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pour la soutenance le 30 novembre 2022. C’'est le cas notamment du chapitre 11 ainsi que

de quelques sections des chapitres 8 et 13 qui n’ont pu étre terminées a temps.

Je vous prie donc, cher lecteur, chére lectrice, d’excuser ces défauts, et j'espére pouvoir

vous fournir une version plus compléte prochainement.



Jean Sanchez Introduction 5

Introduction

Comment une discipline scientifique peut-elle perdre son statut de science ? Comment les
savants peuvent-ils concevoir que les savoirs que leurs maitres considéraient comme légitimes
et dignes d’investigations ne soient plus que des superstitions ? Depuis la réception dans
I’'Europe chrétienne des écrits de Ptolémée et de ceux des astrologues de langue arabe dans
la premiere moitié du 13© siécle et jusqu’a la fin du 17¢ siecle, 'astrologie faisait partie
intégrante de la tradition philosophique européenne. Couramment désignée sous le nom latin
d’origine aristotélicienne astrologia, plus rarement sous celui d’origine platonicienne
astronomia, cette discipline s’intéressait non seulement au calcul des trajectoires planétaires,
mais aussi a I'élaboration des horoscopes, au calcul des maisons et aspects, a I'étude des
qualités des planétes, leurs effets sur le monde sublunaire et aux pronostications qui en
découlent. La partie calculatoire de I'astrologie était habituellement enseignée sous le nom
de « doctrine de la sphére » ou astronomie. Sa partie dédiée aux pronostications sur I'avenir,
ou « jugements », était habituellement appelée astrologie judiciaire ou, tout simplement,

astrologie. C'est a elle que nous nous intéressons spécifiguement dans cette étude.

Justifiée par la philosophie aristotélicienne, compatible avec la théologie scolastique,
I'astrologie judiciaire était enseignée dans les universités européennes en tant que l'une des
composantes des mathématiques, et constituait I'une des branches les plus illustres du
quadrivium classique. Elle était utilisée en médecine afin d’expliquer I'idiosyncrasie des
patients et prédire I’évolution de leurs maladies. Elle était également utilisée en théologie et
en histoire afin d’expliquer la croissance et le déclin du corps politique et du corps de I'Eglise.
La plupart des astronomes européens étaient également des astrologues et conjuguaient
I'intérét pour les mouvements célestes a la pratique horoscopique. L’amélioration de la
précision des prédictions astrologiques est l'une des motivations ayant poussé au

développement des nouvelles approches de I'astronomie au cours du 16© siécle.

Entre le premier et le dernier quart du 17¢ siécle, I'astrologie judiciaire fit I'objet d’un rejet

de la part des élites scientifiques européennes, pour des raisons encore mal élucidées.
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L’enseignement de I'astrologie cessa dans les universités européennes et celle-ci fut de plus
en plus régulierement accusée d’étre une superstition incompatible avec les nouvelles
approches de la science et de la religion promues par la modernité. En France, cette transition
fut particulierement précoce et brutale, aussi bien du point de vue politique qu’intellectuel.
Alors que I'astrologie jouissait d’'une grande popularité a la cour des Valois et que Catherine
de Médicis honorait publiquement le médecin astrologue Michel de Nostredame dit
Nostradamus, dés les années 1575-1595, la législation royale ainsi que les assemblées
ecclésiastiques prirent la décision de censurer les écrits d’astrologie judiciaire et d’encadrer
sa pratique. Le renouveau scientifique qui caractérisa les années 1630-1650 en France,
marqué par des personnalités scientifiques comme Marin Mersenne, René Descartes, Pierre
Gassendi alla de pair avec une stigmatisation croissante de I’astrologie judiciaire. Celle-ci fut
officiellement exclue des nouvelles institutions scientifiques créées dans les années 1660, en

particulier I’Académie royale des sciences.

Plusieurs historiens ont étudié cette transition entre 1630 et 1720. Toutefois, le regard
porté sur l'astrologie par les savants n’a pas été étudié, en particulier dans la période
précédant cette transition. Cette these analyse le mouvement de marginalisation de
I'astrologie qui se produit en France dans les milieux savants entre 1570 et 1630. On cherche
a comprendre comment lillégitimité scientifique de cette discipline s’est construite
historiquement du point de vue intellectuel et du point de vue social. Sur la base de traités
savants, de sermons, de textes administratifs et juridiques, on montre comment des savants
parisiens appartenant a différents groupes sociaux (théologiens, hommes de loi, philosophes)
ont échangé des arguments sur la légitimité de I'astrologie, pour finalement I'exclure des
communautés scientifiques en formation. On s’intéresse également aux mécanismes
juridiques et sociaux ainsi qu’aux stratégies militantes mis en place par les institutions civiles
et ecclésiastiques francaises afin de normaliser la pratique de I'astrologie judiciaire dans la

société.

1 Lhistoire de l'astrologie : une discipline en reconstruction
Depuis les années 1980, les disciplines cataloguées comme magiques, superstitieuses ou

pseudoscientifiques par |'historiographie positiviste suscitent un nombre d’études toujours
plus important en histoire et philosophie des sciences. Cet intérét fait suite aux travaux de

pionniers tels que Lynn Thorndike, Frances Yates, Piyo Rattansi ou Paolo Rossi qui ont mis en
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avant la contribution de formes de connaissance aujourd'hui rejetées a la construction des
sciences modernes?. Le réle heuristique du symbolisme pythagoricien pour la détermination
de la loi des aires de Kepler, l'invention de I'astrolabe dans I'Antiquité ou des logarithmes par
John Napier afin de résoudre des problemes astrologiques sont des exemples bien connus de
l'influence de I'hermétisme ou de l'astrologie dans les sciences des 16° et 17°¢ siécles?.
Désormais, un nouveau champ d’études s’est ouvert visant a étudier les disciplines ou
courants « perdants » de I'histoire des sciences non plus en cherchant seulement a identifier
leur « contribution » a 'avancement scientifique, mais pour elles-mémes, en tant que lieu de
définition conflictuel de la frontiere entre sciences légitimes et illégitimes a travers les

épogques.

Parmi toutes ces disciplines, I'astrologie occupe une place particuliére. Elle fait I'objet dés
I’Antiquité d’une réflexion polémique et, a la différence de plusieurs autres disciplines
académiques, elle est un objet extrémement ancien de I'historiographie occidentale. Dés la
fin du 16¢© siecle, on trouve des travaux philologiques sur les principaux textes astrologiques
de I'antiquité grecque et latine, accompagnés des premiéres historia astrologiae décrivant
I'origine et I’évolution de I'astrologie depuis I’Antiquité biblique jusqu’au Moyen age. Au 17¢
siecle, I’érudition historique naissante voit en I'astrologie un objet privilégié pour la
compréhension des cultures et des religions antiques et multiplie les travaux sur le sujet,
souvent avec un double objectif érudit et polémique. Preuve de la qualité et de I'influence de

ces premiers travaux, on peut signaler que I'édition des Astronomica du poete latin Manilius

1 Frances Amelia Yates, Giordano Bruno and the Hermetic Tradition (University of Chicago Press, 1964); Piyo
Rattansi et Antonio Clericuzio, Alchemy and Chemistry in the 16th and 17th Centuries, Archives Internationales
d’histoire Des Idées ; 140 (Dordrecht ; London : Kluwer Academic, 1994); Paolo Rossi, Francesco Bacone: dalla
magia alla scienza, Biblioteca di cultura moderna (Editori Laterza) ; 517 (Bari : Laterza, 1957); Paolo Rossi, Clavis
universalis: Arti mnemoniche e logica combinatoria da Lullo a Leibniz (Milano Napoli : R. Ricciardi, 1960).

2 Anthony Thomas Grafton, Cardano’s Cosmos: The Worlds and Works of a Renaissance Astrologer (Cambridge
(Mass.) London : Harvard University Press, 1999); Gérard Simon, Kepler: astronome, astrologue, Bibliotheque des
sciences humaines 59 (Paris : Gallimard, 1979); Jean-Jacques Brioist, « Entre astrologie et cartographie, la genése
des logarithmes », Le Journal de la Renaissance 2 (janvier 2004) : 63-74, https://doi.org/10.1484/).JR.2.300356;
Maria Luisa Righini Bonelli et William R. Shea, Reason, Experiment, and Mysticism in the Scientific Revolution
(New York : Science history publications, 1975); Robert S. Westman et J. E. McGuire, Hermeticism and the
Scientific Revolution: Papers Read at a Clark Library Seminar, March 9, 1974 (William Andrews Clark Memorial
Library, University of California, 1977). Sur I'astrologie, on peut remarquer que le dernier ouvrage de synthése
sur Copernic, 'un des derniers astronomes de la Renaissance a n’étre pas « suspecté » d’étre un astrologue,
traite de ce sujet : Robert Westman, The Copernican Question: Prognostication, Skepticism, and Celestial Order
(University of California Press, 2011). L'influence des sciences rejetées sur la modernité a été particulierement
étudiée par : Daniel Garber et al., éd., The Cambridge History of Seventeenth-Century Philosophy (Cambridge :
Cambridge University Press, 1998).
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par I’érudit Joseph-Juste Scaliger (1599) ou le De annis climactericis et antiqua astrologia
diatribae de Claude Saumaise (1648), une archéologie du concept astrologique d’année
climactérique, sont encore considérées trois siecles plus tard par |'historien frangais Auguste
Bouché-Leclercq comme des références majeures sur leur sujet3. Un temps mise en pause
pendant les Lumieéres, I'étude historique de I’astrologie renait dans la seconde moitié du 19¢
siecle sous I'impulsion des philologues et historiens de I’Antiquité. Aprés les travaux pionniers
mené par Bouché-Leclercq sur I'astrologie dans le monde hellénistique et romain, synthétisés
dans son maitre-ouvrage L’Astrologie grecque (1899), le philologue allemand Franz Boll,
spécialiste de I'ceuvre de Ptolémée, et I'assyriologue Carl Bezold font paraitre Sternglaube und
Sterndeutung : die Geschichte und das Wesen der Astrologie (1918), une histoire de
I’astrologie depuis ses origines babyloniennes jusqu’a la Renaissance européenne®. L’ouvrage,
salué comme la premiére tentative d’histoire générale sur le sujet, stimule l'intérét des
historiens pour le sujet. Apres 1920, les études sur I'astrologie médiévale et renaissante se

multiplient, notamment sous I'impulsion de Lynn Thorndike et Pierre Duhem?®.

Malgré I'ancienneté du champ d’études, la période moderne de I'histoire de I'astrologie
(c’est-a-dire les années 1550-1700) n’a suscité I'intérét des historiens que depuis les années
1970. En 1958, lors de la parution du volume 7 de la monumentale A History of Magic and
Experimental Science, Lynn Thorndike déplore le trou historiographique sur une période
cruciale de I'histoire de I'astrologie, et met en avant la nécessité de questionner le récit
positiviste défendant la « mort naturelle » de celle-ci au seuil du 17¢ siécle®. Depuis, le
domaine affiche une vitalité croissante et s’est développé dans plusieurs directions. D’un c6té,
plusieurs historiens se rattachant a I’histoire de la philosophie et I'histoire des idées cherchent
a restituer la place de I'astrologie dans la démarche intellectuelle d’'une époque marquée par

d’'importants bouleversements scientifiques et techniques. En se focalisant sur des figures

3 Joseph-Juste Scaliger, M. Manilii Astronomicon, vol. 1 (Leiden : ex Officina Plantiniana, 1600); Claude Saumaise,
De annis climactericis et antiqua astrologia diatribae (Lugduni Batavorum : ex officina Elzéviriorum, 1648);
Auguste Bouché-Leclercq, L’astrologie grecque (Paris : Ernest Leroux, 1899).

4 Franz Boll et Carl Bezold, Sternglaube und Sterndeutung: die Geschichte und das Wesen der Astrologie (Teubner,
1918).

5 Dans leurs synthéses sur I'histoire des sciences médiévales, Thorndike et Duhem accordent de nombreux
développement a I’histoire de I'astrologie : Lynn Thorndike, A History of Magic and Experimental Science, 8 vol.
(New York : Columbia University Press, 1923); Pierre Duhem, Le systéme du monde: histoire des doctrines
cosmologiques de Platon a Copernic (Paris : A. Hermann, 1913).

5 Lynn Thorndike, A History of Magic and Experimental Science, vol. 7, 8 vol. (New York : Columbia University
Press, 1958).
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savantes de premier plan, ils cherchent a cerner les liens de |'astrologie avec d’autres
disciplines comme les mathématiques, la médecine ou I'érudition, et mettre en avant le role
spécifique joué par celle-ci dans la vision du monde de I'auteur. Les ceuvres de personnalités
telles que Johannes Kepler (Gérard Simon, Patrick Boner, Jonathan Regier’), Girolamo Cardano
(Anthony Grafton®), Tommaso Campanella (Peter J. Forshaw, Michel-Pierre Lerner®) Giovanni
Antonio Magini (Angus Clarke'®), William Lilly (Kay Ellen Ackerman, Ann Geneva'l), Marin
Cureau de la Chambre (Mary Ellen Eckhert!?) ont bénéficié de ces approches. Les relations
conflictuelles entre I'astrologie et les mutations intellectuelles du 17¢ siécle ont également été
abordées dans des perspectives générales, que ce soit a travers les mutations religieuses
(Keith Thomas®3) ou le concept discuté de Révolution scientifique (Randall Styers, David
Kemp?!?). Plus récemment, certaines controverses philosophiques impliquant la question de
I’astrologie ont également été étudiées, comme celle entre Pierre Gassendi et Jean-Baptiste

Morin (Robert Hatch, Rodolfo Garau®®).

Une autre approche importante est I'étude socioculturelle du phénoméne de |'astrologie.
Plusieurs travaux se sont ainsi intéressés aux relations entretenues entre I'astrologie, les
pouvoirs institutionnels et les communautés savantes dans un cadre géographique

spécifique : par exemple, I’Angleterre (Mary Ellen Bowden, Peter Wright, Patrick Curry, Justin

7Simon, Kepler; Patrick J. Boner, Kepler’s Cosmological Synthesis: Astrology, Mechanism and the Soul (Brill, 2013);
Jonathan Regier, « Kepler’s Theory of Force and His Medical Sources », Early Science & Medicine 19, n® 1 (janvier
2014) : 1-27, https://doi.org/10.1163/15733823-00191P01.

