son commentaire sur la liturgie, Jean Beleth (1 1182/1185) définissait trois
catégories de lieux de cultes chrétiens, non dissociables et donc complémentaires :

- «sacré»: soit consacré par un évéque lors d’un rite de dédicace. Une église, un oratoire, une
basilique, une chapelle privée. Une définition par le clergé donc ;

- «saint» : lieu situé a proximité d’un monastere (cloitre, maison canoniale). Une vision extensive,
d’un espace bénéficiant de I'aura d’un batiment consacré ;

- «religieux » : lieu funéraire, le cimeticres02,

Le lieu de représentation de saint Michel par excellence est 'espace « sacré » de
I’église, paroissiale dans son écrasante majorité, malgré un biais de conservation évident
puisque ce sont les monuments qui ont subi le moins de transformations, ventes,
destructions dans I’histoire (tabl. 1a). C’est cette présence dans I’église qui a permis a Jérome
Baschet de proposer le concept d’« image-objet », puis d’« images-lieux39 ». Les images
seraient inextricablement liées a la matérialité de leur support ainsi qu’au cadre dans lequel
elles évoluent, a savoir, en premier, I’édifice ecclésial qui joue un role social et géographique

majeur en Occident®4. Dans ce cadre, 'image devient « agissante », en tant qu’objet

802 Beleth, Jean, Summa De Ecclesiasticis Officiis, « Corpus Christianorum — Continuatio Mediaevalis » (41A), Turnhout,
1976, p. 5-6, mentionné par Palazzo, Eric, Liturgie et société an Moyen Age. Op. cit., p 124.

803 Baschet, Jérome, Liconggraphie médiévale. Op. cit., p. 68.

804 I ’historien se doit alors de suivre les transformations que ce cadre architectural subit sur le temps long : divisions
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manifestant la foi du commanditaire mais devant provoquer un effet sur le spectateur qui,
s’il a préalablement un minimum de connaissance religieuse, reconnaitra immédiatement
I'imaged®. Cet effet est par ailleurs au moins aussi important que la volonté du
commanditaire car, contrairement a lui, il lui survit et est réadapté, réactualisé sur des
décennies, voire des siecles.

Puisque c’est cette matérialité qui rend présente et intelligible I'image d’un absent
aux fideles, autrement dit qui rend visible I'invisible, se pose la question, concrete, de
I'emplacement de son image ? Est-elle bien visible ? Son importance la place-t-elle dans une
position principale ou secondaire ? Se retrouve-t-elle dans des endroits « stratégiques » et
symboliques ? Le choix du lieu d’exécution de son image va probablement conditionner sa

lecture, sa fonction, sa réception et 7 fine son efficacité.

Le premier lieu auquel on est en droit de penser est 'autel3%, dont le tableau qu’il
supporte — le retable — est partie intégrante du rite religieux. Il devient méme un artifice
essentiel dans certaines régions flamandes ou catalanes des le Moyen Age, avant de
connaitre une véritable vogue a I’age baroque. Dans le corpus, au moins trois saint Michel
devaient étre liés a des autels a son nom, aujourd’hui disparus, entre le XV¢ et le XVI€ siecle
(fig. 113)807. 11 est en réalité difficile de connaitre méme le nombre d'autels présents dans
une église®®. Au XViIesiecle et particuliecrement au XVII¢siecle, a la faveur du
développement des retables que Brigitte d’Hainaut-Zveny définit comme des « supports
d’objectivation » d’'une présence du sacré®”, on voit larchange s’insérer dans ces

compositions plus denses®!0. Sa présence est la preuve d’une place centrale dans une église

internes, dynamique axiale, etc. (Ibid., p. 69-78).

805 Denele, Clémentine, L Iconographie de saint Michel, op. cit., p. 762.

806 N’oublions pas qu’il peut étre portatif. Toutefois, en raison d’une évidente mauvaise conservation de ce type d’objet,
les soutrces nous manquent.

807 Lubersac (Correze), Saint-Etienne, sculpture, fin XVe siecle ; Felletin (Creuse), Sainte-Valérie-du-Moutier, peinture
murale, 2¢ moitié du XVlIe siecle. A Argentan, un peintre est stipendié¢ en 1456 pour peindre 'archange ainsi que le
contre-autel « de l'ostel Saint Michel tout en ot et azur et fines couleuts » (Orne, AD, H 5230, cité par Grandin, Jean,
« Quelques sutrvivances du culte de saint Michel dans 1'Orne, au cours des ages », Baudot, Marcel (dir.), Millénaire
monastique, op. cit., t. 3, p. 320-321).

808 Jls ne sont pas nombreux dans le Rouergue de la visite pastorale de 1524-1525 : une église a en général trois autels,
mais une sur quatre n'en a qu'un ou deux, et seules quatre (sur 244) en ont plus de dix (Lemaitre, Nicole, Le Ronergue
Slamboyant. Op. cit., p. 322).

809 D’Hainaut-Zveny, Brigitte, « Des saints, au singulier et au pluriel, dans des retables d’autel (XVe-XVle siécles).
Figures emblématiques de communautés humaines et spirituelles », dans Marin, Olivier, Vincent-Gassy, Cécile (éds.),
La Cour céleste. Op. cit., p. 141.

810 Fontvannes (Aube), Saint-Alban, retable 2 nombreuses statues, XVIe si¢cle ; Grand-Brassac (Dordogne), Saint-
Pierre-Saint-Paul, panneau d’un tabernacle sur autel, XVIle siecle ; La-Chapelle-Gonaguet (Dordogne), Saint-Michel,
panneau d’un tabernacle sur autel, 2e moitié du XVIle ; La Haie d’Ectot (Manche), Notre-Dame, statue a gauche du
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vécue comme « lieu rituel » et a la topographie liturgique délimitant les espaces de maniere
symboliques!!. L’importance de 'archange peut se repérer, parfois, a la présence d’un autel
a son nom, qui vient troubler un programme iconographique initial pourtant cohérent :
ainsi dans I’église de Sainte-Foy a Conches-en-Ouche, un vitrail a son effigie se tient au-
dessus de I'autel dont il est le patron pendant que I'ensemble des vitraux présente un cycle
sur la Passion, I’histoire de sainte Foy, la Vierge et 'Eucharistie8!2.

Mais, avec la multiplication des images, saint Michel, a 'instar de nombreux autres
saints, se retrouve disséminé a intérieur des édifices religieux. En théorie, I'intérieur d’une
église offre aux fideles la vision d’un ordre supérieur, céleste et cosmique grace a un véritable
ordonnancement symbolique des représentations, controlé par les clercs méme lorsqu’il
s’agit d’images isolées. Dans la pratique, il y a peu d’ensembles homogenes et la majorité
des images résultent de campagnes successives étalées parfois sur plusieurs siecles, ce qui
ne veut toutefois pas dire que les autorités ecclésiastiques ne regardent jamais la cohérence
d’ensemble. En effet, il se trouve souvent une volonté d’ordonnancement symbolique,
méme si cette volonté est régulicrement contrecarrée — assechement des finances, guerres,
etc.

Malgré ces contraintes, si ’'on regarde les emplacements des images de saint Michel
connues avec précision, quelques constantes apparaissent, avec toutefois des variantes selon
le mode de représentation (graph. 1-23)813. Dans cette répartition, ’'archange se retrouve
principalement dans ’espace du cheeur, surtout lorsqu’il s’agit de verrieres, notamment dans
et autour de la baie axiale ou, tout simplement, sur le mur oriental. Il n'y a rien d’étonnant
a cela : comme les autres saints, il accompagne et participe au divin office qui y est célébré.
Plus encore, I'image de l'archange dans le cheeur contribue a justifier la liturgie justement

percue comme un « monde exemplaire, a distance des activités de la vie des hommes®4 ».

maitre-autel, XVIle siecle. Dans le diocese du Mans, saint Michel est au 16¢ rang des trés nombreux saints représentés
sut les retables (Ménard, Michele, Une Histoire des mentalités religienses auxe XV'1le et XV 1lle siecles. Mille retables de ['ancien
diocése du Mans, Paris, Beauchesne, 1980, tabl. XXXI, p. 312).

811 Palazzo, Eric, Liturgie et société an Moyen Age. Op. cit., p 145-146.

812 Conches-en-Ouche (Eure), Sainte-Foy, baie 8, vers 1540 (recomposée en 1858).

813 Ie choix s’est naturellement porté sur les peintures murales. Toutefois, il a paru utile d’y adjoindre les vitraux qui,
certes, ont pu étre déplacés dans leur histoire séculaire (ils ont été éliminés de I'analyse lorsque c’était le cas et, par
prudence, lorsqu’il y avait un doute a ce sujet), mais ont 'avantage d’étre placés a des endroits qui se répetent d’édifices
en édifices, permettant leur mise en relation. Les sculptures ont été écartées, étant entendu qu’aujourd’hui « aucune
statue étudiée n'est aujourd'hui a son emplacement d'origine » (Fusiet, Jean, Corpus de la statuaire médiévale et Renaissance
de Champagne miéridionale, éd. Guéniot, Langres, 20006, t. 3, p. 17). La principale cause est la disparition des autels associés
aux statues du Moyen Age et du XVTe s. depuis la généralisation des autels en bois pourvus de tabernacles a partir du
XVlIle s.

814 Palazzo, Eric, Liturgie et société an Moyen Age. Op. cit., p 15.
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Saint Michel est également bien présent sur les cotés du cheeur et de la nef — c’est dans la
nef qu’il y a le plus de peintures murales de 'archange —, un peu moins dans le transept et
dans les chapelles du chceur ou latérales. Lorsque I’église possede plusieurs étages vitrés, on
le retrouve dans les baies hautes de la nef, parfois du cheeur. 11 est parfois en fagcade ouest
ou au-dessus du portail occidental, avec deux vitraux et sept peintures murales, ainsi que
trois statues, rappelant 'emplacement privilégié des Jugement dernier depuis ’époque
romane (graph. 2, 13, 105 ; fig. 209-210)815. Par précaution, indiquons d’emblée que ces
résultats sont tributaires de la forme des édifices religieux qui, pour beaucoup, sont de
simples églises a nef unique, sans transept, avec un seul étage vitré. Cela étant, on ne peut
qu’étre frappé par la présence forte et enracinée de I'archange dans les vitraux du cheeur,
notamment les baies qui en épousent le rond-point, répondant probablement aux Jugement
dernier qui prennent parfois cette place (fig. 71, 165, 206)816. Ceci est flagrant dans les régions
du Centre, des Pays-de-Loire, des Hauts-de-France, mais d’autant plus en Bretagne ou cela
semble étre la reégle (graph. 5, 6, 8)817. A titre d’exemple, on peut citer les baies d’axe des
églises de Francieres et de Saint-Sauveur®'®. L’autre enseignement vient du nombre
important de peintures murales représentant ’'archange dans la nef, comparativement au
reste de I’édifice et méme au chceur : la différence est notable en Bourgogne et Franche-
Comté mais surtout en Occitanie et en Poitou-Charentes (graph. 13, 16, 21, 23). La encore,
il faut prendre en compte le fait qu'une majorité d’édifices n’est souvent dotée que d’une
nef et d’'un chceur restreint. Force est de constater tout de méme que I'archange est
prioritairement peint face au fidele, sur le mur nord de la nef — mur qu’il apergoit en premier
lorsqu’il entre par le portail, fréquemment ouvert au sud —, sur le mur sud, a Pouest au-
dessus du portail, a 'est sur l'arc triomphal ouvrant sur le cheeur, ou sur la voute. Le

destinataire de ces peintures murales est clairement le paroissien. Est-ce a dire que les

815 11 s’agit des vitraux de Chélons-en-Champagne (Matne), église de la Trinité, 1465 et du Vaudreuil (Eure), église
Notre-Dame, v. 1540-1550, de la peinture murale de Largny-sur-Automne (Aisne), église Saint-Denis, XVe s., des
statues installées sur les portails de Blainville-Crevon (Seine-Maritime), collégiale Saint-Michel, 4¢ quart XVe s,
Marcilly-la-Campagne (Eure), église Saint-Germain, 1° quart XVle s. et Dijon (Cote-d’Or), église Saint-Michel, 1551.
Le contexte eschatologique voire infernal est encore présent sur ce mur ouest a Ecouché-lesVallées (Orne), église Saint-
Brice de Loucé, peinture murale, fin XVe-début XVlIe s., Massels (Lot-et-Garonne), église Sainte-Quitterie, peinture
murale, 4¢ quart XVe s. et Nojeon-en-Vexin (Eure), église Saint-Sigismond, peinture murale, 1¢ moitié XVIe s.

816 Un exemple intéressant est le saint Michel placé au centre d’une verriere, faisant office de triforium éclairant le
déambulatoire de la collégiale de Saint-Quentin dans I’Aisne (baie 100, 1¢ moitié XVIe s.).

817 En Bretagne, cela peut s’expliquer, en partie, par le fait qu'un grand nombre d’édifices — notamment les chapelles —
proposent de grandes verriéres axiales, surdimensionnées par rapport aux autres.

818 Francieres (Oise), église Saint-Michel, baie 0, 1¢ moitié XVlIe s., que I'archange partage avec Jean-Baptiste et les
scenes de I’Assomption et de la Crucifixion ; Saint-Sauveur (Oise), église Saint-Sauveur, baie 0, 1542-1543, que
Parchange partage avec sainte Barbe, une Vierge a ’'Enfant et les Litanies de la Vierge.
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vitraux auraient davantage une fonction décorative ou au moins rituelle et sacrée que les

peintures, plus enclines a édifier le fidele et a inviter a la pricre ?

Ces vitraux, notamment lorsqu’ils sont placés dans laxe de Dédifice, sont-ils
seulement vus des fideles ? Ces derniers reperent-ils le petit archange pesant les ames et
terrassant le démon dans un remplage du tympan des baies axiales de Langast ou de Saint-
Germain, ou des verrieres hautes des nefs de nombreux édifices (fig. 214-215)819 ? Se pose
en effet la question de la visibilité et, par-la, de l'utilité de ces images. Les conditions de
visibilité, notamment des vitraux, sont liées a la conception médiévale du sens des images
et au caractére obscur, voilé de leur énoncé. En ce sens, les images ne seraient pas
completement claires, lisibles et transparentes, contredisant ainsi Iidée communément
admise d’une « Bible des illettrés®?Y ». Elles seraient, ou cachées, ou gorgées d’un exces de
sens qui est aussi une « dérobade du sens®?! ». Ainsi en était-il des ’Antiquité pour la
colonne Trajane dont I'efficacité tenait moins a sa lecture qui était impossible — bien que les
derniéres études archéologiques suggerent une galerie supérieure entourant le monument —
qu’a son statut d’oljer concentrant verticalité, élévation et surabondance figurative®?2. Plus
que la visibilité des images, I’essentiel est leur « présence » au moment du rite®??. A défaut
d’étre lues, déchiffrées, décryptées, les représentations de saint Michel sont visibles au sens
de connues, acquises, sues par des fideles qui n’ont plus besoin de les déchiffrer. En effet,
le saint Michel de Ploérmel, dans sa chapelle, est-il regardés? ? I.’archange qui, a Josselin,
dans la cathédrale de Troyes ou a Chambolle-Musigny, est comme noyé dans une profusion
de représentations hagiographiques qui n’est pas sans rappeler les interminables listes de

saints des suffrages des livres d’heures, est-il seulement vu (fig. 93, 103)825 ? C’est d’autant

819 Langast (Cotes-d’Armor), église Saint-Gal, baie 0, 1508 ou 1518 ; Saint-Germain (Eure), église Saint-Germain,
baie 0, 1¢* quart XVe s.

820 11 faut noter toutefois que cette conception de I'image « bible des illettrés » est colportée par les clercs du Moyen
Age. Cest surtout le cas du livre illustré. En 1533 encore, limage est vue comme illustration délivrant le méme message
que 'écriture, comme I'écrit Yolande Bonhomme 2 la fin d'une de ses éditions de livre d’heutres : « Heutes récemment
décorées de figures nouvelles, car cette intelligence que les lettres procurent aux doctes, les images l'assurent sans doute
aux ignorants et aux simples, selon la sentence répandue : LA PEINTURE EST L'ECRITURE DES LAICS ; c'est en
effet par elle que ceux qui ne connaissent pas leurs lettres peuvent lire et comprendre le secret des choses » (Billot,
Catherine, Ia Gravure dans les livres, op. cit., p. 19).

821 Baschet, Jérome, Liconggraphie médiévale. Op. cit., p. 185.

822 Déja, I'iconographie complexe de ’Ara Pacis d’Auguste démontrait qu’une ceuvre pouvait ne pas étre comprise dans
son entiereté que par une toute petite élite, sans pour autant étre incomprise du reste de la population qui en percevait
le sens général.

823 Palazzo, Eric, Liturgie et société an Moyen Age. Op. cit., p 153.

824 Ploérmel (Morbihan), église Saint-Armel, chapelle Saint-Armel, baie 5, v. 1480-1490.

825 Josselin (Morbihan), église Notre-Dame-du-Roncier, baie 10, v. 1470-1480, ou I’archange est entouré des saints
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moins probable que la perception visuelle, partielle ou enticre, ne semble pas nécessaire
pour des images dont la fonction est d’étre présentes et de traduire un ordre surnaturel,
voire cosmique, avant que d’étre identifiables. Lorsqu’elles le sont, « les ceuvres d’art ne
tonctionnent qu’a 10 % de leur capacité », écrit Paul Veyne, avancant méme, pour les
ceuvres antiques, qu’elles ne seraient efficaces que lorsqu’elles ne seraient déchiffrées que
tres partiellement®?6. Etant entendu que « ’homme ne pergoit ici-bas que des figures, dont
le sens n’est révélé que dans I'au-dela », cela valorise linterprétation, créant ainsi un réseau
de sens multiples ou superposés, génériques quand ils reposent sur un socle sémantique
commun, parfois incertains ou ambivalents®?’. L’époque moderne ne rompt pas avec ces
traditions antiques et médiévales. En effet, si aux XVIe-XVII¢ siecles 'accent est davantage
mis sur la beauté des ceuvres que sur I’énoncé religieux qu’elles véhiculent, leur « valeur
d’exposition », cheére a Walter Benjamin, ne doit pas faire oublier leur fonction religieuse

qui reste essentielle dans la performance des images828.

Cette performance passe-t-elle par la pastorale ? En I'absence de sources précisant
I'emploi direct des images dans la prédication, I’historien est condamné a n’émettre que des
hypotheses et des rappels sur ce qu’il peut considérer comme des évidences ou, a tout le
moins, des permanences dans les pratiques religieuses. Ainsi, pour les peintures externes de
l'ancien diocese alpin de Coire, Simona Boscani Leoni se contente d’indiquer qu’elles

« pouvaient se transformer en instruments utiles a la pastorale®?? ». Il y a lien entre ces

Pierre, Jean ’Evangéliste, Jacques le Majeur, Christophe, Vincent Ferrier, Bernard I'abbé et d’un saint évéque ; Troyes
(Aube), cathédrale Saint-Pierre-et-Saint-Paul, baie 213, 1505-1500, ou saint Michel est dans 'une des dix-huit vignettes
remplissant les six lancettes de la verricre (saints Genevieve et Georges, prophétes, apotres et évangélistes). A
Chambolle-Musigny (Céte-d’Orx), église Sainte-Barbe, peintures murales, 1534-1539, la formule traditionnelle des
litanies, « ... ora pro nobis », est inscrite sous chaque registre. Les regards des saints personnages convergent vers "autel
et la baie d’axe dispatue (le Christ ?).

826 Veyne, Paul, « Conduites sans croyance et ceuvre d’art sans spectateurs », Diggéne, n° 143, juillet-septembre 1988,
p. 3-22,ici 11.

827 Auerbach, E., Figura, p. 81 (cité par Baschet, Jérome, L'iconographie médiévale. Op. cit., p. 403, n. 40).

828 Prenant la Madone Sixtine de Raphaél (1513-1514) en exemple, Walter Benjamin théorisait le passage de la valeur
cultuelle des ceuvres a leur valeur d'exposition a I'époque moderne : « La réception des ceuvres d'art se fait avec divers
accents, et deux d'entre eux, dans leur polarité, se détachent des autres. L'un porte sut la valeur cultuelle de I'ceuvre,
l'autre sur sa valeur d'exposition. [...] Le passage du premier mode [de téception] au second conditionne en général
tout le processus historique de 'accueil fait aux ceuvres d'art. Faute d'y prendre garde, on se condamne, par principe, a
osciller, pour chaque ceuvre particuliere, entre ces deux modes opposés » (Benjamin, Walter, « L’ceuvre d'art a l'ere de
sa reproductibilité technique », dans L'Homme, le langage, la culture [1936], Paris, Denoél, 1971, p. 150-151). Pour Daniel
Arasse, c'est une vision un peu trop positive, voire positiviste, « qui rapporte la structure de 'ceuvre a ses (prétendues)
conditions sociales de production et de réception ». Il est difficile pour les images chrétiennes d’opposer « valeur
cultuelle » et « valeur d’exposition », cat I'efficacité religieuse de I'art sacré vient de sa beauté. Il y a donc une oscillation,
mais entre un regard « religieux » et un regard « artistique » (Arasse, Daniel, « L'ange spectateur. La Madone Sixctine et
Walter Benjamin », Les visions de Raphaél, Paris, éd. Liana Levi, 2003, p. 118-119, 133).

829 Boscani Leoni, Simona, Essor et fonctions des images religieuses dans les Alpes. Llexcemple de 'ancien diocése de Coire (1150-
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images et la pratique liturgique a partir du moment ou il est admis que les rites « requzerent
leur présence®3? ». Sion suit la notion de « lieu rituel » définie par Jérome Baschet, le décor
indiquerait, déterminerait, catégoriserait des zones liées a ces rites : I'Eucharistie ou
I'intercession dans I’abside ; la « narration synthétique de l'histoire du Salut » par des scenes
tirées de I’Ancien Testament et du Nouveau Testament sur les voutes ; des peintures liées
a la liturgie dans le transept a la jonction entre nef et cheeur ; le Jugement dernier ou 'Enfer
sur la facade occidentale car c’est un lieu de passage®l. Cela suppose de voir les images,
non comme des simples illustrations, mais comme des objets agissants, démontrants : a
Iinstar des célébrants lors du sacrement, elles rendraient visible le dogme invisible. Cela
permettrait de déterminer en partie la fonction de I'image de saint Michel : davantage rituelle
dans le cheeur ou au-dessus d’un autel — notamment lorsqu’il s’agit de I'autel principal, donc
de ’Eucharistie, comprise comme un sacrement en lien avec le Jugement Dernier —, votive,
commémorative et dévotionnelle dans le reste de I’édifice — et plus encore a 'extérieur.
Toutefois, Eric Palazzo et Jérome Baschet eux-mémes ont tenté d’éviter I'approche
déterministe qui pourrait découler de la réflexion appliquant a 'image une fonctionnalité
rituelle : a la localisation, ils priorisent le rapport entre décor et /ex rituel, car si coincidence
il peut y avoir entre I'image et la liturgie, cela est limité « au temps bref de la performance
rituelle » méme si 'image en garde une trace durable®32. Surtout, I'image n’obéit pas
forcément a la liturgie, elle vaut parfois pour elle-méme833. La mise en série des ceuvres du
corpus, permettant de repérer des répétitions de thématiques dans des Zeux rituels diftérents,
peut apporter une autre nuance : ces fonctions — rituelle, votive, commémorative ou
dévotionnelle — sont loin d’étre exclusives. Ainsi, les peintures murales de 'archange
semblent clairement destinées a I'instruction et 'édification catéchétiques des fidéles tout
autant, voire davantage, qu’a une fonction commémorative lorsqu’elles se trouvent a portée
de leur regard sur les murs de la nef (graph. 13). A I'inverse, la présence de archange dans
le cheeur peut revétir une autre dimension quand, réservé aux clercs, il demeure inaccessible

aux fideles. La mairie de Flavin (Aveyron) conserve des peintures murales du XVe siccle,

1530 env.), Bern, Peter Lang SA, 2008, p. 499.

830 Baschet, Jérome, L'ionographie médicvale. Op. cit., 2008, p. 52. 11 suit en cela Eric Palazzo qui insiste sur la « dimension
rituelle de iconographie dans le décor peint de Iéglise médiévale » (Palazzo, Eric, « Les peintures murales et les
pratiques liturgiques dans I’église médiévale », dans Russo, Daniel (dit.), Peintures murales médiévales, op. cit., p. 57).

831 Ibid., p. 58-59.

832 Baschet, Jérome, Liconggraphie médiévale. Op. cit., p. 92-94.

833 Palazzo, Eric, Liturgie et société an Moyen Age, ap. cit., p 151.
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témoignages de l'ancienne fonction ecclésiale du monument. Le programme pictural de
Pancien cheeur est éloquent : les clercs, en regardant la nef, voyaient au-dessus, sur 'arc
triomphal et le voutain ouest, une crucifixion et le lion de saint Marc ; a leur gauche (Sud)
et derriere eux (Est), autour de deux fenétres, étaient figurés des saints ; a leur droite (Nord),
autour d’une fencétre, ils pouvaient admirer le Jugement dernier, le Purgatoire au feu
supportable et a la libération de deux ames par un ange, ainsi que saint Michel. I’ensemble
qui leur était réservé et rendu presque invisible de la nef fonctionnait davantage comme un
support a leur pricre, voire comme une anticipation des bénéfices, dans I’au-dela, que leur
statut privilégié pouvait leur laisser espérer®34.

Toutefois, une question demeure : lorsqu’un donateur se fait peindre pres de
'archange sur une peinture murale ou une verricre d’une chapelle, du transept ou méme de
la nef, la valeur premicre de cette représentation est certainement votive et dévotionnelle,
mais lorsqu’il se fait représenter de la méme manicere sur les baies du rond-point du cheeur,

voire sur la baie axiale, est-ce dans une optique exclusivement liturgique, est-ce le méme

saint Michel (fig. 138)83% ?

I est courant que I'on sépare les représentations intérieures des images extérieures,
voire que on oublie complétement ces dernieres ou que 'on en laisse étude a Ihistoire
décorative ou des modénatures. Parfois, des interactions entre ce monde du « dedans » et
le monde du « dehors » sont perceptibles, a I'instar de la continuité qu'on a pu déceler entre
les autels secondaires de I’édifice et les dédicaces des chapelles rurales de la localité®3.
Quinze saint Michel, datant principalement d’avant le milieu du XVIe siecle, sont placés ou
réputés avoir été placés a 'extérieur (tabl. 4). Certes, c’est peu, au regard du corpus. On
peut toutefois questionner la pertinence de ces résultats, vraisemblablement sous-évalués
en raison d’une conservation rendue plus délicate par les conditions climatiques. C’est
certainement pour cette raison que l'architecture civile — moins bien conservée — y est peu

représentée (deux exemples). On a pu objecter que «c'est le cadre bati qui impose ses

83411 est a noter que les ceuvres placées dans un contexte privé, bien que tres peu sont parvenues jusqu’a nous, pouvaient
revétir ce méme caractére de priére et de méditation (Pardailhé-Galabrun Annik, La naissance de 'intime. 3000 foyers
parisiens XV 11e-X 1V 1lle siecles, PUF, Paris, 1988, p. 430).

835 Ainsi dans trois exemples bretons : Plogonnec (Finistere), église Saint-Thurien, baie 0, v. 1520 ; Brignac (Morbihan),
église Saint-Barthélemy, baie 0, 1¢* quart XVle s. ; Donges (Loire-Atlantique), Hélardiere, chapelle du manoir, baie 0,
2¢ moitié XVe s.

836 Froeschlé-Chopard, Marie-Hélene, Espace et sacré en Provence, op. cit., p. 162.
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disponibilités » au commanditaire83’, mais ce tableau présente quelques constantes (tabl. 4).
Dans la moitié des cas (7), saint Michel surplombe I’édifice. S’il ne le surplombe pas
totalement, il est présent en hauteur, que ce soit en partie supérieure d’'un contrefort
(fig. 85), sur le haut d’une fagade de clocher, sur une porte ou un portail. Un autre trait
marquant est sa présence a ouest des édifices (4), sur le portail ou au pignon de la fagade
principale, montrant ici sa double fonction de protecteur — du lieu et de son entrée — et
d’archange du Jugement dernier — réputé se tenir a 'occident, ou le soleil se couche. En
outre, il s’agit probablement d’une réminiscence des chapelles de 'archange placées a I’étage
des massifs occidentaux carolingiens et romans. Ce réle de protecteur du lieu de culte est
encore plus fort lorsqu’il s’installe tout en haut de la tour du transept de la cathédrale de
Bayeux ou lorsqu’il est placé a deux endroits sur le toit de la Sainte-Chapelle de Champigny-
sur-Veude (surmontant le pignon de la facade occidentale et a 'aplomb du rond-point du
cheeur). Malgré les contraintes liées au bati, le choix de 'emplacement se veut conforme a
une signification attendue et compréhensible. Dés lors, le laic ne semble pas réellement
imposer sa volonté, comme le laissent également entendre les thémes représentés sur ces
murs, piliers et toits : en grande majorité, il s’agit de saint Michel terrassant le dragon ou le
démon, correspondant aux plus fréquemment représentés a I'intérieur de I’édifice. De fait,
pour voir des différences entre le saint Michel du «dehors» et celui du « dedans »,
I'iconographie n’est d’aucune aide?3.

On peut remarquer qu’il s’agit presque exclusivement de sculptures, mise a part deux
peintures murales présentes en zone montagneuse, plus encline a cette forme d’expression
artistique et religieuse. Ces peintures montagnardes, bien étudiées dans le cas des Alpes et
dans lesquelles saint Michel figure en bonne place®?, peuvent alors permettre de
comprendre I'utilisation extérieure des images de I'archange présentées dans le tableau ci-

avant®¥, En premier lieu, il s’agit en grande majorité d’images de saints représentés seuls,

837 Joubert, Fabienne, « La commande laique de vitraux a la fin du Moyen Age : observations préliminaires », dans
Joubertt, Fabienne (dit.), L Artiste et le commanditaire, op. cit., p. 273.

838 Pour reprendre la catégorisation de Froeschlé-Chopard, Matie-Hélene, Espace et sacré en Provence, op. cit..

839 Voir, en premier lieu : Rigaux, Dominique, Une mémoire pour l'avenir. Peintures murales des régions alpines. Catalogne de
lexcposition itinérante du 28 janvier an 15 octobre 1997 : Paris, Novare, Borgosesia,. .., Novare, Intetlinea, 1997 ; Cailloux,
Marianne, Peindre, voir et croire dans les Alpes. La peinture murale religieuse en val de Suse (X11'e-X1 e siécles), Villeneuve d’Ascq,
Presses universitaires du Septentrion, 2021.

840 Dans ses décomptes, Simona Boscani Leoni a notamment pu noter une faible présence de la Vierge, pourtant tres
présente sur les retables sculptés, une sur-représentation de Christophe (33%, 64 exemples), devant Georges (5%, 9
exemples) et Michel (2%, 4 exemples) (Boscani Leoni, Simona, Essor et fonctions des images religieuses dans les Alpes. Op. cit.,
p. 437, 439, 440, tabl. 18).
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ce qui permet une reconnaissance visuelle immédiate du saint. Les représentations de saint
Michel en extérieur reproduisent d’autant plus ce schéma qu’elles sont souvent seules dans
leur environnement proche, ce qui n’est pas le cas dans les Alpes ou la multiplication des
images, dans une logique cumulative typique des pratiques religieuses de la fin du Moyen
Age et du début de I’époque moderne, répond au besoin de protection et d'intercession
pour les commanditaires laics et la communauté dans son ensembled4. Dans ce cas, elles
sont indépendantes du décor interne et généralement orientées vers le village, la vallée ou
la route, sans rapport apparent entre le choix du theme et leur emplacement — mis a part
lorsqu’elles surmontent le portail —, n’ayant pour simple objet que de voir et étre vues3*2. Une
exception toutefois : le cycle du Jugement dernier sur la fagade sud de Saint-Barthélemy de
Mont, dans les Hautes-Pyrénées (fig. 163-164).

L’autre espace intérieur, Pespace privé, n’est pas a oublier. Saint Michel y est entré
par le biais des livres, surtout les livres d’heures®. On ne note aucune stratégie complexe
de placement puisque I'image de saint Michel, comme de tout autre saint, ne sert, a premiere
vue, que d’illustration et vient donc se placer automatiquement aupres du suffrage ou de la
priere qui lui est dédié — en téte du texte si 'image est intégrée dans le corps de texte, en
regard du texte sur le feuillet opposé, dans la marge, etc. Cela constitue un exemple parfait
de lien étroit et indissociable entre texte et image. Lire le suffrage de saint Michel était aussi,
et tres probablement a part égale, regarder 'image de saint Michel, accompagnant ce

profond désir de vozr propre a ce siccled*.

Ainsi, la faculté a voir et étre vu, dans le cas des saint Michel extérieurs comme
intérieurs, semble primordiale et offre I'intérét de se porter sur le grand oublié des analyses
iconographiques : le spectateur. Cela est du, en grande partie, au manque de sources, qui
oriente le questionnement sur la production et empéche de penser la réception des ceuvres.
C’est pourtant cette difficile question de la réception qui a pu permettre de sortir d’une

iconologie panofskienne faisant la part belle aux écrits des lettréss4.

841 Thid., p. 437, 499.

842 Thid., p. 46, 203.

843 Pour 'importance de la présence de saint Michel dans les livres d’heures, cf. supra, ch. 2.

844 Reinburg, Virginia, French Books of hours, op. cit., p. 112-113.

845 L historien le plus proche de cette question a certainement été Daniel Arasse dont son célebre ouvrage, On n’y voit
rien (Paris, Denoél, 2005), prend justement comme base de réflexion ce questionnement sur le regard du spectateur.
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B. Saint Michel : seul ou accompagné ?

Le fidele le voit quand il se déplace dans la rue, quand il entre dans une église ou
quand il ouvre un livre. Pour saisir son évolution iconographique, il faut se tourner vers les
images situées dans des monuments, caractéristiques de ce monde tardo-médiéval plein
d’images, majoritairement des images statiques a I'iconographie solitaire. Sans ’'abandonner
completement, 'image de saint Michel s’éloigne progressivement du Jugement dernier pour
devenir autonome : 'hégémonie de sa représentation solitaire et terrassant I'ennemi
diabolique ne fait que se confirmer tout au long de la période (tabl. 5a-b). llona Hans-Collas
parle d’images de dévotion : souvent créées dans un but de commémoration du déces du
commanditaire et pour prier pour son ame, elles deviennent supports de dévotion pour les
tideles qui prient et méditent devant840.