8 Anthony Thomas Grafton, Cardano’s Cosmos: The Worlds and Works of a Renaissance Astrologer (Cambridge
(Mass.) London : Harvard University Press, 1999).

% Michel-Pierre Lerner, Tommaso Campanella en France au XVile siécle, Lezioni della Scuola di studi superiori in
Napoli 17 (Napoli : Bibliopolis, 1995); Peter J. Forshaw, « Astrology, Ritual and Revolution in the Works of
Tommaso Campanella (1568-1639) », in The Uses of the Future in Early Modern Europe, éd. par Andrea Brady et
Emily Butterworth (Londres : Routledge, 2010), 181-94.

10 Angus G. Clarke, « Giovanni Antonio Magini (1555-1617) and Late Renaissance Astrology. » (Ph.D., University
of London, 1985).

11 Kay Ellen Ackerman, The Starry Messenger: A Life of William Lilly (Vanderbilt University, 1990); Ann Geneva,
Astrology and the Seventeenth Century Mind: William Lilly and the Language of the Stars, Social and Cultural
Values in Early Modern Europe (Manchester : Manchester University Press, 1995).

12 Mary Ellen Eckhert, « Astrology and Humors in the Theory of Man: The Works of Marin Cureau De La Chambre
and Their Importance in the Cultural Evolution of the Seventeenth Century » (PhD, Ann Arbor, United States,
University of Arizona, 1975).

13 Keith Thomas, Religion and the Decline of Magic: Studies in Popular Beliefs in Sixteenth and Seventeenth
Century England (London : Weidenfeld and Nicolson, 1971).

14 Randall Gray Styers, « Magical Theories: Magic, Religion and Science in Modernity » (Ph.D., Duke University,
1997); David Kemp, « The Scientific Revolution’s Axiomatic Rejection of Magical Thinking: The Case of Astrology
in England (1600-1700). » (Ph.D., Montréal, Concordia University, 2003).

15 Robert Alan Hatch, « Between Astrology and Copernicanism: Morin — Gassendi — Boulliau », Early Science and
Medicine 22, n° 5-6 (18 janvier 2017) : 487-516, https://doi.org/10.1163/15733823-02256P05; Rodolfo Garau,
« Gassendi’s Critique of Astrology », Lias : Journal of Early Modern Intellectual Culture 47, n° 2 (2020) : 143-74.
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Doheney?®®), les Provinces-Unies (Steven Vanden Broecke, Rienk Vermij'’), I'Ecosse (Jane
Ridder-Patrick'®), I'ltalie (Monica Azzolini, Ornella Pompeo Faracovi®), le Saint-Empire (Robin
Barnes??), la Bohéme des Habsbourg (Patrick Boner?!), le Portugal (Luis Ribeiro, Luis Miguel
Carolino??), I'Espagne (Tayra Lanuza-Navarro?3), la France (Jacques Halbronn, Hervé
Drévillon??), Dantzig (Jensen Derek??). On peut également noter un intérét croissant pour le
Nouveau Monde et les lieux de mission, comme la Nouvelle-Espagne (Ana Avalos?®) ou le
Pérou (Claudia Brosseder?’). L’astrologie sert alors également d’objet d’investigation pour
comprendre la dynamique des transferts culturels. Des institutions ou des groupes sociaux ont
fait I'objet d’études spécifiques : I'université de Louvain (Steven Vanden Broecke), I'université
de Wittenberg (Claudia Brosseder), I'Inquisition (Tayra Lanuza-Navarro), les jésuites (Luis
Ribeiro, Luis Miguel Carolino). L'aspect individuel de la pratique astrologique a également
retenu |'attention de certains historiens. Il s’agit alors de comprendre comment I'astrologie a
pu servir de « technique de soi », d’outil thérapeutique, de pratique de dévotion ou d’élément

de sociabilité. On peut mentionner les études de Lauren Kassell sur les livres de consultations,

16 Mary Ellen Bowden, « The Scientific Revolution in Astrology the English Reformers, 1558-1686 » (Ph.D., Yale
University, 1974); Peter Wright, « Astrology in mid-Seventeenth-Century England: a Sociological Analysis »
(Ph.D., University of London, 1983); Patrick Curry, Prophecy and power: Astrology in Early Modern England
(Princeton University Press, 1989); Justin Dohoney, « “In So Many Ways Do the Planets Bear Witness”: The Impact
of Copernicanism on Judicial Astrology at the English Court, 1543-1660 » (Ph.D., Clemson University, 2011).

17 steven Vanden Broecke, The Limits of Influence: Pico, Louvain,and the Crisis of Renaissance Astrology (Leiden
et Boston : Brill, 2003); Rienk Vermij, « The marginalization of astrology among Dutch astronomers in the first
half of the 17th century », History of Science 52, n° 2 (2014) : 153-77.

18 Jane Ridder-Patrick, « The Marginalization of Astrology in Seventeenth-Century Scotland », Early Science and
Medicine 22, n° 5-6 (18 janvier 2017) : 464-86, https://doi.org/10.1163/15733823-02256P04.

1% Monica Azzolini, The Duke and the Stars: Astrology and Politics in Renaissance Milan (Harvard University Press,
2013); Ornella Pompeo Faracovi, Lo specchio alto: astrologia e filosofia fra medioevo e prima Eta moderna,
Bruniana e campanellina 11 (Pisa Roma : F. Serra, 2012).

20 Robin Bruce Barnes, Astrology and Reformation (New York : Oxford University Press, 2016).

21 Boner, Kepler’s Cosmological Synthesis.

22 Luis Campos Ribeiro, « Transgressing Boundaries? Jesuits, Astrology and Culture in Portugal (1590-1759) »
(Doutoramento, Universidade de Lisboa, 2021); Luis Miguel Carolino, « The Jesuit Paradox: Intellectual Authority,
Political Power, and the Marginalization of Astrology in Early Modern Portugal », Early Science and Medicine 22,
n° 5-6 (18 janvier 2017) : 438-63, https://doi.org/10.1163/15733823-02256P03.

2 Tayra M. C. Lanuza-Navarro, « Astrology in Court: The Spanish Inquisition, Authority, and Expertise », History
of Science 55, n° 2 (2017) : 187-209, https://doi.org/10.1177/0073275317710537.

24 Jacques Halbronn, « Le texte prophétique en France: formation et fortune » (Thése de doctorat, Paris,
Université Paris 10, 1999); Hervé Drévillon, Lire et écrire I'avenir: I'astrologie dans la France du Grand siecle,
1610-1715, Epoques (Seyssel [Paris] : Champ Vallon diff. Presses Universitaires de France, 1996).

%5 Derek Jensen, « The science of the stars in Danzig from Rheticus to Hevelius » (Ph.D., San Diego, University of
California, 2006).

%6 Ana Avalos, « As above, so below. Astrology and the Inquisition in Seventeenth-Century New Spain » (Thesis,
Florence, European University Institute, 2007), https://doi.org/10.2870/69590.

27 Claudia Brosseder, « Astrology in Seventeenth-Century Peru », Studies in History and Philosophy of Science Part
C: Studies in History and Philosophy of Biological and Biomedical Sciences 41, n° 2 (2010) : 146-57,
https://doi.org/10.1016/j.shpsc.2010.04.010.
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ou casebooks, du médecin-astrologue Simon Forman ou celles de Steven Vanden Broecke sur
la spiritualité astrologique de Jean-Baptiste Morin?8. D’autres thémes de recherche peuvent
étre distingués dans le champ des études sur 'astrologie moderne et nous sommes loin d’étre
exhaustifs quant aux travaux cités. La bibliographie du journal Isis recense pres de deux cents
références sous le theme de I'astrologie aux 16¢ et 17¢ siecles ; elle montre la vitalité et la
complexité de ce domaine en pleine expansion. A bien des égards, une synthése sur I’histoire
de l'astrologie moderne reste encore a écrire. Les grands récits de Jim Tester ou Nicholas

Campion sont trop généraux.

L'abondance des travaux masque néanmoins d’importantes disparités quant a la
couverture géographique et temporelle de I'Europe des années 1550-1700. Le cas de la
France, en particulier, a été peu étudié. A la différence de la période médiévale et du début
de la Renaissance (jusqu’aux années 1520 environ) qui a suscité les travaux a la fois profond
et érudits de Jean-Patrice Boudet, Nicolas Weill-Parot et Maria Sorokina, les historiens se sont
peu intéressés a la place de I'astrologie en France aux 16¢ et 17¢ siécles?®. En ce qui concerne
les années 1520-1560, il existe une production trés hétéroclite et de qualité inégale,
généralement issue de I'histoire de la littérature et dominée, pour le meilleur et pour le pire,
par les études nostradamiques. Signalons toutefois I'immense et riche étude sur le médecin
astrologue Antoine Mizauld réalisée par Jean Dupébe qui a le grand mérite d’aborder de front
le probleme de I'état de I'astrologie savante en France dans les décennies centrales du 16°
siecle®. Apreés 1560, le temps des Guerres de Religion et le régne d’Henri IV constituent une
terra incognita que seuls quelques historiens aient osé explorer a travers le prisme des cercles

mathématiques parisiens et de la poésie céleste (Isabelle Pantin) ou celui de la littérature des

28 Lauren Kassell, « Casebooks in Early Modern England: Medicine, Astrology, and Written Records », Bulletin of
the History of Medicine 88, n° 4 (2014) : 595-625, https://doi.org/10.1353/bhm.2014.0066; Steven Vanden
Broecke, « Catholic Spirituality and Astrological Self-Care in Seventeenth-Century France: Jean-Baptiste Morin’s
Astrologia Gallica (1661) », Lias : Journal of Early Modern Intellectual Culture 47, n° 2 (2020) : 119-41.

2% Jean-Patrice Boudet, éd., Le « Recueil des plus célébres astrologues » de Simon de Phares, vol. 2, Société de
I'Histoire de France 515 (Paris : Honoré Champion, 1997); Jean-Patrice Boudet, Entre science et nigromance:
astrologie, divination et magie dans I’Occident médiéval (Xlle - XVe siecle) (Paris : Publications de la Sorbonne,
2006); Nicolas Weill-Parot, « Les “images astrologiques” au Moyen age et a la Renaissance: spéculations
intellectuelles et pratiques magiques, Xlle-XVe siécle », Sciences, techniques et civilisations du Moyen age a
I'aube des Lumiéres 6 (Paris, H. Champion, 2002); Maria Sorokina, « Les théologiens face a la question de
I'influence céleste. Science et foi dans les commentaires des “Sentences” (v. 1220-v.1340) » (Thése de doctorat,
Paris, Université Paris Est, 2017).

30 Jean Dupeébe, « Astrologie, religion et médecine a Paris : Antoine Mizauld (c. 1512-1578) » (Theése d’Etat,
Nanterre - Paris X, 1999).
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almanachs (Jacques Halbronn)3!. Pourtant, plusieurs études, en particulier les travaux de
Didier Kahn sur I'histoire de I'alchimie, ont montré la vitalité de la période 1560-1630 pour
I’histoire des sciences francaises et son importance pour comprendre les tensions opposant
novatores et tenant de la tradition a I'aube du Grand Siecle, ainsi que les rapports de force
complexe entre la Couronne, le monde parlementaire et I'Université sur la question de
I’'orthodoxie des savoirs®2. En ce qui concerne le 17¢ siecle, les travaux d’Hervé Drévillon ont
bien cerné les enjeux entourant les liens qu’entretient I'astrologie avec le monde politique
pendant les régnes de Louis XlII et Louis X1V, sans toutefois approfondir la question du monde
savant33. Ce manque historiographique pour la période 1560-1700 est trés regrettable. En
effet, il semble que le sort de I'astrologie dans le monde savant francais se joue pendant cette
période. L’étude méconnue d’Elisabeth Labrousse sur I'éclipse de 1654 ainsi que I'article
récent de Sophie Roux sur les deux cometes de 1664-1665 montrent que le débat sur
I'astrologie s’est déja sédimenté dans la seconde moitié du 17¢ siecle, ce qui souleve la
question de la premiére moitié du siécle3*. Tout récemment, Steven Vanden Broecke et
Rodolfo Garau se sont intéressés a la figure ambivalente de |'astrologue Jean-Baptiste Morin,
relancant I"analyse des années 1630-1650 dans I'histoire de I'astrologie3®. Dans une note de
1997, Jacques Halbronn émet I’hypothése que le sort de I'astrologie dans le monde savant

francais est déja joué pendant les années 1620-16303. Plusieurs indices indiquent donc que

31 |sabelle Pantin, « La lettre de Melanchthon a Simon Grynaeus : Avatars d’une défense de I'astrologie », in
Divination et controverse religieuse en France au XVle siécle, Cahiers V. L. Saulnier 4 (Paris : ENSJF, 1987), 85-101;
Isabelle Pantin, La poésie du ciel en France dans la seconde moitié du seiziéme siécle, Travaux d’Humanisme et
Renaissance 297 (Geneéve : Droz, 1995); Isabelle Pantin, « “Fidelissima immortalis Dei nuncia” : Astrologie et
théologie de Regiomontanus a Tycho Brahe », in Cité des hommes, cité de Dieu : Travaux sur la littérature de la
Renaissance en I’honneur de Daniel Ménager, éd. par Jean Céard, Michel Bideaux, et Frank Lestringant (Genéve
: Droz, 2003), 567-80; Halbronn, « Le texte prophétique en France ».

32 Didier Kahn, Alchimie et paracelsisme en France a la fin de la Renaissance, 1567-1625 (Genéve : Droz, 2007).
33 Drévillon, Lire et écrire ’avenir. Citons également : Micheline Grenet, La passion des astres au XVlle siécle : De
I'astrologie a I’'astronomie (Paris : Hachette, 1994).

34 Elisabeth Labrousse, L’entrée de Saturne au Lion : I’éclipse de soleil du 12 aodt 1654 (La Haye : M. Nijhoff,
1974); Sophie Roux, « The Two Comets of 1664-1665: A Dispersive Prism For French Natural Philosophy
Principles », in The Idea of Principles in Early Modern Thought, éd. par Peter R. Anstey (Sydney, Australia :
Routledge, 2014), 98-146.

35 Steven Vanden Broecke, « An Astrologer in the World-Systems Debate : Jean-Baptiste Morin on Astrology and
Copernicanism, 1631-1634 », in Copernicus Banned : The Entangled Matter of the anti-Copernican Decree of
1616, éd. par Natacha Fabbri et Federica Favino, Biblioteca di Galilaeana, VIII (Firenze : Olschki, 2018), 223-41;
Vanden Broecke, « Catholic Spirituality and Astrological Self-Care in Seventeenth-Century France »; Garau,
« Gassendi’s Critique of Astrology ».

36 Jacques Halbronn, « L’empire déchu ou I'astrologie au XVlle siécle », Politica Hermetica, n® 11 (1997) : 195.
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la période critique pour I'histoire de I'astrologie savante en France se situe entre 1560 et 1630,

c’est-a-dire précisément la période ol nous possédons le moins d’études historiques.

Une autre faiblesse de I'historiographie actuelle tient a la persistance de certains préjugés
positivistes dans I'explication du sort de [lastrologie pendant la période moderne.
Qu’entendons-nous par « préjugés positivistes » ? Selon les historiens de I'astrologie de la fin
du 19¢ siecle, comme Auguste Bouché-Leclercq, Franz Cumont ou Franz Boll, I'astrologie doit
étre congue comme une forme d’échappatoire pour I'esprit humain submergé par des forces
qui le dépassent. L’adhésion a I'astrologie est justifiée par des critéres psychologiques : les
astrologues et leurs clients possédent une « foi dans les astres » qui leur permet de négocier
avec leur destin. On retrouve une lecture similaire chez Keith Thomas dans son influent
Religion and the Decline of Magic (1971) : I'astrologie est un outil créé par I'esprit humain
prémoderne afin d’exercer une maitrise de forme sur des aspects de son existence qu’il ne
maitrise pas de fait comme le climat, la vie, la mort, le destin en I'absence des technologies
modernes jouant ce rdle3’. Dans ce cadre, I'exclusion de I'astrologie de la réflexion
philosophique et scientifique est une conséquence naturelle et nécessaire du développement
scientifique et technique de I'Occident. Depuis les années 1980, une nouvelle vague de
travaux a cherché a se distancier de la lecture positiviste. Reprenant les derniéeres orientations
de I'histoire des sciences, ils visent a rendre compte de la « crédibilité » de I’astrologie par un
contexte social, politique, institutionnel et culturel spécifique plutét qu’en invoquant des
processus universels comme |'essor progressif de la rationalité. L’accent est alors mis sur la
variabilité de ce qui est jugé « rationnel » ou « scientifique » a une époque donnée. Toutefois,
une analyse plus précise montre que cette nouvelle historiographie poursuit I'ancrage

positiviste de I'astrologie d’au moins trois manieres.

Premiérement, il existe une asymétrie dans la facon dont la littérature secondaire aborde
la question de légitimité de I'astrologie puisque seule sa légitimité, et non son illégitimité, est
congcue comme une construction historique. En effet, les historiens tendent a expliquer la
crédibilité de l'astrologie dans le monde savant en la supposant fondée sur des critéres
externes de nature institutionnelle — I'inscription de I’astrologie dans le schéma pédagogique

classique, la publicité qu’elle recoit dans les cours princieres —ou intellectuelle — la cosmologie

37 Thomas, Religion and the Decline of Magic.
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aristotélicienne, une vision symbolique et analogique du monde, la notion de microcosme et
de macrocosme. Une fois ces criteres disparus parmi les élites « lettrées » des sociétés
européennes, c’est-a-dire a partir des années 1610-1640 selon la chronologie usuellement
retenue, I'astrologie se retrouve de fait expulsée du monde savant pour ne plus subsister que
dans les couches populaires de la société, la culture ésotérique bourgeoise ou le
divertissement. Or, on peut objecter a cette lecture le fait que plusieurs éléments de la culture
prémoderne répondent a ces criteres comme la physique aristotélicienne ou la médecine
galénique. Ils ne sont pourtant pas devenus des « repoussoirs » pour le monde savant. Les
historiens négligent alors le fait que l'illégitimité de I'astrologie est une construction de la

culture du 17¢ siecle.

Deuxiemement, la présence de I'astrologie dans le monde savant est supposée soumise a
I’existence d’un cadre philosophique naturel stable qui viendrait la justifier. Selon cette
lecture, les mutations philosophiques de la premiére moitié du 17¢ siecle — la mécanisation de
la philosophie naturelle, 'émergence de la pratique expérimentale, le désenchantement
religieux — auraient érodé le substrat philosophique de I'astrologie, conduisant a son rejet.
Celle-ci serait donc une victime collatérale de I'essor de la modernité philosophique. Une fois
encore, il s’agit d’indexer la légitimité de I'astrologie sur la science officielle d’'une époque
donnée. Certes, ce réductionnisme philosophique appliqué a I'astrologie est en partie vrai —
ne serait-ce que chez certains philosophes naturels. Il néglige toutefois la plasticité historique
de l'astrologie, qui s’est adaptée a des contextes culturels tres différents. Il néglige en outre
le fait que dans le monde lettré du 17¢ siécle, I'univers philosophique n’est pas uniforme et

gue la philosophie n’est pas — loin de la — la source de toute légitimité savante.

Troisiemement, la dynamique de la « mise a I’écart » de I'astrologie dans le monde savant
est supposée étre le fruit d’une dynamique sociale qui a vu des groupes sociaux tenant de la
modernité philosophique supplanter politiquement des groupes partisans du cadre ancien.
Dans Prophecy and Power, Patrick Curry défend ainsi le fait que I'influence des partisans de
I'astrologie dans le monde savant anglais des années 1620-1680 est directement corrélée avec
celle du parti royaliste : I'astrologie, porteuse d’un discours conservateur sur les structures
politiques, est soutenue par I'entourage du Roi, tandis qu’elle est percue comme une menace
par le parti révolutionnaire de Cromwell. De méme, selon Hervé Drévillon, |la reconnaissance

donnée aux partisans de la « nouvelle science » dans les institutions scientifiques royales sous
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Louis XIV a entériné |la défaite définitive de I'astrologie en condamnant les membres du « vieux
monde » a l'oubli. La encore, cette lecture est en partie vraie. Toutefois, elle est
méthodologiquement inappropriée. En effet, elle applique a I’étude de la marginalisation d’un
savoir le point de vue utilisé pour étudier I'’émergence d’une idée ou d’une pratique consistant
a se focaliser sur un milieu d’émergence (I’élite scientifique) qui devient ensuite le centre pour
I’'ensemble du monde savant. Au contraire, I'astrologie étant totalement intégrée dans le
monde savant, il n’existe pas de milieu privilégié pour étudier sa marginalisation : elle pourrait
disparaitre dans certaines institutions de premier plan et pourtant perdurer parmi les milliers
d’homme de loi, théologiens, médecins, mathématiciens qui composent le tissu savant
francais. D’ou la nécessité de s’intéresser aux figures secondaires de I'histoire intellectuelle,
aux « humbles tacherons de la norme scientifique », avocats, théologiens de second rang,
petits astrologues, qui diffusent dans tous les coins de la société des discours sur la légitimé
ou l'illégitimité de I'astrologie. Si 'on adopte une perspective plus large, on remarque que
I'astrologie trouve des partisans et des opposants dans tous les groupes sociaux, théologiens
et hommes de loi, catholiques ou protestants, jansénistes ou ultramontains, frondeurs ou
royalistes, dévots ou libertins. Cela permet de réhabiliter le débat intellectuel sur I'astrologie
sans le réduire a une lutte sociale ; toutefois, cela nécessite de rendre compte des critéres

utilisés par chaque milieu pour débattre de la légitimité ou de l'illégitimité de I'astrologie.

2 Repenser le probleme de la marginalisation de 'astrologie dans |a

France des 16° et 17¢ siecles
Notre étude vise a jeter un regard neuf sur la question de la marginalisation de |'astrologie.

Pour cela : 1) d’'une part, nous étudions le débat sur I'astrologie dans un lieu et une période
encore peu explorés, la France des années 1560-1628 ; 2) d’autre part, nous I'abordons d’une
maniére nouvelle, en nous intéressant a la dynamique de marginalisation du point de vue

intellectuel et du point de vue social.

Le terme « marginalisation » a été mis en avant par Hiro Hirai et Rienk Vermij en 2017 pour
décrire « the weakening position of astrology as part of officially recognized science and as a
tool of public governance » pendant I’époque moderne, « rather than a single set of ideas or

practices which were declining, disappearing or transforming into other forms32 ». Il permet

38 Rienk Vermij et Hiro Hirai, « The Marginalization of Astrology: Introduction », Early Science and Medicine 22,
n° 5-6 (18 janvier 2017) : 405-9, https://doi.org/10.1163/15733823-02256P01.
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de décrire la relégation de |'astrologie aux marges du monde savant, dans la sphere de

I’opinion privée ou de la culture populaire.

Nous entendons le terme « marginalisation » de deux maniéres différentes. En premier
lieu, il exprime le processus intellectuel de délégitimation que subit I'astrologie par rapport
aux conceptions dominantes de la norme scientifique dans les sociétés occidentales : si I'on
considere le monde savant francais entre le début du 16¢€ siecle et le début du 18¢ siecle, il est
un fait que I’astrologie judiciaire fait I'objet d’'un changement brutal de classification dans le
discours scientifique, passant du statut de science a celui de superstition. En second lieu, le
terme de « marginalisation » exprime le processus social de stigmatisation de ceux qui
soutiennent des théses associées a |'astrologie. De la seconde moitié du 16¢© siecle jusqu’au
milieu du 17¢ siécle, I'astrologie judiciaire est criminalisée dans plusieurs cours de justice
civiles et ecclésiastiques européennes ; celles-ci mettent en place, avec des temporalités
différentes selon les pays et les types de juridictions, des mesures répressives pour interdire
la diffusion des écrits dépassant les « termes de I'astrologie licite » et sanctionner la pratique
horoscopique. De plus, a partir de la premiere moitié du 17¢ siecle, la recherche intellectuelle
dans le domaine de I'astrologie commence a faire I'objet d’'un dénigrement systématique dans

les cercles les plus en vue du monde savant.

Contrairement a d’autres processus de rejet de théories scientifiques comme la théorie
aristotélicienne du vide au milieu du 17¢ siecle, celle du phlogiston au 18¢ siecle ou celle de
I’éther au début du 20¢ siécle, le processus de délégitimation de I'astrologie pendant I’époque
moderne ne correspond pas seulement au rejet par un groupe d’individus d’une description
de la nature au détriment d’une autre dans le cadre d’un débat entre égaux. |l opére a une
échelle beaucoup plus importante, celle de I'ensemble des élites politiques, scientifiques et
religieuses d’un pays; celles-ci, par le biais de la législation civile et ecclésiastique, sont
capables de produire un discours normatif officiel sur I'astrologie influent a I’échelle de la
société entiere. En outre, il s’accompagne de la construction d’'une mémoire négative visant a
faire de 'astrologie I'anti-modele de ce que devrait étre une bonne science. Dans ce cadre, le
probleme est double. Du point de vue historique, il s’agit d’expliquer les raisons pour
lesquelles I'astrologie a changé de statut dans I'ordre des savoirs légitimes dans |'espace

savant francais dans la premiere moitié du 17¢ siecle. Du point de vue philosophique, il s’agit
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d’identifier les mécanismes par lesquels s’opére au sein d’'une communauté savante la

marginalisation d’une discipline.

Afin de ne pas poursuivre I'ancrage positiviste de I'astrologie, nous voulons nous distinguer
de deux approches : la premiére considére I'astrologie est la victime passive de I'émergence
de la modernité scientifique ; la seconde approche considére que la marginalisation de
I'astrologie est d’abord le résultat d’'une dynamique sociale locale qui a vu des groupes
« novateurs » du point de vue philosophique exclure des institutions scientifiques les groupes
« conservateurs ». Nous voulons ainsi montrer comment I'astrologie a été I'objet d’une
marginalisation « active ». La mise a I’écart de I'astrologie n’est pas une « mort silencieuse »,
mais est le fruit d’'un combat : il a été opposé a I'astrologie des « discours de marginalisation »
construits progressivement entre le milieu du 16¢ siecle et le milieu du 17¢ siécle, et portée
par des individus comme Marin Mersenne ou des institutions comme la Chancellerie ou
I'Eglise de France. En outre, nous cherchons & montrer que le débat sur la légitimité de
I'astrologie est un débat global : il s’est produit non pas seulement dans un petit cercle des
mathématiciens novateurs, mais dans toutes les couches du monde lettré, y compris chez les
partisans de I'aristotélisme, les théologiens scolastiques et les hommes de loi indifférents aux
guerelles philosophiques. Dans ce cadre, nous portons un intérét particulier aux dynamiques
intellectuelles militantes, c’est-a-dire a la facon dont des groupes de savants ont su faire
adopter leurs propres discours sur I'astrologie par d’autres groupes plus importants ou par

des institutions dotées de moyens techniques et humains pour les imposer.