Toutefois, 'iconographie solitaire de I'archange ne signifie pas forcément qu’il est
totalement isolé : il se retrouve souvent au cceur d’un ensemble hétérogene d’images,
ajoutées, parfois superposées au gré des commandes et au fur et a mesure des siccles. Plus
spécifiquement, la période étudiée n’est pas dénuée de programmes iconographiques
homogenes : en réalité, ils sont nombreux en cette fin du Moyen Age et ce début de époque
moderne se relevant des destructions de la guerre de Cent Ans, que ce soit en vitrerie, en
peinture murale et plus rarement en statuaire. Saint Michel se retrouve ainsi, parfois de
maniere répétée, au cceur de commandes importantes mettant en scene les saints du
moment (fig. 132-134, 167-168)847. A Saint-Rémi de Ceffonds (Haute-Marne), c’est la
totalité de I’édifice qui recoit de nouveaux vitraux dans le premier tiers du XVIe siecle : dans
l'abside, la Passion, la Résurrection et la Vie glorieuse du Christ ; au sud, la Création, la

Vierge vue comme nouvelle Eve, ’Arbre de Jessé, ’Annonciation, ’Enfance du Christ ; au

84 Hans-Collas, Ilona, « Les décors peints religieux et civils en Lorraine (XIIIe-XVlIe siecles). Recherches, traitement
des données, résultats », dans Centre International d’Art Mural, La peinture murale de la fin dn Moyen A:ge. Op. cit., p. 139.
847 Par exemple dans la longue campagne de vitrerie du cheeur de Iéglise Notre-Dame de La Guerche-de-Bretagne
(Ile-et-Vilaine), ensuite déplacés dans le bas-c6té sud, ou trois saint Michel ont été représentés entre le XVe siccle et
les années 1536-1537, celle de I’église Saint-Fiacre de Guengat (Finistére) ou parmi les verriéres datant des environs de
1500 P'archange s’y retrouve dans trois d’entre elles, ou encore celle des bas-c6tés de Notre-Dame de Carentan
(Manche) ou 'archange apparait a trois reprises vers 1470. Patfois, le programme est extrémement lisible : le décor
vitré de P’église Saint-Martin d’Ambierle (Loire), entre 1470 et 1485, place le Calvaire dans la baie axiale et les saints,
locaux ou plus classiques, sur les cotés.
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nord, des vies de saints (Etienne, Crépin et Crépinien, Hubert, Sébastien, Marie-Madeleine,
Marguerite, Genevieve, Barbe, Blaise, Nicolas, Jean-Baptiste, etc.) au sein desquelles se
trouve I'image de saint Michel — ici, au tympan de la verriere de la Vie de Jean-Baptiste,
dans I'axe nord du transept. On pourrait multiplier les exemples®48. Peut-on donner un sens
a ces ensembles et aux associations que cela peut entrainer ? Il y a derricre une telle
recherche I'idée que I'image n’a de sens que dans un environnement précis et que, ainsi,
l'iconographie est relationnelle. Dans ces « vis-a-vis iconographiques’* », le saint Michel
pesant les ames et terrassant le démon a Liergues (Rhone) fait-il un lien avec le saint Nicolas
et d’autres figures de saints, toutes encadrées, qu’il surplombe (fig. 218)80 ? Dans les
peintures murales du mur nord de la nef de la chapelle de Flacé, a Souligné-Flacé (Sarthe),
les deux tableaux collés des saints Michel et Martin du XVI¢ si¢cle se répondent-ils ? Cela
rejoint ce que les études alpines mettent en avant, une « compagnie des saints », qui serait
ici 'une des caractéristiques majeures du contexte de la représentation de 'archange®!. Les
programmes évoqués ci-avant n’ont en effet rien d’exceptionnel et mettent en scene les
principaux saints alors vénérés : Michel, Martin, Marie-Madeleine, Nicolas, Sébastien, etc.
Diffusent-ils une réelle interaction entre eux, dans Iesprit du commanditaire comme du
spectateur ? Sans doute sommes-nous plutot en présence de ces nombreuses compositions
qualifiées de « patchwork » dans la peinture murale des Alpes qui n’auraient alors pour but
que I'accumulation de figures de sainteté délivrant chacune, a sa manicre, une partie du
message ecclésiastique sur le salut®2. Ainsi pourrait-on voir la présence d’un saint Bernard
au coté de saint Michel comme une simple coincidence dans les peintures murales XVe-
XVIe siecles de la chapelle Notre-Dame-de-Centheilles a Siran (Hérault). Tout comme la
sainte Catherine qui se retrouve a la fin du XVII€ siecle dans 'inventaire apres déces de 1695

d’Everhard Jabach décrivant, dans sa collection accumulée dans son hoétel de la rue Saint-

88 Ainsi, a Bernay (Eure), église Notre-Dame-de-la-Couture, les verriéres des saints dans le transept accueillent saint
Michel, vers 1470 (qui correspond au début de la reconstruction de ’édifice) ; a I’Aigle (Orne), église Saint-Martin, le
clocher de 1494-1499 montre a 'extérieur des statues de saints, dont I’archange ; a Caudebec-en-Caux (Seine-Maritime),
église Notre-Dame, le programme de la fabrique (1460-1470) établit des saints dans des niches, dont I’archange dans
sa chapelle et sur une clef-de-voute du bas-coté ; 2 Montfort-L'Amaury (Yvelines), église Saint-Pierre, un vaste
programme du milieu du XVle siecle place saint Michel dans 'une des baies, etc. La commande privée peut suivre le
phénomene : au chateau de Chenonceaux (Indre-et-Loire), la chapelle vitrée vers 1521 pour Thomas Bohier place le
Christ-Sauveur en baie d’axe, saint Michel en baie 1 et Jean-Baptiste en baie 2.

849 Cailloux, Marianne « Images peintes d'un archange dans les Alpes occidentales médiévales », art. cit., p. 108-109.

80 Liergues (Rhone), Saint-Eloi, peintures murales, 2¢ moitié X Ve siécle.

81 Rigaux, Dominique, « Michel et 'ultime voyage. Iconographie médiévale de ’archange dans les vallées alpines »,
dans Casiraghi, Giampietro et Sergi, Giuseppe (dir.), Pellegrinaggi e santuari di San Michele, op. cit., p. 577-598.

852 Ce terme « patchwork » est utilisé par Simona Boscani Leoni pour caractériser 'accumulation de peintures de saints
sur les murs extérieurs d’églises alpines (Essor ef fonctions des images religienses dans les Alpes. Op. cit., par exemple p. 229).
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Merry, « Une chapelle ; au milieu, Nostre Dame en manteau rouge sur un trosne ; sur les
aisles, saint Michel avec un priant et sainte Caterine, cy: 6 liv.8>3 ». D’autant plus que,
souvent, ces images sont placées dans un cadre aux bordures parfois larges, qui les
individualise et les sépare des autres. Cette méme volonté d’accumulation se retrouve dans
les enseignes de pelerinage figurant 'archange, accompagné en Allemagne de sainte Barbe,
saint Jacques le Majeur, saint Roch, a Rouen de Catherine, au Mont Saint-Michel de la
Vierge, a 21 reprises®4.

Un point est a noter toutefois : la rareté des cycles de saint Michel dans la France
des débuts de 'époque moderne, contrairement aux retables catalans du XVve et du début du
XVIe siecle®®. Ces cycles reprennent les légendes principales liées a 'archange et étaient
assez fréquents jusqu’aux XIVe-XVe siecles. Il s’agit en premier de l'histoire des miracles liés
a la fondation du sanctuaire du Monte Gargano8>. C’est également la légende autour de la
fondation du Mont Saint-Michel et notamment ’apparition de I'archange a saint Aubert87.
C’est enfin, a partir du développement du culte marial au XIII¢ si¢cle, la représentation du
«miracle des gréves » qui avait vu, au X¢siecle, une femme enceinte miraculeusement
accoucher au milieu de la marée montante®8. Assez peu diffusé, ce miracle n’est pas devenu
I« archétype » européen du pelerinage montois comme ’a été la 1égende du pendu dépendu
pour Saint-Jacques®>. Parfois, certains sites regroupaient plusieurs de ces cycles, comme
Iéglise Saint-Laurent d’Auzon (Haute-Loire) dont les peintures murales du XIVe siecle
offraient au regard a la fois les épisodes du Mont Gargan, 'image de Grégoire le Grand et
Iapparition a Aubert. A Péglise Saint-Denis de Candé (Maine-et-Loire), les vitraux du

XVIe siecle mélangeaient le pelerinage au Mont Saint-Michel et ’histoire du Mont Gargan

853 Grouchy, vicomte de, « Everhard Jabach, collectionneur parisien (1695) », Mémoires de la société de Ibistoire de Paris et de
!lle-de-France. Ed. cit., t. 21, 1894, p. 266.

854 Esther Dehoux a étudié 52 sur 193 recensées (« Sous la protection de I'Archange ? », art. cit., p. 71-73).

855 Rodriguez Barral, Paulino, « Saint Michel et le Purgatoire : iconographie dans la Couronne d'Aragon », Juhel,
Vincent (dir.), Autour des images de saint Michel. Op. cit., p. 133-155.

856 Par exemple : ms. fr. 185, BNF, Vies de saints, 2¢ quart XIVe, f. 259v ; ms. 2, Chateauroux, BM, Bréviaire de Louis de
Guyenne (@ l'nsage de Paris), v. 1414, £. 345v ; Missel de Charles 11, milieu XVe s. ; ms. fr. 310, BNF, Speculum bistoriale,
v. 1455, £.191 ; ms. fr. 51, BNF, Speculum historiale, 1463, f. 408v ; ms. NAL 3187, BNF, Heures dites de Beaudriconrt,
v. 1475, £. 196v.

857 Par exemple : ms. fr. 241, BNF, Légende dorée, 1348, £. 260 ; ms. 677, Besancon, BM, Fleurs des chroniques, ap. 1384,
f. 50v ; ms. fr. 2819, BNF, Guillaume Crétin, Chroniques frangaises, 1515-1516, f. 111v. L’histoire a été peinte sur les
vitraux — perdus — de I’abbatiale du Mont, dans une chapelle du cheeur, a la fin du XVe siécle.

858 Par exemple : ms. fr. 316, BNF, Speculum historiale, XIVe s., £. 278v ; ms. NAF 15940, BNF, Specutum historiale, XIV e
s., £.70v; Chessy-les-Prés (Aube, vitrail v. 1520-1530). Voir notamment Juhel, Vincent, « Sur quelques images
méconnues de saint Michel dans P’art monumental du Moyen Age en France », Juhel, Vincent (dit.), Autour des images
de saint Michel, op. cit., p. 58-59.

859 Tbid., p. 58.
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(tig. 188)80. Ce méme regroupement, rare, se retrouve également a Bastogne en Belgique,
dont I’église Saint-Pierre recele des peintures murales d’environ 1535 représentant la aussi
le Gargano, 'apparition a Aubert et le miracle des grevesSol.

En dehors de ces rares exemples, saint Michel s’insere plutot dans un Jugement
dernier, au sein d’images de dévotion, dans un contexte funéraire, ou entouré d’anges ou
de saints. Il est donc représenté principalement seul, statique, entouré d’autres scénes qui
se répondent tant bien que mal. Il faut écrire que la période ne met pas particulicrement en
avant les cycles narratifs, mais plutot la présence, pour ne pas dire 'accumulation, de saints
« individuels » qui sont autant de mod¢les offerts a la vue des fideles. Ainsi, la fin du Moyen
Age au Poitou voit surtout la multiplication des images de saints®2. Dans la peinture murale
du Maine et de ’Anjou, ce sont Jugement dernier, Rencontre des trois morts et des trois
vifs mais peu de Vierge a 'Enfant, peu de cycles de 'Enfance du Christ ni de sa Vie
publique, alors que l'on repere un grand nombre de représentations de saints
(principalement Christophe, Barbe, Marguerite, Michel, Pierre et Martin)8¢3. Le Quercy
privilégie le cycle christologique, le Jugement dernier et surtout les représentations de saints
(Christophe, Jean-Baptiste, Sébastien, Pierre et Marie-Madeleine)8%*. Visiblement, la

commande artistique n’est plus adaptée a de tels cycles.

C. Une évolution expliquée par la commande ?

Penser la commande et donc se placer du c6té de la production de 'image de saint
Michel pourrait avoir I'intérét de 'utilisation de sources textuelles, longtemps mises de coté.
Mais les documents sont treés inégaux, en quantité comme en qualité. Des sources

comptables et actes de la pratique (testaments) sont intéressants, mais les visites pastorales

860 11 faut rappeler I'importance et la récurrence des pelerinages au Mont grice a une confrérie locale. I’association de
ces deux images était déja présente dans le ms. NAL 3145, BNF, Hexures de Jeanne de Navarre, 1336-1340, f. 184.

861 Hans-Collas, Ilona, « Saint Michel dans les Marches de I’Est de la France : aspects iconographiques et fonctions des
images entre le XIVe et le X Ve siecle », Bouet, Pierre et al., Rappresentazioni del Monte ¢ dell’ Arcangelo san Michele, op. cit.,
p. 159-161.

862 Landry-Delcroix, Claudine, La Peinture murale gothique en Poitou (XII1e-X1e siécle), Rennes, PUR, 2012, p. 45.

863 Leduc, Christine, « La peinture murale en Maine-Anjou aux XVe et XVIe siecles : méthode et premiers résultats de
Penquéte », dans Centre International d’Art Mural, La peinture murale de la fin du Moyen Age. Op. cit., p. 98.

86+ Cyzerniak, Virginie, « Un exemple d’enquéte régionale : les peintures murales de la fin du Moyen Age dans le
Quercy », dans 1bid., p. 51.
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ne donnent souvent que des « mentions tardives, laconiques et répétitives8®>». A part
Pexemple célebre du Couronnement de la 1ierge d'Enguerrand Quarton dont on conserve le
prix-fait — avec la particularité que I'ccuvre differe sensiblement de la commande8% —
Ihistorien se trouve le plus souvent face a un décalage entre, d’'un coté, les quelques
commandes conservées et, de l'autre coté, des images dont quasiment aucune ne
correspond a ces textes — lorsque 'on a 'un et I'autre. Il en est ainsi des statues, que les
inventaires liés aux visites paroissiales de la Réforme catholique oublient de mentionner car
elles ne sont pas des objets liturgiques. Il est vraisemblable qu'elles étaient d'abord des
offrandes de paroissiens, ne laissant ainsi aucune trace dans les archives. En revanche,
certains contrats conservés pour des vitraux ont été étudiés, montrant que le commanditaire
a souvent une idée précise de 'ceuvre, fournissant parfois le patron (dessins préparatoires,
gravures) ou indiquant le mode¢le préexistant a copier8¢’.

Davantage que par les sources textuelles, c’est par les inscriptions, les portraits ou
les armoiries présentes sur I'ceuvre que 'on peut tenter de distinguer les commanditaires.
Dans le corpus, au moins 87 représentations dans des monuments ont un donateur certain
ou supposé (tabl. 3). Il s’agit principalement de membres d'une élite locale, des religieux
comme des laics : des rois (Louis XI, Charles VIII), des aristocrates (de la famille de Laval
aux Montmorency en passant par les Amboise), des courtisans (dont Michel de Chaugny,
le conseiller et chambellan bourguignon au milieu du XVve siecle), un sénéchal (Hervé de La
Palue, sénéchal de Léon), des seigneurs locaux (notamment en Bretagne ; parfois en
couple), des éveéques et chanoines, des échevins et un maire, des abbés et prieurs, des prétres
et un vicaire, un chantre, un capitaine anglais (milieu XVe siccle), des médecins et
apothicaires. Les inscriptions, toutefois, sont rares (fig. 79). Parfois, la commande vient de
confréries, principalement dédiées a Saint-Michel. C’est le cas dans la chapelle Saint-Michel
de Caudebec-en-Caux, siege de la Confrérie dédiée a Parchange et renouvelée en 1484 en
méme temps que s’y adjoignent les saints Gabriel et Raphaél. Le programme
iconographique de oratoire répond a cette dédicace : sous une voute dont la clé représente

saint Michel terrassant le démon et sauvant une ame de ses griffes, la verricre présente, dans

865 Rigaux, Dominique, « L’enquéte régionale, un question de limites ? Le point de vue de I’histotien », dans Centre
International &’Art Mural, La Peinture murale de la fin du Moyen Age. Op. cit., p. 8.

866 Sur ce sujet, voit Joubert, Fabienne (dit.), L' Artiste et le commanditaire. Op. cit., introduction, p. 2 ; Lorentz, Philippe,
«Le processus d'une commande : la décoration de la chapelle Sainte-Ursule en l'église des Carmes de Metz, par le
peintre Jost Haller (1453) », Ibid., p. 131-133.

867 Leproux, Guy-Michel, Recherches sur les peintres-verriers parisiens de la Renaissance (1540-1620), Geneve, 1988, p. 35-30.

177



des niches architecturées, les figures des saints Michel, Catherine, Madeleine et Jean
I'Evangéliste puis, a son tympan, une Chute des Anges rebelles (tig. 229-230)8%8, On retrouve
une configuration similaire dans I’église Saint-Michel-de-Vaucelles a Caen ou, au milieu du
XVI¢ siecle, la Confrérie de Saint-Michel est assez puissante pour donner le programme d’un
décor dans le chceur, en dehors de sa chapelle. I’iconographie dispose autour des deux clés-
de-voutes, sculptées d’une Trinité et d’un saint Michel, des médaillons des évanggélistes et
d’autres saints (fig. 99)89. La commande peut aussi venir des paroissiens dans leur
ensemble, comme c’est le cas a Saint-Pierre de Coutances qui illustre en réalité une grande
partie des exemples ou, face a des commanditaires « silencieux» et a l'absence de
documents, ’hypothese la plus probable est d’y voir les communautés villageoises8”.

De maniere générale, les données du corpus confirment la laicisation du
commanditaire : sur les 87 commandes avérées au sein de monuments, seules 25 sont liées
de maniére certaine a des clercs, de 'évéque au vicaire (tabl. 3). Cela s’explique par la
généralisation de la commande privée, principalement dans les églises paroissiales, apres
une période romane et gothique ou régnaient les chapitres cathédraux et collégiaux. A titre
de comparaison, parmi un ensemble non exhaustif de 32 saint Michel représentés dans un
contexte bati aux XII¢ -XIVe¢ siecles, seuls deux étaient commandés par les représentants
d’une élite locale (tabl. 2)871. Les autres se partageaient entre un contexte cathédral (13),
collégial (2), abbatial (2) et paroissial (13), indiquant une forte influence des milieux
cléricaux, voire plus directement une commande de leur part872,

Moins anonyme et collectif, le commanditaire, laic comme ecclésiastique,
accompagne de plus en plus saint Michel dans I'image — le plus souvent dans le cadre — et
ce a 42 reprises. Dans la quasi-exclusivité des cas (38) il est figuré comme un dévot, en

priere, a genoux et les mains jointes, au-dessus d’un livre d’oraisons ouvert®’3. Cette

868 Caudebec-en-Caux (Seine-Maritime), église Notre-Dame, chapelle Saint-Michel, clé-de-votte, XVe s. ; baie 15,
1460-1470. Voir : Juhel, Vincent, « Sur quelques images méconnues de saint Michel dans I'art monumental du Moyen
Age en France », art. cit., p. 51, n. 4.

869 Beaurepaire, E. de, « Les fresques de St-Michel-de-Vaucelles », Bulletin de la Société des antiquaires de Normandie, 12,
1884, p. 643-674.

870 Cela est d’autant plus vraisemblable lorsqu’est représenté, dans les Alpes, un groupe indéfini de fideles (Leoni,
Simona Boscani, Essor et fonctions des images religienses dans les Alpes. Op. cit., p. 418-421).

871 Jean de Chiffrevast et sa femme pour une peinture murale dans la chapelle St-Joseph de la cathédrale Notre-Dame
de Coutances (2¢ moitié du XIVe siecle) ; Pierre Dicy pour un vitrail de la cathédrale Saint-Etienne d’Auxerre (1340-
1358).

872 Sur les treize représentations présentes dans les cathédrales a I'époque gothique, 'une pourrait étre retirée de la
liste : le vitrail de la baie 19 de la cathédrale Saint-Etienne de Sens, du début du XIVe siecle, est un remploi dont on ne
connait pas la provenance (probablement de la cathédrale, toutefois).

873 N’est pas compté Michel de Chaugny qui, présenté par son saint patron sur un volet du retable de Saint-Martin
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dévotion figurée invite le fidele a sa propre dévotion, lui présentant un modele.

Quel est le role des clercs dans la commande, méme de laics ? Les vitraux parisiens
du XVIe siecle montrent peu de savantes compositions émanant de clercs et Guy-Michel
Leproux avance que l'influence du clergé devait étre plus subtile comme lors des réunions
régulieres de la fabrique. Le sujet de la verriecre commandée ou offerte par un paroissien
¢tait sans doute « pris dans un ensemble iconographique précis défini par le clergé ou la
fabrique », le commanditaire se contentant d'apposer ses armoiries ou son portrait.
Toutefois, posséder une chapelle devait donner une plus ample liberté®74. L’¢évolution des
sujets semble aller dans ce sens. Aux XIIIe-XIVe siccles, on remarque la forte présence du
saint Michel du Jugement dernier (au nombre de six, dont trois dans des cathédrales et une
dans une collégiale, tabl. 2) ainsi que le fait qu’il soit onze fois pondérateur (dont deux cycles
de saint Michel)®>. La commande était alors principalement ecclésiastique. Si cette présence
se perpétue dans quelques manuscrits du XVe siecle®’¢, dans les monuments de la période
suivante (XVe-XVII€ si¢cles), on est frappé par la quasi-disparition de ce sujet et, a I'inverse,
la domination écrasante du sujet de I'archange seul, terrassant le dragon ou le démon
(tabl. 5b). Est-ce du au fait que son image se retrouve, désormais, essentiellement dans
I’église de la communauté paroissiale (415 églises paroissiales contre 27 cathédrales, 30
abbayes, couvents et prieurés, 16 collégiales, tabl. 1a) ? Les commanditaires sont, en effet,
de plus en plus laics et locaux, témoins d’une diffusion et d’une appropriation du message
de Iéglise. Dans le méme temps, il y a moins, proportionnellement, de Jugement dernier,
mais cela ne signifie pas la fin de I'image de saint Michel juge ou pondérateur, au contraire.
Il s’agit de sa perpétuation par d’autres moyens et acteurs, pour ne pas dire, son
amplification.

Une dernicre question se pose, celle du style et des influences formelles. En effet,

d’Ambierle (Loire), vers 1446, ne joint pas les mains mais tient le livre et s’appréte a tourner une page (fig. 175). Ne
sont pas non plus comptés les représentations de Saint-Aubin a Saint-Aubin-sur-Loire (Sadne-et-Loire), de Saint-
Georges a Chavanges (Aube) et de Saint-Martin a Montreuil-aux-Lions (Aisne), qui n’ont pas pu étre photographiées
sur place. Sur la représentation des commanditaires en orant, voir Russo, Daniel, « D’une réforme a 'autre : ’étude des
peintures religieuses en Bourgogne, XIle-XVle siécles », dans Russo, Daniel (dir.), Peintures murales médiévales, op. cit.,
p. 103-112.

874 Leproux, Guy-Michel, Recherches sur les peintres-verriers parisiens, op. cit., p. 33-34.

875 Contrairement aux enluminures ou, jusqu’au XIVe siecle, le saint Michel du Jugement dernier est plutét absent
(aucun sur les 64 représentations du corpus).

876 1’archange se retrouve ainsi dans treize enluminures, présentes dans huit manuscrits, principalement dans la
premiere moitié du XVe siecle.
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reviennent dans les marchés les « devises », modeles et patrons, la référence a des ceuvres
préexistantes, évoquant ainsi pour les commanditaires une réalité plus concrete que celles
des « influences » patiemment recherchées par les historiens de l'art. On voit aussi comment
les volontés du commanditaire se conjuguent avec les habitudes de 'artiste8”’ et il n’est pas
étonnant de voir deux vitraux, commandés par le méme évéque breton a la fin du XVve siecle,
représenter deux saint Michel assez différents®’8. Le phénomene de circulation des modeéles
est massif en Burope, notamment grace au colportage des gravures au gré des voyages
commergants®’?. L.a production peut parfois s’en trouver comme standardisée, ainsi en
Haute-Normandie ou en Champagne, ou des séries de verrieres ont été produites a partir
des mémes modeles®. Pourtant, le corpus ne présente que peu d’exemples de I'archange
se ressemblant au point de provenir du méme atelier ou d’avoir le méme carton d’origine®8!
et il faut attendre le XVII¢ siccle pour observer quelques copies de Raphaél ou de Guido
Reni (tabl. 15). Loin de fournir une répétition volontaire et assumée, voire un modele —
Vurbild des empereurs romains —, le commanditaire semble n'avoir aucune demande

artistique précise et laisser toute liberté a I’artiste car il attend, principalement, un contenu®8?,

Ces développements ont questionné l'effectivité de I'image et son impact sur les
fideles. Certes, ils sont difficiles a cerner et invitent a une certaine forme de prudence.
L'iconoclasme qui se déchainera au XVI€ siccle montrera, par l'inverse, que les images ont
une utilité dans la religion catholique et obligera un certain nombre d’auteurs, tel Pasquier
cité en entrée de chapitre, a justifier 'usage et 'existence méme des images. Cette étude des
conditions de la commande ne doit pourtant pas se suffire a elle-méme, d’autant plus que
I'image « semble souvent moins faite pour étre vue que pour éfre /a — offerte a Dieu, soumise

2 un ceil absolud®3 ».

877 Joubert, Fabienne (dit.), L' Artiste et le commanditaire, op. cit., introduction, p. 2.

878 11 s’agit de deux verrieres commandées par I’évéque de Saint-Malo, Jean de ’Epervier : dans 'une, I'archange tient
la lance des deux mains pour transpercer la gueule du dragon (Josselin (Morbihan), église Notre-Dame-du-Roncier,
baie 10, 1470-1480), dans I’autre, il transperce la gueule de ce qui ressemble davantage a un démon, tout en s’en
protégeant par un bouclier (Ploérmel (Morbihan), église Saint-Armel, baie 5, 1480-1490).

879 Boucherat, Véronique, L' Azt en Champagne a la fin du Moyen Age. Productions locales et modeles étrangers, v. 1485-1535,
Rennes, 2005, p. 32.

830 Joubert, Fabienne, « La commande laique de vitraux 4 la fin du Moyen Age », art. cit., p. 285.

881 Par exemple, les peintures murales de Mont et Bourisp (Hautes-Pyrénées), de la fin du XVlIe siecle, sont tres
ressemblantes et doivent étre de la méme main.

882 Tbid., p. 3.

883 Baschet, Jérome, Liconggraphie médiévate. Op. cit., p. 184.
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II. Le message : attitudes, fonctions

Les développements qui suivent entendent privilégier, a la qualité de la facture et
I'esthétique des images de saint Michel, leur contenu, considérant que 'on doit regarder
Iensemble des représentations pour juger d’une iconographie. En ce sens, penser le contenu
de la figure de saint Michel a 'époque moderne nécessite de se pencher sur son image
médiévale dont elle est la digne héritiere. Le Moyen Age a ainsi légué quatre grands types
de représentation de l'archange: le prince des anges, au sein de la cour céleste; le
psychopompe ; le psychostase (jugement) ; le combattant®¥4. De ces quatre types, I'’époque
moderne en a privilégié certains et relégué d’autres. Le corpus fait ainsi apparaitre trois poles
majeuts : pondérateut, terrassant ennemi diabolique, présentant un/des donateut(s). Des
évolutions stylistiques et formelles, des spécificités régionales, mais également des
interconnexions entre les types, des mélanges, des solutions hybrides parfois, peuvent
opérer, d’ou l'intérét encore répété de la longue durée comme cadre de son étude (tabl. 5a-

b).

A. Le saint

1. Le saint : auréole

Michel est d’abord, dans la religiosité des débuts de 'époque moderne, un saint.
Comme les autres saints, il se doit donc de porter Pauréole, ce qui n’est pas sans contredire

Thomas d’Aquin qui, dans sa question 96, expliquait qu’elle était réservée aux humains :

L’auréole n’est pas due aux anges, car elle correspond a une forme

884 Pour un tour d’horizon de Iiconographie de saint Michel, voir Bouet, Pierre, « Nouveaux regards sur le culte de
saint Michel en Europe (IVe-XXe siécles). Bilan des recherches effectuées depuis vingt ans », dans Les Awmis du Mont-
Saint-Michel, n° 118-2, juin 2013, p. 93-99.
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supérieure de perfection dans le mérite. Les choses qui chez ’homme
contribuent a la perfection de son mérite sont naturelles pour les anges,
ou appartiennent a leur état commun, ou font partie de leur récompense
essentielle. Le motif méme pour lequel 'auréole est due aux hommes fait

que les anges n’en ont pass®.

Pourtant, elle est treés souvent présente. Aux XIII¢ -XIVe siecles, sa présence est quasi
systématique, sauf sur support sculpté (empéchant techniquement de la réaliser). Au
Xve siecle, 'archange n’en est plus aussi systématiquement coiffé, on le voit tres bien dans
les enluminures ou, globalement, un tiers des représentations I'abandonnent.
Progressivement, a partir du XVI¢ siecle, une véritable inversion s’opere, par apport de plus
en plus important de la sculpture dans le corpus d’une part, mais aussi, d’autre part, par
I'absence de plus en plus fréquente de représentation de l'auréole sur support peint ou sur
vitrail (tabl. 9c-d). Parfois, sa posture statique et son absence de geste ou d’attribut notoire
le place parmi les saints en contemplation®¢. Mais c’est par d’autres attributs qu’il est alors

reconnaissable.

2. L’ange : le ciel, les ailes

Une habitude semble se créer, de placer 'archange en hauteur. Il n’est pas rare de le
croiser dans un tympan de vitrail : a 32 reprises, sur 174 vitraux entre le XVe¢ et le XVII€ siecle
(tig. 228), sur une clé-de-voute (fig. 212-213, 229). Pratique courante de le placer sur le
pignon de la facade ouest, comme au-dessus de la chapelle Saint-Michel du Palais a Paris.
C’est une pratique qui dure longtemps : le pignon de I'église des Carmélites parisiennes
(couvent de I'Incarnation), installées définitivement en 1605 au faubourg Saint-Jacques, est
aussi orné de I'archange et la statue a fait croire a certains qu’il s’agissait d’un antique Céres

provenant d’un temple sous I’église8s7.

85 Thomas d’Aquin, Somme théologique, Supplément « Le monde des ressuscités », quest. 96, art. 9, p. 360, cité par Delumeau,
Jean, Une histoire du paradis. 3. Op. cit., p. 145.

886 Ms. lat. 10561, BNF, Heures a ['usage de Rome, v. 1490, f. T4v.

887 « Le premier monastere des Carmélites en France. Le couvent de I'Incarnation, faubourg Saint-Jacques », Mémoires
de la société de ['histoire de Paris et de I'lle-de-France. Ed. cit., t. 44,1917, p. 9.
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Cela traduit une habitude visuelle partagée que de mettre ainsi archange sur les
hauteurs. Par exemple, a La Ferté-Bernard (Sarthe), dans la baie 17 de Notre-Dame-des-
Marais, datée de la fin du XVe siecle, il se trouve en haut de la lancette centrale, posé sur le
faite d’un gable architecturé dessiné (fig. 223). Cette mise en abime revient parfois dans les
enluminures (fig. 28, 52)888. C’est un rappel assez évident de I'ange comme seul lien
physique entre Terre et Ciel, a I'instar des picces de théatre religieux ou il y a peu de
moments ou Dieu s’adresse a ’humanité sans avoir recours a ses anges et ou ils font office,
en premier lieu, de « messagiers®” ». Cela crée un « mouvement ascensionnel vers le Paradis
auquel aspirent tous les acteurs présents sur la scened? ».

Mais le motif le plus courant, permettant d’identifier Michel comme ange, est sa
paire d’ailes. Signe de distinction, elles permettent de repérer rapidement I’archange, d’'un
coup d’ceil, lorsqu’il est comme noyé dans un vaste ensemble de représentations de saints.
L’apparition du motif sur les anges est relativement tardive, a la fin du Ive siecle®’!, peut-
étre par peur de les faire ressembler aux divinités paiennes souvent ailées, avant que la
religion chrétienne domine. Désormais, on ne les confond plus avec les hommes®2. Ce sont
elles qui ont retenu I'attention des savants, depuis les XVII¢ -XVIII¢ si¢cles, chacun cherchant
la filiation des anges dans des personnages ailés de ’Antiquité, notamment Mercure ou
Hermes pour saint Michel®%3.

Pour saint Michel, les ailes se justifient doublement: en qualité d’ange et par la
légende du Mont. La Relatio de scuto et gladio sancti Michaelis de Baudri de Dol (v. 1114-1120)

présente en effet un saint Michel combattant le dragon, en forme de grand oiseau’*. Chez

88 Ms. fr. 51, BNF, Paris, 1463, f. 211 ; ms. fr. 121, BNF, Bruges, 1470-1480, f. 1; ms. 7, Valenciennes, BM,
Valenciennes, 2¢ quart XVle s., f. 271 ; ms. lat. 18030, BNF, Hexures d 'usage de Tours, Rouen ?, 3¢ quart XVe s., f. 77.
89 Le terme « message » ou « messager », qui est la signification premicre d’« ange » en hébreu, est abondamment repris
dans le théitre religieux qui le place dans la bouche de Dieu le Pere, Jésus ou Notre-Dame (La Passion d’Arnoul Gréban.
Ed. cit., v. 4955, Michel est « glorieux message » de Dieu v. 23215 ; e Mystére de la Passion. Jean Michel, éd. cit., v. 1801-
1994, 2079, 5421, 10122, etc.). De maniere exceptionnelle, dans cette méme Passion de Jean Michel, Dieu fait a deux
reprises, au moment du Baptéme de Jésus et apres la Transfiguration, un discours somptueux a trois voix demandant
directement aux hommes qu’ils louent son Fils (Ibzd., v. 2124-2139, 9508-9513).

890 Costantini, Dominique, « Le théatre en langue romane au Moyen Age : le Jutgamen General et e Mont-Saint-Michel »,
dans Juhel, Vincent (dit.), Les pélerinages an Mont-Saint-Michel dans la littérature et dans les textes. Actes des 2 Rencontres, op. cit.,
p. 53.

81 Denele, Clémentine, I.Iconographie de saint Michel, op. cit., p. 48.

892 C’est lorsque le christianisme s’est assuré de ne plus risquer de confondre les anges avec les Victoites paiennes qu’ils
ont pu prendre, graphiquement, leur envol (Cassagnes-Brouquet, Sophie, Les Anges et les Démons. Op. cit., p. 84-92;
Villette, Jeanne, L. Ange dans l'art d'occident du XIléme an XV Téme siccle. France, Italie, Flandre, Allemagne, Patis, H. Laurens,
1940, p. 51).

893 Rojdestvenskaia, Olga, Le Culte de saint Michel et le Moyen dge latin, Patis, Picard, 1922.

894 Bouet, Pierre et Desbordes, Olivier, « Introduction a I’édition de la Relevatio », dans Chroniques latines, éd. cit., p. 343-
346.
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Dante, dans le chant VIII du Purgatoire, au vers 28, les anges qui controlent le chemin des
pelerins ont des plumes vertes®>. La relation aux ailes peut toutefois étre ambivalente. Selon
Erwin Panofsky, Van Eyck aurait fait preuve d’innovation dans le Polyptygue de I"Agnean
mystigue, les anges chanteurs et musiciens n’ayant pas d’ailes®?. Piero della Francesca
reprendra ce parti dans sa Nativité (Londres, National Gallery, vers 1470). Mais ils ne sont
pas réellement suivis par I'ensemble des artistes. Mais c’est la littérature qui semble
questionner attribution des plumes. Boccace, dans sa Novella decima della sesta giornata, conte
I’histoire du frere Cipolla promettant de montrer a des paysans une relique de Gabriel laissée
au moment de ’Annonciation. Ce n’est en fait qu’une plume de perroquet, se rendent
compte des curieux devenus voleurs, qui la remplacent alors par des charbons. Lorsque,
dans son sermon, le frére montre une fiole de la sueur de Michel (récupérée apres son
combat) et se rend compte de I'absence de la plume et de la présence des charbons, termine
sans sourciller sur saint Laurent??’. Dans la méme veine, une nouvelle de ’abbé Petrucci,
au XVII¢ siecle, relate et modifie légerement une histoire de reliques :
Labbé, personnage simple, fut convaincu par un prétre préposé a la garde des reliques
[du Chiteau Saint-Ange], que parmi ces reliques conservées a Rome il y avait une plume
rare, celle de I'archange saint Michel, perdue cette fois lors du combat contre Satan.
L’abbé tourmentait quotidiennement le religieux pour I'avoir et ce dernier, pour se
moquer de lui, prit une plume de cygne et la lui remit. L’abbé Petrucci alla a ’hospice
de S. Michele lui expliqua que I’Archange n’était certainement pas un animal a plumes®?s.
A au ton résolument ironique, ces historiettes sont les témoins de cette longue

tradition qui veut qu’un ange ait des ailes, particulicrement saint Michel.