Notre lieu d’investigation est la communauté savante parisienne entre 1560 et 1628. Aux
16¢ et 17¢ssiecles, Paris accueille une communauté lettrée large et diverse dans ses institutions
de pouvoir (la Cour et le Parlement), ses institutions religieuses et son université. Surtout, en
tant que centre du pouvoir politique, religieux et administratif frangais, elle est un carrefour
des réflexions sur la norme et I'orthodoxie des savoirs. Le terme « parisien » est a entendre
dans un sens large : beaucoup des figures que nous étudions n’ont passé qu’une partie de leur
carriére dans la capitale, ou oscillent entre celle-ci et leur fief de province ; le monde savant
du 16¢ siecle a la différence de celui du siecle suivant est encore particulierement mobile et
décentralisé. Nous faisons aussi une breve excursion par Lyon (placée sous la juridiction
parisienne) lorsqu’il s’agit d’étudier les régimes de censure. Toutefois, Paris reste le lieu

privilégié de formation et de confrontation intellectuelles pour tous nos acteurs. Le choix de
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cette ville vise aussi a signifier que n’étudions pas d’autres lieux importants pour la vie
intellectuelle frangaise comme Montpellier et sa faculté de médecine, un haut lieu de
I'astrologie médicale en France, les académies protestantes ou les cours princieres de
province. Les dates choisies, 1560 et 1628, marquent le début et la fin du processus de
pénalisation de I'astrologie judiciaire en France. En 1560, lors des états généraux d’Orléans,
les députés du clergé présentent une remontrance aupres de la Couronne afin que soient
réprimées les pronostications astrologiques. Cette demande est entérinée dans I'article 26 de
I’'ordonnance d’Orléans du 31 janvier 1561, le premier texte du droit gallican a faire mention
du terme « astrologie ». Enfin, le 20 janvier 1628, en plein siege de La Rochelle, le roi Louis XlII
proclame l'interdiction des « prédictions concernant les états et personnes, les affaires
publiques et particuliéres », cl6turant par ce fait plusieurs décennies de débats juridiques et
théologiques sur la licéité de I'astrologie judiciaire. Ces deux textes illustrent aussi le passage
d’une norme théologique a une norme laique dans la définition de la licéité des savoirs : dans
le premier, la définition de I'astrologie licite est confiée aux évéques, tandis que dans le

deuxiéme, c’est le Roi lui-méme qui s’en charge.

Nous nous intéressons a des savants appartenant a de multiples groupes sociaux : des
prélats, des théologiens réguliers et séculiers, des médecins, des avocats, des magistrats, des
maitres des requétes, des mathématiciens, des faiseurs d’almanachs, des gens de Cour. Nous
nous focalisons en particulier sur les hommes d’Eglise et les hommes de loi, ceux qu’on
surnomme les gens de Robe, ou la Robe. On y trouve quelques noms connus de |’histoire des
sciences comme Marin Mersenne et Nicolas-Claude Fabri de Peiresc. On y trouve également
des personnages plutot rattachés a I’histoire de la théologie (Simon Vigor, Francois Garasse,
Jean Porthaise), de la Cour (Cosimo Ruggieri), de la littérature (Francois de Cauvigny de
Colomby) ou du droit (Pierre de Lancre, Francois de I’Alouéte, Charles Annibal Fabrot, Jean
Duret). On y trouve enfin beaucoup de noms aujourd’hui obscurs, mais qui ont joui de leur
temps d’une certaine renommée comme les théologiens Jean Cotreau et Jacques Suarez de
Sainte-Marie, les astrologues Noél-Léon Morgard, Jean Petit, le prévot Charles Moliere,
I’'ancien minime Claude Pithoys, le mathématicien Barthelemy Heurtevyn. lls s’expriment sur
I'astrologie dans le cadre de débats disciplinaires sur la théologie, le droit ou la philosophie.
Les supports gu’ils utilisent sont multiples : manuel de philosophie, manuel d’astrologie,

sermons, cours universitaires, commentaires de la Summa theologiae de Thomas d’Aquin,
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traités d’exégeése, manuel de droit, commentaire des ordonnances royales, traités polémiques
sur l'astrologie, ouvrages historiques, almanachs. lls approchent la question de la légitimité
de l'astrologie a travers de multiples prismes, construisant ainsi un débat global sur

I’astrologie qui irrigue toutes les couches du monde savant.

3 Une approche intellectuelle et sociale des débats des années
1560-1628

L’étude est divisée en six parties.

Les parties 1, 2 et 3 se concentrent sur la période 1560-1614. On y étudie I'émergence
d’une controverse sur la légitimité de I'astrologie dans I'Eglise et la Robe. Alors que les
Guerres de Religion s’enlisent et que la Réforme catholique s’amorce, la plupart des élites
politiques, religieuses et scientifiques du royaume estiment que la purification des moeurs est
une condition nécessaire pour le retour de la paix et le renouveau spirituel de la France. Dans
ce contexte, plusieurs théologiens et prélats accusent I'astrologie d’étre une superstition et
une idolatrie et, lors des états généraux de Blois de 1576-1577, ils poussent la Couronne a
prendre des mesures légales contre elle, ce qui lance le débat parmi les jurisconsultes. La
guestion de la licéité des prédictions astrologiques individuelles voit alors s’opposer deux
camps : I'Eglise de France qui professe leurs condamnations sous I'influence d’un courant
théologique augustinien ; le monde juridique qui reconnait a certains astrologues une mission
prophétique dans la société. Le débat doctrinal, marqué par I’essor de la théologie positive et
de I'humanisme juridique, est un débat d’autorité plus que de philosophie naturelle : le
consensus des autorités scripturaires contre I'astrologie (la Bible, les docteurs, le droit romain
et le droit canon) s’impose face aux avis des philosophes divisés sur le sujet. Malgré leurs
regards différents sur 'astrologie, les autorités civiles et ecclésiastiques s’accordent sur la

mise en place d’une censure du livre d’astrologie.

Les parties 4 et 5 se penchent sur les années 1614-1630. Sous la régence de Marie de
Médicis, plusieurs scandales impliquent des figures représentant I'astrologie en France,
accusées d’athéisme ou d’infidélité au Roi. Malgré une factualité douteuse, ils sont pris
comme prétextes pour relancer le débat sur la légitimité de I'astrologie, reconfigurant
I’équilibre des forces dans le débat intellectuel et politique sur le sujet. La Robe se réapproprie
le débat doctrinal : elle présente I'astrologie comme un probleme théologico-politique

exigeant la répression des faiseurs de prédictions. A I'inverse, le monde théologique pris dans
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un conflit entre thomisme et augustinisme se montre plus hésitant. En 1628, la Couronne
criminalise unilatéralement les prédictions astrologiques individuelles, se désolidarisant de la
norme théologique sur 'astrologie. Elle fonde dés lors une approche laique de la légitimité

des savoirs.

La partie 6 s’intéresse aux arguments développés par le religieux minime Marin Mersenne.
Figure de proue de la controverse anti-astrologique pendant les années 1623-1635, il met en
avant les limites de I'argumentation par les autorités en matiere d’astrologie, et défend le fait
gu’une approche plus rigoureuse des sciences invalide la possibilité méme de I'astrologie. Les
propos de Mersenne inaugurent une nouvelle période de la controverse anti-astrologique ou
ce sont désormais les philosophes qui défendent le fait que I’astrologie judiciaire ne peut étre

une science.

Des sermons du théologien Simon Vigor aux traités exégétiques et philosophiques du
religieux minime Marin Mersenne, des commentaires juridiques du jurisconsulte Jean Duret
au pamphlet anti-astrologique de Frangois de Cauvigny, des proces-verbaux des états
généraux de Blois de 1576-1577 a la déclaration de La Rochelle de 1628, on observe ainsi que
I'astrologie, élément contesté de I'ordre des savoirs préclassique, est parvenue a mobiliser
contre elle des forces trés différentes : réformateurs du catholicisme, défenseurs de I'autorité
royale, promoteurs de nouvelles philosophies de la nature. Dans le contexte de scandales
impliquant des astrologues des années 1614-1628, les adversaires de I'astrologie mobilisent
les criteres de légitimité reconnus dans leur discipline (théologie, droit, philosophie) pour la
présenter comme une superstition et une menace pour la société. lls parviennent dés lors a

influencer la législation royale qui devient de plus en plus sévére a I’encontre des astrologues.



Partie 1

Arracher les ames a la superstitions :

Eglise de France contre I'astrologie
(1560-1614)
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Partie 1

Au milieu des Guerres de Religion, les prélats et théologiens catholiques frangais portent
sur I'astrologie un regard a la fois sévére et désabusé. Le formidable enthousiasme humaniste
porté par Pierre d’Ailly, Marsile Ficin ou Melanchthon qui avait vu dans I'astrologie un moyen
privilégié de connaissance du divin n’a pas survécu a la naissance des conflits religieux et au
pénible réveil qui s’en est ensuivi. Les tentatives de conciliation entre la Révélation et les
conceptions paiennes de l'astrologie qui ont germé a travers toute I'Europe pendant la
Renaissance n’ont pas donné les fruits escomptés, et désormais les théologiens remettent en

cause le potentiel apologétique de la science des astres.

Peu a peu, |'astrologie perd ses plus solides défenses. Son antiquité, dans laquelle se sont
drapés tous ses apologetes, n’offre plus qu’une protection fragile face a un catholicisme
tridentin soucieux de montrer sa fidélité aux origines, mais voulant également répondre aux
critiques des protestants I’accusant d’avoir mélé les scories des doctrines paiennes a la religion
des Apbtres. Les regards des théologiens ne se tournent plus vers les prisci theologi, les magi
orientaux et les spéculations kabbalistiques, mais vers le christianisme impérial, consacré par
les empereurs romains, et dont le centre n’est plus la Chaldée d’Abraham ou I'Egypte de
Moise, mais la Rome de Grégoire le Grand et la Constantinople de Justinien. L’astrologie,
passée par Babylone, Alexandrie et Bagdad, et dont les grands noms, Ptolémée, Manilius,
Mashallah et Albumasar, évoquent le paganisme plus que I’Occident christianisé, ne peut plus
présenter que des titres infamants face a une théologie qui veut désormais inscrire de facon
plus nette son enseignement dans celui des Péres de I'Eglise et des docteurs médiévaux. Les
figures bariolées de son zodiaque, qui ont tant fasciné les humanistes épris de I'Orient originel,
ne rappellent désormais plus tant les hiéroglyphes mystérieux et la doctrine symbolique des

prisci theologi que le Veau d’or et les idoles paiennes.

C’est aux débats sur la légitimité de 'astrologie qui naissent entre 1560 et 1614 parmi les
théologiens et prélats de I'Eglise de France que nous nous intéressons dans cette partie. Les

ecclésiastiques forment la colonne vertébrale du monde savant francais. lls sont le groupe
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social savant le plus nombreux, le mieux formé et le plus traditionnellement investi dans la
polémique sur l'astrologie. Face aux mutations intellectuelles, religieuses et sociales qui
marquent la fin de la Renaissance en France, il voit la question de I'astrologie se poser avec
une nouvelle vigueur. Le chapitre 1 fait le point sur I'état du débat théologique sur I'astrologie
dans I'Eglise catholique au tournant des 16° et 17¢ siécles et montre le développement, contre
une doctrine d’inspiration thomiste concédant une légitimité aux prédictions individuelles a
titre spéculatif, d’une doctrine d’inspiration augustinienne les condamnant totalement. Le
chapitre 2 étudie I'émergence a partir des années 1570 chez les théologiens frangais d’un
mouvement polémique anti-astrologique qui promeut la condamnation de toute forme de
prédiction astrologique individuelle. Il permet de comprendre comment s’est développée en
France une doctrine théologique sur I'astrologie distincte de la via media romaine et beaucoup
plus sévere. Enfin, le chapitre 3 étudie les différents efforts menés par les prélats francais
entre 1560 et 1614 pour fonder au niveau juridique civil et canonique la lutte contre
I’astrologie, permettant ainsi de transformer les conclusions du débat théologique en

politique concrete de réforme des moeurs et de discipline des consciences.
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1
Le débat théologique sur |'astrologie a
'age de la Tradition

« L’Eglise qui pour estoile verticale de son establissement |’eternelle verité, qui regarde tousiours
le Soleil de iustice et de constance, ne se reglant comme la Synagogue sur les inconstances de la
Lune, a sainctement et iustement detesté la pratique de I’Astrologie iudiciaire, qui remplit les oreilles

de vanité et de curiosité, les consciences de tremblement®. »

Jean de Roye, Histoire de Louis XI, 1620

Avant d’entrer dans le détail des controverses théologiques sur I'astrologie qui agitent la
France a I'aube de la période moderne, il convient de préciser les normes qui régissent le
débat. Dans la seconde moitié du 16¢ siecle, les théologiens n’abordent plus la question de la
légitimité de I'astrologie a la fagcon des théologiens médiévaux pour qui le débat théologique
est d’abord un débat philosophique centré sur les questions des influences célestes, de la
hiérarchie entre les différentes parties du cosmos et de la facon dont s’opére le gouvernement
divin sur le monde par le biais des causes secondes. Portés par le recentrement de la théologie
catholique sur la définition de la Tradition, ils transforment le débat sur I'astrologie en un
débat d’autorités : s’appuyant sur la méthode des lieux théologiques, ils rapportent la
définition de la doctrine chrétienne sur I'astrologie a I'interprétation d’un ensemble de textes
normatifs tirés de la Bible, des Péres de I'Eglise, des théologiens médiévaux et des anciens

conciles.

Ce chapitre de contextualisation vise a présenter ces différents textes et les débats qui les
entourent entre les années 1570 et 1630. Nous montrons notamment pourquoi, parmi les

catholiques, la Bible est de plus en plus considérée comme une autorité ambigué au sujet de

1 Jean de Roye, Histoire de Louis XI, roy de France, vol. 2 (Paris : Pierre Mettayer, 1620), 730.
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I'astrologie, ce qui pousse les théologiens catholiques a se tourner vers d’autres autorités pour
clarifier la doctrine chrétienne au sujet des prédictions. Deux autorités, et par la deux écoles
d’interprétations différentes s'imposent : la premiéere, placée sous l'autorité de Thomas
d’Aquin, ne condamne les prédictions individuelles qu’en tant qu’elles se prétendent
déterministes; la seconde, placée sous l'autorité d’Augustin, condamne tout type de
prédiction individuelle comme pacte tacite avec le démon. Enfin, nous nous intéressons a la
facon dont la papauté tente, sans toutefois y parvenir, de trancher le conflit entre ces deux
interprétations a la suite du concile de Trente, par le biais des régles de I'Index et de la bulle
Coeli et terrae fulminée par Sixte V en 1586, dont la réception contrastée montre
I’ambivalence de la position de I'Eglise romaine a I'égard de I'astrologie au tournant du

16¢ siécle et du 17¢ siecle.