89 Sur le motif de la plume, toujours verte malgré le combat, voir celle du perroquet du roi Arthur : Girbea, Catalina,
«Du dragon au perroquet : les débuts de la royauté arthurienne entre la corne et la plume », Pomel, Fabienne (dir.),
Cornes et Plumes dans la littérature médiévale, Rennes, PUR, 2010, p. 90-100.

89 Panofsky, Erwin, Les Primitifs flamands, Paris, Hazan, 2010, p. 389.

897 Piccat, Marco, « Souvenirs de la terre et du ciel dans les besaces des pelerins italiens en marche vers la Normandie
et la Galice », Juhel, Vincent (dir.), Pélerins sur les Chemins de Compostelle et du Mont. Actes des 8° Rencontres, op. cit., p. 54.
L’histoire est reprise ensuite chez des polémistes protestants comme Henri Estienne (cf. 7ufra, ch. 5).

898 Ibid., p. 55.
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3. L’archange : le chef de la milice céleste

Saint Michel prend place au sein d’une hiérarchie qui, si elle est obsessionnelle chez
les théologiens médiévaux, parait plus libre dans le théatre et I'iconographie.

Les motifs ou les sceénes théatrales représentant la Création sont largement
tributaires du Pseudo-Denys®. Souvent, Michel y prend la téte des cohortes des anges. 11
faut scruter ordre d’apparition des anges dans les Myszeres et les Passions pour le voir suivre
Chérubin®® et étre toujours le premier des anges a louer le Seigneur?!. La picce indique
parfois explicitement 'ordre : « Icy viennent tous les anges adorer Nostre Seigneur, chacun
a son ordre », indique une didascalie de la Passion d’Arnounl Gréban, a savoir Michel, Gabriel,
Uriel, Chérubin et Séraphin®?. 11 est celui qui parle aux anges, assumant une primauté, leur
demandant de le suivre dans son combat contre « Lucifert le dragon » qu’il faut mettre
« hors de paradix®® », ou plus simplement leur demandant de lancer les chants?4.

Dans I'iconographie, son association avec Gabriel et Raphaél, fréquente a I’époque
romane’?, tend a disparaitre au profit de la représentation de saint Michel seul. Leur
proximité perdure, comme dans la tribune de I'église d’Ebreuil en Auvergne a I'époque
gothique” ou dans 'enluminure du XVe siecle?”. Méme si sa présence dans I'iconographie
— rare — des neuf cheeurs des anges est attestée, elle signifie plus souvent ’Archange par
essence que saint Michel personnalisé?’8. Ce n’est toutefois pas toujours le cas, comme le
suggere le premier feuillet d’un manuscrit de Ximénes??. En effet, saint Michel est compris

également comme le « Prince entre les Anges, le Prince de la Milice Celeste?!? », le chef des

89 Dans une Passion du XVe siecle, la description de la création des « trois jherarchies » est respectée (La Passion d’Arnoul
Gréban. Ed. cit., v. 301-311).

90 I a Passion en rimes franchoises, mystére du début dn XV e s. Edition des premiéres Journées, éd. Cécile Guérin, Association
« Mémoires », Melun, 1994, v. 37 et suiv.

OV I ¢ Mystere du Vel Testament [1542], éd. Rothschild, Paris, Firmin Didot, t. 1, 1878, v. 670 et suiv., t. 5, 1885, v. 36731
et suiv.

902 [ 4 Passion d’Armoul Gréban. Ed. cit., v. 32210.

903 Passion de Semnr, dans Roy, Emile, Le Mystére de la Passion en France du XIV'e an X1 Te 5., 1904, v. 305-316.

904 I e « Mystére de la Passion » de Troyes, éd. Jean-Claude Bibolet, Droz, 1987, 111, v. 5957-5960.

95 Saint-Chef (Isere), église Saint-Theudere, voute de la chapelle haute, vers 1100 ; Ebreuil (Allier), abbatiale Saint-
Léger, XIle-XIIle s. (Les Peintures murales, un trésor méconnu du Bourbonnais, Taxat-Senat, Ed. la Route des églises peintes
du Bourbonnais, 2018, non paginé).

906 Beigbeder, Olivier, Fresques et peintures murales en Auvergne et Velay. Op. cit., p. 122.

907 Ms. lat. 1174, BNF, Heures, Provence, 1¢* moitié XVe s., f. 152v.

908 Denele, Clémentine, L Tconographie de saint Michel, op. cit., p. 599.

09 ms. fr. 5, Geneve, f. 1, v. 1460, cf. supra, partie 1, introduction.

910 Bérulle, Pierre de, Discours de l'estat et des grandenrs de Jésus, op. cit., p. 1007,
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armées célestes qui 'entourent et I'aident dans son combat. C’est, au milieu des anges,
généralement dans le theme privilégié de la Chute des Anges rebelles, que son role de chef
militaire prend tout son sens (fig. 60). Les anges constituent alors une sorte de faire-valoir

pour mettre en avant cette fonction de commandement?!!.

4. L’allure : le vestiaire, la posture

Mis a part les deux saint Michel des Heures d’Isabean de Montanban et de Tristan du Périer
a la tunique en aspect «sauvage » (fig. 16-17)%12, la représentation en ange I’habille
classiquement en robe d’un blanc pur et immaculé, avec une taille longue et mince, aux
tuniques sobres retenues et parfois serrées a la taille. Ce contraste entre le combat, la
puissance guerriere qu’il véhicule, et la simplicité, voire I'absence, d’équipement militaire,
était courant au Moyen Age central. Cela faisait suite aux temps carolingiens ou I'archange
tigurait en miles ou avec le sceptre, montrant par-la qu’il était 'acteur d’une lutte spirituelle
et non terrestre ou humaine”'?. Cette « nature spirituelle de la lutte » est comprise dans
I'aube?4. Parfois, cette robe immaculée porte un pectoral, assimilant clairement le role de
I'archange a la mission du prétre. A la fin du XIVe siecle apparait dans lart du Nord, en
corollaire a linflation liturgique, un ange qui « revét aube de Tacolyte, la chape et la
dalmatique du célébrant » au lieu du drapé antique ou de la tunique et du manteau
médiévaux’!> Lorsqu’en plus, I'archange porte la balance, il est fait «intermédiaire du
jugement divin de la méme fagon que le prétre16 ».

Mais progressivement, les artistes n’hésitent plus a 'envelopper de vétements

luxueux aux étoffes riches : capes brodées d’or, velours, brocarts, manteaux d’hermine, etc.

911 C’est le cas dans une représentation du cheeur des anges, ou il est le plus visible (ms. lat. 920, BNF, Heures de Louis
de Laval, Bourges et Touraine, 1470-1475/1485-1489, £. 177v). Voir également : Denele, Clémentine, L Tconggraphie de
saint Michel, op. cit., p. 596.

912 Ms. 1834, Rennes, BM, Heures d’Isabean de Montauban et de Tristan du Périer, Bretagne, v. 1440, f. 24-28.

913 Dehoux, Esther, « Combattants pour I'éternité. Images de saints guetriers dans le regnum Francorum (1Xe-Xllle
siecle) », dans Boniface, Xavier et Bethouart, Bruno (dir.), Les Chrétiens, la guerre et la paix. De la paix de Dien a la paix
d’Assise, Rennes, 2012, p. 249-272.

914 I, « Iconographie de I’archange et réforme de ’Eglise en Aquitaine septentrionale (Xe-XI1le siécle) », Bouet, Pierre
et al., Rappresentazioni del Monte ¢ dell' Arcangelo san Michele, op. cit., p. 125.

o1 Villette, Jeanne, L. Ange dans 'art d'occident, op. cit., p. 88.

916 Cailloux, Marianne « Images peintes d'un archange dans les Alpes occidentales médiévales », art. cit., p. 102.
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(fig. 25, 123)917. C’est 'apogée de I'assimilation visuelle de I'au-dela avec le vécu des fid¢les,
selon Jean Delumeau : « nous arrivons ici a la limite de la pénétration du paradis chrétien
par les réalités terrestres?!® ». Le but est simple : donner toute sa place a 'archange, avec des
attributs qui agissent socialement sur terre. ’autre motivation est d’embellir I'archange, qui
est, en tant qu’ange, forcément un canon de beauté. Comme le rappelle le magistrat et
démonologue bordelais Pierre de I’Ancre, I'apparence est le critére principal de
reconnaissance de Papparition d’un bon ange. Les anges « se présentent en toute perfection
et bien-seance ». Malgré quelques exemples d’apparitions a certains saints, ils ne peuvent en
théorie apparaitre « en hommes portant barbe, en vieillards, en enfans ou en femmes®1? ».
Il en est de méme pour la chevelure, toujours visible, de 'archange. Majoritairement, ses
cheveux sont longs et blonds. Parfois, une chevelure plus foncée est peinte, voire brune,

qui prend une place importante dans les monuments au XVII¢ siecle (tabl. 9a-b).

5. L’archange en couleurs

Associée a un systeme de valeurs religieuses, la couleur semble avoir eu une
importance déterminante a ’époque romane, au point que Jean-Claude Bonne parle de
«rituel de la couleur », pour un sacramentaire du XII€ siecle??’. Si son utilisation est plus
ambigtie au début de I’époque moderne, elle n’en reste pas moins signifiante lorsqu’elle est
¢tudiée au sein d’un vaste corpus. Une certaine gamme chromatique ressort de cette étude
sérielle (tabl. 12a-b).

En premier, I'or, qui remplit le plus souvent 'armure de archange, quand elle n’est
pas blanche ou grise souvent (tabl. 10a). Ce sont des couleurs pures et « au Moyen Age,

plus blanc que blanc, c’est or??! ». A la fin du XVI¢ siecle, Molanus rappelle encore « que

17 A titre d’exemple, trois enluminures le parent d’un manteau d’hermine : ms. lat. 17294, BNF, Bréviaire de Salisbury,
Paris, 1424-1435, f. 592 ; ms. Dutuit 35, Petit Palais, Heures, Paris, v. 1450, f. 178 ; ms. 43, Dole, BM, Heures, Partis,
1470-1480, p. 359.

918 Delumeau, Jean, Une histoire du paradis. 3. Op. cit., p. 1406.

N9 1’Ancre, Pierre de, Tablean de l'inconstance des manvais anges et démons, 1612, p. 373, 370.

920 Bonne, Jean-Claude, « Rituel de la couleur. Fonctionnement et usage des images dans le sacramentaire de Saint-
Etienne de Limoges », Images et signification. Rencontres de I'Ecole du Louvre, Paris, Documentation francaise, 1983, p. 129-
139.

921 Pastoureau, Michel, « I’Eglise et la couleur des origines a la Réforme », dans Bibliothégue de 'Ecole des ohartes, t. 147,
1989, p. 215-216.
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c'est a bon droit que les images des saints sont recouvertes d'or et d'argent, et ornées de
couronnes ou de vétements précieux??? ». Si elle a une fonction ostentatoire évidente, dont
la préciosité se retrouve jusque dans un décor de perles sur 'armure de I'archange®?, la
couleur dorée revét une symbolique forte de médiation divine. Cest ainsi qu’elle a été
longtemps réservée au fond des représentations de Dieu ou du Sauveur, de la Vierge et des
saints et ce, dans une église ou la représentation des saints, notamment par la sculpture,
soutient la priere, « et surtout le signe (et I'or joue ici un réle important) d'un monde délivré
du mal?24 ».

Le blanc de l'archange, quant a lui, peut faire I'objet d’une association mentale a la
couleur liturgique, qui se fixe au début du XVI¢ siecle. C’est sa pureté qui le fait utiliser « pour
les fétes des anges, des vierges et des confesseurs, de Noél et de ’Epiphanie, pour le jeudi
Saint et le dimanche de Paques, pour I’Ascension et la Toussaint”?® ». Ximenes n’avait-il pas
décrit 'ange vu par Judas Macchabée comme « ung ange de Dieu en forme d'ung chevalier
qui alloit devant eulx, qui estoit tout blanc [et] ses armeures estoyent dorees, lequel viroit
moult fort sa lance contre ses ennemys?20 » ?

Associée depuis le XI¢siecle a la Vierge et ayant acquis une valeur morale et
religieuse??’, la couleur bleue de saint Michel rappelle 'horizon, céleste, de l'au-dela et
Iespérance placée dans I’action de 'archange au jour du jugement.

Enfin, le manteau rouge ou violet — cette dernicre étant également une couleur
liturgique, de ’Avent et du Caréme — pourrait étre une « vague allusion a la légende du
Monte-Gargano®8 ». En effet : le rouge, rappel du sang versé par le Christ et couleur des fétes
des apotres et des martyrs ou pour celles de la Croix et pour la Pentecote®?, est aussi la
couleur du manteau dont un morceau est rapporté du Mont-Gargan au moment de la
fondation du Mont Saint-Michel. Plus, le « rouge incarnadin » ou « couleur de feu » est la

couleur des rubans donnés par le « roy » de liesse aux pelerins du Mont?30.

922 Vermeulen, Jean (dit Molanus), Traité des saintes images [1570], éd. Francois Boespflug, Olivier Christin, Benoit Tassel,
1996, p. 237.

925 Ms. NAL 3107, BNF, Heures a l'usage de Rome, Paris, 1410-1412, £. 211v.

924 Fusier, Jean, Conpus de la statuaire médiévale et Renaissance de Champagne méridionale, éd. Guéniot, Langres, 2000, t. 3,
p. 19.

925 Pastoureau, Michel, « La Réforme et la couleur », Bulletin de la Société de I'bistoire du protestantisme francais, 1992, p. 332.
926 Ximenes, Francois, Le Livre des Saints Anges. Op. cit., troisiéme traité, ch. 7.

927 Pastoureau, Michel, Blex. Histoire d’une conlenr, Paris, Seuil, 2000, p. 50-93.

928 Guyon, Catherine, « Le culte de saint Michel dans la France de I’Est », art. cit., p. 475.

929 Pastoureau, Michel, « La Réforme et la couleur », art. cit., p. 332.

930 Registre des sépultures de la paroisse Saint-Jacques de Nantes (Loire-Atlantique, AD), publié par Provost, Georges,
« Le pelerinage des Bretons », art. ¢it., p. 101 ; Saint-Martin, Michel de (abbé), Le oyage fait an Mont-Sainct-Michel. Op.
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Loin d’¢étre anecdotiques, les couleurs ont une fonction et peuvent étre considérées,
en cela, comme des attributs-agissants. Malgré I’absence de narration des images de saint
Michel, elles permettent une forme de narrativité de I'image-objet, délivrant alors un

message qui ne prend sa forme compléte qu’avec les attributs judiciaire et militaire.

B. L’archange justicier?!

1. Instrument de la justice divine

a. Prévot de Dieu

Le XVIe siecle voit I'apparition, sur certains boucliers, d’inscriptions avertissant le
regardeur, telles que « Observez la loi de Dieu?® » (fig. 78), ou « Quis ut Deus??3 ». Quel
sens donner a ce besoin d’inscrire ces sentences, dont 'une n’est autre que le nom de Michel
en hébreu traduit en latin — créant, de ce fait, une distance avec une partie des fideles ?
Pourquoi insister sur de telles exigences ? Pour saisir le réle que 'on croit donné par Dieu
aI'archange, il faut revenir a Grégoire le Grand pour qui « chaque fois qu’il est besoin d’une
puissance extraordinaire, 'Ecriture nous dit que c’est Michel qui est envoyé®*». Pour
certains théologiens en effet, toutes les fois qu'on envoie un ange pour accomplir quelque
chose de grandiose, il s'agit de Michel, d’ou la propension a relire des épisodes

d’interventions angéliques de la Bible avec l'idée qu’il s’agit probablement de lui. Ainsi,

at., p. 13.

931 Sur les sources textuelles de cette image — apocryphes, liturgie, théologiens —, cf. s#pra, ch. 1.

932 Luyeres (Aube), église Saint-Julien-de-Brioude, sculpture, XVlIe s.

933 1L.a Haie d'Ectot (Manche), église Notre-Dame, sculpture, XVIIe s.

934 Grégoire le Grand, Homeélies sur I'Evangile. Livre II. Homélies XXI-X1, éd. Etaix, Raymond, Blanc, Georges et Judic,
Bruno, Paris, Cerf, 2008, homélie 34 sur Lc XV, 1-10, « La brebis et la drachme », du 4 novembre 591, p. 338-339. 11
est suivi en cela par Isidore de Séville, E#ymologies. Livre V11. Dien, les anges, les saints, éd. Guillaumin, Jean-Yves et Monat,
Pierre, Paris, Les Belles Lettres, 2012, V, 12, p. 62-63 : « En effet, lorsque dans le monde se produit une manifestation
de puissance merveilleuse, c’est cet archange qui est envoyé ».
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certains ont pu voir dans ’'ange chassant Adam et Eve du Paradis, un archange, notamment
saint Michel, par son épée et la violence qu’il montre, méme s’il s’agit dans I'imaginaire
collectif d’un chérubin?>.

11 bénéficie donc d’une importance et d’une place sans commune mesure avec son
statut d’ange. Pourtant, pour connaitre le personnage saint Michel, le fidele ne peut se reposer
que sur la Bible et ses extrapolations mais sur trés peu d'apparitions qui, par ailleurs, sont
de plus en plus suspectes, comme le montre Paffaire des apparitions de Berne en 150793
A la place, sont inlassablement répétés le peu d’épisodes anciens connus, telle I'apparition
a saint Aubert. Le paroxysme est le chapitre sur saint Michel dans les Sanctorum priscorum
patrum vitae de Luigi Lippomano (rédigé en 1551-1554, traduit en francais en 1577) qui ne
cite quun miracle antique dans la région d’Ephese et la dédicace du Gargano??.
L’iconographie ne pouvant se baser que sur quelques apparitions, toujours individuelles,
qui confinent au #gpos quand le contexte n’est pas précis?$, ne pourrait-on concevoir I'image
elle-méme comme une vision, une forme d’apparition sans cesse répétée au fidele venu
honorer le saint archange humanisé pour la circonstance®? Cest pourquoi la
compréhension de l'envergure de Iimage de Michel passe par le théatre religieux. La
légitimité de ce rapprochement vient d’Emile Male qui, le premier, lavait relié a
'iconographie, méme si cela est exprimé des le XVe siecle, a 'image de la piece d’Eustache
Mercadé se comparant aux histoires et peintures des églises :

A plusieurs gens ont moult valu,
Qui n’entendent les escriptures,
Exemples, histoires, peintures

Faictes ¢s moustiers et palais ;

Ce sont les livres des gens lais.

935 C’est rappelé dans un petit livret du début du XVle s. résumant la Bible (Ex ce livret pourront jeunes et vieulx veoir par
histoire comme aun commencement Dien tout puissant crea la terre et cienlx, s.l.n.d. [¢. 1505-1520], BNF, Rés. P D 3, f. Biii).

936 Les fausses apparitions de la Vierge étaient une mise en scene dans le combat que les franciscains de la ville menaient
pour prouver 'immaculée conception de Marie (Callard, Caroline, Le Temps des fantimes. Spectralités de I'dge moderne (X1 Te-
XVle siécle), Paris, Fayard, 2019, p. 213-216). Le sujet de ces supercheries est pris au sérieux par les autorités, et raillé
par la polémique protestante (Ibid., p. 224-227).

937 Lippomano, Luigi, I."Histoire, vie et légendes des saincts, Patis, 1577, BNF, RES-H-385, f. 431-434v.

938 Voir les illustrations du Livre des Anges de Ximenes, comme le ms. fr. 186, BNF, Bruges, v. 1480, f. 186, ou il apparait
a un personnage présenté par un ange. Dans le ms. 148 de la bibliotheque municipale de Besangon, 'ange apparaissant
a Josué est nommé « chef de 'armée de Yahvé », d’ou son assimilation iconographique a saint Michel (Hexures,
Bourges/Lyon, 1480-1485, f. 123v).

939 Cest ce que croit Clémentine Denele, qui avance méme que I'image est le support privilégié pour cette « expérience
visionnaire exceptionnelle », remplacant en quelque sorte I'apparition sainte, ou parfois servant de support a cette
dernicre (Denc¢le, Clémentine, I Teonographie de saint Michel, op. cit., p. 776-782).
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En especial 'exemplaire

Des personnages leur doit plaire
Qui sont des fais de Jhesucris
Selonc que mettent les escrips

Et les livres de saincte Eglise?#.

Il n’est pas anodin, dans une méme perspective, qu’Arnoul Gréban insiste sur le réole du
regard : « vous avez vu » est plusieurs fois exprimé?#!. Les spectateurs sont —ou sont appelés
a étre — des témoins d’une ceuvre se voulant transcription de la vérize.

Bien obligés de laisser une place a P'archange, alors que la majorité des picces
s’allongeait, les Mystéres et les Passions ont tenté de redéfinir les contours de 'archange, sans
pour autant s’¢éloigner du discours de ’Eglise. Les dialogues entre Dieu et les anges y sont
ceux d’obligés a leur seigneur, dans lesquels reviennent constamment la question de la
fidélité et de la dignité. De manicre générale, lorsque Michel et les anges interviennent, c’est
a I'appel de Dieu. Ils répondent alors par des paroles empreintes de loyauté et de fidélité
puis exécutent leur mission. S’inscrivant dans la société hiérarchique contemporaine des
spectateurs, Michel se présente ainsi a Jésus lorsqu’il vient le réconforter au Jardin des
Oliviers :

Jesus, mon maistre et mon seigneur,

Saulveur de tres haulte value¥42.

11 est le parfait servant. La mise en scéne le montre souvent appelé et envoyé par Dieu ; en
ce sens, la fin du proces de Paradis de l1a Passion d’Arnoul Gréban est éloquente :

[Dieu le Pere ]
Michel ?

[Michel ;]
Nostre souverain roy,

quel est vostre commandement?3 ?

940 Le Jour du Jugement. Mystére frangais sur le grand schisme, éd. Emile Roy, Paris, 1902, p. 209.

941 La Passion d’Armonl Gréban. Fd. cit.

942 [ ¢ Mystére de la Passion. Jean Michel. Fd. cit., v. 20059-20060. La méme situation donne une réponse similaire dans la
Passion & Arnould Gréban (La Passion d’Armoul Gréban. Ed. cit., v. 18916-18917). Le méme type de réponse pleine de
loyauté était entendable dans Le Mystere du 1ieil Testament, éd. Rothschild, Paris, Firmin Didot, t. 1, 1878, v. 420-423 :
« Ttessouverain prince des cieulx, / Ung Dieu regnant en trinité, / Soubz vostre vouloir précieux / Me soubmetz en
humilité. »

943 I g Passion d’Arnonl Gréban. Ed. cit.,v. 34157-34161. La gravure coloriée d’un livre d’heures du début du XVle siecle,
dans laquelle saint Michel assiste, anonyme, au proces de Paradis en représentant ’Eglise, évoque peut-étre ces scenes
du théatre religieux (Heures d [usage de Rome, Patis, impr. Gillet Hardouyn ?, 1¢r quart XVIe s. Blois, BM, Inc. 119, p. 24).
Le méme bois a été utilisé, en rajoutant simplement des maisons en arriére-plan, dans un autre livte d’heures (Rés.
1028, Aix-en-Provence, Bibl. Paul-Arbaud, Hewures a I'usage de Romse, Paris, 1508, f. B I1Iv).
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Ainsi, sauf au théatre ou chez Ximenes, saint Michel ne prend pas beaucoup la parole, et
encore est-ce pour manifester sa loyauté envers Dieu et le Christ?*. Son role se limite a
celui de « prévot?® », donc au « service » de Dieu®.

Il peut alors porter les attributs du pouvoir délégué, comme le baton de juge
(tabl. 7a-b). C’est particuliecrement le cas depuis le XII¢ si¢cle ou on a pu noter une évolution
des formes, sous I'influence conjointe de la croisade et des conflits d’autorité entre laics —
notamment les chevaliers — et clercs — notamment les évéques —, ces derniers cherchant, en
affirmant I'autorité de I'archange, a affirmer leur propre autorité ainsi que leur « pouvoir
des clés ». Le modele offert aux chevaliers est alors saint Georges (avec son cheval et
I’épée)?#. Le baton blanc que présente saint Michel et dont le droit de prononcer la sentence
est peut-ctre, dans Iesprit des commanditaires, proportionnel a sa taille®, est dans les
attributs de la royauté une arme de justice. L’archange agit non « pas en guerrier mais en sa
qualité de princeps de PEglise?* ».

Le baton n’est pas le seul attribut de sa puissance déléguée puisqu’il se voit
régulierement affublé de la couronne (jusqu’a orner une ceinture sur une armure’?), du
diademe, d’un serre-téte parfois orfévré et richement orné (tabl. 9a-b). A Guéhénno
(Morbihan), sa statue du XVI¢ siccle présente dans I’église Saint-Michel tient en main gauche
une lance au globe crucifere (fig. 193). Le globe crucifere, déja présent dans I'enluminure
italienne du XIVe siecle?®!, représente, aux yeux de tous, le monde dominé par le Christ, dont
la garde est ici confiée a I'archange bienveillant. Cette garde porte davantage I'idée de
commandement militaire lorsqu’il se retrouve avec une écharpe bleue — couleur céleste s’il

en est — portée en bandoulicre par une statue normande du XVII¢ siecle?>2. Par cet insigne

944 Ce qui empéche, a priori, une caractérisation du personnage comme ont pu le tenter Chrystel Bernat et Frédéric
Gabriel pour Dieu (Emotions de Dien. Attributions et appropriations chrétiennes, X1 1e-X1 Tl siécle, Turnhout, Brepols, 2019).
9% Le terme est directement employé dans la Passion de Semur. Op. cit., v. 337-347, 8786-8794.

946 Voir ce qu’écrit Ximenes sur le « service » des anges (Ximenes, Francois, Le¢ Livre des Saints Anges. Op. cit., troisieme
traité). Sur ce sujet, voir également Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 105-109.

947 Dehousx, Esther, « Iconographie de Parchange et réforme de I'Eglise en Aquitaine septentrionale (Xe-XITIe siécle) »,
dans Bouet, Pierre et al., Rappresentazioni del Monte e dell Arcangelo san Michele. Op. cit., p. 109-133, notamment 123-130.
948 11 fait usage d’un long baton dans ms. NAL 688, BNF, Heures a ['nsage des saurs de Sainte-Brigitte, Belgique, 1¢ moitié
XVes., f. 244.

949 Dehoux, Esther, « Combattants pour I’éternité », art. ¢it., p. 249-272. On a pu toutefois écrire que cela relevait de
P« arme de guerre » (Guéry, Alain, « La dualité de toutes les monarchies et la monarchie chrétienne », Boureau, Alain
et Ingerflom, Claudio-Sergio (dit.), La Royauté sacrée dans le monde chrétien, Paris, 1992, p. 39-51, ici p. 45). Sur la puissance
du message du baton dans la société médiévale, voir Hablot, Laurent, « Le baton du pouvoir dans I'image médiévale »,
Pastoureau, Michel et Vassilieva-Codognet, Olga (dit.), Des signes dans limage. Usages et fonctions de [lattribut dans
Liconographie médiévale (du Concile de Nicée an Concile de Trente), Turnhout, Brepols, p. 191-207.

950 Ms. lat. 1174, BNF, Heures a 'usage de Rome, Provence ?, 1¢ moitié XVe s., f. 152v.

91 Ms. 135, Avignon, BM, Missel romain, Italie, XIVe s., f. 267v.

952 Quibou (Manche), église Saint-Rémi, sculpture, 1¢* XVIle s.

192



des officiers supérieurs et des maréchaux, ceux-la méme qui répondent au roi, il y a
transposition de la délégation royale a la délégation divine, alors méme que I'archange ne se
prive pas de rappeler au regardeur, par de petits gestes de déférence — ici il leve la main, 1a
il montre du doigt la divinité —, l'impérieuse nécessité de s’en remettre toujours a Lui (fig. 23,
48)9%3,

Enfin et surtout, saint Michel se couvre de manicre récurrente d’une grande cape,
un manteau qui, s’il est intéressant pour lartiste aimant animer sa composition par son
drapé, est tres souvent rouge. Parfois, elle est portée comme une toge, attachée sur une
seule épaule, et il est probable que ce soit cette solution formelle qui soit a 'origine de son
progressif remplacement par une écharpe, plus ou moins longue, qui permet un jeu
artistique sur le mouvement (tabl. 11a-b). Ce motif se pourrait-il étre une lointaine
réminiscence du paludamentum des empereurs et des évéques ? Dans ce cas, il revétirait une
fonction double, politico-religieuse, ce qui serait compatible avec le port, plus rare mais
saillant, des attributs de la prétrise et notamment la chasuble (tabl. 11b ; fig. 209-210)%54.
Tout autant, il aurait valeur de justification face a 'éventail relativement violent des actions

qu’il mene.

b. Une juste violence

Les anges peuvent punir, rendre la justice au nom de Dieu. Déja, au X11¢ siecle, Sicard
de Crémone rappelait a son audience que Michel avait été envoyé en Egypte pour répandre
la peste et délivrer Moise et son peuple®> On le lit juge sévere, inflexible, artisan de la
vengeance divine dans la Divine Comédie de Dante. Guillaume de Saint-Pair, dans son Romwan
dn Mont Saint-Michel largement partagé et repris dans les livrets et chez les mauristes, ne

disait-il pas qu’il avait, selon les dires du seul pelerin montois ayant pu contempler le chef

953 Ms. 2, Chateauroux, BM, Bréviaire de Louis de Guyenne, Patis, v. 1414, f. 345v ; ms. lat. 9474, BNF, 1503-1508, 163v
ou, statique, il annonce deux feuillets plus loin un ange montrant du doigt le Ciel ; ms. AD-J(065) 00011, Angers, BM,
Aven de I'abbaye dun Perray, 1582, f. 1, ou, tout en terrassant le démon, il montre la divinité (ici la Vierge).

94 Verneuil (Allier), église Saint-Pierre, peinture murale, déb. XVe s. ; Caudebec-en-Caux (Seine-Maritime), église
Notre-Dame, baie 15, 1460-1470 ; Ecouché-les-Vallées (Orne), église Saint-Brice de Loucé, peinture murale, fin XVe-
déb. XVle s.

955 Sicard de Crémone [1155-1215], Mitrale, 9.45, PL. 213, 422, mentionné par Keck, David, Angels and angelology, op. cit.,
p. 39.
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de I'archange avant d’en mourir, « cruel vis », cruel visage ? Que sa colere Iavait laissé
inflexible malgré les prieres de la Vierge et de saint Pierre cherchant le salut du malheureux ?
Que, finalement, I’archange ne pardonna pas mais accorda un moment pour se confesser
avant de mourit? ?

L’influence de la spiritualité franciscaine infléchit légérement ce tableau, 'archange
se portant désormais également sur les souffrances humaines®’. Car ’archange n’est pas la
uniquement pour punir. Et §’il punit, c’est a bon droit, assurant aux fideles que dans 'au-
dela surviendra une justice impartiale et infaillible, non corrompue contrairement a la justice
humaine. Paradoxalement, ces images parfois terribles peuvent ainsi constituer un motif
d’espoir pour une masse attendant les récompenses des béatitudes.

A la fin du Moyen Age donc, 'action punitive de saint Michel releve d’une violence
principalement retenue, rendue tangible par la puissance d’un archange armé mais statique.
Drailleurs, il regarde peu ennemi qu’il terrasse. Dans les manuscrits des XVe-XVIe siecles, il
ne fixe ostensiblement la Béte, le dragon ou le démon, que dans 133 cas sur 237 ; dans les
monuments des XVe-XVII€ siccles, cela ne se produit que dans 92 occurrences sur 650.
Serait-ce par sentiment de supériorité, ou par dégott ? Tout comme il parle rarement au
théatre, sinon pour accepter les ordres divins, il semble bien que, dans I'image, il mette un
point d’honneur a regarder au loin, vers ’horizon, dans le vague (80 cas dans les manuscrits,
285 cas dans les monuments !), parfois baissant les yeux mais non suffisamment pour
atteindre le démon qui se démene pourtant, en bas, pour attirer son attention et le ramener
a ses intentions diaboliques. Cette impassibilité est probablement, pour le fidé¢le qui le
devise, la meilleure preuve — avec les ailes — qu’il est en présence d’un étre immatériel et
spirituel, prenant de I’humain la forme, pour les besoins de sa mission qu’il accomplit sur

ordre divin, mais non la passion.

956 Saint-Pair, Guillaume de, Le Roman du Mont Saint-Miche! (X1le siécle), éd. Bougy, Catherine, Caen, Presses universitaires
de Caen, 2009, v. 2790-2794 (disponible en ligne : https://www.unicaen.fr/setvices/puc/sources/gsp/).

957 Sereno, Cristina, « La rapprezentazione letteraria dell’arcangelo nei testi dell’Italia centro-settentrionale », Bouet,
Pierre et al., Rappresentazioni del Monte e dell' Arcangelo san Michele, op. cit., p. 73-91.
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2. L’archange du Jugement dernier

Le theme du Jugement dernier accueille souvent saint Michel depuis I'époque
romane?8. Placé généralement sous la divinité, au portail occidental de I’édifice religieux —
au-dessus de I'entrée donc —, sa position d’obéissance a Dieu est aussi, descendant vers le
fidele, un réle d’avertissement et d’« admonestation® ». A ’'époque gothique, pourtant une
époque d’intense réflexion théologique, il y est toujours présent, malgré le peu d’exactitude
scripturaire de la scene?0. Iaccent est alors mis sur la résurrection des corps, a ’heure ou
certains hérétiques la nient, alors que Latran IV assure que chacun ressuscitera avec son
propre corps”!. Dans I'image, la résurrection des corps se doit donc d’étre matériellement
visible, jusqu’a, parfois, la récupération des ossements par les anges en vue de les
reconstituer, ce qui n’exclut pas quelques spécificités régionales comme la représentation
du livre des consciences porté par les ressuscités, dans le sud. La spiritualité du corps n’est
que plus rarement représentée, lorsqu’ils s’envolent, tels des ames’2 En outre,
contrairement aux portails des années 1100-1140, s’y développe le role de la Vierge et de
saint Jean, intercédant pour '’humanité, brisant quelque peu le terrible horizon judiciaire
porté par archange®. A la fin du Moyen Age, saint Michel ne disparait pas du théme, il y
est méme omniprésent dans I’Est de la France actuelle?.

Dans ce cadre, action de 'archange se résume en la mesure et pesée des bonnes et
mauvaises actions des ressuscités, ou en la pesée des ames. Le motif apparait vers 730 chez
Bede le Vénérable, ou les diables emportent 'ame d’un chevalier apres lecture du livre de

ses bienfaits et péchés, comparés selon leur taille et leur poids?. La balance chrétienne

958 Davy, Christian, « La place de I'image de saint Michel dans la peinture murale romane en France », art. ¢it., p. 95-
108.

959 D’autant plus lorsqu’ils sont représentés avec un préche, la Création et la punition d’Adam et Eve (Boscani Leoni,
Simona, Essor et fonctions des images religieuses dans les Alpes. Op. cit., p. 34).

90 Torsque saint Thomas d’Aquin interroge la subsistance des ordres angéliques apres le jour du jugement, il n'évoque
que leur disparition finale (Somme, partie 1, qu. 108, art. 8).

%1 Grant, Lindy, « Saint Michel peseur d’ames sur les portails gothiques du Jugement dernier vers 1200 », dans Bouet,
Pierre et al., Rappresentazioni del Monte e dell' Arcangelo san Michele, op. cit., p. 140-141. Se basant sur 'expression « corpus
spirituale » de Paul (1 Cor 15), les théologiens médiévaux affirment alors que le corps sera fait de vraie chair, identique
a celle du corps terrestre, tout en assurant que ce corps devient spirituel donc, comme I'ame, incorruptible. Sur ce sujet,
voir Baschet, Jéréme, Corps et dmes. Une histoire de la personne an Moyen Age, Paris, Flammarion, 2016, chap. 1.