1 Lerenouveau del'argumentation théologique sur 'astrologie
apres 1570 : la méthode des lieux théologiques

1.1 Lathéologie post-tridentine et le nouveau discours sur les autorités

Dans la seconde moitié du 16¢ siecle, apres plusieurs décennies de débats doctrinaux avec
les protestants, la théologie catholique accouche dans la douleur d’une nouvelle conception
du réle des autorités dans I'argumentation théologique. Contre la Réforme protestante qui
défend la place premiere et unique de la Bible comme source de la connaissance révélée, les
peres conciliaires adoptent au terme de la 4¢ session du concile de Trente, le 8 avril 1546,
apres bien des débats houleux, une déclaration doctrinale qui affirme la primauté de la

Tradition dans la révélation divine :

Le saint concile de Trente, [...] considérant que cette vérité et cette regle morale sont
contenues dans les Livres écrits et dans les traditions non écrites (in libris scriptis et sine
scripto traditionibus) qui, recues de la bouche méme du Christ par les ap6tres, ou par les
apo6tres, a qui le Saint-Esprit les avait dictées, transmises comme de la main a la main
(quasi per manus traditae), sont parvenues jusqu’a nous ; le concile donc, suivant
I’exemple des Peres orthodoxes, recoit tous les livres tant de I’Ancien que du Nouveau
Testament [...] ainsi que les traditions concernant tant la foi que les moeurs, comme
venant de la bouche méme du Christ ou dictées par le Saint-Esprit et conservées dans

I'Eglise catholique par une succession continue ; il les recoit et les vénére avec un égal
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respect et une piété égale. Si quelqu’un ne recoit pas ces livres entiers [...] et s’il méprise

en connaissance de cause et de propos délibéré ces traditions, qu’il soit anathéme?.

Le Concile reste évasif sur 'identité précise des « traditions » présentées comme la source
de la révélation chrétienne. Il ne spécifie ni la liste des textes et des auteurs qui les constituent,
ni leur autorité relative, ni comment il est possible a partir d’autorités contradictoires de
définir le contenu de la doctrine chrétienne. Néanmoins, plusieurs théologiens catholiques se
chargent d’effectuer ce travail de clarification. C'est le cas notamment du théologien
dominicain Melchor (ou Melchior) Cano qui, dans son ouvrage majeur, De Locis Theologicis,
publié¢ a Salamanque en 1563, reprend la notion médiévale de lieu, c’est-a-dire selon
I’expression de Boéce, le locus ab auctoritate, I'argument d’autorité, pour la placer au centre
de I'élaboration de la doctrine chrétienne3. Parcourant le champ de I'argumentation
théologique, Cano en classe les matériaux en dix catégories : I'Ecriture sainte, la tradition
apostolique orale, I'autorité de I'Eglise catholique, I'autorité des conciles cecuméniques,
I'autorité du Souverain pontife, la doctrine des Péres de I'Eglise, la doctrine des théologiens et
des canonistes, la vérité rationnelle humaine, la doctrine des philosophes et des juristes,
I'histoire. Dans cette liste, il présente les sept premiers lieux comme le propre du savoir
théologique tandis que les trois suivants, raison, philosophie et histoire, sont dits
extrinséques, c’est-a-dire qu’ils n’ont pas de valeur décisive dans I’argumentation®.
L'expression de la doctrine chrétienne est donc assimilée a une succession d’énoncés
historiques que le théologien, en faisant appel a ses compétences d’exégete et de philologue,
d’historien et de philosophe scolastique, doit s’efforcer d’interpréter et harmoniser, en
prenant garde aux contaminations introduites par les superstitions héritées de l'idolatrie

paienne, les restes des hérésies antiques et les erreurs des Gentils.

2 Heinrich Denziger, Enchiridion symbolorum, definitionum et declarationum de rebus fidei, éd. par Adolf
Schonmetzer, 36° éd. (Barcelone-Fribourg-Rome : Herder, 1976), 364-65, n° 1501; Heinrich Denziger, Symboles
et définitions de la foi catholique : Enchiridion symbolorum, éd. par Peter Hiinermann, trad. par Joseph Hoffmann,
Le Magistére de I'Eglise (Paris : Cerf, 1996), col. 1311-1312.

3 Melchor Cano, De locis theologicis (Salamanque : Mathias Gastius, 1563). L’ouvrage connait au moins trente
rééditions jusqu’en 1890.

4 Marie-Dominique Chenu, « Les lieux théologiques chez Melchior Cano », in Le déplacement de la théologie, le
point théologique 21 (Paris : Beauchesne, 1976), 47. L’historien Jean-Paul Gabus précise : « Les deux premiers
lieux sont déclarés propres et fondamentaux, les lieux concernant I'Eglise déclaratifs et efficaces, ceux se
rapportant aux Peres et scolastiques déclaratifs, mais seulement probables, et ceux se rapportant a la raison ou
a I’histoire humaines annexes et probables. » (Jean-Paul Gabus, Critique du discours théologique (Labor et Fides,
1977), 207.)
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Cano n’est pas le premier a refonder la théologie sur les lieux théologiques — le protestant
Melanchthon (entre autres) élabore un argument similaire dans ses Loci communes rerum
theologicarum (1521), et plusieurs confessions de foi (celle d’Augsbourg, celle de La Rochelle,
la confession de foi helvétique postérieure) adoptent des positions tres similaires a celles de
Cano quant aux sources de la doctrines chrétiennes, en ne s’écartant de lui que sur un seul
point, on ne peut plus fondamental : I'autorité de I'Eglise et du souverain pontife®. D’autres
théologiens catholiques choisissent également d’apporter de petites variations a 'ordre des
lieux proposé par le théologien espagnol®. Toutefois, le texte de Cano « va demeurer pendant
plusieurs siecles », selon les mots de Marie-Dominique Chenu, « l'autorité recue dans le
champ de la méthodologie théologique’ ». La refondation de I’argumentation théologique sur
les lieux théologiques est au fondement de la théologie dite « positive » (le terme, qui existe
depuis le 13¢ siécle, se popularise au 16¢ siecle), qui cherche a exposer et prouver la doctrine
traditionnelle de I'Eglise en s’appuyant sur les autorités recues par la Tradition sans s’attacher
a la méthode scolastique, mais en les traitant dans un style oratoire a la facon des Peres de
I'Eglise. Comme Jansénius le formule en introduction de I’Augustinus — I'un des monuments
de la théologie positive — cette théologie met en avant le primat de I'auctoritas contre celui
de la ratio®. Elle s’appuie en particulier sur I'essor de I’érudition historique appliquée a I'objet
ecclésiastique — I'histoire ecclésiastique — qui permet de critiquer et comparer les différentes
expressions de la doctrine chrétienne en reconstruisant leur chronologie relative et le

contexte politique et religieux de leur parution®.

5 Philipp Melanchthon, Loci communes rerum theologicarum, seu hypotyposes theologicae (Bale : A. Perri, 1521).
Gabus, Critique du discours théologique, 207-8.

5 Thierry Amalou étudie le cas du théologien parisien Antoine de Mouchy qui publie un an avant Cano une somme
montrant l'institution par le Christ de la religion chrétienne et des traditions apostoliques. Cette ouvrage, qui
applique I'argumentation de la théologie positive, inclut une liste des lieux théologiques qui accorde un statut
spécifique aux théologiens de I’'Université de Paris : Thierry Amalou, « La Sorbonne en guerre de religion (1551-
1589) : Autorité universitaire, censure et pouvoir royal en France » (Habilitation a diriger les recherches, Paris,
Université de Paris | - Panthéon-Sorbonne, 2020), 347-48.

7 Chenu, « Les lieux théologiques chez Melchior Cano », 45.

8 Jacques Le Brun, « L’Augustinus de Jansenius, théologie positive, spiritualité, anthropologie », Revue de
I’histoire des religions 238, n° 1 (2021) : 72-73.

% Sur I'essor de I'érudition historique, il existe une bibliographie importante. Citons notamment : Anthony
Grafton, Joseph Scaliger: A Study in the History of Classical Scholarship, vol. 1, 2 vol., Oxford-Warburg Studies
(Oxford New York : Clarendon Press Oxford University Press, 1983); Gerald J. Toomer, John Selden: A Life in
Scholarship, vol. 1, 2 vol., Oxford-Warburg Studies (Oxford New York Auckland [etc.] : Oxford University Press,
20009).
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1.2 Latransformation du débat d’autorité sur I'astrologie

Le recentrement de la théologie catholique sur I’étude des autorités affecte durablement
la facon dont les théologiens catholiques, en particulier les théologiens de I'université de Paris,
envisagent le débat sur I'astrologie apres les années 1570. Désormais, il ne s’agit plus pour
eux de puiser de facon indifférenciée dans les auctoritates antiques et médiévales, mais au
contraire d’affirmer la spécificité du discours chrétien sur I'astrologie par rapport au discours
profane. lls opposent ainsi aux écrits philosophiques et astrologiques des paiens Ptolémée,
Albumasar ou Messalah une doctrine chrétienne uniquement fondée sur I’Ecriture, les Péres
et les conciles. L'argumentation scolastique sur la base de la philosophie aristotélicienne, les
débats sur les influences célestes ou sur la fagon dont la Providence divine se réalise au moyen
des causes secondes que sont les astres, tout cela est délaissé au profit de I'étude philologique
des condamnations bibliques et I'analyse érudite de la pensée des Péres de I'Eglise et des
textes conciliaires sur I'astrologie. Bien entendu, les théologiens catholiques de la seconde
moitié du 16° siécle, formés a la philosophie aristotélicienne et aux commentaires des
Sententiae de Pierre Lombard, connaissent les conceptions du cosmos et les arguments
physiques autour desquels se sont affrontés les théologiens scolastiques. lls aiment a
reproduire les arguments logiques avancés par Augustin contre la vérité des horoscopes,
notamment le « paradoxe des jumeaux », et donnent parfois des exemples historiques de
non-réalisation des prédictions. Toutefois, ces arguments n’occupent qu’une place
secondaire : soit parce que leur valeur procede du fait qu’ils ont été formulés par une autorité
fameuse, soit parce qu’ils ne viennent que confirmer une vérité déja validée par le discours

des autorités.

Pour ces théologiens, la démarcation entre astrologie permise et astrologie réprouvée n’est
pas la prérogative de la philosophie naturelle ou de I'histoire profane, mais celle de la
théologie concue comme I'expression de la Tradition, qui est seule capable de fixer les limites
entre ordre naturel et ordre surnaturel en condamnant ce gqu’il y a de superstitieux dans
I'astrologie. Une telle attitude est rendue possible par le scepticisme qui entoure le débat
philosophique sur I'astrologie en France, ol plusieurs astrologues ont depuis longtemps cessé
de vouloir justifier par un discours causal aristotélicien les points essentiels de la pratique

horoscopique (comme les aphorismes ou les maisons astrologiques), pour s’en tenir a
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I’argument de I'expérience et a celui de I'autorité des Anciens'®. « Nous [...] confessons estre
veritable qu’on ne peut demonstrer les raisons des observations, et reigles de I’Astrologie!! »
affirme ainsi le médecin-astrologue arlésien Jean Taxil. Pour les théologiens, pour qui les
expériences a propos de l'astrologie semblent toujours suspectes de manipulations
diaboliques, seul le débat sur les autorités apparait comme un lieu de confrontation

acceptable entre les conceptions antagonistes de |'astrologie judiciaire.

Les théologiens s’intéressent particulierement aux condamnations de I'astrologie, celles de
la Bible, des conciles, d’Augustin, de Tertullien, de Grégoire le Grand, de Thomas d’Aquin, etc.,
une recherche qui prend appui sur le renouveau, a la suite du concile de Trente, de I'ars
censoria dont I'Eglise catholique fait sa spécificité depuis le 13¢ siécle : plutdt que formuler de
facon positive le contenu de la Foi, il s’agit de le formuler de fagon négative, en précisant ce
qu’il est interdit de croire ou de faire!2. Tout comme I'Eglise catholique considére qu’elle
définit la vérité sur le cosmos lorsqu’elle censure les « propositions nouvelles » de Galilée, de
méme elle définit la vérité sur I'astrologie par la censure de I'astrologie judiciaire. Dans ce
dernier cas, une telle attitude est rendue légitime par I'ancienneté des controverses
religieuses sur le sujet : tout a été dit sur I'astrologie, en quelque sorte, si bien que la vérité a
déja atteint sa formulation compléte. Les théologiens s’estiment les dépositaires d’une
tradition ancienne forgée par plusieurs siecles de débats doctrinaux. lls savent qu’ils viennent
apres Augustin et Thomas d’Aquin et que I’astrologie a déja fait I'objet de canons et de bulles.
Pour eux, la question de la légitimité de |'astrologie est déja, en théorie, tranchée, et cette
réponse se trouve dans la Parole de Dieu et dans la tradition catholique. Il ne reste plus qu’a
la mettre en évidence. Dés lors, animés par la certitude que la question de la norme et de la

légitimité de I'astrologie a déja recu sa réponse dans I'Eglise ancienne et qu’elle a été

10 Notons qu’au 16¢ siécle, dans le cas précis de I'astrologie, il n’existe pas encore de différence entre expérience
et autorité, les expériences étant souvent celles qu’ont effectuées des autorités illustres et non les expériences
propres de l'auteur. L'une des spécificités de I'astrologie défendue par Tycho Brahé et Kepler est justement
d’établir une distinction claire entre les deux. Tout en reconnaissant que I'astrologie n’est pas fondée sur la
raison, Kepler, dans le traité inédit De directionibus daté de 1601, citant Tycho Brahé, distingue |'astrologie de
la théologie en ce que la premiere s’appuie sur I'expérience et la deuxiéme sur I'autorité : « in theologia et
astrologia non esse quarendas rationes, sed tantum illic est authoritatis, hic experentiae. » (Christian Frisch, éd.,
loannis Kepleri astronomi opera omnia, vol. 8.1 (Francfort et Erlangen : Heyder et Zimmer, 1870), 295.)

11 Jean Taxil, L’astrologie et physiognomie en leur splendeur (Tournon : Robert Reynaud, libraire juré d’Arles,
1614), 112.

12 C’est la thése défendue par Bruno Neveu dans son maitre-ouvrage sur la censure ecclésiastique a I'époque
moderne : Bruno Neveu, L’erreur et son juge : Remarques sur les censures doctrinales a I'époque moderne, Serie
Studi 12 (Naples : Bibliopolis, 1993).
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défendue de fagon inéquivoque par ses docteurs, les théologiens ne cherchent pas a innover

mais simplement a restituer une doctrine a travers ses sources historiques.