962 Heures de Dunois, 1440-1450, Londres, British Library, Yates Thompson 3, f. 32v.

963 Grant, Lindy, « Saint Michel peseur d’ames », art. cit., p. 137.

964 Hans-Collas, Ilona, « Saint Michel dans les Marches de I'Est de la France », art. cit., p. 161.

95 Baschet, Jérome, Corps et dames. Op. cit., p. 202.
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apparaitrait a Byzance au VII¢ siecle et en Occident au IX¢ siccle, avant d’étre I'instrument
principal du jugement a partir du XII¢ siecle?. A cette période, il tenait la balance de la main
droite, dont il s’écartait parfois « pour rendre sensible son impartialité », contrairement aux
premieres images ou il pesait de son doigt dessus?’.

Une double nuance doit toutefois étre apportée. Premicrement, la présence de
Michel n’est pas automatique dans I'image (voir tableau ci-apres) et encore moins dans les
textes annoncant les fins dernieres. Ainsi le Miroir d'eternité de Le Rocquez, vers 1560,
décrivant un jugement de ’'ame tel un proceés humain, mais sans sa pesée par saint Michel,
qui brille par son absence. L’idée que saint Michel pese les ames et donc, méme s’il est le
reflet total de la volonté de Dieu, qu’il puisse tenir un réle dans le jugement ne va pas de
soi. Au XII¢ siecle, a la question de savoir qui seraient les juges, Honorius d’Autun répondait
encore : « Les apotres, les martyrs, les confesseurs, les moines et les vierges?8 ». Des lors,
la mise en avant du Jugement dernier, 4 la fin du Moyen Age et au XVI¢ siecle, ne
s’accompagne pas forcément d’une mise en valeur de saint Michel. Un petit imprimé du
début du XVIe siecle, Les Lamentations et craintes du jugement, est en cela révélateur : illustré par
un Jugement dernier qui se termine dans la gueule du Léviathan, le texte réduit le jugement
a une décision divine sans médiation angélique, une sentence définitive, « ung dernier
arrest » qui nivelle les statuts sociaux (a la mani¢re d’une danse macabre). Surtout, il met
'accent sur des exemples de damnation. La « crainte et compassion, de co[m]paroitre par
deva[n]t ung tel roy » se transforme en peur de la damnation?. Un autre petit livret de la
méme période, résumant la Bible, présente une image évoquant de manicre littérale le

Jugement dernier, sans saint Michel donc?70.

96 Ibid., p. 203.

%7 Dehoux, Esther, « Peindre I'archange : Réforme de I'Eglise et politique locale a Aiguilhe et au Puy (XIe-XIIIe-
siécles) », Lauranson-Rosaz, Christian et Framon, Martin de (dit.), Awutour de I'archange Saint-Michel. Op. cit., p. 163.

%8 PL, t. 172, col. 1166.

99 I es Lamentations et craintes du jugement, s.1., n.d. [v. 1500-1520], BNF, Réserve, Ye 1035, n.p.

970 Ein ce livret pourront jeunes et vieulx veoir par histoire comme au commencement Dien tout puissant crea la ferre et cienlx, s.l.n.d. [e.

par ailleurs dans le livret, au début d’une oraison qui lui est consacrée (Ibid., f. Kiiiiv ; voir fig. 270).
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Date Lieu Monument Présence/absence
de saint Michel
X1I1¢ Poitiers St-Hilaire-le-Grand, chap. de Tous-les-Saints ---
(Vienne)
XI11¢ Poitiers St-Hilaire-le-Grand, enfeu -—-
(Vienne)
2 Xve Vivonne St-Georges ---
(Vienne)
ap. 1476 Jouhet chapelle Sainte-Catherine-et-tous-les-Saints ---
(Vienne)
1477-1480 Antigny chateau Boismorand, chap. Ste-Catherine ---
(Vienne)
Fin = Xve-début | Antigny ND, chap. Ste-Catherine Saint Michel
XVIe (Vienne)
Fin = Xve-début | Champniers | St-Martin Saint Michel
XVIe (Vienne)

Tabl. : présence de saint Michel dans les peintures murales du Jugement dernier du

Poitou?!.

En deuxi¢me lieu, la personnification du phénomene par la représentation de saint Michel
n’exclut pas de penser que ce sont les anges dans leur ensemble qui sont acteurs. Ainsit
Vinscription latine « Millia millium erat numerns eornm » (1ls étaient un millier de millier en
nombre, Ap.V, 11), qui accompagne le saint Michel du Jugement dernier du portail
occidental de I’église Saint-Michel de Dijon au XVI¢ siecle, indique le nombre d’anges devant
descendre lors de la fin des temps?72.

Dans ces représentations, Michel apparait d’abord et surtout comme un élément
plastique””3. Plus qu’un mouvement ou une émotion, bien que sa présence apporte un
¢lément de tension, en soulignant la fureur du Juge. Le fidéle attend de lui de présenter son

attribut principal en de telles circonstances : la balance, symbole de I'aspect comptable de

97 Landry-Delcroix, Claudine, La Peinture murale gothigue en Poiton, op. cit., p. 78,99, 166-167, 231, 233, 240).

972 Holt, Mack P., Des vignerons dans la ville. Vin, religion et culture politigne a Dijon (1477-1630), Dijon, Editions
Universitaires de Dijon, 2022, p. 77.

973 C’est la raison pour laquelle, comme I’a fait remarquer Clémentine Denele (I Tconographie de saint Michel, op. cit., p. 57),
I'archange est souvent réduit au simple porteur de balance, méme chez Jérome Baschet (« Jugement de I'ame, Jugement
dernier : contradiction, complémentarité, chevauchement ? », Revue Mabillon, nouvelle sérié 6 (t. 67), 1995, p. 159-203).
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'objet connu de tous comme celui qui pese. Elle inscrit visuellement I'action archangélique
dans la tarification des peines purgatoires, dans le contexte socio-religieux bien décrit d’une
véritable « comptabilité de I’au-dela®”* ». La premiere représentation connue du pesement
des ames dans un Jugement dernier n’est pas si ancienne, puisqu’il s’agit d’une croix de
Muiredach, a Monasterboice en Irlande (début du Xe siecle)?’>. En Italie d’ailleurs, elle est
méme relativement rare : sur un corpus composé de 504 occurrences — elle ne dit pas s’il
s’agit d’images du jugement —, Clémentine Dencle n’a repéré la balance que 200 fois, et si
le XVe siecle voit son retour, il semble que saint Michel la porte plus en attribut qu'en
instrument juridique de pesée”’®. Ce type de sondages, non exhaustif, permet tout de méme
de voir que si la solution iconographique de placer saint Michel avec la balance est largement
utilisée, avec une iconographie relativement fixe, donc traditionnelle, elle n’est ni obligatoire
ni pleinement majoritaire?”’.

Enfin, par la force de 'héritage véhiculé par ce theme, saint Michel est plus souvent
qu’ailleurs représenté en ange du paradis, de maniere traditionnelle et en aube. Mais la fin
de I'époque médiévale voit apparaitre une contamination, soit par Iimage de 'ange a
I'armure de son temps (fig. 86), soit par I'image de 'ange combattant (fig. 247-248). Cette
évolution est probablement liée au message intrinséque du jugement et parfois au contexte
iconographique de 'ccuvre. Ainsi, les saint Michel combattant dans les Jugement dernier
paraissent étre majoritaires dans ’Auvergne des XIVe-XVe si¢cles, comme a Blassac, Ennezat
(fig. 197), Issoire ou cela prime sur la balance (fig. 198), etc. ou il ne retrouve sa fonction
de psychostase qu’a la fin du XVe siecle au chateau de I’Anglard a Mazerier?’8. Deés lors,
I'iconographie collective du jugement n’est plus tout a fait éloignée de liconographie

solitaire du combattant.

974 Sur ce sujet, voir le texte toujours actuel de Chiffoleau, Jacques, La Religion flamboyante. Op. cit., notamment « L’esprit
comptable », p. 131-133.

975 Dencle, Clémentine, « L'archange, la balance, I'épée. Saint Michel dans les Jugements derniers italiens de la fin du
Moyen Age », dans Juhel, Vincent (dit.), Autour des images de saint Michel. Op. cit., p. 118.

976 Ibid., p. 117, 119, 127.

977 Elle I’est encore moins lorsqu’il s’agit représenter le paradis. Par exemple, Jan Van Eyck le peint (brillamment)
luttant contre la Mort dans son Jugement dernier (1420-1430, New York, Metropolitan Museum), mais non dans son
Poblyptyque de I'Agnean mystigue (1432, Gand, musée).

978 Courtillé, Anne, « Les décors peints en Auvergne aux XIVe et XVe siecles », dans Centre International d’Art Mural,
La Peinture murale de la fin du Moyen Age. Op. cit., p. 27-29.
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C. L’archange combattant

C’est 'iconographie la plus ancienne, venant d’Orient?”? et, notamment de 'Empire
byzantin, qui a fourni comme modele le théme de empereur foulant aux pieds son
ennemi?®’, méme si, pour certains, I'iconographie provient du sanctuaire du Gargano et,
pour d’autres, face au saint Michel byzantin statique hérité de la figure impériale, le saint
Michel occidental serait né dans le domaine carolingien comme un vrai dérivé de

I’Apocalypse, grace a des influences paiennes et notamment germaniques”s!.

1. L’habit du militaire

De quand dater Papparition de 'armure chez saint Michel ? Aux XIIIe-XIVe siccles,
on note la résurgence du vétement militaire qu’il avait pu avoir dans les représentations
byzantines et carolingiennes, avec deux représentations de cotte de maille. La premicre
occurrence de 'armure typique du temps date de la fin du XIve siecle?®. L’inversion des
courbes se fait au XVe siecle dans le corpus (tabl. 10a-b)?3. I’armure correspond alors au
harnois blanc contemporain fait de plates, plastron, gorgerin, cubiticres articulées et
genouilleres?+ et devient ’habit majoritaire de 'archange au XVIe siecle (fig. 166, 205).

Concomitamment, la robe commence a changer, toujours aussi longue mais s’ouvrant pour

979 Réau, Louis, Iconggraphie de 'art chrétien, op. cit., t. 2, p. 47-51. Emile Male croyait a une création italienne (L'ar? religienx
dn Xlle si¢cle en France. Etude sur les origines de I'iconographie du Moyen Age, Patis, A. Colin, 1928, p. 259).

980 Lamy-Lassalle, Colette, « Les représentations du combat de l'archange en France, au début du Moyen Age », Baudot,
Marecel (dit.), Millénaire monastique, op. cit., t. 3, p. 64. L’archange connait, dans ce contexte oriental, trois représentations
principales : guerrier debout, en position frontale, portant la lance, défenseur de I’Eglise et protecteur de la Vierge
Marie ; guerrier a ’épée combattant le dragon ; en habits impériaux (Charalampidis, Costantino P., « ’immagine di san
Michele nell’arte bizantina », Bouet, Pietre et al., Rappresentazioni del Monte ¢ dell’ Arcangelo san Michele, op. cit., p. 199-211).
%81 Dencle, Clémentine, L lconographie de saint Michel, op. cit., p. 52.

92 Ms. Lewis E 95, Free Library of Philadelphia, Hewres, Paris, v. 1399, f. 134v-135.

93 On pergoit la méme évolution dans 'iconographie des enseignes de pelerinage du Mont Saint-Michel de la fin du
Moyen Age (Labaune-Jean, Francoise, « Iconographie de I'archange », Labaune-Jean, Francoise (dit.), Le plomb et la
pierre. Op. cit., p. 157-158, fig. 2 p. 159).

984 Elle ressemble alors aux représentations des soldats du temps, comme on peut le voir dans les nombreux manuscrits
enluminés des Grandes Chronigues de France de Froissart, ou encore 'article « plates » dans le dictionnaire de Viollet le
Duc (Dictionnaire raisonné du mobilier francais de I'époque carlovingienne a la Renaissance, Patis, Grind et Maguet, n.d., t. 6,
p. 225-241, fig. 1-10), montrant un gisant de ce type
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laisser voir une armure de type médiéval?®. Peut-ctre est-ce sous la double influence de
Parrivée de la tunique et de la jupe avec armure antique que la robe raccourcit parfois?s0.

Plus tard, au XVII¢ siecle, les statues de saint Michel semblent figées dans une
représentation de I'archange en soldat de 'Empire romain (fig. 77), méme I'on peut noter,
notamment dans la sculpture dans certaines régions, une survivance d’une forme d’armure
médiévale, jusqu’au XVII¢ siecle (fig. 131, 140, 151). L’armure romaine « idéale » est alors
composée de lambrequins pour la partie inférieure, les manches sont faites de lanieres et le
tout est surmonté d’une cuirasse modelant le torse de maniére anatomique. A la faveur de
ce changement, la jupe se diffuse au XVIe siecle (tabl. 11a). Quand cette armure apparait-
elle ? Dans la peinture des Alpes, au XVII¢ siecle?®’. Dans la sculpture bretonne, elle serait
présente au XVII¢ siecle apres une période de transition dans la seconde partie du XVI€ siecle
ou la tunique courte se place sous 'armure médiévale?®s. En réalité, le corpus permet de la
retrouver représentée des le XVve siecle dans 'enluminure”®. Dans I’église Notre-Dame de
Carentan, Parchange est revétu d’une armure s’éloignant déja du modele médiéval (jupe et
manches comme striées, cuirasse séparée, jambes et avant-bras nus)??. La volonté d’ancrer
visuellement le combat de ’archange dans le temps proche des fidéles et donc dans I’histoire
présente du combat de I’Eglise se doit de faire correspondre son image au champ de bataille,
qui abandonne progressivement les lourdes armures médiévales. La place laissée libre, la
rétérence antique a toute liberté pour s’exprimer sur I'image de ’archange.

C’est ainsi que le modele de la cuirasse romaine, adopté en Italie des le XVe siecle,
notamment la sculpture®!, commence a infuser hors des Alpes — peut-étre a partir du sud-
est (fig. 249)”2. A début du XVI¢ siecle, a Melgven, la cuirasse est décorée de rinceaux

Renaissance??3. Puis, si son allure romaine est plutot fantasmée a Saint-Etienne de Beauvais

985 Ainsi, par exemple : ms. NAL 3109, BNF, Heures de Commynes (a l'nsage de Paris), v. 1420, £. 96.

986 Ms. H8, Heures d'Henry V111, New York, Morgan Library, v. 1500, f. 172.

987 Cailloux, Marianne « Images peintes d'un archange dans les Alpes occidentales médiévales », art. cit., p. 107.

988 Villoutreys, Maélle de, « I’iconographie de saint Michel en Bretagne dans les représentations sculptées du XVe au
XVlle siecle », dans Bouet, Pietre et al., Rappresentagioni del Monte e dell’ Arcangelo san Michele, op. cit., p. 277-288, ici p. 284.
989 Ms. lat. 10548, BNF, Heures a 'nsage de Paris (dites d'Anne de Bretagne), 1460-1480, f. 30. Dans les Heures de Louis XI1
(ms. 79A, Los Angeles, Getty Center, 1498-1499, feuillet séparé du manuscrit), 'armure — dorée — y est d’inspiration
antique, conservant des jambiéres avec genouilléres mais complétement décoratives et irréalistes, contrairement a
Parmure — grise — du roi agenouillé a son c6té gauche ; son style est trés proche de celle de archange des Hexures
d’Henr: IV (ms. lat. 1171, BNF, Paris, fin XVe-déb. XVlIe s., £. 71).

9% Carentan (Manche), église Notre-Dame, baie 8, v. 1470. L’armure, toutefois, a subi une restauration.

91 Denele, Clémentine, L Teonographie de saint Michel, op. cit., p. 662.

992 A Carpentras (Vaucluse), dans I’ancienne cathédrale Saint-Siffrein, un saint Michel, daté de la décennie 1470 (baie 2),
reprend le modele italien inspiré de I’Antiquité, comme la jupe plissée, mais intégré a une forme globalement
contemporaine.

993 Melgven (Finistere), église Saint-Pierre-Saint-Paul, baie 0, v. 1500-1510.
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(tig. 204), elle est résolument antique a Saint-Saulge, aux Iffs, a La Guerche-de-Bretagne
(fig. 168), a Dosnon ou a Piney?*. Le motif connait une forte progression tout au long du
siecle. Le succes est tel qu’il fait naitre des solutions intermédiaires — nommées dans le
corpus sous la forme «armure hybride médiévale-antique » (fig. 93, 161)° — avant
d’atteindre son apogée au XVII¢siecle ou Parmure antique est nettement majoritaire,
remplagant la médiévale (tabl. 10a-b). En témoigne, parmi d’autres exemples, la petite
vignette gravée d’Israél Henriet, d’apres Jacques Callot, pour illustrer le 29 septembre dans
un martyrologe : sur un fond apocalyptique, I’'archange a "armure de général romain et a la
balance — sans ames — transperce le corps d’un démon cornu (fig. 272).

Cette évolution pourrait éclairer une question concernant la téte de I’archange.
Depuis le Moyen Age central, il ne porte aucun haubert, qui est une marque de distinction
sociale du chevalier ou du comte. C’est un choix délibéré que de ne pas I'en affubler, car « il
est dégagé des considérations humaines en termes d’appartenance a un groupe, a un réseau
de dépendance ou a une quelconque hiérarchie?® ». Dans le corpus, il ne porte en effet
jamais le heaume, qui pourtant, au XVesiecle et au début du XVI¢ siecle, fait partie de
I'emblématique et de la représentation symbolique des souverains et grands princes?’. Tout
au plus porte-t-il un casque, peu protecteur ou a la visiere relevée — esthétique qui s’insere
dans la romanisation de ses attributs militaires (fig. 74)°8. 1l est, alors, généralement a
I'antique (lorsque son armure est d’inspiration antique), avec un panache imposant, mais
laissant inévitablement paraitre au spectateur son visage (tabl. 9a-b). La Bretagne semble
avoir fait sienne cette originalité, fournissant cinq des huit saint Michel casqués du
XVIIe siecle (fig. 108-109, 111)%. Cette superposition de I'aspect militaire humain et de la

jeunesse et beauté angéliques, visible notamment dans 'impossibilité de masquer son visage,

9% Beauvais (Oise), église Saint-Etienne, baie 6, 1¢" quart XVlIe s. ; Saint-Saulge (Niévre), église Saint-Saulge, baie 9, 1¢f
quart XVle s. ; Les Iffs (Ille-et-Vilaine), église Saint-Ouen, baie 0, v. 1530-1531 ; La Guerche-de-Bretagne (Ille-et-
Vilaine), baie 12, 1537 ; Dosnon (Aube), église Saint-Pierre, baie 15, 1°r tiers XVIe s.; Piney (Aube), église de
I’Assomption, baie 4, 1¢" quart XVle s.

99 Parmi un certain nombre d’exemples : Troyes (Aube), cathédrale Saint-Pierre-et-Saint-Paul, baie 213, 1505-1506 ;
Jézeau (Hautes-Pyrénées), église Saint-Laurent, peinture murale, v. 1559.

9% Dehoux, Esther, « Iconographie de I'archange et réforme de I’Eg]ise », art. cit., p. 125.

997 Hablot, Laurent, « Caput regis, corpus regni : le heaume de parement royal a la fin du Moyen Age », Une histoire pour un
royaume, X1le-XV'e siécle. Actes dn colloque "Corpus Regni'" organisé en hommage a Colette Beaune (2007), Paris, Perrin, 2010,
p. 18-20.

998 Le premier exemple semble étre enluminure du ms. 108, Amiens, BM, Bible de Pampelune, Espagne du nord, 1197,
f. 202.

999 11 s’agit de cinq statues du XVlIle siecle : Fréhel (Cotes-d’Armor), église du Vieux-Bourg de Pléherel, chapelle ; Le
Vieux-Marché (Cotes-d’Armor), chapelle des Sept-Saints ; Tonquédec (Cotes-d’Armor), collégiale Saint-Pierre ;
Plumergat (Morbihan), chapelle Saint-Michel de Kervaly ; Saint-Pol-de-Léon, cathédrale Saint-Paul-Aurélien.
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confirme au fidele I'idée d’un étre exceptionnel et surnaturel.

2. Le geste : le combattant

a. Un effet de la guerre de Cent Ans sur son iconographie ?

Il est couramment admis que saint Michel est devenu combattant au contact de la
guerre de Cent Ans!0%. I est vrai que le culte de saint Michel, ponctuellement visible dans
la création de confréries, a pu étre revigoré par le contexte guerrier, c’est 'hypothese
formulée par Catherine Vincent d'une « promotion plus “engagée” du culte de saint
Michel » expliquée par le contexte de la guerre de Cent Ans : ainsi 'exemple de Bréauté
(Pays de Caux, canton de Goderville), qui a pu avoir une confrérie Saint-Michel dans I'église
Saint-Georges. De méme, a Rouen, la confrérie de Saint-Nicaise integre Michel et
Marguerite a Catherine, apres 14506, date de la réhabilitation sur place de Jeanne d'Arc!01,
C'est encore 'opinion, avec des réserves toutefois, d' Henry Decaéns!%2 ou de Vincent Juhel
pour qui « I'évolution est bien connue méme si l'origine du phénomene reste a dater avec
précision!® ». On ne peut que constater le parallele, mais rien n’est absolument certain car,
dans le méme temps, les représentations italiennes et allemandes de I'archange semblent
subir les mémes transformations, de méme que ses nombreuses représentations
aragonaises!0%,

Pour Emile Male, le premier a s’étre vraiment interrogé sur 'évolution de I'armure

1000 Tidée est ancienne et partagée par divers articles du Millénaire monastique, op. cit., t.3: Avril, Francois,
« Interprétations symboliques du combat de saint Michel et du dragon », p. 39-65 ; Lamy-Lassalle, Colette, « Les
représentations du combat de I'archange en France, au début du Moyen Age », p. 53-65 ; Fournée, Jean, « I’archange
de la mort et du Jugement », p. 65-96.

1001 Vincent, Catherine, « Les conftéries et le culte de saint Michel a la fin du Moyen Age dans le royaume de France »,
dans Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio et Vauchez, André (dir.), Culte et pelerinages a Saint Michel en Occident. Op. cit., p. 197-
198.

1002 Decaéns, Henti, « Saint Michel et sa représentation au cours des siecles », art. cit., p. 8.

1003 Tuhel, Vincent, « Sur quelques images méconnues de saint Michel », art. ¢it., p. 53.

1004 En Italie, saint Michel se militarise avec I’'adoption de I’épée et de la tunique courte au XIVe siecle puis 'armure au
XVe siecle, qui prend la forme d’une véritable armure de plates notamment en Vénétie (Dencle, Clémentine,
L Lconographie de saint Michel, gp. cit., p. 628-634, 651). Pour I’Aragon, voir Rodriguez Barral, Paulino, « Saint Michel et le
Purgatoire », art. cit., p. 133-155.
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de saint Michel, cette dernicre venait des habitudes de la mise en sceéne théatrale. Apres
avoir mentionné l'anachronisme des costumes de soldats romains, il s’émerveillait devant le
fait « de voir saint Michel lui-méme revétir I'armure militaire du temps, se montrant « tout
d'un coup, dans un missel du duc de Berry (vers 1380 ou 1390), en costume de
chevalier!0% ». Puis, « a partir de 1440, saint Michel est presque toujours en chevalier!00 »,
Le constat fait, il tente d’expliquer le phénomene :

Au XVe siecle, on ne représente guere autrement le bon champion de la France contre

I'Angleterre. Il dut apparaitre a Jeanne d'Arc avec l'armure de plates et le casque a visiére

qui se portaient aux environs de 1430. Je crois que l'idée de représenter saint Michel en

soldat nous est venue d'abord de I'talie : c'est, en effet, en soldat qu'apparait saint

Michel dans les fresques du Campo Santo de Pise ou dans le retable d'Orcagna a Santa

Maria Novella. Le saint Michel italien n'est d'ailleurs qu'une imitation du saint Michel

byzantin dont il porte l'armure. En France, les habitudes de la mise en scene ont da

singuliérement / contribuer a répandre la pratique italienne. Nous avons la certitude

que saint Michel apparaissait au théatre en chevalier. La miniature de Fouquet, qui

représente les tréteaux d'un Mystere, nous laisse deviner, sur les gradins du Paradis, un

ange qui porte l'armure et qui est saint Michel. Il faut ajouter que le saint Michel italien

est revétu d'une armure presque antique, tandis que le saint Michel francais a, comme

les figurants des Mysteres, I'équipement militaire du temps!07,

Cette idée de l'influence du théatre a fait flores et a largement infusé dans la

recherche au XXe¢ siécle. On la voit encore dans les années 19701008,

Ces questionnements nécessitent de revenir sur quelques jalons relativement connus,
provenant de la monarchie ou de la cour. On compare généralement ’Ange d'or de
Philippe VI frappé en 1341 au triple angelot de Louis XI qui date de 1467 : en 120 ans,
l'archange perd sa robe longue et sa couronne royale pour devenir un soldat brandissant
I'épée, plus incisif que statique, son écu est devenu un bouclier (fig. 283-286)199. Ce

changement s’est déja vu en 1372 lorsque, dans un drame pour la féte de la Présentation,

1005 Ms. lat. 8886, f. 451, BNF. Male, Emile, L ar? religieus de la fin du Moyen A:ge, op. cit., p. T2.

1006 Thid, n. 4, p. 72, donnant pour exemples les ms. fr. 404, f. 316, BNF (Légende dorée, 1404), ms. 622, f. 297v, Arsenal
(Missel, 14206), ou saint Michel porte encore une robe d'ange, contrairement au ms. 621, f. 436, Arsenal (Missel, 1439-
1447).

1007 Thid., p. 72-73.

1008 Couffon, René, « Note sur I'iconographie de saint Michel en Bretagne », Annales du Mont-Saint-Michel, Pontorson,
mai-juin 1978, p. 39-47, p. 46 pour le rappel de I'influence des « mysteres » sur 'iconographie de I’archange.

1009 Tamy-Lassalle, Colette, « Les enseignes de pelerinage du Mont Saint-Michel », Baudot, Marcel (dit.), Millénaire
monastique, op. cit., t. 3, p. 282.
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Philippe de Mézieres imagine de faire figurer saint Michel « armé de pied en cap d'armes
tres belles », avec bassinet, couronne dorée, épée nue étincelante, chaine pour tenir
Lucifer'10. Dans l'inventaire des joyaux de Louis I¢* duc d'Anjou, rédigé entre 1364 et 1380
(il meurt en 1382), est mentionnée

une ymage de saint Michiel d'argent doté, tout armé, et dessus ses armes a vestu un

mantel, et a ses deux piés sur un serpent qui a elles esmailliés d’asur dehors et dedens,

et sont lesdictes elles entre les jambes de saint Michiel ; et tient ledit saint Michiel en sa

main destre une longue crois d’argent blanche de laquelle il boute le bout en la gueule

dudit serpent, et ou bout d’en haut de ladicte crois a un pennon a une crois vermeille ;

et en sa main senestre tient une pomme d’argent dorée sur laquelle a une crois. [...] Et

a ledit saint Michiel par derriere grans elles dorées et cizellées!01,
« Tout armé » : Philippe Contamine a pris clairement cette expression pour désignation
d’une « armure!®12 ». Si on lit enti¢rement la source, on repere ses armes, les armes de France
ou des armes inconnues qui sont réguliecrement présentes. Or, I'adjectif « armé » renvoie
tout autant au port des armoiries, c’est « s’armer de... », alors qu’étre « armé », c’est étre
muni d’armes, ou cuirassé!013. Mais ici, il pourrait trés bien étre pris dans les deux sens, la
source utilisant le terme « armé » ou « tout armé » sans mention de cuirasse ou armure, en
général, avant de préciser 'arme et le bouclier portés. A moins qu’il ne s’agisse de armure
et des armoiries sur le pourpoint. Saint Raphaél, précédent objet inventorié, est bien décrit
et il n’est pas dit « tout armé » car il semble n’avoir ni tunique ni armoiries. En définitive, il
faut probablement penser que, méme s’il ne s’agit que d’armoiries, les porter sur son
pourpoint renvoie a I'imaginaire militaire!9'#. Pour terminer ce cheminement, en avril 1420
sont commandés deux grands étendards par Charles VII, en tiercelin vermeil, blanc et pers
(ou bleu), peints a sa « devise et mot », c'est-a-dire « a ung sainct Michel tout armé qui tient
une espee nue et fait maniere de tuer ung serpent qui est devant lui » et avec comme devise
« Saint Michel est mon seul défenseur!0». L’archange se retrouve peint sur un petit

bouclier dans la collection de Pierre Le Gendre, trésorier du royaume sous Louis XII et

1010 Contamine, Philippe, « Saint Michel au ciel de Jeanne d'Arc », Bouet, Pierre, Otranto, Giorgio et Vauchez, André
(dir.), Culte et pélerinages a Saint Michel en Occident. Op. cit., p. 367, n. 4.

YOI Tventaire de l'orfevrerie et des joyaux de Louis ler, duc d'Anjou, publ. Henri Moranvillé, Paris, E. Leroux, 1903-1905,
p. 167.

1012 Contamine, Philippe, « Saint Michel au ciel de Jeanne d'Atc », art. cit., p. 367, n. 4.

1013 Godefroy, Frédéric, Dictionnaire de 'ancienne langue francaise, 1880-1895, t. 8, p. 184

1014 Nous remercions Vincent Juhel pour avoir permis, lors d’une conversation tenue I’hiver 2020, un questionnement
autour de cette expression.

1015 Contamine, Philippe, « Saint Michel au ciel de Jeanne d'Arc », art. cit., p. 369.

204



Francois I¢r. Toutefois, sa vocation militaire pose question, car il est associé a saint Jean!016,

Une nuance peut étre apportée a ce cheminement qui semble par trop irréversible.
Les images de saint Michel de la Manche montrent la persistance du type traditionnel a la
longue robe et a la lance transpercant le dragon ou le démon, statique, qui était déja bien
présent au XIVe siecle (tabl. 7¢, 11b ; fig. 189). On a pu y voir I'influence du célebre saint
Michel du Mont, offert par Philippe le Bel : 'abbé Lelégard, en premier, a proposé de voir
dans 'ensemble de statues du XIVe et début du XVe siecles, hiératiques, la main posée sur
I’écu, des reprises de cet archange du Mont, fondu grace a Philippe le Bel, qui en serait ainsi
le prototype!®7. Dans son ensemble, I'explication est tentante, face a ce qui ressemble a un
mode¢le unique, méme si certains en doutent car ne concernant pas toutes les statues!018,
Au-dela de cette nuance, un questionnement : armure arrivant a peu pres au méme
moment dans les pays germaniques et italiens!01%, est-ce réellement da a la guerre de Cent
Ans ou serait-ce da a ce facile mais inévitable « esprit du temps » ? En ce sens, un lien peut-
il étre établi avec la géographie, comme on a pu le suggérer au sujet des zones de passage
d’armées du XVIe si¢cle dans les Alpes (Briangonnais, Maurienne, Suse) qui auraient permis
la prédominance de I’épéel®?’ ? Notre corpus ne permet pas d’y répondre, si ce n’est par la
forte impression que I’épée semble dominer, tout simplement.

Enfin, 'association de 'archange avec d’autres saints militaires pour confirmer, voire
amplifier le combat, ne semble pas avoir prévalu. Saint Georges est celui qui peut paraitre
le plus évident — leur combat est similaire contre le dragon, incarnation du mal et du péché,
mais aussi leur role de défenseur de la Chrétienté — mais, le saint cappadocien étant moins

représenté, I’étude ne va pas loin!021,

1016 « une targette de nefz de beuf paincte aux ymaiges sainct Jehan et sainct Michel, prisez 28 solz parisis », cité dans
Hervier, Dominique, Pierre Le Gendre et son inventaire aprés décés. Op. cit., n° 2191, p. 179.

1017 T elégard, Marcel (abbé), « Les figurations anciennes de I'archange saint Michel au Mont », dans L Archange, la fleche.
Exposition a I’Abbaye du Mont-Saint-Michel, mai-octobre 1987, Paris, 1987, p. 94-99. Un saint Michel du XIVe siecle
découvert récemment et acquis en 2002 par le Conseil régional de Basse-Normandie a été placé dans cet ensemble
homogene de statues (Saint-James, Francois, « A propos d’une statue inédite de saint Michel », dans Juhel, Vincent
(dir.), Chemins et pelerins. Actes des Rencontres, op. cit., p. 115-118).

1018 Didier, Marie-Hélene et a/. (dit.), Représentations de saint Michel dans le département de la Manche, Collection Patrimoine,
2001, p. 35-37.

1019 C’est aussi le cas dans ’Est de la France, ou 'armure semble n’arriver que vers 1440, a Saint-Thomas de Strasbourg
(Hans-Collas, Ilona, « Saint Michel dans les Marches de 'Est de la France », arz. ¢it., p. 159-161).

1020 Cailloux, Marianne « Images peintes d'un archange dans les Alpes occidentales médiévales », art. ¢it., p. 115.

1021 On les retrouve par exemple sur le mur circulaire de ’abside de Sologny (Saéne-et-Loire), église paroissiale Saint-
Vincent, 1¢ quart du X1ve siecle (Coulenr de temps, fragments d'bistoires. Peintures murales en Bourgogne, Xlle-XXe siecles
[excposition, Musée archéologique de Dijon, 21 juin-2 novembre 2003], Talant, Ed. de ’Armangon, 2003, p. 54-55). De méme,
les deux entourent une ouverture au chateau de Commynes (Argenton-les-Vallées). A Troyes, dans la cathédrale, sur
la baie 213 (v. 1505-1500), ils sont présents, mais dans un catalogue de 18 saints.
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b. Saint Michel devient ’archétype du saint combattant

Le motif de I'épée apparait timidement au XVe siecle (tabl. 7a-b, d)!022, mais elle ne
prend réellement son essor qu’a partir du XVe si¢cle ou elle peut apparaitre d’abord comme
une remplagante de la lance, lorsqu’elle se trouve dans la méme position diagonale, presque
verticale (fig. 207)1923, Mais, dans la quasi-totalité du corpus, saint Michel brandit 'épée. Ce
geste devient méme typique de la période XVe-XVII¢ siecles (fig. 208). En général, I'épée est
dans la main droite!?* ce qui, dans une société traditionnelle, renvoie a un idéal positif et
sacré!0%, Le couple épée-bouclier est majoritaire et remplace en grande partie le couple
lance-bouclier qui était hégémonique aux XIII*-XIVe siecles (tabl. 7a et 7d). Ainsi, 'épée
devient une arme habituelle, d’ou parfois une présence inoffensive, rangée dans son
fourreau, alors que 'archange plante sa lance dans 'ennemi!®?. La grande majorité de son
utilisation est le XVI¢ siecle, mais on note une forte persistance, voire une résistance, de cette
arme sur les saint Michel du XVII¢ siecle, ou elle est utilisée plus de deux fois plus que la
lance (tabl. 7a).

11 est difficile, toutefois, d'interpréter 'épée comme une réapparition d’un motif qui,
aux XVIe-XVII€ siecles, remplacerait la lance a la faveur de la disparition éventuelle du
démon/dragon comme antagoniste physique, délivrant dés lors un message davantage
spirituel, comme laffirme Marianne Cailloux!'?7. Que peut figurer I’épée, d’autant plus

lorsque 'archange est en habits militaires, si ce n’est un combat ? Il est vrai que la question

1022 Dans un seul cas, relativement limité car I'archange tient 'épée dans son fourreau, de sa main gauche (ms. 6733,
Avignon, BM, Livre de prieres, Avignon, XIVe siccle, f. 63).

1023 Tocronan (Finistere), église du Pénity, sculpture, XVe siécle ; Saint-André-les-Vergers (Aube), église Saint-André,
vitrail, vers 1480 ;Hadancourt-le-Haut-Clocher (Oise), église Saint-Martin, statue, XVe-XVle s.