Il y a la évidemment une forme de sclérose du débat philosophique. Toutefois, cette
sclérose se fait au profit du développement d’une érudition et d’une connaissance historique
de l'astrologie jamais atteinte. Les longs catalogues d’Antonio Possevino, Jules-César
Boulenger ou Francisco Torreblanca faisant la recension de toutes les prises de position des
auteurs anciens sur I'astrologie permettent une connaissance fine de la relation qu’entretient
I’Antiquité chrétienne a l'astrologie, méme si cette connaissance en reste souvent au degré
de l'inventaire. De méme, les travaux de Joseph-Juste Scaliger, John Selden, Denis Pétau,
Jacques Gaffarel ou Claude Saumaise qui sont a I'origine de I’historiographie moderne sur
I’astronomie et I'astrologie ancienne ne peuvent se comprendre dans le cadre d’un débat

intellectuel qui accorde un role majeur au discours des autorités.

En France, bastion de la théologie positive, le recentrement sur les lieux théologiques du
débat sur l'astrologie s’observe en particulier pendant la période 1560-1610 chez des
personnalités comme Jean Porthaise, Simon Vigor ou Jean Cotreau, c’est-a-dire pour les
générations de théologiens parisiens qui ont connu I’essor de la théologie positive sans encore
bénéficier du renouveau thomiste de I'enseignement de la théologie scolastique qui suit la
restauration de I'Université sous Henri IV. Comme leurs contemporains protestants, ils
partagent un certain scepticisme a I’égard de la philosophie scolastique, mais a 'inverse des
théologiens formés a Wittenberg par Philipp Melanchthon ou au Collegio Romano par
Christophorus Clavius, ils patissent également d’un défaut de formation manifeste dans les
disciplines mathématiques que I'on peut attribuer a la dégradation de I'enseignement de la
Faculté des arts pendant les guerres de religion — les plus prestigieux professeurs de
mathématiques étant bien souvent liés a la Réforme. Par ailleurs, leur implication dans les
controverses doctrinales les a rendus familiers avec la Bible et les Péres qui deviennent dés la
seconde moitié du 16¢ siécle le fer de lance de la défense de I'argument catholique de la
Tradition. Enfin, a partir des années 1580, suivant les recommandations de la Faculté de
théologie, ces théologiens s’éloignent de plus en plus de la culture humaniste profane pour se

focaliser sur les autorités sacrées.

Bien entendu, le monde théologique n’accueille pas de fagcon uniforme ce recentrement.

Par exemple, chez les théologiens issus des facultés jésuites a Rome, Salamanque ou Louvain,
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I'argumentation philosophique continue d’occuper une place égale sinon supérieure a
I’'argumentation par les autorités. Le traité « De divinatione astrologica » de Pereira, le In
astrologos coniectores d’Alessandro de Angelis ou les Disquisitiones magicae de Del Rio
insistent particulierement sur l'incompatibilité entre |'astrologie et la physique
aristotélicienne, et n’hésitent pas a invoquer le discours des auteurs profanes en la matiéere :
pour les jésuites (méme si cela est moins marqué chez Pereira), la notion d’autorité dans le
débat sur I'astrologie continue d’étre entendue dans le sens beaucoup plus large que lui donne
les humanistes encore animés du désir de restitutio du savoir des Anciens. Mersenne, formé
au college jésuite de La Fleche, hérite de cette vision qui accorde au discours sur la nature la
capacité d’atteindre la vérité donnée par le discours théologique. Cela peut se comprendre
par le fait que les institutions jésuites ont connu plus t6t que les autres universités catholiques
le développement de la nouvelle scolastique et que les premiéres Rationes studiorum
promulguées par Compagnie insistent déja sur I'importance majeure de la philosophie et des
mathématiques, percus comme des outils privilégiés de controverses et des éléments
indispensables a la formation des missionnaires que la Compagnie envoie a travers le monde

entiers.

Notons qu’apres 1610, I'écart semble se réduire entre jésuites et non-jésuites: les
théologiens parisiens, mieux formés a la philosophie naturelle et aux mathématiques
rééquilibrent leur discours sur I'astrologie en réintroduisant des arguments scolastiques et se
rapprochent du modele jésuite. Toutefois, il faut remarquer que pour beaucoup de
théologiens du 17¢ siecle, en particulier chez les spécialistes de théologie positive, les
arguments de philosophie naturelle ne sont guere importants lorsqu’il s’agit de parler
d’astrologie : I'oratorien Charles de Condren, le jésuite Jules-César Boulenger ou l'ancien
minime Claude Pithoys continuent de débattre de I’astrologie en s’appuyant principalement
sur la méthode des lieux théologiques. Il faut également signaler que chez ceux que nous
appelons les « théologiens de seconde zone », c’est-a-dire les théologiens formés dans les
petites universités qui maitrisent mieux la philosophie que la théologie, comme c’est le cas
pour Gassendi et Gaffarel (ainsi que probablement Giuntini), le débat historique sur les
autorités continue d’occuper une place importante, méme si ces auteurs ont une préférence
manifeste pour le débat philosophique. Cela illustre bien le poids de ces arguments dans le

débat : Giuntini et Gaffarel y voient un moyen de légitimer au nom d’une approche antiquaire
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leur approche respectivement ptoléméenne et kabbalistique de I'astrologie, et pour Gassendi
I'analyse des autorités anciennes permet de définir la tradition astronomique grecque
rationnelle face a la tradition astrologique orientale superstitieuse. Chez bien des auteurs du
17¢ siecle qui entretiennent une défiance a I’'égard de I’érudition et des arguments d’autorité,
le débat sur I'astrologie fait figure d’exception : le débat sur la Iégitimité de la discipline semble
inséparable de son histoire, et I’ « ancienne ancienneté » de son passé, selon I'expression de
Pontus de Tyard, exige de la part de ses critiques une réponse équivalente en termes

d’autorité.

1.3 Identifier les autorités pertinentes : les catalogues d’autorités

L'identification et de classification des autorités chrétiennes dans le débat sur I'astrologie
demande en premier lieu de connaitre les sources disponibles, si possible de fagon exhaustive,
afin d’identifier précisément la position théologique consensuelle sur le sujet. La tache, a
défaut d’étre originale, n’est pas aisée. Elle est rendue possible par le développement
d’ « outils de la mémoire collective » partagés par les théologiens, comme les catalogues de
citations et de lieux communs dont Ann Blair a montré le rdéle central dans la culture
intellectuelle de I'Europe au début de la modernité, qui servent d’élément de base dans la
construction de tout discours argumentatif théologique®3. Tout comme plusieurs théologiens
catholiques dés les premiers temps de la Réforme se sont attelés au long labeur de
collationner l'intégralité des références antiques sur l'eucharistie, la liturgie ou I'autorité
pontificale afin de confirmer la doctrine de I'Eglise catholique contre les critiques opérées sur
ces themes par les protestants, de méme, d’autres se lancent dans l'inventaire des lieux
théologiques sur I'astrologie en réunissant toutes les citations rapportables au sujet de la

Bible, des Péres de I'Eglise, des conciles, des philosophes antiques ou des historiens.

Le travail est facilité par la présence dans les bibliotheques des universités et des couvents
d’ouvrages érudits comme les Disputationes adversus astrologiam divinatricem de Pic de la
Mirandole ou le Speculum astrologiae de Francesco Giuntini, fruits des intenses polémiques
qui agitent la Chrétienté sur I'astrologie depuis la fin du Moyen Age. Il suffit de les ouvrir pour
trouver rapidement plusieurs centaines de références d’autorités diverses sur I’astrologie. Les

théologiens n’ont ensuite plus qu’a y faire un tri et ne prendre que les autorités « recevables »

13 Ann M. Blair, Too Much to Know: Managing Scholarly Information before the Modern Age (New Haven, Conn.
London : Yale university press, 2010).
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selon les acceptations diverses qu’ils donnent a cette notion : les « arabes superstitieux » et
les Latins paiens Martianus Capella, Firmicus Maternus ou Marcus Manilius sont délaissés
pour ne garder que les citations tirées de la Bible, des Péres grecs et latins ainsi que les
qguelques « pieux philosophes » qui ont attaqué I'astrologie (mais surtout pas le dangereux
Epicure). Les théologiens sont aussi aidés par les éditeurs des grandes éditions de patristiques
grecques et latines qui commencent a se publier a Paris, Rome ou Anvers a partir du dernier
quart du 16¢siecle : afin de servir a la polémique, ceux-ci référencent quasi systématiquement
dans les textes qu’ils éditent les citations sur I'astrologie ; ils les recensent ensuite dans les
index rerum insigniorum placés au terme des ouvrages'®. Les réflexions isolées des Péres
obtiennent ainsi une visibilité nouvelle qui permet la reconstruction historiographique des

débats oubliés de I’Antiquité chrétienne sur la science des astres.

Comme toute entreprise érudite d’envergure, le mouvement de constitution d’'un
« catalogue raisonné » des autorités en astrologie » ne s’apprécie que sur le temps long. Au
milieu du 16¢ siécle, on trouve quelques timides tentatives d’organisation hiérarchique des
autorités dans les commentaires bibliques ou les manuels de lieux communs, comme dans la
Catena in Genesim de Luigi Lippomano (1546), I'un des principaux commentaires sur la Genese
de la Renaissance, qui analyse une trentaine de références sur |'astrologie a propos de
I'interprétation du verset de la Genese (1, 14) : on y trouve les classiques Augustin, Basile de
Césarée, Ambroise de Milan, Jean Chrysostome, Thomas d’Aquin, Hugues de Saint-Victor,
Cajetan et quelques originaux comme Junilius, Diodore, Apollinaire, Eucher ou Rupert de
Deutz!®. Une tentative modeste certes, mais déja appréciable puisque le catalogue de
Lippomano est encore utilisé par Mersenne au 17¢ siécle®. A partir des années 1580, ces

inventaires s’organisent et se diffusent a plus grande échelle, dans le méme mouvement qui

14 C’est notamment le cas dans I'importante collection parisienne dirigée par Margarin de la Bigne, la Sacra
bibliotheca sanctorum patrum, qui inclut plusieurs entrées sur 'astrologie dans son volume d’index qui apparait
a partir de la deuxiéme édition : Margarin de La Bigne, Sacra bibliotheca sanctorum patrum, 2¢ éd., vol. 9 (Paris :
Compagnie du Grand-Navire, 1589).

15 Luigi Lippomano, Catena in Genesim ex authoribus ecclesiasticis (Paris : Charlotte Guillard, 1546), f° 24v-28r.
On observe une initiative similaire du théologien protestant Andreas Mausel (Andreas Musculus) dans un recueil
de lieux théologiques qui posséde la caractéristique remarquable d’accorder une trés grande place aux Péres de
I’Eglise : Andreas Mausel, Loci communes theologici, vol. 2 (Ephordia : Baumann, 1563), f* 40v-42r.

16 Marin Mersenne, Quaestiones celeberrimae in Genesim, cum accurata textus explicatione. In hoc volumine
athei, et deistae impugnantur, et expugnantur, et Vulgata editio ab haereticorum calumniis vindicatur.
Graecorum, et Hebraeorum musica instauratur. Francisci Georgii Veneti cabalistica dogmata fuse refelluntur,
quae passim in illius problematibus habentur. Opus theologis, philosophicis, medicis, jurisconsultis, mathematicis,
musicis vero, et catoptricis praesertim utile [...] (Paris : Sébastien Cramoisy, 1623), col. 953-956. Mersenne |'utilise
surtout dans ses Problemata élaborés sur chaque verset de la Geneése.
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pousse les érudits catholiques — surtout les jésuites — a développer des outils pratiques a
destination des controversistes pour servir aux débats interconfessionnels comme les recueils
de citations et d’arguments sur la présence eucharistique. Désormais, les lieux théologiques
sur I'astrologie sont listés et organisés dans différentes compilations, comme la Bibliotheca
selecta du jésuite Possevino (1593), les Disquisitiones magicae de Del Rio (1599-1600) ou le
De tota ratione divinationis du jésuite Boulenger (1621)*’. Celle de Boulenger, la moins connue
sGrement, est la plus remarquable, car I'érudit jésuite y développe de facon conjointe, d’une
part une histoire de la divination astrologique et des doctrines sur le fatum dans I’Antiquité,
d’autre part une histoire de la réfutation de ces mémes doctrines par les Péres de I'Eglise et
les philosophes paiens, avec une profusion de citations grecques et latines, tirées parfois de

manuscrits inédits.

L’élaboration dans les années 1600-1630 de compilations similaires par plusieurs
jurisconsultes laics, comme Laurent Bouchel a Paris ou Francisco Torreblanco Villalpando a
Cardoue, dans le but de constituer une jurisprudence utilisable dans les tribunaux civils et
religieux contre |'astrologie crée une saine émulation. La palme du vainqueur revient
sGrement aux compilations de Torreblanca : la premiére apparait dans une compilation sur les
arts magiques et la sorcellerie, la Daemonologia, publiée a8 Mayence en 16238 ; la seconde,
considérablement augmentée, apparait dans un grand traité sur le droit appliqué aux crimes
spirituels, la luris spiritualis practicabilium, publiée & Cordoue en 1635%. Cette derniére
accomplit I'exploit de réunir sur la question de l'astrologie plus de 250 auteurs, ainsi que le
triple ou le quadruple de références et citations diverses. Mersenne et Jean Francgois y puisent

allegrement dans leurs ouvrages de controverses contre I'astrologie. Ces compilations sont

17 Antonio Possevino, Bibliotheca selecta qua agitur de ratione studiorum ad disciplinas, et ad salutem omnium
gentium procuranda, vol. 2 (Rome : Typographia Apostolica Vaticana, 1593), lib. 15, c. 10-15, 202-7; Martin Del
Rio, Disquisitionum magicarum libri sex (Louvain : Gerard Rivi, 1599), lib. 4, c. 3, q. 1, 253-66; Jules César
Boulenger, « De tota ratione divinationis adversus Genethliacos », in Opusculorum systema, vol. 1, 2 vol. (Lyon :
Antoine Pillehotte, 1621), 101-190 (132-190).

18 Francisco Torreblanca Villalpando, Daemonologia, sive de Magia naturali, daemoniaca, licita, et illicita, deque
aperta et occulta, interventione et invocatione daemonis (Mayence : Johann Theobald Schonwetter, 1623), 31A-
58B.

1% Francisco Torreblanca Villalpando, luris spiritualis practicabilium (Cordoue : Salvator de Cea Tesa, 1635), f°°
174v-195r.
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treés completes, et on y retrouve parfois au sujet de certains auteurs de I'Antiquité des

références qui ont été oubliées par I’historiographie contemporaine?®.

Il va sans dire que ces textes qui visent a alléger le travail des écrivains catholiques,
cherchent également a influencer leur pensée : en mettant en valeur ou en omettant certaines
sources, elles incitent a observer la tradition théologique a travers un oculaire choisi par le
compilateur qui n’est pas dénué d’a priori polémiques — Possevino aussi bien que Boulenger
sont particulierement investis dans la controverse anti-astrologique, et savent taire certaines
sources tout comme les ambiguités des argumentations des Péres pour ne conserver que leurs
propos hostiles a I'art des prédictions. Ou peut-étre sont-ils aveuglés par une conception
monolithique de la tradition qui leur fait considérer comme négligeables des dissensions
réelles entre les Peres ? Ceci est d’autant plus important que le consensus des autorités est
au cceur de I'argumentation doctrinale en théologie positive. Dés lors, les controverses sur
I’astrologie voient se multiplier les « listes d’autorités », véritables bibliotheques de citations
qui atteignent parfois plusieurs centaines de références qui transforment la controverse sur
I'astrologie en combat d’autorité, ou plus généralement, en mise a mort implacable de la
science des astres sous une masse de condamnations issues d’autorités anciennes et
prestigieuses. Le jésuite Jean Francois s’exclame ainsi face a la quantité pléthorique
d’autorités réunies contre I'astrologie par Torreblanca dans le Juris spiritualis practicabilium
et par son confrére en religion Jacques de Billy dans le Tombeau de 'astrologie judiciaire

(1657) :

Ce gu’estant il faut estre insensé de se vouloir opposer a un sentiment si universel, non
de quelque peuple barbare : mais des plus habiles et sages Personnages, qui ayent vescu
en chaque siecle, lesquels tous d’un commun accord, quoy que divisé de lieu, de temps,
et mesme de sentiment en autres sujets, se sont mis a declamer comme a I’'envy les uns
des autres contre cét Art trompeur. Si la voix du peuple est dite la voix de Dieu, quel pois
doit avoir la voix des Sages du monde ? Si deux ou trois témoins sont suffisans pour porter
un luge a la condamnation d’un criminel, et le faire mourir d’'une mort infame. Que ne

pourront sur tout esprit bien fait les jugemens de tant de scavans?! ?

20 par exemple, Possevino indique plusieurs références chez Augustin qui, il nous semble, n’ont pas été
commentées par I'historiographie récente traitant de la place de I’astrologie chez Augustin.

21 Jean Francois, Traité des influences célestes ol les merveilles de Dieu dans les cieux sont déduites (Rennes :
Pierre Hallaudays, 1660), 207.
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A partir de ces matériaux, il ne reste plus au théologien catholique qu’a composer son
argumentation a propos de la compatibilité ou non de I'astrologie avec la doctrine de I'Eglise
catholique. Celle-ci s’organise selon un plan codifié, dérivé de ceux employés dans I’Adversus
fallaces et superstitiosas artes de Pereira et dans le Bibliotheca selecta de Possevino, parmi
les premiers a appliquer a I'argumentation anti-astrologique le style de la théologie positive
et la méthode des lieux théologiques. Sont ainsi référencées et discutées les citations sur
I’astrologie dans : 1) Les Saintes écritures ; 2) les conciles, les papes et canons ecclésiastiques ;
3) les Péres de I’Eglise ; 4) les historiens. Vient ensuite une discussion philosophique sur les
influences célestes, qui se congoit comme un exposé de la « tradition philosophique » sur
I’astrologie. Chez Pereira et Possevino, le plan n’est pas totalement rigoureux et connait de
nombreuses digressions, mais cela s’explique par le fait que les deux théologiens tentent
parfois de coller a I'argumentation éclatée des Disputationes de Pic de la Mirandole qui jouent
encore chez eux le role de référence principale. Leurs successeurs n’hésiteront pas au
contraire a coller au plus prés a I'ordre des lieux théologiques proposé par Cano. C'est le cas
notamment de Claude Pithoys qui, tout en étant passé au protestantisme, garde ses habitudes
de catholique lorsqu’il introduit son Traitté curieux de I'astrologie judiciaire (1641) dont la

premiere section s’organise ainsi :

Chapitre 1, Section 1 : que I'Astromantie est convaincue de magie par toutes les sortes de

tesmoignages divins et humains :

Article 1 : Tesmoignage de Dieu contre I’Astromantie des Genethliaques

Article 2 : Tesmoignage et condamnation des Canons Ecclesiastiques

Article 3 : Tesmoignages de Peres et Theologiens

Article 4 : Tesmoignage et condamnation des loix civiles

Article 5 : Tesmoignage des plus scavans Philosophes, Medecins, et Astrologues??

La suite de I'ouvrage discute chacune de ces condamnations. Cela commence tout d’abord
par une étude historique de I'astrologie dont I'objectif est de montrer ses origines néfastes et

sa généalogie douteuse qui vient décrédibiliser sa forme présente (« telle source, tel

22 Claude Pithoys, Traitté curieux de I'astrologie judiciaire, ou Preservatif contre ’astromantie des genethliaques
(Sedan : P. Jannon, 1641).
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ruisseau?® »). Elle est suivie d’'une exposition des conséquences morales de I'astrologie qui
justifient son rejet d’'un point de vue religieux et éthique. Enfin intervient un exposé des
raisons philosophiques qui montrent que ses fondements sont contraires a la raison et
I’expérience. Chez Pithoys, méme si I'exposé philosophique occupe les deux tiers de I'ouvrage,

il ne vient qu’apres les autres exposés en ordre d’autorité.

Comment discute-t-on des lieux théologiques ? A I'image des discussions juridiques, les
théologiens s’attachent a rechercher « l’avis commun des autorités ». La pluralité des
positions permet d’éclaircir I'obscurité des textes ayant le plus d’autorité, tandis que ces
derniers permettent d’invalider les avis contraires. Sur |’astrologie, la marge de manceuvre est
grande. Les références, méme sélectionnées, proviennent d’auteurs suffisamment divers et
d’avis suffisamment divergents pour permettre une pluralité d’interprétations, au grand dam
des opposants a I'astrologie qui voient dans la présence d’interprétations diverses au sujet de
I’astrologie le fruit d’une confusion entretenue par le démon. Mersenne y fait référence dans
les Quaestiones in Genesim (1623) lorsqu’il dénonce « [ce groupe d’astrologues] qui essaie,
autant qu’il le peut, de donner un autre sens aux paroles de I’Ecriture dictées par I'Esprit saint
contre les astrologues®®. » Trois différents types de sources suscitent en particulier des
discussions animées : la Bible ; les écrits des peres de I'Eglise et des docteurs médiévaux ;
enfin, les documents que nous qualifierions aujourd’hui de magistériels, mais qui forment au

17¢ siécle des catégories distinctes (textes de conciles, droit canon, bulles).

2 Une autorité trop ambigué : la Bible

Abordons maintenant le premier lieu théologique autour duquel s’organise le débat sur la
légitimité de I'astrologie est la Bible. Nous voulons montrer comment une volonté
d’interprétation stricte des condamnations bibliques pousse les exégétes catholiques post-
tridentins a considérer qu’il n’existe pas de verset condamnant clairement I'astrologie

judiciaire sauf a recourir a une interprétation extrinseque du texte.

23 pithoys, 29.

24 Mersenne, Quaestiones celeberrimae in Genesim, col. 967. « Cum autem sint duo praecipua Astrologorum
genera, unum paganos inter recensendum, quod non admittit authoritatem sacri codicis ; aliud, quod quidem ei
credit, sed quantum potest, ad alium intellectum Scripturae, sententias a Spiritu sancto adversus Astrologos
dictatas trahit ; id tamen inter se commune habent, ut rationi cedere debeant. »
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2.1 Lesdifficultés d’interprétation des loci scripturae sur |'astrologie

La Bible constitue une autorité primordiale pour tous les théologiens et est régulierement
invoquée dans les débats sur I'astrologie. Nous ne nous attarderons pas ici sur les dpres débats
qui opposent les exégetes et les théologiens au sujet de son interprétation et son utilisation
qui recoupent toute I’histoire de la Réforme. On oppose couramment une lecture protestante
et une lecture catholique de la Bible: la premiére, dérivée de I'exégese érasmienne,
chercherait a interpréter I'Ecriture de fagon intrinséque, c’est-a-dire sans s’appuyer sur des
doctrines théologiques extérieures, afin de montrer que toute la doctrine chrétienne est
contenue dans I'Ecriture seule : c’est la célébre expression « sola scriptura » ; la seconde, au
contraire, serait attachée a montrer que la Bible ne possede pas de « sens clair » et qu’il faut
pour la comprendre pleinement recourir a une interprétation extrinséque al'aide des données

de la tradition qui seules permettent d’éclairer les obscurités de I’Ecriture.

Cette distinction, qui est pertinente a propos des « points chauds » de la controverse
confessionnelle, ne I'est pas dans le contexte précis des versets discutés sur 'astrologie ou la
tradition elle-méme est ambigué. Dans ce cadre, la méthode d’interprétation des exégetes
catholiques ne s’éloigne guére de celle de celle des protestants : I'objectif principal est de
mettre en avant le sens intrinséque des versets, qui est le sens considéré comme étant celui
qui fait autorité sur la question. La différence entre catholiques et protestants vient plutot des
langues utilisées pour lire I’Ancien Testament : les protestants accordent la priorité au texte
hébraique, celui de la Bible massorétique, tandis que les catholiques considérent que la

traduction latine de la Vulgate fait autorité, avec en soutien le texte grec de la Septante.

Aux 16¢ et 17¢ siecles, le débat sur I'astrologie s’organise autour de l'interprétation d’une
vingtaine de loci scipturae, des passages de I'Ecriture, qui sont issus du Pentateuque (Geneése,
Lévitique), des livres prophétiques (Job, Isaie, Jérémie) et du Nouveau Testament (évangiles
et Actes des Apotres). Ces passages sont utilisés selon des stratégies partisanes, adversaires
et défenseurs de I'astrologie allant tour a tour en évoquer certains ou en taire d’autres.
Néanmoins, six ou sept forment une base commune de discussion qu’on retrouve de facon
presque invariable d’un théologien a l'autre. lls constituent le coeur du débat exégétique sur

I'astrologie.
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Le principal verset est celui tiré du livre de la Genése (Genése 1, 14) : « Dieu dit aussi : Que
des corps de lumiére soient faits dans le firmament du ciel, afin qu’ils séparent le jour d’avec
la nuit, et qu’ils servent de signes pour marquer les temps et les saisons, les jours et les
années® ». Il est souvent retenu comme le fondement de la science des astres et son
interprétation est jugée essentielle a I'établissement de toute doctrine théologique sur
I’astrologie?®. Si le texte sacré affirme que les astres sont effectivement les signes des temps,
des jours et des années, il ne précise pas I'étendue et les limites de leur fonction significatrice.
Mersenne, dans les Quaestiones in Genesim (1623), souligne 'actualité du questionnement?” :
s’agit-il seulement d’une indication de la fonction calendaire des astres ? Ou, au contraire, du
fait que les astres « annoncent » les événements a venir, selon les paroles du Psaume « Les
cieux racontent la gloire de Dieu, et le firmament publie les ouvrages de ses mains?® » (Psaume
18, 2), ce qui justifierait la possibilité d’établir des prédictions en observant leurs mouvements
et aspects? Il va sans dire que les opposants a l'astrologie choisissent la premiére
interprétation tandis que ses défenseurs invoquent la deuxieme pour légitimer leurs

pratiques.

Pour lever cette incertitude, les exégétes sont amenés a discuter d’autres versets qu’ils
estiment traiter de la question plus spécifique des astrologues judiciaires et de leurs
prédictions, sachant que les termes astrologi ou astrologia ne sont pas employés dans la
Vulgate. L'objectif est de trouver un verset qui posséde un « sens clair », c’est-a-dire qu’il peut
étre interprété sans faire appel a des autorités extérieures a la Bible ou a des arguments tirés
de la philosophie scolastique. La solution la plus immédiate consiste a faire appel aux loci
scripturae habituellement invoqués dans les débats sur la divination, c’est-a-dire
principalement des extraits du Pentateuque, I'ensemble des cinq livres considéré comme le

cceur de loi de Moise, ou les pratiques divinatoires sont explicitement condamnées.

% Geneése 1, 14 : « Dixit autem Deus : Fiant luminaria in firmamento caeli, et dividant diem ac noctem, et sint in
signa et tempora, et dies et annos ».