1024 Cela peut donner lieu a des inversions étonnantes, comme celle d’un bois gravé de IHistoire de la Fondation. .., de
Feuardent, Coutances, 1604, ou I’archange apparait ’épée a la main gauche. Conscient de la correction a donner, son
édition de Naples, de 1620, le redessine entiérement, en reprenant le motif tout en linversant pour se conformer a
P'usage droitier de 'arme (Juhel, Vincent, « Petites marchandises pour pélerins du Mont-Saint-Michel a I’époque
moderne d’apreés les sources », art. cit., p. 5, fig. 1-2).

1025 Hertz, Robert, Mélanges de sociologie religiense et de folklore, 1928, chap. : « La prééminence de la main droite. Etude sur
la polarité religieuse », p. 84-102.

1026 Graye-sur-Mer (Calvados), église Saint-Martin, haut-relief, 2¢ XVe s. ; Ploérmel (Morbihan), église Saint-Armel,
vitrail, 1480-1490. A Plogonnec (Finistere), église Saint-Thurien, baie 0, v. 1520, il présente des donateurs en portant
I’épée au fourreau sur son flanc gauche et une grande croix dans sa main droite.

1027 Cailloux, Marianne « Images peintes d'un archange dans les Alpes occidentales médiévales », art. ¢it., p. 107.
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de son apparition puis de sa domination se pose. Il y a peu de chances qu’elle ait un lien
avec les reliques du Mont Saint-Michel que sont « "Escu en forme d’ovalle, garni de petites
croix es quatre parties, 'Espee aiant forme de petite Dague, ou Poignard : [...] monstrez
aux devots Pelerins qui visite[n]t ce lieu!??8 ». Le contexte n’y semble pas favorable et méme
ces reliques perdent peu a peu de leur intérét pour les visiteurs du Mont!%2°, De méme, faut-
il y voir un possible rapport aux épées plantées dans le roc ou des rochers en gardant le
souvenir, assez nombreux sur les routes de pelerinage de France et d’Italie — on pense a la
Pierre de Roland pres de la Sacra di San Michele ou a I’épée de Roland de Rocamadour!®30 ?
L’explication la plus simple réside trés certainement dans une évolution conjointe du
combat militaire, surtout de la vision de ce combat et de son idéalisation!?3!. Dans I'imagerie
de saint Michel, la représentation de I’épée, qui devient un attribut majeur au meéme titre
que la balance, est donc d’autant plus visible qu’elle est brandie, comme monstration pour
les fideles de 'ustensile a la fois humain et divin, servant dans son combat contre le démon,
au point d’étre parfois surdimensionnée ou, comme dans le vitrail d’Arcis-sur-Aube, dans
une position irréaliste rendue nécessaire par le découpage des remplages de I'oculus
(tig. 75)1032,

Ce r6le accru de combattant fait-il de saint Michel le principal saint guerrier a la
Renaissance ? I avait déja une place de choix aux XIe-XIII¢ siecles, la partageant toutefois
avec saint Georges et, dans une moindre mesure, saint Guillaume et saint Maurice!03. 11
semble qu’il soit, de tous ces saints guerriers ou militaires, le seul qui émerge véritablement
au début de I'époque moderne. En effet, si 'on fait abstraction de la persistance —
résistance ? — de saint Georges, saint Michel domine largement le paysage de ces figures de
la sainteté, au point qu'en 1480 un pelerin de passage a Venise confonde le saint Théodore

de la place Saint-Marc avec saint Michel « qui tue ung grant serpent de une lance!® ». La

1028 Feuardent, Francois, Histoire de la fondation, op. cit., p. 27.

1029 T.e Maho, Jacques, « De l'origine de deux reliques montoises, “I'épée et le bouclier de saint Michel” », dans Juhel,
Vincent (dit.), Autour des images de saint Michel. Op. cit., p. 15.

1030 Piccat, Matco, « Souvenirs de la terre et du ciel dans les besaces des pélerins italiens en marche vers la Normandie
et la Galice », dans Juhel, Vincent (dir.), Pelerins sur les Chemins de Compostelle et dn Mont. Actes des 8° Rencontres, op. cit.,
p. 51.

1031 7] faut voir les innombrables enluminures de chevaliers, toujours I’épée brandie, alors que, a 'instar de Du Guesclin,
ils choisissaient parfois des armes moins « nobles » comme la hache.

1032 Arcis-sur-Aube (Aube), église Saint-Etienne, vitrail, vers 1510, baie 1.

1033 Dehoux, Esther, Saints guerriers. Georges, Guillaume, Manrice et Michel dans la France médiévale (XIe-XIlle siécle), Rennes,
PUR, 2014.

1034 T ¢ voyage de la saincte cyté de Hierusalens [1480], éd. Ch. Schefer, Recueil de voyages et documents ponr servir a I'histoire de la
géographie, t. 2, éd. Ernest Leroux, Paris, 1888, p. 23.
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méme année, Pierre Barbatre fait la méme confusion :

Au bout de la place, vers la mer, sont deux grans pilliers chacun d'une pierre, gros de

III brasses, sut 'un est ung grant léon, sur l'autre comme sainct Michel sur ung setpent,

aux coings Adam et Evel0%,
Pourtant, a la fin du XVe siecle, les descriptions gravées de la place Saint-Marc montrent un
saint debout ressemblant bien a saint Théodore!9¢. Le début de La Description du monde ne
fait aucune description de Venise!®7. Le pelerin de Cologne Arnold von Harff décrit les
deux colonnes, mais en tant que potences!'?. Toutefois, une miniature, ajoutée en
Angleterre vers 1400 a un manuscrit brugeois de « Li Livres du Graunt Caam » de Marco
Polo, montre clairement un saint Michel sur cette méme colonnel03,

I1 est frappant de voir cette méme confusion chez I’artiste anglais de 1400 que chez
des pelerins 80 ans plus tard. Mais si, comme laffirme Otto Pacht, il n’y a pas de regard
sans présupposé et que, surtout, la « signification est présente dans 'impression premiere »,
on est en droit de penser que ce pelerin a sincerement vu saint Michel lors de son premier
coup d’ceil. D’autant qu« une ceuvre d’art, en particulier une image, nous est donnée
souvent en un instant ». Ainsi, le spectateur baignerait dans un univers visuel et sensoriel
propre aux XVe-XVII¢siecles et bénéficierait d’un « patrimoine intuitif d’expériences
spontanées », permettant d’identifier rapidement les ceuvres. Dés lors que « nos yeux sont
dirigés par ce que nous savons du sujet, ils voient ce qu’ils s’attendent a voir!%9 ». A I'appui
de cette théorie, on peut proposer I’exercice suivant : regarder furtivement le vitrail de la
baie 2 a Brennilis (fig. 128)1041, Celui-ci a été enticrement restauré dans sa partie inférieure,
mais avec un parti pris d’ébaucher la scene avec des formes floues et non détaillées. L ceil
actuel, guidé par la vision du buste de saint Michel et par ce qu’il connait ou croit connaitre

de 'archange, voit en un instant le combat et peut penser en discerner chaque élément. Ce

1035 Barbatre, Pietre, Le VVoyage a Jérusalem en 1480, dans Annuaire-bulletin de la Société de I'Histoire de France, années 1972-
1973, Klincksieck, 1974, p. 102.

1036 Voir par exemple : Bergomensis, Jacobus Philippus, Opuscutun: sanctorum peregrinationnm ad spulcrum Christi venerandum,
Mayence, E. Retiwich de Tréves, 1486, BNF, Res Velins 769, pl. 1.

1057 Polo, Marco, La Description du monde, éd Pierre-Yves Badel, coll. Lettres gothiques, Paris, Librairie Générale
Francaise, 1998, p. 51.

1038 The Pilgrimage of Arnold von Harff; Knight, from Cologne, through Italy, Syria, Egypt, Arabia, Ethiopia, Nubia, Palestine, Turkey,
France and Spain, which he accomplished in the years 1496 1o 1499, éd. M. Letts, Londres, Hakluyt Society, 1946, p. 285-286.
1039 Ms. Bodl. 264, f. 218, v. 1400 (disponible en ligne : https://iiif.bodleian.ox.ac.uk/iiif/viewer/60834383-7146-
41ab-bfel-48ee97bc04be#H?c=0etm=0cts=0Octcv=0etr=0etxywh=-318%2C-5392%2C6346%2C18302).

1040 Pdcht, Otto, Questions de méthode en histoire de 'art. op. cit., p. 84, 36, 88, 25. Dans cet exercice d’explication du regard,
'auteur se référe a la psychologie des formes.

1041 Brennilis (Finistere), église Notre-Dame, baie 2, v. 1490-1495.
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n’est qu'apres qu’il peut — ou non — se rendre compte de la différence de traitement entre
les deux parties. On verrait ainsi, dans le regard de ces pelerins de passage a Venise, la
confirmation qu’un lieu commun s’est constitué!%42, I.’on peut alors retrouver Otto Picht
pour qui «lenracinement véritable dans la tradition ne vient pas d’un vocabulaire, de
moyens plastiques, de procédés expressifs qui seraient repris totalement ou en partie par
artiste, mais dinterrogations et d'exigences communes que le créateur considére comme essentielles, et qui
n’ont trouvé jusqu’ici que des solutions qu’il ne juge pas satisfaisantes!?43 ». Le probleme est
que cela peut varier entre milieux et générations, voire entre différents moments de la vie
ou différents lieux : « il est inévitable que nous ne voyions pas tous la méme chose!%#* ».
Cela pourrait expliquer I'erreur du pelerin, découvrant une nouvelle ville, pour qui un saint
debout tuant de sa lance un serpent est forcément saint Michel ! Il ne semble pas avoir eu
besoin de vérifier son intuition premicre, elle lui a suffi.
Lieu commun, le combat de I'archange devient proverbial. Dans la liste de mauristes

célebres qu’il dresse, Michel de Marolles joue avec 'ange lorsqu’il arrive a Jean Huynes :

Jean Humes natif de Beauvais a fait croistre

Sous sa plume un grand Mont et les deux Saints Florens,

11 montre S. Michel contre ses concurrents,

Et sa rare splendeur partout il fait connoistre!%43,

La table alphabétique ne laisse guere de doute, car il est référencé en tant que « Michel,
archange, 1541046, Drailleurs, il se permet la méme sorte de jeu de mots avec 'un des
« gardiens » des récollets de Paris, Michel Quillet, traduisant ainsi I’aspect désormais
légendaire du combat : en 1610 « Fatal y vit Michel combattre'%7 ». Le jeu de mots peut
étre confronté a la réalité, d’ou les guildes d’escrimeurs prenant P'archange comme
patron!048,

In fine, ce combat rejoint celui de I'Eglise et du prétre face au Mal. C’est ainsi

qu'Esther Dehoux a déchiffré la présence du coq — image du prétre qui réveille ses ouailles,

1042° Au sens de connaissances générales, diffusées au point d’étre intégrées inconsciemment, utilisé par Léonard
Dauphant dans Géographies. Ce qu'ils savaient de la France (1100-1600), Champ Vallon, 2018.

1083 Picht, Otto, Questions de méthode en bistoire de l'art. op. cit., p. 161.

104 Thid., p. 86.

1035 Marolles, Michel de, Paris, ou Description de cette ville [1677], Patis, Ed. A. Quantin, 1879, p. 120.

1046 Jbid., p. 373.

1047 Tbid., p. 243.

1048 C’est par exemple le cas a Bruxelles. On peut voir la confrérie, menée par un membre déguisé en saint Michel,
défiler lors de POmmegang du 31 mai 1615 (Alsloot, Denys Van, L’Ommegang a Bruxcelles le 31 mai 1615, huile sur toile,
1615, Victoria and Albert Museum).
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du moment ou le Christ revient des enfers — dans des enseignes de pelerinage du Mont
Saint-Michel. L’animal compléte I'image du combat de Michel contre le Dragon, d'autant
que sur 3 broches, I'écu de l'archange porte une Crucifixion et valorise en retour le
sacrement!%9. C’est également ainsi qu’on peut le voir a La Ferté-Milon (Aisne), dans I’église
Saint-Nicolas, ou une sculpture du XVIIe siécle montre saint Michel terrassant le démon par
un baton : s’il y a réminiscence du baton blanc de commandement!%, ce dernier est fort
long, ressemblant davantage a un baton de pelerin. Enfin, saint Michel peut étre aidé de
saint Benoit, comme a Saint-Emilion (Gironde), sur une peinture XVI€ siecle de 'ancienne
collégiale, entre saint Benoit qui exorcise des possédés et une sainte qui pourrait étre Marie-
Madeleine (fig. 147). Benoit et 'archange luttent contre Satan, par la pri¢re pour le premier ;
Marie-Madeleine est le témoin privilégié de la résurrection du Christ et invite a la méditation,

a la pénitence.

c. Un combat a ’issue certaine

Le combat contre le mal est d’abord un combat disproportionné. L’ange a,
visuellement, toujours le dessus. Il le tient a sa merci, jusqu’a tester nonchalamment la
pointe de son épée, le démon a ses pieds attendant son heure, a La Ferriere-sur-Risle (Eure,
fig. 119).

C’est justement ce qui froisse le « Messire Gilles » du Moyen de parvenir de Frangois
Béroalde de Verville (reprenant la figure de Nicoles Gilles). Le 29¢ chapitre de ce récit de
banquet, ou les sujets passent sans rapport entre eux, a pour sujet la description d’une statue
de saint Michel au diable chatré sur demande d’un prétre (par pudeur pour les jeunes
femmes). Cette historiette est un prétexte pour, notamment, exprime le regret que saint
Michel tout armé — « couvert aux endroits douillets, ayant une cotte-d'armes, ses bonnes
aisles des festes, et un gros baston de la croix, aussi gros que celuy de Cisteaux » —, n’ait
jamais tué le diable qui était pourtant « tout nud, qui n'avoit que le cul, les dents et les

griffes : c'estoit bien pour faire miracle ». Il conseille :

1049 Dehoux, Esthert, « Sous la protection de I'Archange ? », art. cit., p. T4-76.
1050 Cf. supra, 11, B, 1, b.
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11 falloit plutost armer le diable de toutes pieces, a l'advantage, a l'espreuve du canon,
ayant la porte-piece, le haut appareil, bref totu le fait, ainsi que les preux armez a la
payenne ; et faire 'ange tout nud, avec une robbe de Quasimodo. Je ne suis fasché que
d’une chose ; c’est que ’ange ne tuast le diable tout tué!os!.

Mais, et ce n’est pas contradictoire, ce combat est un combat chevaleresque, loyal, a
I'image des propos proférés par I'ange dans I’épitre de Jude 9. Le motif le plus fréquent,
I’épée brandie (tabl. 8a-b), désigne une menace implicite ou, au minimum, la retenue de la
force et de la violence qui 'empéche encore de le toucher ou de le transpercer. Est-ce dd a
son insertion dans le Jugement dernier ? Mais le corpus n’en donne qu’un seul cas!?>? et
surtout certains saint Michel des Jugement dernier peuvent transpercer un diable ou un
démon. Une autre explication, matérielle cette fois, est que dans certaines sculptures, la
lance rapportée est simplement posée sur le corps démoniaque!®>3. Mais globalement, le
geste est sur : Parchange menace de sa lance mais ne perce ni ne blesse I'ennemi — geste
repris par Raphaél et ses copies —, ce qui n’empéche pas le geste d’étre parfois plein de
tension, voire violent (fig. 102)1054, Cette attitude est encore plus intéressante lorsqu’il
menace de DPépée, remplagant d’abord la lance pointée verticalement, de manicre
traditionnelle!?>, mais parfois pointée presque horizontalement, vers la téte du démon, dans
un geste de menace évident (tabl. 8a et b ; fig. 192, 252)1056,

Ces différentes formes ou modalités du combat de saint Michel confirment la figure
de Parchétype du saint guerrier, '« athléte [pug7] invincible » de Denys le Chartreux!9%7. La
lutte demeure, pour beaucoup, sa fonction premicre. Son combat devient un lieu commun,
au point que, pour proner la guerre plus que la paix dans ses Paradoxes, Charles Estienne

invoque « sainct Michel, qui au ciel mesme feit un si aspre combat contre le dragon958 ».

1051 Béroalde de Verville, Francois, e Moyen de parvenir [1610], Paris, Classiques Garnier, 2014, p. 81.

1052 Brézé (Maine-et-Loire), église Saint-Gauthier, chapelle du prieuré de Langon, peinture murale, vers 1447.

1053 Par exemple : Lucenay-L'Evéque, Sadne-et-Loire, église de la Nativité, sculpture, XV¢ siecle ; Méolans-Revel (Alpes
de Haute-Provence), église Saint-Jacques-le-Majeur, tableau, XVII¢ siécle. Dans d’autres, ’'arme est manquante.

1054 Chamboulive (Corréze), église Saint-Cosme-Saint-Damien, sculpture, XVe siecle.

1055 Gouézec (Finistere), chapelle Notre-Dame des Trois Fontaines, sculpture, XVII¢ siccle.

1056 Guido Reni et ses copies ; Poitiers (Vienne), cathédrale Saint-Pierre, sculpture, XVve siécle ; L’Epine (Marne),
basilique Notre-Dame, sculpture, XVI¢siccle ; Chauchigny (Aube), église de la Nativité de la Vierge, sculpture,
XVII® siecle.

1057 Denys le Chartreux, De quatuor novissimis (Des guatre fins derniéres), au large succes fin XVe et tout le XVIe s. Edition
de Lyon 1558, p. 283, cité par Delumeau, Jean, Rassurer et protéger. Le sentiment de sécurité dans I'Occident d'antrefois, Patis,
Fayard, 1989, p. 322.

1058 Estienne, Charles, Paradoxes [1561], Geneve, Droz, 1998, p. 189.
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d. La fusion des fonctions de combattant et de psychostase

Jusqu'au Xve siecle, saint Michel a des fonctions bien délimitées: on le voit
majoritaitement peser une/des dme(s), ou combattant un dragon, voire un démon. Cette
séparation est nette, au point que lorsqu’on veut représenter plusieurs de ces fonctions, on
place deux saint Michel cote a cote, 'un terrassant le dragon et lautre pesant les ames
(tig. 54)10°. Un siecle plus tard, ces fonctions fusionnent souvent en une méme figure
(fig. 106-107, 137, 149, 158). Dans I'église de La Sauve, alors que le chceur montre deux
saint Michel du XIII¢ siecle, I'un au sud pesant les ames, I'autre au nord terrassant le démon,
un pilier au nord de l'arc triomphal recoit une peinture de 1566 de l'archange terrassant le
démon et pesant les ames (fig. 145-146)190,

La fusion des attitudes du pésement et du combat rend-elle compte de
'« hybridation iconographique » médiévale théorisée par Jean Wirth ? Devant un tableau de
F. Maffei — une femme tenant une téte coupée avec une épée et un plat — Jean Wirth a ainsi
parlé d’« hybridation iconographique » et refusé de trancher comme Panofsky. Il y a vu une
Judith-Salomé, figure ici relevant de la conjonction d’identités superposées 'une a I'autre et
non mélangées ou partagées!?®l. C’est probablement ainsi qu’on peut lire I'incorporation de
P'archange combattant dans certains Jugement dernier.

Est-ce au point que lattribut (armement) faz¢ le saint Michel ?» Armure dorée, lance
cruciforme ou épée permettent parfois de repérer, dans une foule d’anges anonymes, saint
Michel, comme c’est souvent le cas dans la représentation de la Chute des anges rebelles ou

I'image a « surinterprété le texte!%62 ». Mais tout ange en armure est-il saint Michel ?

In fine, ce combat est devenu paradigmatique du combat saint et juste. Chez Jacques

de Voragine, il combat contre le paganisme, comme il a pu lutter contre les musulmans en

1059 Ms. NAL 3145, BNF, Hewres de Jeanne de Navarre, Paris, 1330-1340, f. 184 ; ms. lat. 18026, Heures de Jean de Montanban,
BNF, vers 1430-1466, f. 114 (dans la méme miniature, deux saint Michel, 'un pesant les ames, l'autre terrassant le
démon).

1060 Ta Sauve (Gironde), église Saint-Pierre, peintures murales, XIIIe siecle et 1566.

1061 \Wirth, Jean, L Tmage médiévale. Naissance et développements (1'1e-X1 e siécle), Paris, Méridiens Klincksieck, 1989, p. 16-
17.

1062 Denele, Clémentine, L Teonographie de saint Michel, op. cit., p. 685. Voir, une fois encore, le ms. fr. 5, Bibliotheque de
Geneve, Ximenes, Francois, Le Livre des Saincts Anges, v. 1460, £. 1.
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Espagne au IX¢ siecle!3. Ce rapprochement a eu lieu en Normandie — on pense a la
banniere de saint Michel créée pour Robert de Mortain a Hastings — et son image est une
partie de la propagande de Cola di Rienzo. Surtout, il renvoie a un idéal croisé de
christianisation et il n’est pas ¢tonnant que deux fortifications de Malte, lors du siege de
1565, soient nommées Saint Ange et Saint Michel. Boniface n’écrivait-il pas que Michel sera
toujours aux cotés de son auditoire dans leur combat, et Alexandre Nequam n’indiquait-il
pas que le combat angélique était plus approprié¢ pour des batailles qui sont vraiment saintes

et justes!064 ?

Conclusion — Chapitre 3

Y a-t-il un « moment » saint Michel entre le XV et la premiere moitié du XVII¢ siecle ?
Quand des études statistiques sont menées, elles donnent peu souvent I’évolution
chronologique'%>. De fait, les chiffres peuvent parfois relever de l'impression : a mesure
que défile, vers le XVI¢ siccle, le catalogue chronologique des peintures murales du Sud-
Ouest de la France par Robert Mesuret, le nombre de représentations de saint Michel
semble aller en augmentant!?%. On remarque qu’il est encore présent dans les commandes
de retables du Roussillon au XVIe siecle!%7 et il est encore au 16¢ rang des saints représentés

dans les retables du diocése du Mans aux XVIIe-XVIII¢ siecles1008,

1063 Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 201.

1064 Thid., p. 202-203.

1065 Ainsi les peintures murales d’ancien diocese de Coire, représentant des saints a 70-80%. On a démontré une sur-
représentation de Christophe (33%, 64 ex.), devant Georges (5%, 9 ex.) ; Michel est plus loin (2%, 4 ex.) (Boscani
Leoni, Simona, Essor et fonctions des images religieuses dans les Alpes. Op. cit., p. 439 et tabl. 18, p. 440).

1066 Mesuret, Robett, Les Peintures murales du Sud-Ouest, op. cit., p. 82-124.

1067 Rivesaltes, ég., contrat 11 mars 1549 a Philippe Brell pour un retable de saint Michel, p. 163 ; Pia, ég., commande
a Joseph Brell (fils de Philippe), Jean Perles et Francois Fillols d’un retable de saint Michel en 6 tableaux avec ajout
d’une crucifixion au sommet et d’un Ecce Homo au centre de la prédelle, p. 163 ; Rivesaltes, ég., contrat 9 avril 1569
a Antoine Peytavi et Michel Verdaguer pour un retable de saint Michel « 4 la romaine » en bois blanc ou tilleul : exploits
de Parchange sur les quatre panneaux latéraux, crucifixion en haut, Pieta au centre de la prédelle ; ils doivent aussi
restaurer 'ancienne statue de saint Michel ; pour 85 livres de Perpignan, p. 168 ; Perpignan, couvent Saint-Dominique :
Michel Verdaguer commence un retable de saint Michel, terminé en 1595 par Honoré Rigau (Verdaguer meurt entre
1586 et 1595), p. 177 (Durliat, Marcel, Arts anciens du Roussillon. Peinture, Perpignan, Ed. Conseil général, 1954, p. 154,
163, 168, 177).

1068 Ménard, Michele, Une Histoire des mentalités religienses, op. cit., tabl. XXXI, p.312. Pour l'ornementation XVII¢-
XVIII® siecles, voir Duhem, Sophie, « Orner pour révérer : plaisir des yeux et thétorique tridentine. Réflexions sur les
partis pris décoratifs de quelques églises rurales méridionales (XVII®-XVIII® siecles) », Dompnier, Bernard (dir.), Les
Langages du culte, op. cit., p. 233-250.
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A la fin du Moyen Age, répondant aux interrogations des théologiens — quitte a les
devancer, voire les dépasser parfois —, les représentations des anges et en particulier de saint
Michel se sont multipliées, complexifiées, pendant que le théatre religieux les a davantage
mises en scene en leur donnant un role et une présence souvent bien supérieurs a ce que la
Bible leur octroyait, ce qui prouve une fois encore la progression de leur culte. Mais alors
que sur les planches des Mysteres et des Passions, I'archange est crédité d’actions réelles et
véridiques — jusqu’au déchirement du rideau du Temple!? — son image lui attribue
davantage des «évenements symboliques » représentant, par des gestes humains et
physiques, des actions spirituelles'?”0. S’émancipant des sources textuelles, les artistes et
commanditaires ont créé une iconographie autonome, allant jusqu’a imaginer des solutions
hybrides, ultimes avatars de la pluralité des formes de I'image de saint Michel et des
associations dont elle est porteuse, renforcant son « adaptabilité » a différentes significations
et, par-la, son efficacité!7!. Mais, dans I’éventail des possibilités intermédiaires qu’offre son
iconographie, seule la solution associant pondération et terrassement de ennemi est
vraiment mise en ceuvre de manicre massive et régulicre et donc représentative de la période
(tabl. 5a-b). Surtout, 'image michaélique livre au fid¢le une réelle proximité de 'au-dela :
avec les images et les Mysteres, saint Michel et son combat contre le mal est réellement,
comme pour le paradis décrit par Jean Delumeau, «a portée de regard» des
contemporains!?’2, Puisqu’une image de ce temps a toujours en elle une part de dogme,

celle de saint Michel porte surtout le combat contre le mal. Et il a fort a faire au XVIe siecle.

1069 T g Passion d’Anvergne, éd. Graham A. Runnalls, Droz, 1982, v. 3209-3242.

1070 T ’expression, avancée par Frangois Avril en 1971 (« Interprétations symboliques du combat de saint Michel et du
dragon », dans Baudot, Marcel (dir.), Millénaire monastique, op. cit., t. 3, p. 40), est reprise par Clémentine dans sa these
sur les représentations italiennes de 'archange (Dencle, Clémentine, L Tconographie de saint Michel, op. cit., p. 760).

1071 1bid. Sur Defficacité de I'image de I'archange progressivement humanisé donc sanctifié par son iconographie, voir
notamment p. 769-776.

1072 Delumeau, Jean, Une bistoire du paradis. 3. Op. cit., p. 20.
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Conclusion — Partie I

«La plus stre définition d’un dieu est différentielle, classificatoire », écrivait
Dumézil, qui préférait étudier les rapports des dieux entre eux plutét que ceux-ci
individuellement!073. C’est dans cette optique comparative que cette premicre partie a
permis de confirmer le classement, le placement de saint Michel entre les figures de la
divinité et celles des saints humains. Sa médiation, justifiée par la Bible et les théologiens,
est confortée et incarnée par son culte et son image.

Il faut dire que P'archange est porteur, dans ce long XVI¢ siecle, d'ambiguité : son
culte est personnalisé, depuis le Moyen Age, alors qu'il s'agit de la voix de Dieu et que, malgré
les débats scolastiques, il n’est pas question d’un total libre arbitre des anges. Le récit
biblique, immuable, est pourtant transformé en une narration particuliere, privilégiant le
role combattant et dans laquelle 'image, au sens propre comme au figuré, tient une place
centrale. Du chapitre 1 au chapitre 3, il y a glissement du saint Michel des Ecritures au saint
Michel visible par les fidéles. Cela ne date pas de la fin du Moyen Age, qui hérite d’une
longue tradition iconographique remontant a I’époque romane et méme byzantine. L’image
est alors le témoin vivant d’une culture religieuse sédimentée, profondément ancrée dans
les habitudes et les consciences du territoire francais. D’ou le choix, assumé, de se
concentrer sur des éléments de fixité pour saisir le socle mental dont bénéficie 'archange.
Cela n’est pas sans risque, celui de donner 'impression d’un univers religieux qui, s’il est
nécessairement structurant, donc peu sensible aux mouvements brusques, serait
irrémédiablement figé. Certes, a raison, Nicolas Balzamo a pu pointer I« ossification » du
paysage hagiographique francgais, faisant «la part belle aux personnages des époques
reculées », dont serait responsable le succes de la Légende dorée’”7#. Mais ce qui est vrai pour
la majorité des saints, est-il pour saint Michel ? Il est vrai que les apparitions et miracles de
I'archange relatés concernent des périodes reculées, parfois antiques. En réalité, plus qu'une
« ossification » le concernant, ne faudrait-il pas plutot voir une simplification du message
de I'Eglise, loin des débats scolastiques ?

Si Pon suit Baudelaite, I’éternel devrait fondamentalement se confronter au

1073 Dumézil, Georges, L ’Héritage indo-enrgpéen a Rome, Paris, Gallimard, 1949, p. 65.
1074 Balzamo, Nicolas, Les Miracles dans la France du X1 e siecle. Op. cit., p. 64.
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transitoire. C’est ainsi qu’il ne faut pas négliger le contexte, esprit du temps, et surtout les
turpitudes de la premiere modernité qui exercent une influence sur I'image. Elle est peut-
étre la I'explication du décalage présent dans le ms. fr. 5 de la Bibliotheque Genevel?75:
Partiste, non qu’il ait ignoré totalement le texte qu’il illustrait, a transcrit ce qu’il a jugé étre
I'essentiel, quitte a transformer Pécrit, dans une relation directe avec le lecteur voyant
I'image. Peu importe que 'enlumineur du manuscrit de Genéeve ait placé saint Michel au
bas de cette organisation, 'important est de le placer dans cette hiérarchie dont I'existence
n’est pas méme remise en cause, tout en le représentant au contact des forces du Mal, donc
au plus bas possible. Et il n’est pas le seul enlumineur a avoir choisi pour représenter la
Chute des Anges rebelles cette composition étonnante ou des archanges sortent d’une
hiérarchie céleste pour descendre combattre les démons!076. L’essentiel est ailleurs : au-dela
de la connaissance des structures hiérarchiques du ciel, le copiste, I’enlumineur et le lecteur
partageaient sincerement la croyance d’un monde hanté par des forces démoniaques ou

éclairé par des forces angéliques.

1075 Cf. supra, Partie 1, introduction.
1076 Ms. 2, Macon, BM, La Ci#é de Dieu, Paris, v. 1480, f. 2.
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Deuxiéme partie

Le vol d’un archange dans les turbulences du temps

Une vieille légende bas-normande a longtemps couru dans la région du Mont Saint-
Michel, faisant d’elle une terre d’affrontements réguliers entre Satan et saint Michel.
L’histoire racontait que Satan avait été roulé une premiere fois par Michel quand, apres
avoir convenu qu’il aurait eu tout ce qui poussait sous terre et 'archange la partie du dessus,
Michel avait conseillé aux paysans de ne semer que des céréales, laissant a Satan la paille et
les racines. Rebelote quand, aprés avoir accepté de se contenter du dessous, Michel
demanda aux paysans de ne planter que des navets et des carottes. Devant ses échecs
répétés, Satan voulut sa revanche, qui se matérialisa en un concours de construction de
palais sur les greves de la baie du Mont Saint-Michel, avec pour enjeu rien de moins que les
ames des habitants du pays normand. En une nuit s’éleva alors un palais de lumiere, vertical,
angélique, fin et élégant, surmontant la gréve, face a un palais solide mais bas, sombre et
caverneux. Au désespoir de Satan devant son évidente défaite, Michel opposa sa
compassion et proposa d’échanger les batiments. La précipitation de Satan le perdit:
sautant sur la plus haute fleche du palais, elle se brisa instantanément comme du verre et
tout le palais s’effondra, n’ayant pu supporter le diabolique contact. De rage, il s’élanca pour
en construire un nouveau pres de Mortain mais, ratant son atterrissage, il s’abattit dans un
lieu désert, sur un roc, laissant la les empreintes de ses cornes, de son visage et de ses pieds.
« Et, dans le pays, on montre toujours ces traces que 'on appelle, en souvenir de cette
mésaventure, le “Pas du Diable”1077 »,

Cette légende rappelle, au-dela du caractére compassionnel de I'archange —
visiblement repris de Jude 9 —, que, pour les fideles du XVI¢ siecle, de temps immémorial

Satan est congu comme ’ennemi historique de saint Michel. C’est a bon droit qu’on peut le

1077 Lannion, Philippe, Contes et léigendes de Normandie. Op. cit., p. 11-16. La région conservait encore, au XIXe siécle, une
autre marque de ces combats archangéliques : la Pierre Grise de Lassy (arr. Vire, canton Condé-sur-Noireau), une
pierre de gres d’1,30 m de long sur 1,10 m de large et 0,90 m de haut. « Parmi les histoires auxquelles elle a donné
cours, on racontait que le diable se proposant de détruire I'abbaye du Plessis-Grimoult, avait fait provision, dans cette
intention, d’une grande quantité de grosses pierres ; mais qu’ayant rencontré, a la bruyere du Cornu, I'archange saint
Michel, il laissa tomber une de ses pierres, afin d’alléger son fardeau et rendre sa course plus rapide pour échapper a
son adversaire » (Annuaire des cing départements de la Normandie, Caen, 1902, p. 339).
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voir renverser Satan de son trone dans certaines enluminures'97® mais il faut avouer qu’en
dehors de cette image, a 'iconographie claire, la représentation de Satan n’est pas répandue.
C’est plus systématiquement un démon, voire parfois encore un dragon qui est 'ennemi.
En le figurant ainsi, 'anonymisation du mal permet d’en faire un objet suffisamment
générique et fluide qu’il peut intégrer toutes les représentations et conceptions a ’ccuvre en
cette fin du Moyen Age et ce début de 'époque moderne. Ce petit démon devient alors
support de tous les fantasmes, craintes et angoisses en ce temps ou, a la présence rassurante
des saints, s‘oppose omniprésence obsédante et inquiétante du mal. I’héritage est
médiéval, laissant a I’époque moderne une infernalisation de 'au-dela, une caractérisation
plus forte du chatiment de I’ame, une hiérarchisation et organisation de 'Enfer!?7. Mais ce
que le Moyen Age a légué, c’est surtout Iidée que le mal est présent partout sur Terre,
environnant les fidéles, jusque dans le corps de chaque chrétien!®®., I’insistance toujours
plus grande sur les péchés mortels et véniels, corollaire de la généralisation du sacrement
de pénitence apres le concile de Latran IV (1215), a fagonné la société chrétienne et lui a
appris a déceler et a se prémunir de tout ce qui se rapproche de I'action du diable jusque
dans la vie quotidienne. Pour ceux qui douteraient de cette présence, le théatre religieux,
qui voit un réel développement de la figure diabolique en contraste avec celle du saint, est
la pour le leur rappeler!®l,

Se demandant si saint Michel est adapté a I’age moderne, cette partie retrace 'impact
de changements théologiques et religieux sur la vision des anges et en particulier de saint
Michel. Plus généralement, elle relate ’histoire de la lutte entre 'archange saint Michel et le

diable, dans un XVI¢ siecle en proie a de grands bouleversements religieux.

1078 Ms. 1562, Bibliotheque Mazarine, Fleur des Histoires, France du nord, 1470-1480, f. 17.

107 Sur ce sujet, voir 'étude majeure de Jérome Baschet (Les justices de lan-dela. Les représentations de 'enfer en France et en
Italie (X1Ie-XV e siecle), Paris, Ecole Francaise de Rome, 1993).

1080 Les premiers siecles chrétiens divisaient les fidéles (identifiés aux élus) des persécuteurs (assimilés aux damnés). La
« thématique infernale » a progressé chez les théologiens tardo-antiques mais s’est réellement ancrée dans la société
qu’a la période médiévale (Baschet, Jérome, Les Justices de ['au-dela. Op. cit., p. 37-48).

1081 Revol, Thierry, « Les figures diaboliques dans le Myszére des Actes des Apdtres ou la question de I’édification », Selmeci,
Barbara et a/ (dit.), Saintes scénes. Thédtre et sainteté a la croisée dn Moyen A:ge et de la modernité, Berlin, Frank et Timme, 2012,

p. 109-130.
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Chapitre 4. Saint Michel et les dmes

Aux légions d’anges répondent des légions de démons, comme les décrit avec
précision le long poéme (plus de vingt mille vers octosyllabes) du prétre Eloy d’Amerval,
racontant le songe qu’il fit et qui le mena jusqu’aux portes des Enfers ou il entendit un
dialogue entre Lucifer et Satan!%82 et comme les grave Albrecht Diirer lorsqu’il illustre le
chapitre 12 de I’Apocalypse!?83. Cette certitude d’étre entouré par le mal et la crainte de ne
pouvoir y résister se rencontre notamment dans la vision de la sorcellerie et des possessions
diaboliques. Renouvelée a partir de 1486-1487 avec le Mallens maleficarun'%%4, source et
catalyseur de cette mythologie en construction, elle ne fait qu’augmenter jusqu’au milieu du
XVIIe siecle. En France, elle trouve son paroxysme avec 'ouvrage que Pierre de I’Ancre lui
consacre et dont ’édition de 1613 est illustrée par une spectaculaire gravure de Jan Ziarnko
tigurant le sabbat des sorcieres et résumant Pensemble des angoisses de subversion sociale
et des fantasmes de submersion diabolique du texte!?%. Véritable lame de fond de la fin du
Moyen Age et du début de I’époque moderne, la démonolatrie fait de Pintervention directe
du Malin sur Terre une réalité indiscutable et un phénomene dont il faut se prémunir et
contre lequel il faut lutter de toutes ses forces. D’ou la constante recherche obsessionnelle,
qui confine a la traque, de la béte démoniaque dans le corps social et jusque dans le corps
physique du huguenot!%%, Il n’est pas étonnant que le mal occupe encore une bonne partie
du catéchisme de Pierre Canisius a la fin du XVI¢ siecle : héritier de cette longue tradition, il

mentionne plus souvent Satan que le Christ, mettant 'accent sur le mal et le péché!%%7.

1082 Amerval, Eloy d’, Le Livre de la deablerie, a Paris, chez Michel Le Noir, 1508. Quatre autres éditions paraissent dans
le premier tiers du XVlIe siecle. Voir Diochon, Nicolas et Martin, Philippe, Rencontres avec le diable. Anthologie d'un
personnage obscur, Paris, Cerf, 2022, p. 48-57.

1083 Diirer, Albrecht, L>Apocalypse, chap. 12, 1496-1498.

1084 Danet, Amand (éd.), Le Martean des sorcieres [1973], Paris, Plon, 1990. Voir, également, Bechtel, Guy, La Sorciére en
Occident, Paris, Plon, 1997.

1085 Sous I’égide de Satan en forme de bouc sont mélés dans cette orgie des sorcieres (banquetant, dansant, préparant
des poisons, volant sur leurs balais), des enfants (élevant les crapauds) et un groupe de seigneurs et dames, riches et
puissants, qui participent couverts d’'un masque pout ne pas étre reconnus (L’Ancre, Pietre de, Tablean de ['inconstance
des manvais anges et démons. Op. cit., fig. repr. dans Trevor-Roper, H. R., Religion, Reformation and social change. De la Réforme
anx Lumiéres [19506], Paris, Gallimard, 1972, fig. 3). La gravure illustre parfaitement les craintes de Pierre de I’Ancre,
magistrat bordelais ayant présidé les procés de sorcellerie du Labour au pays basque (1608-1609) : le mal parcourt
I’ensemble de la société et agit de manicre cachée, insidieuse.

1086 Crouzet, Denis, Les Guerriers de Dien. La violence an temps des troubles de religion (v. 1525-v. 1610), Seyssel, Champs
Vallon, t. 1, chap. 4, p. 254 et suiv.

1087 C’est notamment ’objet de toute la section III de la IIle partie, intitulée « Des quatre fins derniéres de ’lhomme »
(Le Grand Catéchisme de Canisius, on Précis de la Doctrine chrétienne appuyé de témoignages nombreux: de 'Excriture et des Péres, par le
R. P. Canisius, de la Compagnie de [ésus, onvrage traduit pour la premiére fois en entier par M. 1.’ Abbé A.-C. Peltier, chanoine honoraire
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Et quoi de mieux pour représenter 'omniprésence du mal que des démons

innombrables, dont les assauts sont quotidiens et jusqu’a la mort ?

I. L’ame tentée. Le mal comme préoccupation majeure du temps

A. Un contrepoint dans I’iconographie solitaire : le diable et le dragon

Dans son Premier disconrs a I'honneur des Dames, dans lequel Claude de Taillemont dit
se positionner contre les « injures et opprobres » dont celles-ci sont victimes, 'expression
« sainct Michel renversé » est utilisée pour désigner un étre diabolique, ici la femme, dans
un discours par ailleurs largement misogyne : « disans les aucuns d'eulx la femme estre un
diable ; autres, un esprit maling, un monstre ou bestial estrange. Plusieurs l'appellent sainct
Michel renversé, tentation diabolique!%88 ».,

Mais quel est réellement ennemi de Michel, dans cette opposition fondatrice entre
le Mal et le Bien ? Traditionnellement, c’est le dragon, figure biblique qui, de longue date,
hante 'imaginaire chrétien. Associé au mal depuis 'Apocalypse — «le Dragon, antique
serpent, le Diable ou le Satan comme on I'appelle », Ap. XII, 9) —, c’est, dans le bestiaire
médiéval, le symbole habituel du paganisme qui, souvent placé aux confins de la cité, est
dompté et vaincu par le christianisme grace a un saint dit sauroctone — saint Maurice a Paris,
sainte Marthe a Tarascon, saint Clément 2 Metz, saint Romain a2 Rouen ou encore, a certains
égards, saint Georges a Lydda. Il va sans dire que le monstre fait aussi partie de la geste
arthurienne!®®. Dans le corpus, jusqu’au XIVesiecle, le dragon est majoritaire. Dans
I'inventaire de Louis Ier d’Anjou (1363-1380), on trouve de nombreux saint Michel en

orfevrerie, a chaque fois terrassant un dragon ou un serpent lorsque c’est mentionné!%,

de Reims, Paris, Louis Vives, 1873, 7 vol).

1088 Taillemont, Claude de, Disconrs des Champs faéz. A Ihonneur, et exaltation de I"Amour et des Dames, 1553 (Geneve, Droz,
1991), p. 111.

1089 Ainsi le roi Arthur tue le Chapalu et d'autres dragons, dans La bataille oguifer (laisse LXXXII, v. 3813-3820, citée
par Mazoyer et Pérez Rey, 2007, 175).

1099 Tnventaire de l'orfevrerie et des joyanx de Louis ler, duc d' Anjou. Ed. i, p. 47,167, 170, 220, 348, 574.

220



Puis, on note un passage au démon, remplagant progressivement le dragon, comme un
retour a la lutte avec le mal représenté, notamment depuis saint Augustin, par les « mauvais
anges » ayant fauté!?1. Il est frappant que les historiens de I'art et responsables d’enquétes
ne le reperent que tres rarement. Nombreux sont les auteurs, en effet, se référant a une
iconographie  classique, indiquant sans regarder D'ceuvre: «saint Michel
terrassant/combattant le dragon!®2y. C’est la raison pour laquelle, face a cette difficulté
d’approche dans le corpus, en I'absence de photographie ou de reproduction pour une
ceuvre, a été automatiquement indiqué : « dragon/démon ». Le dragon a été pris de maniére
presque exclusive, devant vraiment ressembler au serpent ailé des XIe-XIII¢ siecles (au long
cou, a la téte fine, au corps un minimum imposant et aux membres pas trop grands, aux
ailes et a la longue queue). L’appellation « démon » a été privilégiée pour des représentations
disparates. Il est vrai qu’il est parfois difficile de le repérer, tant le démon ressemble parfois
a une béte informe, a la téte de chien, a la longue queue qui s’enroule, empruntant parfois
la créte sur le dos au dragon. Mais ce n’est plus le dragon des XIe-XIII¢ siecles (fig. 1206,
221)1093,

Cette diversité des formes monstrueuses rappelle que le diable peut prendre toute
torme possible pour s’incarner et se rendre sur Terre. C’est ce qui ressort, en général, des
interrogatoires de sorciers et sorcicres!?%*. Pourtant, les chiffres du corpus sur le passage au
démon sont éloquents : le dragon est majoritaire dans les manuscrits jusqu’au XIVe siecle ou
il est a égalité, avant de voir un nombre impressionnant de démons ; de méme, il est
majoritaire encore au XIVe siecle dans les monuments avant d’étre submergé au XVI€ siecle

(tabl. 14a et b). Cela rend compte d’un véritable changement a 'ceuvre dans le christianisme

1091 Augustin laisse a ’Occident chrétien I'idée que les démons, les mauvais anges, ont accueilli le mal par leur mauvaise
volonté alors qu’ils avaient été créés bons (La Cité de Dieu, livre 12, I-IX).

1092 Une bonne moitié des notices enluminures font cette erreur, ainsi que de nombreuses notices de la Médiathéque
de ’Architecture et du Patrimoine, sur des sculptures notamment. Un exemple, parmi tant d’autres : Dominique Rigaux
qui admet a la fin de son analyse sur ce combat archangélique, nommé en titre « contre le dragon », qu’il s’agit
principalement du démon (Rigaux, Dominique, « Michel et I'ultime voyage. Iconographie médiévale de I’archange dans
les vallées alpines », dans Casiraghi, Giampietro et Sergi, Giuseppe (dit.), Pellegrinaggi e santnari di San Michele, op. cit.,
p. 583).

1093 Quelques exemples de ces créatures hybrides : aux Autels-Villevillon (Eure-et-Loir), église Notre-Dame de
Villevillon (statue, XVIe s.), le démon a une téte de chien et une longue queue ; a2 Bouér (Sarthe), église Saint-Pierre,
(vitrail, milieu XVIe s.), le démon ressemble vraiment a une vache ; a Saint-Michel-en-Gréve (Cotes-d’Armor), église
Saint-Michel (statue, XVIe s.), la béte a des griffes, un dos écaillé et une créte, mais la téte plate, n’a pas d’ailes et ses
membres sont de proportion presque humaine.

109 Ainsi, dans le duché de Lorraine, les nombreuses sorciéres passées devant le juge Nicolas Rémy décrivent-elles la
forme d’un homme le plus souvent, mais aussi parfois d’un oiseau, d’une soutis, , d’un chien noir, d’un chat voire
méme d’un crabe (Rémy, Nicolas, La Démonolatrie en trois livres. .., Lyon, Vincent, 1595, cité par Diochon, Nicolas et
Martin, Philippe, Rencontres avec le diable. Op. cit., p. 98-99).

221



de la fin du Moyen Age. Iimage de saint Michel accompagne la construction de la figure
du diable et I’élargissement progressif de son influence sur la société.

Saint Michel participe-t-il de cet impact angoissé sur la société ? Robert
Muchembled, qui prend comme base le temps long, se veut pourtant plus mesuré et assure
que :

Le discours démonologique n’engendrait vraisemblablement pas une hantise sociale

généralisée autour du théme du diable [...], sauf s’il s’incarnait dans des menaces

concretes venues d’hérétiques ou de juifs. L’angoisse eschatologique des élites

chrétiennes parait ne pas avoir contaminé en profondeur les populations parce qu’elle

ne se trouvait pas amplifiée par une puissante culture démonologique capable de faire

surgir des comportements systématiques face a une menace unifiée. La théorie du Mal

centralisé manquait de relais pour contaminer des univers sociaux parcellisés dans une

Europe de diversités. Les multiples images du démon existant alors sur le continent

formaient autant d’écrans face a la pénétration des theses théologiques. L’Antéchrist

était plus un concept lointain qu’un actif complice de Lucifer. Ce dernier manquait par

ailleurs trop de cohérence pour déclencher des paniques généralisées. Son ubiquité

n’était pas encore celle d'un empereur infernal conduisant de maniére autoritaire ses

1111 légions de 6666 démons chacune, soit 7405926 séides selon les calculs du médecin

Jean Wier au XVI¢ siecle!?%.
Cette histoire diabolique ne serait donc qu’un écran de fumée, voire un reliquat de la vieille
dichotomie entre un culte lettré et une croyance populaire ? L’historien admet tout de méme
que le discours démonologique s’élargit a la fin du Moyen Age, touchant désormais, par
cercles concentriques, I’entourage royal et les riches laics, puis les citadins fréquentant les
églises décorées'? et 'un de ses chapitres est consacré a 'importance de la question de la
sorcellerie aux XVe-XVIIe siecles!?7. Mais il garde toujours une grande prudence a imaginer
un réel impact social.

Sl est vrai que l'action démoniaque est considérée comme permise, si ce n’est
voulue par Dieu — des démons de théatre a ’histoire, malléable, tirée de Jude 9 ou saint

Michel se prive d’attaquer le diable'®8 — le regard porté sur elle s'intensifie. S’il est vrai,

1095 Muchembled, Robert, Une bistoire du diable (XIle-XXe s.), Paris, Seuil, 2000, p. 31.

109 Jhid., p. 38.

1097 Thid., ch. 11 : « La nuit du sabbat », p. 53-95.

109% En témoigne '« Apologie aux difficultés » du traité du pere Sébastien Michaelis expliquant que « Dieu permit en la
sepulture du corps de Moyse qu’un diable resistast roidement a S. Michel Prince des Anges, qui ne pouva[n|t ’arrester
ny surmonter, il n’eust autre remede que s’addresser a Dieu, et le prier vouloir commander a Sathan ». L’histoire,
malléable, sert ici pour indiquer que méme I’action des diables est permise et voulue par Dieu (Michaelis, Sébastien
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également, qu’aucune panique généralisée ne peut ¢tre imputée au discours sur le diable et
que « nul ne sait exactement ce que ressentaient les spectateurs ou les auditeurs d’un tel
théatre démoniaque devenu obsessionnell? », son omniprésence se fait sentir de plus en
plus fortement — que 'on voit parfois a 'extréme dans certains manuscrits (fig. 54-57)1100 —
et témoigne tout de méme, a notre sens, d’une véritable obsession diabolique, perceptible
notamment dans la variété de ses noms et de ses formes, qui ne sont pas « écrans » mais
diversité des mots et moyens mis en ceuvre pour qualifier et viser un méme ennemi
justement présent en une variété de situations humaines, le mal. C’est alors qu’un moine du
Mont Saint-Michel a, dans un ouvrage théologique a destination des moines, séparé sa
réflexion sur saint Michel et le Mont comme manifestation divine, de celle sur I’enfer, les
démons, le chatiment!!! ; de méme que le théologien Maldonado (1534-1583), en écrivant
son Traité sur les anges, s’est cru obligé d’y accoler un Traité des démons, de taille aussi
importante!'%2, Ce sentiment devient si accru au milieu de siecle que méme un humaniste
comme Pierre Boaistuau peut s’écrier : « Mais, bon Dieu ! le diable s’est si bien emparé des
corps et des esprits des hommes pour le jourd’huy et les a renduz si industrieux et ingénieux
a mal faire!!%?». Et, au minimum, s’il surgit lors de ces crises ou moments de « menaces
concretes », pour reprendre les termes de Robert Muchembled, c’est que la population a été
instruite, préparée, travaillée en profondeur durant des siecles.

C’est en effet dans un but pédagogique que se diffuse son iconographie, de plus en
plus terrorisante, comme dans les Arzes moriendi. Dans le théatre religieux, le diable devient
un acteur central de la mise en scene de I'au-dela. Son role est systématisé chez Eustache

Mercadé (ILa Passion d’Arras), car ’humanité est un enjeu!'%4. Il est assez présent chez Arnoul

(P.), Histoire admirable de la possession et conversion d'une pénitente. . ., Patis, 1612, « Apologie aux difficultés », n. p.).

109 Muchembled, Robert, Une bistoire du diable. Op. cit., p. 47.

1100 Par exemple, les Heures de Montauban (ms. 1834, Rennes, BM ; lat. 18026, BNF).

101 Ms. 213, Avranches, BM, début XVe s. (Michaud-Quantin, P. (abbé), « La théologie de 'au-dela dans la premiere
moitié du XVe siccle, témoignage sur la vie intellectuelle montoise », Foreville, Raymonde (dir.), Millénaire monastique,
op. cit., t. 2, p. 321-343, plus spécialement p. 332-337).

1102 T ’ouvrage de Jean Maldonat (Traicte des Anges et des Demons |...] mis en frangois par Maistre Frangois de la Borie grand
Archidiacre et chanoine a Perignenx, A Paris, Chez Frangois Haluy, 1605, 242 f., BNF, D. 42646) est ainsi divisé en deux
traités de taille a peu pres comparable (env. 140 folios pour les anges mais qui évoque aussi les démons sur 15 folios,
une centaine pour le traité sur les démons). En plus des traditionnelles questions sur le premier péché du diable et sa
nature, il porte un intérét a la question de savoir si les démons ont eu « quelque temps de penitence » (f. 142-149) avant
de subir leurs peines (f. 149-151v). De maniére assez classique, le Traité sur les démons insiste longuement sur leur péché
et leur niveau d’action dans le monde, sur les hommes et leur corps, jusqu’ou peuvent-ils aller et a quel niveau peuvent-
ils étre arrétés.

103 Boaistueau, Pierre, Le Théitre du Monde [1558], éd. Michel Simonin, Geneve, Droz, 1981, p. 193, cité par
Muchembled, Robert, Une bistoire du diable. Op. cit., p. 163.

1104 Mercadé, Eustache, Ie Mystére de la Passion, éd. cit..
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Gréban, suggérant a Hérode le massacre des Innocents, accompagnant Judas, accueillant
en enfer ces deux derniers, etc., mais il échoue toujours, sauf quand il est dans le plan de
Dieu qu’il réussisse!!?. Cest également I’époque de la démonologie et de la peur de la
sorcellerie qui ne cesse de croitre tout au long du siecle, du Marteau des Sorciéres a la
Démonomanie de Jean Bodin et a la Démonoldtrie de Nicolas Rémy!1%. Ces traités consacrés a
la sorcellerie et plus largement a la tentation diabolique, rédigés par des juges ou des
théologiens et dont Robert Mandrou estime le nombre a une trentaine a la fin du
XVIe siecle!?7, sont véritablement a lorigine de l'intérét des lettrés pour le phénomene,
notamment a partir de la décennie 1570-158011%8, Ils parachevent la construction de I'image
du démon qui serait si proche de ’humain qu’il le tenterait en permanence, jusqu’a posséder
certains corps humains!!””. Humaniser le mal en le représentant par un démon qui,
contrairement a Iantique dragon qui reste une sorte de grosse béte pataude, semble plus
mobile et agile, permet alors de lui donner des gestes humains, voire de lui préter des
intentions proches de celles d’humains. C’est ainsi qu’on le voit cramponner, s’agripper au
corps ou aux vétements de saint Michel, bien plus que ne le faisaient les dragons des
époques romane et gothique, mais aussi arborer sourire, mimiques, grimaces. L’expression
satirique d’Esternod en 1619 ne le décrit pas autrement :
lors je faisois une grimace,

comme un demon que l'on terrasse

dessous les pieds d'un Sainct Michel'10.

105 T g Passion d’Armoul Gréban. Ed. cit.

1106 Sur 'ouvrage majeur de 1580 du juriste : Bodin, Jean, De la démonomanie ds sorciers, éd. par Virginia Krause, Christian
Martin, Eric MacPhail (éd.), Genevre, Droz, 2016, voir notamment la préface. Sur la Démonolatrie, 'ceuvre du juge
lorrain aux centaines d’exécutions publiée en latin en 1592 puis en frangais en 1595, voir Diochon, Nicolas et Martin,
Philippe, Rencontres avec le diable. Op. cit., p. 96-102. Plus généralement, sur la sorcellerie, la littérature est abondante.
Quelques études clés : Muchembled, Robert, Sorcieres. Justice et Société anse XV 1e et X1/1le siecles, Paris, Imago, 1987 ;
Mandrou, Robett, Possession et sorcellerie au X11le siécle, textes inédits, Paris, Fayard, 2005 ; Bechtel, Guy, La Soriere et
I'Occident. La destruction de la sorcellerie en Europe, des origines aux grands biichers, Patis, Plon, 2019 ; Soman, Alfred, « Les
proces de sorcelletie au parlement de Patis (1565-1640) » ; Annales. Econonies, sociétés, civilisations, 1977, n°4, p. 790-814 ;
Id., « La décriminalisation de la sorcelletie en France », Histoire, économie et société, 1985, n°2, 179-203. Sur les démons
chez Jean Bodin, voir Briggs, Robin, « Dubious messenger : Bodin’s daemon, the spirit world and the Sadducees »,
Marshall, Peter et Walsham, Alexandra (dit.), Angels in the early modern world. Op. cit., 168-190.

1107 Mandrou, Robett, Magistrats et sorciers en France an X1 11e siécle, Paris, Seuil, 1968, p. 137. Voir particulierement, dans
cette thése fondamentale, le ch. 1 sur «La mentalité traditionnelle », p. 75-120 et le ch. II sur « Spécialistes et
poursuites : la vague de proceés a la fin du XVlIe si¢cle », p. 121-152.

1108 Closson, Marianne, L Tmaginaire démoniaque en France (1550-1650). Genése de la littérature fantastigne, Geneve, Droz,
2000, p. 40-43.

109 Le démon de la baie 120 de I’église Saint-Etienne de Bar-sur-Seine (Aube) est le patfait exemple d’humanisation
formelle du mal. La possédée Madeleine, a Aix-en-Provence en 1609-1611, a méme trente diables au corps (Michaelis,
Sébastien (P.), Histoire admirable de la possession et conversion d'une pénitente. Op. cit., livre 11, p. 18).

110 Esternod, Claude d’, L’Espadon satyrigue [1619], Patis, J. Fort, 1922, p. 85.
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Est-ce cette proximité accrue avec lhumain, cet anthropomorphisme, qui
encouragerait les gestes déplacés, violents envers I'image diabolique ? On a pu voir le
combat de I'archange face au démon comme les « deux fronts d’'une méme personne », la
symbolisation du combat quotidien, en chacun, contre le mal'!! : est-ce pour cela que le
rejet de la partie diabolique de ce combat se fait parfois plus extréme ? Que le démon peint
ou sculpté est parfois taché, piqueté ou gratté, dans une volonté manifeste de le faire
souffrir, parfois effacé, dans I’espoir probable de 'oublier ou au moins de le rejeter (fig. 35,
219)112? Ce phénomene iconoclaste, particulierement perceptible dans les Alpes, montre
sans ambiguité une certaine croyance dans le pouvoir de Iimage, devenue « medium
privilégié entre I'lci-bas et I'"Au-dela''3 ». A minima, cette appropriation « magique » de
I'image est la preuve de son efficacité et de la puissance que peut avoir son message, de la
croyance dans la présence effective des diables sur Terre, dans la vie quotidienne et du péril
au moment fatidique de la mort!!4. C’est dans les psychomachies que ce péril est le plus
ardu, quand le démon cherche, par tous les moyens — ici surtout physiques car c’est visuel
—, de retenir 'ame qui s’échappe, jusque par les pieds!'!’>. Ailleurs, dans une sceéne
représentant le jugement d’une ame, le démon la retient par une corde!'’0. Dans une pesée
des ames, il peut aller jusqu’a se placer sur le plateau haut de la balance afin de la faire
pencher en sa faveur (fig. 65)1117.

Pour confirmer cette peur, le diable prend souvent un aspect animal, bestial. Selon
I'analyse de 'anthropologue Philippe Descola, les sociétés médiévales n’envisagent pas les
relations humain-animal de la méme maniere que les sociétés occidentales contemporaines,
marquant une nette séparation depuis les XVII¢ et XVIII® siccles entre les bétes et les étres

humains. I.’époque étudiée serait loin, donc, de ces schémas de pensée qu’il désigne sous le

1 Denele, Clémentine, L Iconographie de saint Michel, op. cit., p. 799.

1112 A Saint-Symphorien-sur-Coise (Rhone), église Saint-Symphorien, peintures murales, XIVe siecle, seul le démon a
recu des taches noires, sortes de coulures. Dans les Heures d'Hugnes de Clugny (ms. NAL 3209, BNF, 1455-1460, f. 75v),
le démon est gratté volontairement. Dans un missel de la fin du XVe siécle, les démons sont grattés (Ms. lat. 879, BNF,
Missel de Richard Chambellan, v. 1485-1490, f. 105v).

113 Boscani Leoni, Simona, « Les images abimées. Entre iconoclasme, pratiques religieuses et rituels “magiques” »,
Images Re-vues. Histoire, anthropologie et théorie de l'art, n° 2, 2006 (http://imagestevues.revues.org/231, mis en ligne le 1¢r
janvier 2000, consulté le 5 octobre 2016) ; Cailloux, Marianne « Images peintes d'un archange dans les Alpes
occidentales médiévales », art. cit., p. 103.

1114 T es deux pages que Clémentine Dencle consacre a ce phénomene sont situées dans sa partie sur « efficacité » de
'image de ’archange, vue comme « image-objet » — dans la lignée de Jérome Baschet, donc (I Iconographie de saint Michel,
op. cit., p. T74-776).

115 Ms. NAL 3109, BNF, Heures de Commynes, Patis, v. 1420, f. 96.

1116 mg, Bibl. Didot, Hexures, Paris ?, 1490-1500, f. 389.

7 Ms. NAL 3134, BNF, Heures, Rouen, 2¢ moitié XVe s., f. 67v.
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nom de «naturalisme!'®y. Cela rejoint la croyance dans la possibilité démoniaque
d’apparaitre sous une forme animale ou hybride — le Mallens Maleficarum se fait d’ailleurs
I’écho de la possession du loup devenant loup-garou —, qui n’est autre que la peur humaine
de la béte intérieure!?. Dans une composition qui n’est jamais neutre, le diable sous saint
Michel est systématiquement dans le domaine du repoussant, il est nu, adopte des gestes
désordonnés et un comportement crispé. Il agit alors comme faire-valoir de celui qui est du
domaine du beau, aux couleurs claires et chatoyantes, aux vétements riches!'?0. Est-ce
également cette humanisation qui permettrait, dans certains cas de procession représentant
P'archange et les démons, de se cacher derriere la figure diabolique pour justifier parfois la
débauche comme on a pu le voir au Puy-en-Velay lors de la procession du Saint-Sacrement
le jour du Corpus Christi a la fin du XVe siecle, dans un contexte de concurrence entre le
chapitre cathédral et le prieuré de Saint-Pierre-le-Monestier ? En I’'absence de I’évéque, deux
processions ont régulierement lieu lors de cette féte, donnant

oultraiges, mutinations et affections, je n’oseroie dire bateries » et ce, « par sucession de

plusieurs ans, par tel moyen qu’a ce jour plusieurs habitués de I’Eglise cathedrale y

venoient, ayant soubs leur habit arnoys invasives, et ceulx de Sainct Pierre n’en faisoient

pas moins. On y faisoit histoires de sainct Michel avec personnages faisans les diables,

maulvais garnemens portans grans crochets de fer, tous prests a faire quelque desordre.

Consideré les affections, il estoit dangereux d’en succeder quelque grant esclandre!'?!.
La vision repoussante du Mal agirait-elle ici, a I'inverse, comme une attirance, voire un
détournement ? Ce type d’évenement tend surtout a montrer que le theme, profondément
ancré dans 'imaginaire populaire, peut aussi servir a assouvir des pulsions violentes.

L’image du diable est donc le rejet de ce qui peut ressembler a la face sombre de la

nature humaine, que le fid¢le est appelé a combattre dans sa vie quotidienne a I'instar de
saint Michel. Cette fonction parénétique, implicite dans le combat de I'archange, est parfois

explicite dans I'image. Dans les Heures de Montauban, 'archange tient la croix dans le creux

118 Descola, Philippe, Par-deld nature et culture, Paris, Gallimard, 2005, p. 302-335.

119 Salisbury, Joyce E., The Beast within. Animals in the Middle Ages, New York-Londres, Routledge, 1993, notamment
ch. 4, « Animals as Human Exemplars », p. 103-1306, et ch. 5, « Humans as Animals », p. 137-1606.

1120 C’est ce que démontre une nouvelle de Bonaventure Des Périers sur « 'honnesteté de Monsieur Salzard ». Ce
monsieur est décrit comme sale, mal habillé, ayant des ongles « assez grans pour faire des lanternes, ou pour bien
s'egraffigner contre celuy qui est soubz les piedz sainct Michel » (Des Périers, Bonaventure, Nowuvelles récréations et joyenx
devis [1558], Paris, H. Champion, 1980, p. 292). Sur ces contrastes dans 'iconographie, voir Dehoux, Esther, « Sens
dessus dessous : saint Michel et son Mont », art. ¢it., p. 200.

W21 ] ¢ livre de Podio on chroniques de Estienne Médicis, éd. cit., t. 2, 1874, p. 179.
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du coude pour pouvoir joindre les mains et prier!'?2, Ainsi, de symbole du mal (dragon),
I’ennemi devient de plus en plus actif, présent, proche de ’humain (diable). Le combat peut

deés lors s’intensifier.

B. Le combat contre le démon devient un vrai combat

Saint Michel descend progressivement, passant d’une position dominante, en lair,
dans le ciel, sans toucher le mal — rare mais encore existante au XVI¢ siecle (fig. 172) —, a
une position terrestre ou le combat fait rage. Pour achever de donner I'impression d’une
plus grande proximité, saint Michel combat désormais dans un paysage peint en profondeur
— inspiré de la perspective atmosphérique flamande du XVe¢ si¢cle —, un espace plausible et
suffisamment ressemblant pour que le spectateur soit convaincu que le combat a bien lieu
sur terre, dans une atmosphere quotidienne, certes construite et idéalisée, mais somme toute
ordinaire.

L’une des évolutions majeures, dans I'image de I'archange combattant, est la
concomitance du combat a 'épée et du port de 'armure, remplagant progressivement le
combat a la lance, accompagnée de la robe ou d’une longue tunique (tabl. 8a-b, colonne
« brandit I’épée »). Généralement, quand il a I’épée, il a 'armure ; on peut méme ajouter
qu’il combat le démon'1?> — méme si ce n’est pas systématique, certains saint Michel en robe
font face au démon et d’autres en armure combattent le dragon.

Lorsqu’il brandit I’épée, ce qui est le cas dans la grande majorité du corpus!'?4 c’est
le signe d’'une menace, parfois d’une retenue de sa force. La violence semble maitrisée!!25.
Toutefois, un certain nombre de représentations le montrent faisant un usage réel de la
force, allant jusqu’a une véritable surenchere. C’est alors qu’il tient 'arme des deux mains :

malgré quelques antécédents dans les manuscrits du XIII¢ siecle et la sculpture du tournant

1122 Ms. lat. 18026, BNF, Heures de Jean de Montanban, Bretagne, v. 1440, f. 36. Sur cette fonction parénétique, voir
Dehoux, Esther, « Peindre ’archange », art. cit., p. 160-161.

1123 T abaune-Jean, Francoise, « Iconographie de I’archange », Labaune-Jean, Frangoise (dir.), Le plomb et la pierre. Op. cit.,
p. 161, tabl. 4 p. 169.

124 Cf. supra, ch. 3.

1125 Clémentine Dencle a remarqué ce changement dans les Jugement dernier italiens a partir de la fin du XIIle siecle :
saint Michel a I’épée, a la « violence latente » (L'Iconographie de saint Michel, op. cit., p. 745).
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du XIII¢ et du XIVe siecle!!?0, on en repere un certain nombre d’occurrences dans le corpus
des manuscrits, jusqu’au milieu du XVI¢ siecle et dans les monuments ou il apparait ainsi,
principalement dans la premicre moitié du XVI¢ siccle (tabl. 8a et b). A Saint-Loup-Lamairé,
il va jusqu’a tenir la lance des deux mains alors qu’il tient la balance de la main droite
(fig. 116)1127. Parfois, il brandit I’épée et transperce a la fois, une arme dans chaque main
(fig. 274)1128, Une vraie lutte physique s’engage : descendu sur terre pour combattre plus
fortement ennemi, il n’hésite plus a le toucher, du pied droit comme gauche, avec un léger
avantage au gauche dans les manuscrits et au droit dans les monuments, parfois des deux
pieds, moins souvent des mains (tabl. 13a-b). L’enluminure semble avoir eu une certaine
liberté, ou on le voit tenir le démon par la téte, par le bras, par la gorge, par la jambe, par
Poreille (fig. 46, tabl. 8b). Il peut s’appuyer, a I'aide de son bouclier, sur le démon
(tig. 88)1129. Ailleurs, il tient un deuxieme démon par les pattes, comme un animal!'3) ou
s’asseoit dessus!!3l. Quand sa main lui tire les cheveux, la force du geste lui fait tirer la
langue (fig. 94)1132. Plus généralement, il le touche plus souvent et le transperce de son arme,
notamment lorsqu’il est armé d’une lance.

En face, Padversaire tient-il ? Soutient-il le combat ? Les attitudes sont erratiques
mais, en plus de se débattre (fig. 61), il tente généralement de s’accrocher a I’archange et
parfois a son arme, dans un refus de sa défaite qu’il sait pourtant inéluctable (tabl. 14a-b ;
tig. 62, 122, 231, 233). Peut-il aller jusqu’a copier saint Michel ?» Marianne Cailloux a noté
deux exemples d’« antagonisation » ou le démon, de méme taille que saint Michel, tient une
arme!'®. Un seul exemple du corpus répond a cette catégorisation: au chateau de
Castelnau-Bretonoux, un vitrail du XVIe¢ siecle montre saint Michel brandissant I’épée et,
dans un face-a-face saisissant, le diable lui répondre en brandissant un croc métallique!!3+.

Il peut également repousser le bouclier!'%. Dans un Jugement dernier du milieu de siecle,

1126 ms. lat. 8865, BNF, Liber floridus, France du notd, 3¢ quart X1lle, f. 39 ; ms. 18, Sens, BM, Misse/ a ['usage de I'abbaye
St-Pierre-le-1/if de Sens, Sens, 3¢ quart Xllle siecle, f. 287 ; Rouen, portail des libraires, sculpture, v. 1280-1330.

1127 Saint-Loup-Lamairé (Deux-Sevres), église Saint-Michel, peinture murale, XVIle siecle.

128 T vie et legende des sainctz, ef sainctes (Légende dorée), a Rennes, pour Jam Macé, Suplis Le Franc, Julien et Jacques dictz
Macé, 1527, Rennes, BM, R 4454, f. 186v.

1129 Troyes (Aube), église Sainte-Madeleine, statue, XVe s. Dans le ms. NAL 3107 (BNF, 1410-1412, f. 211v), il
P’enfonce méme dans sa gueule.

1130 Lespesses (Pas-de-Calais), église Saint-Martin, sculpture, 4¢ quart XVe s.

1131 Plouha (Cotes-d’Armor), chapelle Kermaria-An’Isquit, sculpture, X Ve s.

1132 Vaucogne (Aube), église Saint-Antoine-Saint-Sulpice, baie 2, 1520.

1133 Cailloux, Matianne « Images peintes d'un archange dans les Alpes occidentales médiévales », art. ¢it., p. 104.

1134 Prudhomat (Lot), chateau de Castelnau-Bretonoux, vitrail, XVle s., provenance inconnue.

1135 Troyes (Aube), Saint-Urbain, sculpture, XVe-XVle s.

228



ceuvre du graveur Jean Mignon, I'archange, dans un geste digne d’un chevalier du temps,
sort son épée du fourreau et s’appréte a frapper le démon indélicat, prét a fondre sur une
ame ¢lue et qui prend peur (fig. 275)113. Ce sont la de rares exemples et dans la majorité
des images le démon reste subjugué, écrasé!'3’. Mais ces exemples symbolisent a 'extréeme
cette recherche stylistique d’un réel combat.

Deé¢s lors, peut-on dire que saint Michel, «I'ange clément et patient» du Livre
d’Hénoch'1%8, s’adonne a la violence ? C’est 'objet d’un débat entre deux protagonistes de La
Physique papale de Pierre Viret : le protestant Hilaire soutient que les catholiques en font
I'image d’un archange « tant courroucé et tant furieux », alors que Thomas, 'homme a
convertir, trouve « qu'il n'est pas en si gra[n]d colere qu'il semble!'3? ». Au théatre, dans les
Mysteres et surtout dans les Passions, parmi les actions dévolues aux anges, c’est a saint Michel
qu’on confie les actions nécessitant d’user de la force, parfois méme de la violence. Si elle
n’est pas présente dans la Chute des anges rebelles, ou, a I'instar du texte de la Passion de
Troyes, dans lequel c’est par un discours qu’il terrasse Lucifer et ses « gens!'#0 », elle se voit
dans des épisodes développés au fil des représentations. I.’épisode de la destruction de la
moitié du Temple de Jérusalem, dans la Passion d’Auvergne (1477), est en cela emblématique
de ce role terrible dévolu a larchange!''*l. Le Mystére de saint Martin le met en scéne,
accompagné de Gabriel, détruisant un temple paien et ses idoles''*2. Ainsi, Michel joue un
role davantage belliqueux. Matis, s’il s’adonne a la colere, elle est autorisée de Dieu!43.

Le geste emblématique est le terrassement du dragon/démon. Le sens de lecture,
pour le spectateur, est toujours le méme : I’action part du haut, a gauche (la main droite de
I'archange) et se termine en bas, a droite, ou est généralement positionnée la téte de
Padversaire. L’autre sens est possible, mais rare (tabl. 7a-d). Parfois, le démon est dans une

position inversée par rapport a ce code formel, sa téte se retrouvant a la droite de I’archange,

1136 Mignon, Jean, Jugement dernier, milieu XVle siecle, BNF, Estampes, AA-4 (PRIMATICE, Francesco).

137 Ct. supra, ch. 3.

1138 [ ivre d’Hénoch, éd. Jacques-Paul Migne, 1856, ch. 38, 8, p. 263.

1139 Viret, Pierre, La Physigue papale, Geneve, impr. Jean Gerard, 1552, p. 30.

140 [ ¢ « Mystere de la Passion » de Troyes. Op. cit., 1, v. 417-436.

YN T g Passion d’Auvergne. Ed. cit., v. 3209-3242.

1142 T.a Vigne, André de, Le Mystere de saint Martin, [1496], Droz, 1979, p. 436-438.

1143 Le texte de la Passion d’Auvergne est sur ce point exemplaire, puisque c’est Dieu qui demande a Michel et ses
anges de partir briser le Temple (Ia Passion d’Amvergne. Ed. cit., v. 3216-3218) :

Michel, va le temple casser
De ton espee sans faulser !
Mect en piesses une partie !
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brandissant pourtant son arme de cette méme main (fig. 135)1144. Plus rarement, il y a
présence de deux démons (fig. 25)1145. Cette vision de la lutte contre le Mal n’est pas
exclusive, elle peut méme étre amplifiée quand I'archange se retrouve face a un combat
similaire, comme celui de saint Georges, sur le méme mur ou en face a face!140,

Un rappel, dans ce cadre violent : le dragon/démon est combattu mais ne meurt
jamais. Les clercs, qui y voient une comparaison avec le mal dans le cceur des hommes,
portent cette dichotomie, cette vision binaire qui renferme un éminent sens didactique. Le
message délivré, notamment dans le théatre religieux qu’on a pu qualifier de « catéchisme
dramatisé 1147 », est clair : opposées au sceénes célestes, les scenes infernales incitent a
discerner le bien du mal et a comprendre 'origine du péché, depuis la révolte de Lucifer.
Tout comme les anges pour le ciel, les diables sont le seul lien physique sur scene entre
Terre et enfer!'!48. Le démon, a I'instar de Satan, représente le Mal absolu et constitue ainsi
une figure repoussoir, d’ou la sentence « pis que Lucifer » qualifiant un personnage d’un

« Sermon joyeux des maux de mariage » (fin XVe-début XVI¢ siecle)!4.

Au cceur de ce violent combat, la lance de saint Michel. Dans un geste qui semble le
plus ancien et qui est toujours représenté au XVIe siecle, ’'archange vise et parfois transperce
le dragon ou le démon, dans une action qui ne peut étre neutre (tabl. 8a et b). En effet, que
veut-il faire lorsqu’il vise — dans une large majorité — la gueule de ’adversaire ? Le faire taire
ou 'empécher d’engloutir les ames tourmentées ? Lorsqu’il frappe la téte, est-ce parce que
ce serait le siecge par excellence de 'empire du diable sur ’'homme, de la conscience
diabolique, du péché, de I’hérésie ? En traversant le cou, est-ce lui rendre gorge ? En
touchant le ventre et bas-ventre, veut-il atteindre le si¢cge de la luxure et d’une sexualité hors
normalité qui ne peut qu’engendrer des monstres!!> ? Siege de 'amour charnel et animal,

le bas du corps fait justement 'objet d’un discours répulsif de la part de 'Eglise et de I’élite

1144 Kerlaz (Finistere), église Saint-Germain, sculpture, XVle s.

1145 Ms. Dutuit 35, Petit Palais, v. 1450, f. 178 ; Lespesses (Pas-de-Calais), statue, 4° quart Xve s.

1146 Bagnot (Cote-d’Orx), église de la Nativité, peintures murales dans les deux travées du cheeur, 1484 : saint Michel est
dans la le travée, mur nord, en haut de la fenétre ; face a lui, sur le mur sud, en méme position, saint Georges.

1147 Combatieu du Gres, Micheline de, Subrenat, Jean (éd.), Le Mystere de la Passion de notre sauvenr Jésus Christ, Patis,
Gallimard, 1987, p. 48.

1148 Dans la Passion de Jean Michel, a 1a fin de la troisiéme journée, Sathan se déguise et apprend au personnage Grifon
le jeu de dés pour gagner la tunique du Christ (Le Mystére de la Passion. Jean Michel. Ed. cit., 1959).

149 Recueil de sermons joyenx, éd. J. Koopmans, Geneve, Droz, 1988, sermon 18, v. 187.

1150 [.a croyance est tenace en la capacité des femmes, d’une plus grande proximité avec le diable que les hommes,
d’engendrer des monstres en se donnant a des animaux voire a des démons (Muchembled, Robert, Une bistoire du diable.

Op. cit., p. 117).
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ecclésiastique, incitant a plus de décence et de méfiance une culture populaire, partagée
jusqu’au roi, ne distinguant pas sacré et profane en la matiere!’>!. Porter un coup au torse,
a la poitrine ou a Iépaule, est-ce atteindre son énergie vitale, sa force ? Et lui percer Pceil,
est-ce l'aveugler pour Pempécher de nuire? Toutes ces spécificités rejoignent une
signification plus large, du combat contre les vices qui sont en chaque homme!152,

Au-dela de P'aspect purement militaire, mais peu probable, qui serait de viser les
organes vitaux, ou plutét des opportunités ou contraintes graphiques, peut-on voir dans ces
choix de blessures une symbolique, dans une société empreinte de surnaturel ? La variété
des zones du corps démoniaque atteintes par 'arme angélique ne se réfere-t-elle pas a la
croyance, ancrée dans la conscience populaire, de la présence du diable dans les différents
sens et, notamment, du danger de ouie et de la vue!’>?? Ce n’est certainement pas un
hasard si Francois Auffray s’attarde uniquement, dans ses peines infernales, sur «le
tourment des yeux » et « le tourment de Potiye!!>4 » ? En effet, pourquoi privilégier la gueule
du dragon (le premier geste, rappelons-le) » Dans ’Apocalypse, avant 'arrivée de I’archange,
le Dragon menace la Femme et « s’appréte a dévorer son enfant aussitot né » (XII, 4). Le
passage est commenté par Bossuet : « Il faut se le figurer la gueule béante, prét a dévorer
I'enfant qui alloit naitre!>> ». Cette angoisse de la « gueule béante » préte a engloutir Penfant
— donc la future ame —, cette crainte paralysante que devait ressentir le fidele devant le
démon aux multiples tétes tentant d’engouffrer les ames au Quesnoy-sur-Airaines (Somme,

fig. 238), ce fantasme de dévoration que 'on peut voir dans certaines représentations de

1151 Muchembled, Robert, Une bistoire du diable. Op. cit., p. 120.

1152 [’inventaire de 1790 du couvent des Carmélites a Paris signale un « Saint Michel combat les vices », jugé
« médiocre » car probablement ancien (« Le premier monastere des Carmélites en France. Le couvent de I'Incarnation,
faubourg Saint-Jacques », Mémoires de la société de I'bistoire de Paris et de I'lle-de-France. Ed. cit., t. 44, 1917, p. 81).

1153 On peut rappeler ici que, selon certains auteurs, la Renaissance a connu un certain recul du toucher, du gott et de
P'odorat, congus comme des sens de proximité et, donc, davantage scrutés et controlés par les élites craintives devant
les pulsions qu’ils peuvent faire naitre (Muchembled, Robert, La société policée. Politique et politesse en France du XV 1e an
XXe si¢cle, Paris, Seuil, 1998, ch. 3). Dans un temps long, Alain de Libera voit une primauté du langage qui, depuis les
Libri Carolini, dans la culture sédimentée de la Chrétienté occidentale, se pare de vertus qu’ont les images en Orient
(Libera, Alain de, « Avant-propos », Rosier-Catach, Irene, La Parole efficace. Signes, rituels, sacré, Paris, Seuil, 2004, p. 20).
C’est ce langage qui est le vecteur principal du sacrement, le signum par excellence, en ce qu’il est parole significative
mais aussi opérative. Robert Mandrou se plagait probablement dans une perspective populaire lorsqu’il écrivait que
I’époque moderne était le temps de la « primauté de 'ouie et du toucher » (Introduction a la France moderne (1500-1640).
Op. at., p. 76-83).

1154 Auffray, Francois, Les Hymnes et cantiques de I'Eglise traduits en vers frangois sur les plus beaux: airs de ce temps, a S. Brieuc,
par Guillaume Doublet, 1625, p. 331-350. La catégorisation faite par Robert Le Rocquez vers 1560 est plus ambigiie :
pour les réprouvés, les peines touchent, dans 'ordre d’importance, la vue, 'odorat, le toucher, I'ouie et le gout. De
l'autre coté, le Paradis donne « contentement a tous les sens des predestinez » : ouie (« La ils orront les celestes
Archanges »), la vue (ils verront la Vierge, son Fils et les « ordres Angeliques »), Podorat (senteurs) et le gout (vins) ; il
oublie — volontairement ? — le toucher (Le Miroir d'eternité, op. cit., f. 169-169v).

1155 Bossuet, Jacques-Bénigne, L’ Apocalypse avec une explication. Op. cit., p. 173. 1l rappelle plus loin que saint Jean, dans
son récit, « presente » cette « gueule » (Ibzd., p. 177).
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Satan — on pense a la fresque impressionnante du Campo Santo de Pise —, expliquent-ils la
lance de larchange réguliecrement plantée dans cette gueule du dragon ? Dans ce cas, la
lance aurait alors pour vertu de conjurer la peur du fidele d’y étre physiquement entrainé.
Mais elle n’exonére pas un examen de conscience, car 7 fine, la dévoration ne concernera
que les impurs!1,

Le moment ou saint Michel transperce la gueule de son adversaire estla seule atteinte
physique que ce dernier recoit. L’image générale, bien que dans certains cas la lance de
'archange va jusqu’a traverser sa chair et ressortir, qui de son cou, qui de Iépaule (fig. 4,
173)1157  est aux blessures invisibles. Il est en effet tres rare que ennemi arbore une blessure
saillante, la chair tranchée et sanglante!!>8. Dans tous les cas, il semble qu’il n’y ait eu aucune
influence de la 1égende, rapportée par Baudri de Dol au XII¢ siecle et répétée inlassablement
au Mont Saint-Michel, de la mort d’un serpent ou dragon terrorisant les populations par
I'archange, qui le découpe en douze morceaux et dont le combat a fourni les armes
conservées comme reliques au Mont!'. S’il peut y avoir une confusion possible dans
Pesprit du pelerin montois concernant le combat auquel ces armes ont participé,
'iconographie ne dévie jamais : a aucun moment, le dragon ou la béte démoniaque que saint
Michel combat ou terrasse, n’est découpé, entamé, dépecé. Son ennemi est toujours vivant,
et entier. Cela ne peut s’expliquer que par le peu de succes de cette formule du monstre mis
en pieces. Drailleurs, par la suite, les continuateurs de Baudri ou les chants de pelerins
évoquant cet épisode ne mentionnent que la mort du dragon!'®. Et, lorsque le dépecage

est évoqué, c’est de manicre détournée : pour Feuardent, par exemple, ce sont les habitants

1156 Ta dévoration du corps impur, théorique dans I'iconographie infernale, se retrouve pratiquée et méme ritualisée au
plus fort des violences religieuses (Crouzet, Denis, Les Guerriers de Dien. Op. cit., t. 1, p. 329-331).

157 A titre d’exemples manuscrits : ms. A5826, Orléans, BM, Hexures, Bretagne, 1440-1450, f. 147 ; ms. 59, Clermont-
Ferrand, BM, Bréviaire romain, France du S-O, v. 1472, f. 340 ; ms. NAL 3252, BNF, Pri¢res de Geoffroy de La Croix, Patis,
v. 1495, f. 191v. Dans les monuments : Pressiat (Ain), église Saint-Laurent, peinture murale, 1¢ moitié XVe siecle ;
Auxerre (Yonne), cathédrale Saint-Etienne, peinture murale, 1475-1500 ; Baume-les-Messieurs (Jura), abbaye Saint-
Pierre, sculpture, milieu XVe s.

1158 Ainsi dans le ms. lat. 924, BNF, Heures, Troyes, 1415-1420, f. 13v.

1159 Le serpent ou dragon qui terrorisait les populations quelque part « outre-Angleterre » a été dépecé, découpé en
douze trongons, alors que les habitants découvrent les armes abandonnées. « Le monstre, instrument du mal, gisait a
terre, découpé en morceaux distincts [...] Voici le bienheureux Michel, qui n’ignore aucun des secrets de Dieu et qui
est le messager de la bonne nouvelle [...]. “Je suis Michel, celui qui se tient en permanence en présence de Dieu, qui
s’oppose sans relache au parti de 'ennemi et qui est sans conteste votre protecteur. C’est moi qui ai tué la béte, ce que
vous n’auriez pu faire en raison de votre faiblesse. N’en doutez pas, dit-il, ce sont bien la nos armes » (Refatio, 6, 2-7, 2,
Bouet, Pierre et Desbordes, Olivier (éd.), Chroniques latines, éd. cit., p. 354-357)

1160 e Huérou, Armelle, « Saint Michel et le dragon dépecé : rénovation du passé du Mont et représentation inédite de
l'archange dans la Relatio de scuto et gladio sancti Michaelis de Baudri de Dol (c. 1112) », dans Bouet, Pierre et al.,
Rappresentagioni del Monte ¢ dell’ Arcangelo san Michele, op. cit., p. 61.
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qui, découvrant le dragon « tout froit et roide mort, le tranchent en mille pieces!'!6! ».

II faut s’arréter un instant sur cette évolution, majeure, de I'image de saint Michel.
En effet, 'habitude est grande de ne décrire que I'archange armé, survolant le monde,
combattant inlassablement son vieil ennemi — dragon comme démon —, ce qui forme un
« sujet » iconographique classique et figé. Or, une fois tout cela reconnu, précisé, analysé
méthodiquement, le «sujet », écrit Georges Didi-Huberman, « peut s’ouvrir encore, le
“sujet” peut recommencer de signifier, il commence de signifier autrement, ailleurs et
différemment, dans la méme image : ailleurs et différemment, c’est-a-dire a travers un
changement de point de vue, un déplacement'192 ». Cela nécessite, et cela a été 'approche du
chapitre 3, de décrire et d’analyser tout le champ figural, du réseau figuratif, du fond jusqu’a
la forme, de 'ensemble de I'image vue comme un « /ex », permettant ainsi de sortir « du
cercle vicieux iconographique — et du sempiternel débat des mots et des images!'16? ». Deés
lors, que veut dire la « transformation » du combat de saint Michel aux XVe-XVII¢ siecles,
qui se découvre de plus en plus réel et violent et faisant face, désormais, a un démon ? Ce
n’est pas un simple changement d’attribut et on peut considérer cette transformation
comme une forme nouvelle, du moins dans son ampleur, qui appelle une interprétation
propre a la période. Serait-ce pour compenser, en quelque sorte, 'obsession diabolique ? Le
mal étant davantage présent, insidieux, puissant, ne fallait-il pas, par effet de compensation,
donner a Michel I'attitude adéquate face a cette menace montante ? Et par-la, rassurer les
croyants, qu’ils soient convaincus d’étre protégés par un vrai combattant, un pur chevalier.

Pour étayer cette réflexion, nous pouvons faire un détour par une coincidence
troublante. L’action de plus en plus violente de saint Michel s’impose face au mal incarné
par un démon devenu béte repoussante, au corps qui, ne pouvant cacher ses vices, est
transpercé a la téte, au torse ou au bas-ventre. O, cela n’est pas sans ressemblance avec les
futures actions terrifiantes des massacreurs catholiques, luttant contre la paillardise et la
lubricité par des coups dans les reins de leurs victimes huguenotes et par I'exhibition des
cadavres nus, combattant le monstre de ’hérésie en visant son visage, car « le diable est en
la teste des heretiques », selon les mots de Simon Vigor, annihilant la race des impurs en

percant le corps de toutes parts!!4. Cette similitude entre la violence de I'archange envers

1161 Feuardent, Francois, Histire de la fondation, op. cit., p. 32.

1162 Didi-Huberman, Georges, Saint Georges et le dragon. Op. cit., p. 23.

1163 [pid

1164 Crouzet, Denis, Les Guerriers de Dien. Op. cit., t. 1, chap. 4, p. 240-276, p. 261 pour la citation du sermon de la Saint-
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Satan, les diables et les démons et celle des « guerriers de Dieu » ne serait-elle pas, dans une
certaine mesure, une parenté ? Voire, ne I'a-t-elle pas préparée » De fait, elle précede ce que
décrit Denis Crouzet. Mais pour prouver le lien, il faudrait un passage entre ce combat
contre les vices du démon et la lutte contre ceux des humains. Ce passage nécessite au
préalable un rapprochement, une assimilation de I'’hérétique et du diable, que font
facilement les prédicateurs et polémistes!!6>. Parallélement, la peur montante du diable n’a
pas amené autre chose qu’une « peur de soi » basée sur la croyance en la possibilité, pour le
diable, de s’incarner dans un corps humain, mort comme vivant!''. Cette croyance,
largement partagée mais dont la pointe était représentée par les clercs de la fin du Moyen
Age jusqu’aux réformés, pouvait trés bien ressurgir voire, si elle n’était pas enfouie, se
revivifier lors de troubles religieux. Dés lors, le mal étant puissant et la croyance en I'action
des saints — en premicre ligne saint Michel — n’ayant pas été suffisante pour apaiser
I'angoisse de Tensevelissement diabolique, il parut nécessaire a certains d’agir.
Indéniablement, par sa légitimité biblique et son ancienneté iconographique, le combat
paroxystique de saint Michel prend place dans un fond de violence chrétienne, ce méme
« subconscient de la Révélation » qui aurait permis plus tard, dans la seconde moitié du
XVIe siecle, le surgissement d’actions trouvant leur justification et leur symbolique dans des

épisodes de ’Ancien Testament!1¢7,

Ainsi, pour illustrer Pintransigeance de la justice divine et son caractére impitoyable,
I'image de saint Michel s’est transformée en un dur combat. Une telle violence ne peut
s’expliquer que par le sentiment de danger que procure le mal, d’ou probablement I'idée

d’enchainer le démon, dans une sorte de tentative de sortie de 'angoisse.

Denis de Simon Vigor.

1165 T es protestants, menés par leurs pasteurs « les ministres de Satan », font ceuvre de dissimulations, qui est le « propre
du diable lequel se transforme en ange de lumiere » selon René Benoist (Benoist, René, Le Triomphe et excellente victoire
de la foy, par le moyen de la véritable et toute puissance parole de Dien, a Paris, chez Nicolas Chesneau, 1566, préface, non
parginée). Parmi d’autres exemples de diabolisation des protestants : I’assaut protestant sur Belle-ile en 1573 est
I'occasion, pour La Popeliniére, de décrire les sentiments des troupes catholiques, « la plus part desquels estimans les
Protestans plus Diables qu’ils n’estoient noirs » (La Popeliniere, Lancelot Voisin de, L'bistoire de France, op. cit., t. 2,
livre 34, f. 154v).

1166 Muchembled, Robert, Une bistoire du diable. Op. cit., p. 150.

1167 Crouzet, Denis, Les Guerriers de Dien. Op. cit., t. 1, chap. 4, p. 247.
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C. Le mal dompté. Le démon enchainé

Dans le corpus, les cas de démons enchainés sont au nombre de 16 (tabl. 7a ; fig. 98,
108, 110, 121). Déja en 1372, dans un drame pour la féte de la Présentation, Philippe de
M¢ézieres imaginait de faire figurer saint Michel avec une « chaine pour tenir Lucifer!108 »,
de méme que linventaire de Louis Ier d’Anjou a la méme période donnait un Raphaél
tenant enchainé un diable!!¢°.

Le symbole de la chaine vient de la Bible, notamment le chapitre 20 de I’ Apocalypse :
« Puis je vis un Ange descendre du ciel, ayant en main la clef de ’Abime, ainsi qu’une
énorme chaine. Il maitrisa le Dragon, ’Antique Serpent, - c’est le Diable, Satan, - et
I'enchaina pour mille année. [...] Apres quoi, il doit étre relaché pour un peu de temps. »
L’image suit parfois!'”’. De méme, 'une des lectures de 2 P II, 4 (« Car si Dieu n’a pas
épargné les anges qui avaient péché, mais les a mis dans le Tartare et livrés aux abimes de
téncbres, ou ils sont réservés pour le Jugement ») fait intervenir 'idée de chaines, comme
chez Jérémie Ferrier :« ains les ayant abismés avec chaisnes d’obscurité!!”! », ainsi que celle
de Jn 3 (« qu’il [Jésus-Christ] a lié 'ho[m]me fort, et pillé la maison d’iceluy!!7? ». L’idée est
enfin donnée, sans citation, par le méme auteur : Satan « n’a jamais comparu devant Luy,
que lié des chaisnes de son tourment » depuis « sa premiere cheute!'”?». L’exégese de
Ferrier démontre clairement que les chaines entravent 'action du démon. La supplique a
saint Michel par Jacques de Sainte-Marie, dans ses Lizanies des saints anges publiées en 1652,
va dans le méme sens :

Ne souffrez pas que ce cruel ennemy de la gloire de Dieu et des ames, avec ses
complices, deschaisnez, et tousjours armez de malice a nostre ruine, soit le vainqueur!!7+
Ainsi, c’est dans un contexte apocalyptique qu’est évoquée cette chaine. Comme le

rappelle le petit traité intitulé Les Signes précédant le [ugement dernier, le premier signe sera la

1168 Contamine, Philippe, « Saint Michel au ciel de Jeanne d'Arc », art. cit., p. 367, 1. 4.

Y169 Tnventaire de ['orfovrerie et des joyans: de Louis Ter, duc d' Anjou. Ed. cit., p. 167.

W70 I es Figures et visions de l'apocalipse de sainct Jehan l'apostre et Evangeliste. Exctraictes de la Bible, Imprimé a Paris par Nicolas
Buffet, 1548, BNF, 8° Z. Don. 594 (375, 3), ch. 20.

171 Ferrier, Jérémie, De [’Antéchrist, op. cit., p. 881.

172 Jbid., p. 884.

173 Ibid., p. 884-885.

1174 Sainte-Marie (ou de Jésus), Jacques de, Litanies des saints Anges, op. cit., p. 59.
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libération de Satan de ses chaines, dont la puissance jusqu’ici « étoit diminuée et liée, sera
lachée et déliée [...] ; car le Diable est lié et détenu jusqu’a certain temps, auquel il sera délié,
afin qu’il nuise plus fort par tentation et persécution, pour plus grande purgation et
probation des Elus et plus grande subversion et damnation des mauvais!''’> ». A la fin de
son combat, une gravure de L Apocalypse sainct Jehan Zébédée de Louis Chocquet le montre,
tenant une clé et enfermant le dragon dans ’abime!176.

L’enchainement du diable transcrit ainsi la lutte christique contre le mal. De fait,

cette lutte michaélique, méme violente, n’est véritablement qu’un combat pour le Christ.

D. Un combat pour le Christ

Faisant référence a ’Apocalypse (Ap., XII, 11), saint Michel a parfois une croix en
main, surtout au tournant du XVe¢ et du XVI¢siccle (tabl. 7a-b), qu’il tient de manicre
indistincte, a droite comme a gauche. C’est, le plus souvent, une longue croix hampée
(fig. 141, 236). Dans les livres d’heures de Jean de Montauban, la croix est congue comme
une aide, un secours dans la plaidoirie finale pour le salut, notamment lorsqu’elle est
associée au terme juridique adjutorium et al'ajout de Marie''”7. La croix peut méme tenir lieu
d’une arme : est-ce parce que 'épée I'assimilerait trop a Georges, comme le postule Esther
Dehoux!78) ou di a une moindre implication aristocratique dans la commande, par rapport
aux saints militaires, selon Marianne Cailloux!'” ? Quelques exemples sont saillants, a
commencer par la peinture murale, datée de 1467-1468, du Jugement dernier de
Chateaudun (Eure-et-Loir) dans lequel il menace de la croix des ames déchues (fig. 125). La
partie est certes restaurée mais, visiblement, la restauration du XIXe si¢cle s’est faite a la suite

d’un dessin sur calque précis. C’est probablement le méme motif que dans la peinture

75 La Grande danse macabre des hommes et des femmes, historiée et renonvellée de vieux ganlois en langage le plus poli de notre temps,
Troyes, Garnier, 1728 [début XVIe s.], p. 68.

176 Chocquet, Louis, L' Apocalypse sainct Jehan Zébédée, oir sont comprinses les visions et révélations que icelluy sainct Jehan ent en
l'ysle de Pathmos, le tont ordonné par figures convenables selon le texte de la Saincte Escripture, dans Gréban, Simon, Le premier
volume des catholicques oenvres et Actes des apostres redigez en escript par sainct Luc, Evangeliste et hystoriographe depute par le sainct
Esperit, icelluy sainct Luc escripvant a Theophile [1451-1478], Paris, par Arnoul et Charles les Angeliers freres, 1541,
f. XXXVIIv. La picce a été rejouée a Amiens en 1550 et 1560.

177 Ms. lat. 18026, BNF, v. 1440, f. 78 ; Dehoux, Esther, « Sens dessus dessous », art. cit., p. 206.

1178 Dehoux, Esther, « Sous la protection de I'Archange ? », art. cit., p. 66.

17 Cailloux, Marianne « Images peintes d'un archange dans les Alpes occidentales médiévales », art. cit., p. 102.
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murale du Jugement dernier de la collégiale Sainte-Mexme de Chinon (Indre-et-Loire), de
la fin du XVe siecle : 1a, la peinture murale est fragmentaire et il ne reste rien de la partie
basse, mais son modele étant le dessin de Chateaudun, on peut supposer la reprise de
Parchange menagant d’une grande croix. On retrouve la méme scéne dans un manuscrit
commandé par I'évéque de Sarlat Armand de Gontaut!'!80, dans un bas-relief du nord!'8!.
Le summum est atteint quand saint Michel menace la Béte d’une croix a ’envers ou quand
un ange, plus anonyme, frappe d’un grand crucifix le torse du sultan turc dans le manuscrit
des Gestorum Rhodie obsidionis commentari*132.

Parfois, la lance crucifére est une banniére, jaune a Villeneuve-sur-Lot, rouge a
Chaumont-en-Vexin (fig. 201)!183 ou blanche a la croix rouge, réputées ¢tre les couleurs du
Christ. Cette banniere, qu’il a gagnée par son combat victorieux contre Lucifer lors de sa
révolte, le fait annonciateur de la Parousie!!84. Le bouclier, surtout lorsqu’il a la forme de
I’écu du chevalier, est également traité de maniere héraldique (tabl. 7e-f, fig. 150, 196, 207).
Le décor principal est d’argent a la croix de gueules — et parfois inversement (fig. 49) —,
jusqu’au XVe siecle ou l'azur prend une place dominante (fig. 50). Puis, au cours du
XVIe siecle, I’écu croisé devient de plus en plus disparate, allant jusqu’a arborer des interdits
héraldiques tels que la croix d’or sur fond d’argent — et réciproquement —, avec une
focalisation sur la croix d’or sur fond d’azur (tabl. 7g-h). De méme, a partir du XVe siccle,
saint Michel arbore une croix sur la téte, sous diverses formes : couronne crucifere, diadéme
crucifere (fig. 114), serre-téte crucifere, a trois reprises, une croix simplement posée, sans
support (tabl. 9a-b ; fig. 128, 133)!185, Quelquefois, la croix — souvent rouge — migre vers

son pourpoint ou le plastron de son armure (fig. 144)118, 11 faut y voir un rapport au signum

1180 Ms. lat. 1058, BNF, Bréviaire romain, Paris, 1492-1519, f. 520.

1181 Saint-Omer (Pas-de-Calais), cathédrale Notre-Dame, bas-relief, 1478.

1182 Bayonne (Pyrénées-Atlantiques), cathédrale Notre-Dame, baie 224, v. 1440 ; ms. lat. 6067, BNF, Gestorun Rhodie
obsidionis commentarii, 1482-1483, f. 101v.

1183 Villeneuve-sur-Lot (Lot-et-Garonne), église Sainte-Catherine, baie 6, 1¢* quart XVIe siecle ; Chaumont-en-Vexin
(Oise), église Saint-Jean-Baptiste, baie 9, milieu XVlIe siecle.

1184 Sa récompense est donnée par Dieu : la « banniére » et sera nommé « prévot » du ciel (Passion de Semur. Op. cit.,
v. 337-347).

1185 Dans le Finistere, un modele a circulé entre le vitrail de Brennilis, église Notre-Dame (v. 1495-1500) et celui de
Guengat, église Saint-Fiacre (v. 1500). Plus tard, le méme motif se retrouve dans un autre vitrail de Beaumont-le-Roger
(Eure), église Saint-Nicolas (4¢ quart XVle s.).

1186 On voit cette croix dans trois enluminures d’avant le milieu du XVe siécle : ms. 6733, Avignon, BM, Livre de prieres
de l'antipape Clément V11, Avignon, 1378-1383 (dans ce cas, il s’agit d’une constellation de petites croix) ; ms. lat. 10538,
BNF, Heures de Philippe le Bon, Paris, 1t quart XVe s., f.201v; ms. 5, Los Angeles, Getty Center, Heures,
France/Angletetre, 1430-1440, £. 27v. Trois peintures murales d’avant 1500 la présentent : Pressiat (Ain), église Saint-
Laurent, 1¢ moitié¢ XVe s. ; Saint-Denis-du-Maine (Mayenne), église Saint-Denis, XVe s. ; Cazeaux-de-Larboust (Haute-
Garonne), église Sainte-Anne, v. 1500. Trois vitraux du Finistére montrent ce motif croisé : Quimper, cathédrale Saint-
Corentin, baie 131, fin XVe s. ; Brennilis, église Notre-Dame, baie 2, v. 1490-1495 ; Guengat, église Saint-Fiacre, baie 2,
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du Christ, la croix, que P'archange est supposé porter dans une hymne des vépres du 29
septembre, comme dans 'offertoire de la messe des défunts (fig. 47)1187. Cela expliquerait
le geste spectaculaire a LLa Haie-d’Ectot, de 'archange brandissant son bouclier, comme il
brandit son épée (geste plus habituel alors), dans 'optique d’inscrire son combat contre le
démon dans un plan divin. Il est, visuellement, le porte-étendard du Christ!'®, comme
Iexpriment certaines prieres du temps!!8. Par ailleurs, vers 1500 a Troyes apparait le nom
du Christ, « IHS », sur le bouclier de I'archange, ce que I'on retrouve au XVII€ siecle en
Bretagne (fig. 87, 109)119, L’identification de ce combat christique est, pour le fid¢le, encore
plus évidente lorsqu’une Crucifixion est clairement représentée sur ce méme bouclier
(fig. 136)1191,

Un parallele peut étre fait avec le saint Michel des Myszéres et des Passions, prévot de
Dieu et véritable chevalier du Christ. Il est alors préposé a des actions essentielles a I’histoire
du salut. S’il apparait évident de le voir participer aux moments phares de cette histoire
chrétienne, que sont la Création (avec la révolte de Lucifer), 'Incarnation (avec la Passion
et la mort du Christ) et la fin des temps, le théatre religieux I’a ajouté a des épisodes annexes
ou moins importants, comme pour confirmer ce role. C’est ainsi qu’on le retrouve fermer
la porte de arche de Noé!192) veiller a 1a naissance du Christ, servir Jésus avec Gabriel apres

sa Tentation au désert!13, le réconforter au Jardin des Oliviers!!94, assister lors du moment

v. 1500.

1187 1] porte réellement une croix christique dans : ms. lat. 923, BNF, Hexures, fin XVe-début XVle, f. 88v ; ms. lat 9474,
BNY, Grandes Heures d’Anne de Bretagne, 1503-1508, f. 163v. Sur ce rapprochement avec la liturgie et notamment
Poffertoire : Fournée, Jean, « L'archange de la mort et du Jugement », art. cit., p. 75.

1188 [.a Haie-d’Ectot (Manche), église Notre-Dame, statue, XVIle siecle. Un moule d’enseigne de pelerinage du Mont
Saint-Michel, de la fin du Moyen Age, figure une lance crucifére avec un étendard (Labaune-Jean, Francoise,
« Iconographie de ’archange », Labaune-Jean, Francoise (dit.), Le plomb et la pierre. Op. cit., p. 155).

1189 « O benoist archange Michiel, / ange de paix, qui l'estandart / portez du roy regnant ou ciel, / vueillez nous garder
du faulx dart / a l'ennemy qui, tost et tart, / veult traire aux tourmens inhumains / les ames des povtes humains. » (par
exemple Rés. B 2941, BNF, Heures a ['usage de Rome, Vérard, 1490, f. h1v-h8, citée par Rézeau, Pietre, Les prieres anx
saints, op. ¢it., t. 1, n° 2-3, p 72-76).

1190 Troyes (Aube), église Saint-Jean-au-Marché, statue, v. 1500 ; Botsorhel (Finistere), église Saint-Georges, sculpture,
XVlle s. ; Le Vieux-Marché (Cotes-d’Armor), chapelle des Sept-Saints, sculpture, XVIle s. A noter que les inscriptions
sur son bouclier sont trés rares.

1191 Tocmaria-Berrien (Finistere), chapelle Saint-Ambroise, statue, 1¢ moitié XVIle s.

192 g Passion en rimes franchoises. Ed. cit., v. 1439-1444,

1193 Mercadé, Eustache, Ie Mystére de la Passion. Ed. cit., v. 1944-1969, 7057-7075.

1194 Motif récurrent. Par exemple : la Passion de Semnr. Ed. ¢it.,v. 6229. 11 fait un discours long de 46 vers dans la Passion
d’Arnoul Gréban (Fd. cit., v. 18946-18992), puis est de nouveau envoyé (v. 24450-24479), avant que Gabriel ne fasse de
méme avec la Vierge dans une évidente répartition des roles archangéliques (v. 21274-21289). Pendant la Montée au
Calvaire, Michel vient a nouveau conforter Jésus, ’exhortant a supporter sa Passion qui est son devoir et « tres glorfeux
merite » (Le Mystére de la Passion. Jean Michel. Fd. cit., 1959, v. 27129), puis, Michel et les autres anges demeurent auprés
de Jésus, avant de réciter des lamentations (Ibzd., v. 27136 et suiv., v. 28534 et suiv.). L’inspiration vient probablement
de la Hiérarchie céleste du Pseudo-Denys, dévoilant divers épisodes ou un ange intervient aupres du Christ (CH, 181 C-
D).
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douloureux de la Crucifixion!'%, ouvrir ensuite son tombeau'!?, s’agenouiller devant 'ame
de Jésus Christ qui en sort puis se tenir a droite de la croix, alors que Raphaél est a
gauche!!7, précéder Jésus aux Limbes pour annoncer la venue imminente du Sauveur et la
rédemption prochaine!!) accueillir les Saintes Femmes au tombeau'!®?, pour enfin se
retrouver a droite de ’'ame du Christ au Paradis!?%,

Son role eschatologique paracheve le sacrifice du Christ, d’ou les fréquentes
associations iconographiques avec le Christ et la Vierge. On a pu rappeler, a bon droit, que
'association de I'image d’un saint avec un théme christologique (tout comme avec un theme
marial) permet « d’acquérir un surplus de sens!?0! ». Saint Michel est donc parfois associé¢ a
une Annonciation, comme dans une peinture funéraire de 1379 dans la cathédrale de
Metz!'202, et a la Vierge, en général. Au Mont Saint-Michel, la chapelle de Notre-Dame-sous-
Terre avait un autel dédié a la Trinité et un autre a la Vierge, dédicaces similaires au Mont
Gargan. C’est lassociation principale dans la statuaire des XIIIe-XIVe siecles dans la
Manche!??. Dans un livre d’heures avignonnais, une Annonciation peinte lors de la
premiere campagne d’enluminure vers 1440, se voit complétée d’une marge vers 1460-1470,
dans un style proche d’Enguerrand Quarton (fig. 58-59)1204. Comme pour renforcer le
message du feuillet, ’Annonciation devient le centre d’un résumé de I'histoire chrétienne,

puisque sont peints Isaie prédisant 'Incarnation, ’Education de la Vierge, la Sainte Famille

1195 1] déclame une longue complainte dans la Passion d’Arnoul Gréban (Ed. cit., v. 24529-24560). 1l demeure ensuite prés
de la croix : « Icy demeure Michel avec Jhesu Crist, avec aucuns autres anges » (Ibid., didascalie aprés v. 24561).

1196 Dans la Passion de Troyes, Dieu envoie Michel et Raphaél au tombeau — dont ils 6tent la pierre — et Gabriel aupres
de Marie (e « Mystére de la Passion » de Troyes. Ed. cit., 111, v. 1722 et suiv.).

197 Pyssion de Semur. Ed. cit., v. 8506-8582, 8583-8589.

1198 Sa présence aux cotés de Jésus est déja visible dans la Passion des jonglenrs fin X1le-début XIIIe s. (Joubert Amari
Perry, Anne (éd.), Paris, Beauchesne, 1981, v. 2920-2936). Dans la Passion d’Auvergne comme dans la Passion de Jean
Michel, Michel méne la troupe d’anges aux Limbes (Ia Passion d’Auvergne. Fd. cit., v. 3243 et suiv. ; Le Mystére de la Passion.
Jean Michel. Ed. ct., v. 25447 et suiv.). Dans la Passion d’Arras de Mercadé, il s’agit de Gabriel (Mercadé, Eustache, Le
Mystere de la Passion. Ed. cit., v. 20300 et suiv.), mais Michel accompagne Jésus qui lui ordonne d’habiller de blanc les
justes (Passion d’Arras, v. 21056-21064)

1199 Dans la Passion Sainte-Geneviéve, il chercher a leur donner du « réconfort » (Le Mystére de la Passion Nostre Seigneur, éd.
Graham A. Runnalls, Droz, 1974, v. 4265-43006). Parfois c’est Raphaél, parfois c’est Michel, parfois les deux qui les
accueille (La Passion d’Armoul Gréban. Ed. cit.,v. 29259-33151 ; Le « Mystére de la Passion » de Troyes. Ed. cit., v. 1925-1948).
1200 Pygsion de Semur. Fd. cit., v. 8743-8752.

1201 Boscani Leoni, Simona, Essor et fonctions des images religienses dans les Alpes. Op. cit., p. 501.

1202 e commanditaire, chanoine, prie devant une Annonciation, son dme portée par saint Michel terrassant le démon.
Entre les deux : un mur crénelé, Jérusalem céleste (allusion au Jugement dernier). Un rayon et une colombe se dirigent
vers la Vierge, paralléle a la lance de 'archange. « La préfiguration de la venue du Christ sur la terre pour sauver les
hommes s’unit au combat de I'ame et au jugement individuel du défunt. Ce dernier interpelle le spectateur par
I’épitaphe. La volonté du commanditaire est donc évidente : il montre sa piété, sa dévotion envers la Vierge et demande
par image que I'on prie pour le salut de son ame » (Hans-Collas, Ilona, « De la peinture murale a 'image de dévotion
privée dans le diocese de Metz (XIVe-XVle siecles) », dans Russo, Daniel (dit.), Peintures murales médiévales, op. cit., p. 89).
1203 Didier, Marie-Hélene et al. (dit.), Représentations de saint Michel, op. cit., p. 37-38.

1204 Ms. Lescalopier 19, Amiens, BM, Hesures a l'usage de Rome, Avignon, v. 1440 et v. 1460-1470, f. 23.
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avec un ange, puis trois hommes, dont 'un tient les instruments de la Passion et un saint
Michel terrassant le démon. L’intention est probablement similaire dans une verriere de la
Vie de la Vierge, installée en 1524 a Saint-Florentin : au tympan, la présence de saint Michel
terrassant le démon, a coté d’une Annonciation, malgré leur séparation par un remplage,
renforce le message lié a 'histoire chrétienne du salut (fig. 254-255). Si l'allusion selon
laquelle la Femme de I’Apocalypse allant enfanter n’est pas aussi claire que ne le voudrait
Catherine Guyon, il est probable que le lien se faisait dans Pesprit des clercs, adeptes de
typologie et considérant I’histoire chrétienne du salut comme un ensemble cohérent!203,
Pour compléter, saint Michel peut étre accompagné de saint Jean-Baptiste, les deux
entourant alors le Christ-Sauveur ou une Crucifixion, I'archange a droite du Christ, le
prophete a gauche, « 'un précurseur du Christ et 'autre sauveur de 'ame!206 »,

Mais le plus saillant est ’association avec la Crucifixion. En Bretagne, de nombreux
calvaires présentent cette particularité (fig. 127, 130, 194, 195). Le granit, peu délicat,
n’autorise rien d’autre qu’une iconographie classique du saint Michel terrassant le
dragon/démon mais un certain nombre pointe étonnamment I’épée vers le bas, comme une
réminiscence de la lance (dans six calvaires du diocese de Quimper, présents dans un enclos
ou un cimetiere, du milieu du XV¢ au milieu du XVIe siecle!?7). Certains calvaires imitent le
bois, mais cela n’indique en aucun cas que la croix aurait des « bubons » et donc un lien
entre saint Michel et la peste!?%. 1l s’agit de croix imitant deux troncs dont les branches ont
été coupées (ce qui est, en réalité, relativement courant). Le plus important est que, sur un
corpus de quatorze calvaires bretons des XVe-XVII¢ siecles, quatre associent la Crucifixion a

saint Michel :

1205 Saint-Florentin (Yonne), église Saint-Florentin, baie 8, 1524 ; Guyon, Catherine, « Le culte de saint Michel dans la
France de I’Est », art. ¢it., p. 483. Un autre exemple : oratoire de ’hotel Sardini a Blois (Loir-et-Cher), début XVle s.
C’est d’autant plus le cas lorsque I'archange est directement associé a une Vierge a 'Enfant, comme a Villeneuve-sur-
Lot (Lot-et-Garonne), dans I’église Sainte-Catherine, ou son combat surplombe la figure maternelle de la Vierge, le
tout dans une méme architecture (baie 6, v. 1510).

1206 T Pexpression est d’Ilona Hans-Collas, au sujet du pilier de la nef de la cathédrale Saint-Etienne de Metz, 1379 (Ilona,
« Saint Michel dans les Marches de I’Est de la France : aspects iconographiques et fonctions des images entre le XIVe
et le XVle siecle », dans Bouet, Pietre et al., Rappresentazioni del Monte e dell' Arcangelo san Michele. Op. cit., p. 147).

1207 Villoutreys, Maélle de, « L’iconographie de saint Michel en Bretagne dans les représentations sculptées du XVe au
XVlle siecle », Ibid., p. 282. Cet article est le résultat de son mémoire de maitrise soutenu a I'université de Rennes 11
en 2002 : elle a réuni 90 représentations entre XVe et XVIle s., sur les 5 départements de la Bretagne historique.

1208 Thid. Par ailleurs, la représentation de I'archange face a la peste est rarissime et prend, généralement, la forme d’une
simple évocation de son réle lors de la grande peste de 590 2 Rome sous Grégoire le Grand. A peine peut-on évoquer
une gravure de Joseph Greuter, de 1656, montrant I’archange terrassant la peste (BNF, SNR-3).
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Absence | Présence
Saint-Jean-Trolimon (Finistere), chap. Notre-Dame-de-Tronoén, 1450-1470 X
Saint-Hernin (Morbihan), Kerbreudeur-en-Saint-Hernin, 1470-1475 X
Brasparts (Finistére), Notre-Dame-et-St-Tugen, fin du XVe siecle X
Ergué-Gabéric (Finistere), chap. de Kerdévot, XVIe siecle X
Quilinen (Finistere), chap. Notre-Dame, XVI¢ siécle X
Moélan-sur-Mer (Morbihan), Saint-Philibert, XVI¢ siecle X
Guéhénno (Morbihan), 1550 X
Plougonven (Finistere), Saint-Yves, 1554 X
Pleyben (Finistere), Saint-Germain, 1555 X
Briec (Finistere), Saint-Vennec, 1556 X
Kergrist-Moélou (Cotes d’Armor), Notre-Dame, 1578 X
Guimiliau (Finistére), Saint-Miliau, 1581-1586 X
Plougastel-Daoulas (Finistere), Saint-Pierre, début du XVII¢ siecle X
Saint-Thégonnec (Finistere), Notre-Dame, 1610 X

Tabl. : Calvaires bretons, présence de saint Michel auprés dune Crucifixion (XVe-

XVII¢ siecles)

Ce tableau régional confirme une tendance plus générale. I’habitude de placer saint
Michel aupres du Christ et, notamment, de la scéne de sa mort, se retrouve sur de nombreux
supports. Le plus souvent, archange est a la droite du Christ (fig. 178-179)1209, méme s’il
occupe aussi sa gauche (fig. 155)1219, Dans des compositions verticales, qui ne sont pas sans
rappeler 'esprit du Jugement dernier, il peut surplomber la scene (fig. 256)'?!" ou méme se

retrouver dessous!?!2. A Theillay, le sens de ce rapprochement est a la fois plus complexe

1209 Blois (Loir-et-Cher), hotel Sardini, oratoire, peintures murales, début XVle s., ou il fait le pendant de Jean-Baptiste ;
Carentan (Manche), église Notre-Dame, baie 106, v. 1470 ; Breuvannes-en-Bassigny (Haute-Marne), église Saint-Martin
de Colombey-les-Choiseul, baie 1, début XVlIe s. ; Saint-Saulge (Nievre), église Saint-Saulge, baie 9, 1¢* quart XVle s. ;
Franciéres (Oise), église Saint-Michel, baie 0, 1¢ moitié XVIe s. ; Monthermé (Ardennes), église Saint-Léger, peinture
murale, 1¢ moitié XVlIe s. ; Saint-Martin-de-Queyricres (Hautes-Alpes), chap. Saint-Michel, tableau, XVIle s. ; Saint-
Loubouer (Landes), église abbatiale, peinture murale, XVIIe s.

1210 Saint-Antoine-I'Abbaye (Isere), abbaye Saint-Antoine, peinture murale, 1¢ XVe s. ; Donges (Loire-Atlantique),
Hélardiere, chap. du manoir, baie 0, 2¢ moitié XVe s. ; Auxerre (Yonne), cathédrale Saint-Etienne, peinture murale,
1475-1500 ; Loyettes (Ain), Saint-Jacques-Saint-Christophe, baie 2, v. 1520 ; Cervieres (Hautes-Alpes), église Saint-
Michel, huile sur toile, XVIle s.

1211 Taval (Mayenne), église Saint-Vénérand, baie 13, v. 1521, ou il surplombe, au sein d’un Jugement dernier, la
Crucifixion ; Montfort-I’Amaury (Yvelines), église Saint-Pierre, baie 10, milieu XVle s., ou il est au tympan au-dessus
d’une Déploration (avec en fond les trois croix de la Crucifixion).

1212 Souvigny (Allier), église Saint-Pierre-Saint-Paul, baie 100, v. 1439, ou saint Michel et la Vierge a ’'Enfant sont
surmontés d’une Crucifixion au tympan ; Buchy (Seine-Maritime), église Saint-Pierre-et-Saint-Paul, baie 4, 1554. On
retrouve cette solution en Catalogne et Roussillon (régions non intégrées dans corpus), ou la mort du Christ
accompagne la figure de I'archange dans les retables de Saint-Michel (XVe-1¢r quart XVIe). Patfois, le retable au cycle
de I'archange est placé au-dessus d’un Christ au tombeau, supporté par des anges (Argelés-sur-Mer ; Vives).
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et plus complet (fig. 180)'213. La lecture du vitrail débute par le donateur, présenté par son
saint patron (Jacques) a Michel qui, pesant des ames, montre du doigt une Trinité souffrante
(incompleéte : ne reste que la Crucifixion et le trone de gloire) que I'on trouve au tympan.
Comme tout geste, d’autant plus rare, il est « signe a déchiffrer!?!4y. Il connait quelques
antécédents au XIVe siecle!?!. Par ce geste du doigt, en effet, 'archange manifeste le sens
du jugement qu’il est en train d’accomplir : ce dernier n’est, ni un but, ni une fin en soi, il
n’est rien d’autre que le signe du rachat des péchés par le Christ et du salut de ’humanité.
Il n’est pas rare, également, que saint Michel fréquente les événements de la Passion,
voire de la Vie du Christ. Comme pour la Crucifixion, il peut étre a coté!?!¢ ou surmonter
la scene (fig. 2321217, Cette position visuellement dominante est confirmée par le déroulé
des peintures murales de Pioussay (fig. 115)'218. De gauche a droite, du nord au sud, voici
la Passion et sainte Barbe s’intercalant entre elle et la Ceéne. Puis, sur le mur est, une
Crucifixion et une Descente de croix, les picces majeures du programme. Enfin, au sud,
une Mise au tombeau, une Descente aux Limbes, la Résurrection, ’Apparition a Madeleine

puis saint Michel qui clot a 1a fois le cycle et I'histoire du salut de ’humanité.

L’interprétation de I’association avec le Christ, lorsqu’elle a été tentée, a souvent buté
sur des habitudes iconologiques. M. Roques, décrivant la peinture murale de Saint-Antoine-
I'Abbaye, y voit « une énigme » car saint Michel pesant les ames se trouve, non dans un
Jugement dernier, mais pres d’une Crucifixion. « Faut-il y voir 1a la pensée synthétique du
donateur rapprochant le sacrifice accompli de la Rédemption et l'image de l'ame

rachetée!?!” ?» Jean Fournée la rapproche du theme de la mancipatio animae, ce « mode

1213 Theillay (Loir-et-Cher), église Saint-Sulpice, baie 1, début XVlIe s., mais tres restaurée.

1214 Arasse, Daniel, Le Sujet dans le tablean. Essais d'iconographie analytique, Patis, Flammarion, 1997, p. 71 et suiv. 1l
s’exprimait ainsi lorsque dans un corpus d’images de Michel Ange il était tombé sur un personnage a « I'index séparé
des autres doigts pointé ou légérement replié ». Voir également Garnier, Francois, Le Langage de limage an Moyen Age.
Grammaire des gestes, Paris, Le Léopard d’or, 1989, p. 110.

1215 A la basilique Notre-Dame d’Evron (Mayenne), un saint Michel du XIVe siécle, tout en terrassant le dragon, montre
du doigt la partie supérieure malheureusement perdue. Autre exemple : ms. fr. 241, BNF, Légende dorée, v. 1348, f. 260.
1216 Amanlis (Ille-et-Vilaine), église Saint-Martin-de-Tours, retable, 2¢ moitié XVIIe s. : saint Michel est a coté du
Baptéme du Christ.

1217 Rouen (Seine-Maritime), cathédrale Notre-Dame, portail des Libraires, ou la statue de saint Michel (1457-1458)
vient en antéfixe sur le pignon surmonter un ancien tympan gothique présentant I’histoire chrétienne du salut, de la
Création au Jugement dernier ; Vieux (Tarn), église Saint-Eugene, peinture murale, v. 1500, ou I’archange est au-dessus
de sceénes de la Passion (Rameaux, Céne, Oliviers) ; Dreux (Eure-et-Loir), église Saint-Pierre, chapelle d’axe, vitraux 1¢
quart XVle s., ou saint Michel est au tympan d’une baie de la Vie du Christ (Emmaiis, Dormition) ; Les Iffs (Ille-et-
Vilaine), église Saint-Ouen, baie 0, v. 1530, ou saint Michel est dans le tympan (avec le Jugement dernier), au-dessus
d’une verriere de la Passion.

1218 Pioussay (Deux-Sevres), église Saint-Martin, cheeur, peintures murales, fin XVe s.

1219 Roques, Marguetite, Les peintures murales du Sud-Est de la France, du XIlle an X1/Ie 5., Patis, Picard, 1961, p. 207.
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solennel d'aliénation et d'acquisition de la propriété au moyen de certaines cérémonies, en
présence de cing témoins et d'un porteur de balance », adapté a 'art chrétien'?20. 1l a pu
toutefois étre noté que les représentations de saints semblent étre renforcées par
Passociation avec des images christologiques!??l. Clémentine Dencle a percu un
rapprochement entre les deux vainqueurs du mal, dans une cinquantaine d’images
italiennes'??2. Mais, en réalité, c’est Nicole Reynaud qui a le mieux saisi la force de cette
association, grace a une enluminure de la crucifixion ou des nuées d’anges combattent des
démons, sous I’égide de deux anges armés, dont, certainement, saint Michel en téte : elle y
voit une «belle trouvaille visuelle pour exprimer que la mort du Christ sur la croix a
entrainé, par la vertu symbolique du Jgnum crucis, 1a défaite du Malin!223 »,

En effet, association avec saint Michel prend un sens plus profond, comme on peut
le voir dans la collégiale Saint-Mexme de Chinon ou il jouxte une Fontaine de vie
symbolisant la mort salvatrice du Christ. Un exezzplum de 1521 peut Pexpliquer : il introduit
I’histoire du péché originel et de son rachat par le Christ, par le rappel que « Premierement
au ciel fut ung tournoy entre Dieu et le dyable quant sainct Michel et ses anges combatoient
avecques le dragon, et puis en la terre le jour du sainct Vendredy!??4». Ainsi, la mort du
Christ étant « commencement de vie!??® », il était naturel, pour des commanditaires ou des
artistes, de créer une continuité, voire une similitude visuelle et d’assimiler le combat de
I'archange a la victoire du Christ sur le péché et la rédemption des hommes. Deux émaux
du Louvre sont en cela exemplaires. Sur 'un, au-dessus d'un Couronnement de la Vierge,
qui occupe les deux tiers, un médaillon de saint Michel sous une Crucifixion sépare
visuellement Marie de Gabriel, dans une scéne de ’Annonciation (fig. 281)1226, Sur lautre,
il s’agit de la méme scene du Couronnement, mais la partie supérieure y est plus étroite : le
médaillon de saint Michel, toujours central, sépare deux scenes, une Crucifixion a gauche,
d’une Pieta a droite (fig. 282)12%7. La position de l'archange induit une centralité dans

I'histoire chrétienne du salut et ses évenements christiques principaux. Saint Michel

1220 Fournée, Jean, « L'archange de la mort et du Jugement », art. cit., p. 83.

1221 Boscani Leoni, Simona, Essor et fonctions des images religieuses dans les Alpes. Op. cit., p. 485.

1222 Denele, Clémentine, L'Iconographie de saint Michel, op. cit., p. 779-783.

1223 Ms. lat. 879, BNF, Misse/ de Richard Chambellan, v. 1485-1490, . 105v (voir Avril, Francois et Reynaud, Nicole, Les
manuscrits a peintures en France, op. cit., n. 224, p. 390).

1224 I e Viiolier des histoires rommaines moralisées [1521], Geneve, Droz, 2002, exenplum 100 (intitulé « De la bataille spirituelle,
remuneration et loyer pour la victoire »), p. 293.

1225 e Rocquez, Robert, Le Miroir d'eternité, op. cit., £. 173.

1226 OA 4000, Louvre, émail peint, début XVle s.

1227 MR 2565, Louvre, émail peint, 1¢ moitié XVle s.

243



participe pleinement du rachat des péchés par la mort du Christ, prélude a la gloire céleste
de la Vierge puis, esperent les fideles, de toute I'’humanité. En cela, ce mode de
fonctionnement visuel n’est pas tres éloigné de la typologie. Non qu’il s’agisse exactement
de typologie biblique, dont 'exemple emblématique, diffusé par 'imprimerie au XVe siecle,
la Bible des Pauvres, ne reprend pas cette association!??8, Mais si 'on considére cette science
biblique comme un esprit d’analyse, un systeme de pensée tellement important qu’il a, par
le texte et limage, infusé la société médiévale, comment ne pas voir, dans
I'accompagnement si fréquent de la mort du Christ Sauveur par archange vainqueur de
Satan a la Création puis du Dragon lors de la fin des temps, une forme, certes édulcorée ou

secondaire, mais bien réelle de typologie ?

Ainsi, saint Michel combat pour le Christ et donc pour ’humanité, pour 'ame. A
Iinstar des programmes picturaux proposant successivement des scenes de la Passion, puis
eschatologiques et se terminant visuellement et symboliquement par un saint Michel,
souvent pesant les ames et terrassant le démon, ce combat michaélique s’inscrit pleinement
dans I’histoire chrétienne du salut. C’est donc par la symbolique plus que par le narratif que
ce saint Michel, méme lorsqu’il est statique et presque sans vitalité, délivre son message au

fidele, dont 'horizon est le jugement de son ame.

II. L’ame jugée. I’archange du jugement de ’ame

Dans la société de la fin du Moyen Age et du début de 'époque moderne, 'instant
du trépas est ardemment attendu et ce, avec d’autant plus d’acuité que I'Eglise met
davantage 'accent sur la préparation, tout au long de la vie, a ce moment fatidique. Il n’est,
des lors, pas étonnant que saint Michel prenne une place éminente dans cet imaginaire en
plein développement, aux thémes parfois contradictoires mais qui, tous, invitent a se

tourner vers la méme épreuve.

1228 Par exemple, BNF, Réserve des livres rares, XYLO-5, 1480-1485.
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A. L’archange du passage

Un constat s'impose d’emblée, qui est celui de la rareté de la représentation de saint
Michel comme psychopompe, c’est-a-dire conducteur des ames, dans le corpus (tabl. 5a-b).
Dans les enseignes de pclerinage du Mont Saint-Michel, un seul exemple a pu étre
observé!??. Les images de I'Est de la France, étudiées par Ilona Hans-Collas (XIVe-
XVI¢ siecle), ne donnent pas davantage d’exemples'?30. Le constat est le méme pour les
enseignes de pelerinage, a I'iconographie des plus classiques!?3!. C’était pourtant un theme
présent — sans pour autant ¢tre régulier — dans 'art des XIIIe- XIVe siecles!'?32. Mais dans le
corpus, a peine pouvons-nous trouver plus de quatre images dont le sujet est la bienveillance
de l'archange. C’est d’abord, a Caudebec-en-Caux, dans une psychomachie, saint Michel qui
tire a lui 'ame (fig. 229)1233. C’est ensuite, a Baume-les-Messieurs, saint Michel qui tient
’ame dans son manteau alors qu’il terrasse le dragon (fig. 173)1234. C’est également, a Saint-
Utrcize, une ame que l'archange fait monter vers lui et qui s’accroche a son plastron, alors
que le démon écrasé tente encore de la rattraper (fig. 100-101)1235. C’est enfin, a Ecouché-
les-Vallées, saint Michel qui accueille les ames ayant échappé a Satan (fig. 209-210)123¢
L’inscription que porte cette dernicre image est exceptionnelle, dans laquelle les ames prient
I'archange et demandent a étre défendues « de ce dyable cruel ». Se projetant dans le futur
craint de sa propre mort, le fidele, dans une sculpture de Mussy-sur-Seine, porte ce méme
espoir dans le combat victorieux de I'archange (fig. 80-81)12%7. 1l peut également s’identifier

dans 'ame qui escalade ’'armure du saint, alors que les démons semblent faire une récolte

1229 T abaune-]Jean, Francoise, « Iconographie de I'archange », Labaune-Jean, Francoise (dit.), Le plomb et la pierre. Op. cit.,
moule n° 3, fig. 8, n° 3, p. 165.

1230 Elle mentionne par exemple le monument funéraire du chanoine Poulain a la cathédrale de Metz, de 1379, ou son
ame est portée par I'archange, ou encore le livte d’heures de Lorette d’Herbeviller, ms. lat. 13279, BNF, 1460-1466
(Hans-Collas, Ilona, « Saint Michel dans les Matrches de I’Est de la France », art. cit., p. 159).

1231 Dehoux, Esther, « Sous la protection de I'Archange ? », art. ¢it., p. 68.

1232 Bourges (Cher), cathédrale Saint-Etienne, haut-relief de saint Michel pesant les ames et protégeant une dme d’un
démon, XIITe-XIVe ; Auzon (Haute-Loire), église Saint-Laurent, peinture murale, cycle de Saint-Michel, début XIVe
s. ; Rouen (Seine-Maritime), abbatiale Saint-Ouen, baie 20, XIVes. ;

1233 Caudebec-en-Caux (Seine-Maritime), église Notre-Dame, clef-de-voute, XVe s.

1234 Baume-les-Messieurs (Jura), abbaye Saint-Pierre, sculpture, milieu XVe s.

1235 Saint-Utrcize (Cantal), église Saint-Pierre-et-Saint-Michel, chapelle funéraire, peintures murales, 1460-1470.

1236 Ecouché-les-Vallées (Orne), église Saint-Brice-de-Loucé, peinture murale, fin XVe-début XVle s.

1257 Mussy-sur-Seine (Aube), ancienne collégiale Saint-Pierre-¢s-Liens, statue, XVe s.
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de damnés, dans les peintures d’Allemans-du-Drop (fig. 185). L’image de saint Michel a
terminé de descendre vers le fidele, qui peut s’identifier directement avec les ames orantes
et transposer a sa priere, dans un espace-temps indéfini, sa propre oraison vécue comme
préfiguration du combat final.

Et pourtant, saint Michel était comme prédisposé a un tel role accompagnateur. 11
faut se rappeler sa place, dans les textes apocryphes, de protecteur des ames apres la mort,
notamment celles des patriarches!?3, qui est ensuite répété dans les récits de voyages dans
l'au-dela ainsi que dans les visions des mourants, comme les Chroniques d'Hugues de 1 erdun
du XIe¢siecle!??. Mais, c’est avec la mort de la Vierge que saint Michel devient le
psychopompe ultime. L’association du culte marial avec 'archange est fréquente au Moyen
Age124 et elle est encore usitée au début de 'époque moderne, comme a la Chapelle des
Rosiers ou il est lié, via 'incrédulité de saint Thomas devant I’Assomption, a la Morz de la
Vierge'®*1. A Melun, un saint Michel voisinait jusqu’au XIX¢ siecle avec I’Annonciation et la
Mort de la Vierge!?#2. Enfin, a Bargéme, I'archange pointe du doigt I’Assomption de la
Vierge, devant les ames du Purgatoire, comme un condensé de la croyance en efficacité
des prieres pour les ames, diffusée par la Réforme catholique!?®. Venue d’Orient!?#] la
légende entourant la fin de la vie terrestre de la Vierge serait parvenue au VI siecle en Gaule,

si Pon croit Grégoire de Tours dans sa description de ’Assomption!?®. Les sources

1238 Voir : le Livre d'Enoch, ' Apocabypse Apocryphe de Paul, 1 Histoire de Joseph le Charpentier on, avec Gabriel, il recueille I'ame
de Joseph, tout en luttant contre les démons, I'Evangile de Barthélémy ou il vient chercher les dames d'Adam et Eve pour
les conduire 2 Dieu (Bovon, Francois et Geoltrain, Pierre, Eerits apocryphes chrétiens. Ed. cit., 2 t.). Voir également le Livre
du passage de la Trés Sainte Vierge, Mére de Dien ou le Christ lui confie 'dme de sa Mere : Jesus advenit cum angelis suis, et
suscipiens animan ejus, tradidit Michaeli archangelo, ainsi que le 2¢ Livre des Oracles sibyllins qui fait de Gabriel, Raphaél et Uriel
ses associés pout le transport des ames (cités par Fournée, Jean, « L'archange de la mort et du Jugement », art. cit, t. 3,
p. 71).

1239 Racontées par Marcel Baudot (« Caractéristiques du culte de saint Michel », Baudot, Marcel (dir.), Millénaire
monastigue, op. cit., t. 3, p. 31).

1240 En témoigne le sceau de la Nation de Picardie de I'Université de Paris au XIVe siécle, ou Marie et Michel sont
représentés ensemble (Keck, David, Angels and angelology, op. cit., p. 180).

1241 Saint-Clémentin (Deux-Sévres), chapelle Notre-Dame des Rosiers, peintures murales, début XVIe s. (Landry-
Delcroix, Claudine, La Peinture murale gothique en Poiton, op. cit., p. 87, 100).

1242 Melun (Seine-et-Marne), église Saint-Aspais, baie 3, v. 1530 (en partie perdue par la chute de la voute en 1677).
1243 Bargeme (Var), tableau, 1707.

1244 Les sources de cet épisode, les Dormitiones Mariae et les Transitus Mariae, sont nombreuses et parfois contradictoires.
On peut citer, par exemple, le Pseudo-Méliton (Transitus Sanctae Mariae, ou De transitn Virginis (PG, t. 6, c. 1231-1240,
IVe-Vle s., la datation est discutée), ou le Transitus C, dans L’Ancien récit latin de I’ Assomption, éd. A. Wilmart, Analecta
Reginensia. Exctraits des manuscrits latins de la Reine Christine conservés au 1 atican, Citta del Vaticano, 1933, p. 323-357).

1245 1] suit les sources grecques (Grégoire de Tours, Les Livres des miracles, Patis, 1857, p. 13, cité par Delumeau, Jean,
Une histoire du paradis. 3. Op. cit., p. 168) :

Lorsque Marie eut accompli le cours de sa vie et fut sur le point d’étre rappelée du siecle, les
apoOtres accoururent tous, de chaque pays, vers sa maison. Apprenant qu’elle allait étre enlevée
du monde, ils veillaient avec elle, et voici que le Seigneur survint escorté de ses anges et, recevant
I’ame de Marie, il la remit a Parchange Michel et se retira. Au point du jour, les apotres leverent
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grecques puis latines inspirerent la liturgie et les homélies, faisant de cette 1égende une
histoire répandue, au caractere quasi-officiel, méme si elle n’était pas partagée par tous!'?4,
Chaque récit débute par 'apparition d’un ange — parfois identifié a saint Michel — a la Vierge,
lui annong¢ant 'imminence de sa mort et lui remettant une palme. Puis, au moment
fatidique, Jésus remet son ame a ’'archange!?#’. La scene est finalement assez rare, étant par
exemple absente des cycles de la Dormition et du Couronnement de la 1 ierge des portails
gothiques!?# et préférant anonymiser 'ange qui apporte la palme a la mere du Christ
(fig. 82)124, Dans un manuscrit brugeois du Speculum historiale, un ange ouvre le tombeau
alors quun autre emporte 'ame de la Vierge Marie dans un linge blanc: serait-ce
Michel'?0 ? Les fideles pouvaient éprouver ce lien en se rendant a Notre-Dame de Lorette,
ou le corps de la Vierge est réputé y avoir été déposé apres que son ame a été gardée par
saint Michel!?>1,

Et pourtant, de méme, le ravissement de I’ame était devenu un théme classique dans
la littérature et le théatre médiévaux. Depuis la Passion des jonglenrs, piece populaire aux XIII¢-
X1ve siecles et source principale des passions frangaises, on y voyait régulicrement saint
Michel prendre I'ame d’Adam, dun apotre ou d’un saint'?2. Ces textes répétaient la

croyance générale que Dieu lui a donné ce pouvoir sur les ames : « Michael, principal

le corps avec la couche, le placerent dans le tombeau et le garderent, attendant arrivée du
Seigneur. Tout a coup Jésus leur apparut de nouveau, et, enlevant ce corps sacré dans un nuage,
il le fit transporter ainsi dans le paradis, ol maintenant, ayant repris son ame, Marie savoure avec
les élus les biens de I’éternité qu’aucune fin ne saurait atteindre.

1246 §j Jean de Mailly, dans son Abrégé, reprend le Transitus C pour décrire Parrivée de Marie au ciel (« Et Michahel
princeps angelorum hymnum dicebat... » devient « Et ecce dominus venit cum multitudine angelorum et michahel
princeps angelorum ymnum dicebat... »), il est a noter que Jacques de Voragine ne reprend pas ce détail, puisque c’est
Jésus qui arrive entouré d’anges pour accueillir 'ame de sa mere (Fleith, Barbara, « De Assumptione beate Virginis Marie.
Quelques réflexions autour du compilateur Jacques de Voragine », Fleith, Barbara, Morenzoni, Franco (dir.), De /a
sainteté d I’bagiographie. Genése et usage de la 1égende dorée, Geneve, Droz, 2001, p. 53).

1247 Par exemple dans le Transitns W, version latine destinée a une application liturgique (Mimouni, Simon-Claude, Les
Traditions anciennes sur la Dormition et ' Assomption de Marie. Etudes littéraires, historiques et doctrinales, Leiden-Boston, Brill,
2011, p. 170).

1248 Landry-Delcroix, Claudine, La Peinture nurale gothique en Poiton, op. cit., p. 100.

1249 Sainte-Savine (Aube), ég. Sainte-Savine, triptyque de la 17 de la Vierge, XVle s.

1250 Ms. fr. 308, BNF, Speculum historiale, v. 1455, f. 299v.

1251 Mézeray, Francois Eudes de, Histoire de France, op. cit., t. 1, p. 222. 1l reprend les écrits, les Quodlibeta, du franciscain
Richard de Mediavilla (Bercé, Yves-Marie, Lorette ausx XV1e et XV 1le siecles. Histoire du plus grand pélerinage des Temps
modernes, Paris, PUPS, 2011).

1252 I a Passion des Jongleurs. Ed. ¢it.,v. 2932-2936. Les pieces plus tardives précisent que 'ame d’Adam, portée par Michel,
rejoint aux limbes celle d’Eve et d’Abel (ILa Passion en rimes franchoises. Op. cit., v. 966 et suiv.). Avec Gabriel, il emporte
Iame de saint Etienne au Paradis et la présente a la Trinité dans le Mystere des Actes des Apditres, piece de la seconde
moitié du XVe siecle et jouée pendant presque un siecle (Gréban, Simon, Le premier [-second] volume des catholicques oenvres
et Actes des apostres, op. cit., f. 68). Il emporte les ames d’un « archidiaque » puis de saint Bernard dans Le Mystére de S.
Bernard de Menthon [1450], Firmin Didot, 1888, p. 106-107 et 172-173. Dans Le mystére du roy Adpenir commandé par le
roi René et joué en 1455, Michel et Gabriel viennent prendre les ames des chevaliers Gadifer et Carabant, martyrisés
par les rois de Grece et dI'Egypte (Revue de '