26 possevino, Bibliotheca selecta qua agitur de ratione studiorum ad disciplinas, et ad salutem omnium gentium
procuranda, 2:203B. « Neque enim defuere, qui postrema haec verba ; Et sint in signa : haud recte ad scientiam
syderalem referrent. »

27 Mersenne, Quaestiones celeberrimae in Genesim, col. 955-958, problemata 67-68.

28 psaume 18, 2 : « Caeli enarrant gloriam Dei, et opera manuum ejus annuntiat firmamentum »
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La Bible, dans la traduction de référence utilisée par I'Eglise catholique (la Vulgate
clémentine de 1598%°), contient de nombreux passages condamnant explicitement la
divination, en particulier dans le Lévitique ou Dieu réprouve les « mages » (magi), les
« arioles » (arioli) et ceux qui les consultent (Lévitique 20, 6), ainsi que ceux qui « possedent
en eux un esprit de python ou de divination [vir, sive mulier, in quibus pythonicus, vel
divinationis fuerit spiritus] » (Lévitique 20, 27). Tout le probleme est de savoir ce que
désignent ces termes dans le contexte biblique. Pour les catholiques, le lien avec I'astrologie
ne va pas soi : dans tout I’Ancien ou le Nouveau Testament le terme ariolus n’est pas utilisé
pour qualifier quelqu’un qui observe les astres ; et le terme magus ne I'est que dans le récit
de I'adoration des mages de I'évangile de Mathieu (Mathieu 2), ou il peut étre interprété dans
un sens positif. Le livre de Daniel emploie quatre termes différents pour désigner les
conseillers du roi Nabuchodonosor choisis pour interpréter son réve dans le récit du « songe
de Daniel » : arioli, magi, malefici et Chaldaei. Or, comme |'explique Jérbme dans son
Commentaire sur Daniel, le terme Chaldaei désigne pour lui ceux qui sont appelés en grec
yeveBALaAoyol (genethlialogoi) qu’il rapproche des mages de I'évangile de Mathieu et non pas
des individus condamnés dans le Lévitique3°. Ainsi, on ne peut considérer que les
condamnations des devins proférées dans I’Ancien Testament s’appliquent « clairement » aux
astrologues, puisqu’ils semblent constituer une catégorie distincte des mages ou des sorciers.

L'usage du latin juridique du 16° siecle, qui considere que les trois termes magi, arioli et

2 Biblia sacra vulgatae editionis, Sixti V.P.M. iussu recognita atque edita (Rome : Typographia Vaticana, 1598).
Notons que I'édition de 1598, malgré les modifications portées par le pape Clément VIII, est toujours placée sous
le patronage de Sixte V. Les éditions suivantes retiendront cependant le nom de « Vulgate clémentine » pour
désigner cette version. La sainte Bible contenant I’Ancien et le Nouveau testament traduite en francois sur la
Vulgate, par Monsieur Le Maistre de Saci, 2 vol. (Paris : Guillaume Deprez, 1701). Nous utilisons I'édition
bruxelloise de 1855 : La sainte Bible contenant I’Ancien et le Nouveau testament, traduite sur la Vulgate par Le
Maistre de Saci (Bruxelles : Au dépot de la Société biblique brittanique et étrangere, 1855).

30 Régis Courtray, « “Le commentaire sur Daniel” de Jérdme : traduction, notes et commentaire : édition critique
du “De Antechristo” » (These de doctorat, Université de Lyon 2, 2004), f*° 362-363. « Ce que nous avons traduit
par ‘devins’, les autres I'ont traduit par émaoldol, c'est-a-dire ‘enchanteurs’. Pour moi, il me semble que les
‘enchanteurs’ sont ceux qui réalisent une chose grace a des formules, les ‘mages’ ceux qui philosophent sur
chaque chose, les ‘sorciers’ ceux qui usent de sang et de victimes et qui souvent touchent des cadavres ; enfin,
par ‘Chaldéens’, je pense que I'on veut dire yeveBAlaAdyol, ceux qu'on appelle ordinairement ‘astrologues’ ; or,
I'habitude et le langage courant entendent par ‘mages’ ‘sorciers’, alors qu'ils sont considérés d'une toute autre
maniére dans leur nation, en ce qu'ils sont les philosophes des Chaldéens, et c'est conformément a la science de
cet art que les rois aussi et les princes de ce méme pays agissent en tout; ainsi, lors de la nativité du Seigneur et
Sauveur, ils ont eux-mémes compris les premiers qu'il était né et, venant dans la sainte Bethléem, ils ont adoré
I’enfant, guidés d'en haut par I'étoile. »
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astrologi ne sont pas équivalents, confirme d’ailleurs la prudence des traducteurs sur ce

point3l,

L'interprétation des loci scripturae semble donc dans une impasse. Or, dans les cas ou,
comme ici, I'interprétation interne des termes de la Bible n’est pas suffisante, les exégetes
reconnaissent la [égitimité d’une interprétation externe, en observant 'usage des termes dans
la littérature profane de I’Antiquité, selon la tradition de philologie érasmienne. La encore, le
sens n’est pas tranché : suite aux nombreux travaux conduits sur la divination dans I’Antiquité
grecque ou romaine, les humanistes reconnaissent la polysémie du vocabulaire lié a la
divination et la nécessité d’une interprétation contextuelle : magus peut signifier sage comme
il peut signifier sorcier. De plus, avec le développement des études grecques et hébraiques,
les érudits sont conscients que les termes latins utilisés dans la traduction de Jéréme ne
refletent pas exactement le sens des termes originaux grecs et hébreux apparaissant dans la

Septante ou la Bible massorétique.

Cette indétermination fait que les théologiens catholiques des 16° et 17¢ siécles sont rares
a considérer qu’il suffit d'invoquer les condamnations bibliques de la divination pour fonder
une condamnation de I'astrologie sur la base de la Bible seule. Au début du 17¢ siecle, en
France, I'un des seuls a le faire est I'ancien religieux minime passé au protestantisme Claude
Pithoys, qui voit dans les propos du Lévitique un « tesmoignage de Dieu contre I’Astromantie
des Genethliaques®? ». Il invoque ainsi Lévitique 20, 27 comme parole d’autorité biblique

contre I'astrologie :

IE ne scauroye commencer par une preuve plus puissante que le tesmoignage de I'Eternel,
gui condamne irremissiblement comme sorciers, enchanteurs et magiciens tous ceux qui
font profession de predire les choses a avenir. Voicy donc |'arrest irrevocable qu’il a rendu
contre telles gens au Levitique chap. 20. vers. 27. L’homme ou la femme qui seront sorciers
ou devins mourront, et seront lapidez de pierres, et leur sang sera sur eux. Notez

premierement que voila les devins rangez avec les sorciers, et qu’en tous les autres lieux,

31 par exemple, le terme latin ariolus, aujourd’hui traduit par « devin », est souvent traduit par le terme « ariole »
qui recoit différentes acceptations. Par exemple, Froissart emploie le terme « arioles » pour désigner les
invocateurs de démons qui ont cherché a désenvolter Charles VI, et les distingue des « devins » (Jean Froissart,
CEuvres de Froissart : Chroniques, éd. par Kervyn de Lettenhove, vol. 15 (Bruxelles : Victor Devaux, 1871), 353.
Laurent Bouchel reprend I'exemple de Charles VI et la terminologie de Froissart dans son chapitre sur les
magiciens et les sorciers de son recueil de jurisprudence criminelle frangaise : Laurent Bouchel, La justice
criminelle de la France signalée des exemples les plus notables (Paris : Jean Petit-Pas, 1622), 559-60.

32 pithoys, Traitté curieux de 'astrologie judiciaire, ou Preservatif contre I'astromantie des genethliaques, 18.
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ou il est fait mention de ces prognostiqueurs, ils sont tousjours traittez comme les sorciers
et les enchanteurs. Notez 2. Que cet arrest est prononcé generalement contre toutes
sortes de devins, sans exception quelconque. Aussi est-il vray que de quelque fagon qu’on
entreprenne de deviner les choses futures qui dependent de la libre volonté de Dieu et
des hommes ; c’est un crime de leze majesté divine, une saillie d'impieté, une relique
d’idolatrie Payenne, une marque d’atheisme, une pratique de magie noire et diabolique.
En un mot, c’est fouler aux pieds cette Loy du Dieu vivant si expressément et si hautement
publiee au chap. 19. du Levitique verset 26. Vous ne devinerez point, vous n’observez point

les temps™.

Pour Pithoys, qui est devenu professeur de droit a Sedan aprés avoir quitté son ordre
religieux, le Lévitique posseéde non seulement l'autorité premiére que les protestants
accordent a la Parole de Dieu, mais il est également une référence légale, puisqu’il est
généralement considéré, avec le Deutéronome, comme la législation originelle du peuple
hébreu telle qu’elle a été donnée par Dieu a Moise sur le mont Sinai. Il permet donc d’obtenir

un « arrest » contre les « Genethliaques ».

Le raisonnement biblico-légal de Pithoys est intéressant a étudier, car il révele par
contraste ce qu’il n’est pas possible de faire chez les exégétes catholiques. Cela se remarque
en particulier dans le fait que pour fonder bibliguement sa condamnation I'ancien minime
s’appuie sur une traduction du texte biblique fondée sur une sémantique qu’on retrouve
uniguement dans le texte hébreu de la Bible massorétique et non dans le grec de la Septante.
Par exemple, Pithoys traduit le passage du Lévitique 19, 26 par « vous ne devinerez point, vous
n’observerez point les temps34 ». Pour ce verset, il s’inspire de la traduction francaise de la
Bible de Geneve (1588) qui le traduit par « vous ne devinerez point, et ne prognostiquerez
point les temps3> ». Ainsi Pithoys trouve dans la Bible une condamnation explicite de la
divination et de I'observation des temps, couramment interprétée comme étant I'observation
des astres dans le but de faire des prédictions. A I'inverse, dans la Vulgate clémentine de 1598,

le méme verset est traduit par « Non augurabimini, nec observabitis somnia » c’est-a-dire une

3 Pithoys, 18-19.
34 Pithoys, 19.
35 La Bible, qui est toute la saincte escriture du Vieil et Nouveau testament (Genéve, 1588), Lévitique 19, 26.
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simple interdiction des augures (la divination par le mouvement des oiseaux) et de la

divination par les songes3®.

2.2 Unexemple d'interprétation : les versions condamnatoires d’Isaie et Jérémie

Pour les érudits catholiques, les seuls versets qui semblent spécifiqguement interdire la
prédiction du futur par les astres sont ceux tirés des écrits prophétiques, en particulier ceux
des prophétes Isaie et Jérémie. lls sont discutés aussi bien par des adversaires de I'astrologie
comme Pereira, Mersenne ou Pithoys, que par ses défenseurs comme Giuntini ou Villon. Dans
ces textes, Dieu s’exprime par la bouche du prophéte pour mettre en garde les Hébreux contre
des pratiques caractéristiques du paganisme. En voici les principaux (d’autres versets moins

fréquemment cités sont indiqués en note?’) :

Isaie 44, 25 : « C'est moi qui fais voir la fausseté des prodiges de la magie ; qui rends
insensés ceux qui se mélent de deviner ; qui renverse I'esprit des sages, et qui convaincs

de folie leur vaine science®. »

Isaie 47, 10-13 : « C'est votre sagesse et votre science méme qui vous a séduite. Vous avez
dit dans votre coeur : Je suis souveraine, et il n’y en a point d’autre que moi. Le mal vous
attaquera sans que vous sachiez d’ou il vient : vous vous trouverez surprise d’une affliction
dont vous ne pourrez vous défendre ; et une misére que vous n’avez jamais prévue,
viendra tout d’un coup fondre sur vous. Venez avec vos enchanteurs et avec tous vos
secrets de magie, auxquels vous vous étes appliquée avec tant de travail dés votre
jeunesse, pour voir si vous en tirerez quelque avantage, et si vous pourrez en devenir plus
forte. Cette multitude de conseillers n’a fait que vous fatiguer. Que ces augures qui

étudient le ciel, qui contemplent les astres, et qui comptent les mois pour en tirer les

36 Sur les difficultés d’interprétation de ce passage liées a la polysémie des termes grecs et hébreux, Cornelius a
Lapide fournit un résumé trés éclairant : Cornelius a Lapide, Commentaria In Pentateuchum Mosis (Anvers :
Martinus Nutius et loannes Meursius, 1616), « in Leviticum », c. 19, v. 26, 715B-716A.

37 |saie 41, 23 : « Découvrez-nous ce qui doit arriver a I'avenir, et nous reconnaitrons que vous étes dieux
[annunciate quae ventura sunt in futurum, et sciemus quia dii estis vos] » ; Ecclésiaste 8, 6-7 : « et c’est une
grande misere a 'homme de ce qu’il ignore le passé, et qu’il ne peut avoir aucune nouvelle de I'avenir [et multa
hominis afflictio, quia ignorat praeterita, et futura nullo scire potest nuntio]. » ; Ecclésiaste 10, 14 : « L'homme
ignore ce qui a été avant lui ; et qui pourra lui découvrir ce qui doit étre apres lui ? [Ignorat homo quid ante se
fuerit ; et quid post se futurum sit, quis ei poterit indicare ?] »

38 |saie 44, 25 : « [ego sum Dominus] irrita faciens signa divinorum, et ariolos in furorem vertens ; convertens
sapientes retrorsum, et scientiam eorum stultam faciens. »
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prédictions qu’ils veulent vous donner de I'avenir, viennent maintenant, et qu’ils vous

sauvent®. »

Jérémie 10, 2-3 : « Ne vous rendez point disciples des erreurs des nations ; ne craignez
point les signes du ciel comme les nations les craignent ; parce que les lois des peuples de

la terre ne sont que vanité®. »

On remarque facilement que ces versets sont pour le moins allusifs, ni I'objet de la
condamnation ni la réalité de la condamnation elle-méme ne sont clairs. Néanmoins, les
exégetes qui les commentent s’accordent pour considérer que, par ces mots, les prophetes
visent une pratique spécifique de I'astrologie judiciaire. Cette interprétation repose sur des
bases traditionnelles et contextuelles : traditionnelle, puisque cette interprétation a déja été
proposée par plusieurs Péres de I'Eglise, dont Jérome lui-méme, qui ont vu dans ces textes
des paroles divines adressées contre les cultes astraux et le fatalisme des paiens;
contextuelles, puisque d’apres leur position dans les livres prophétiques, ces textes font partie
d’une dénonciation plus générale de I'influence sur les Hébreux des mceurs et de la religion
des paiens, en premier lieu les Babyloniens, auxquels les historiographies ancienne et

moderne identifient les Chaldéens, considérés comme une secte d’astrologues.

A la différence des exégétes médiévaux et des exégétes protestants qui font
immédiatement le lien entre ces cultes astraux et |'astrologie judiciaire, les exégetes
catholiques post-tridentins préférent une interprétation a minima du sens littéral du texte :
pour eux, cette astrologie se réduit a un culte paien des astres. Ceci est particulierement
visible dans l'interprétation de Jérémie 10, 2 — probablement, le verset le plus commenté au

sujet de 'astrologie®!. Ce verset est déja commenté par Jérdme qui interpréte les propos du

39 |saie 47, 10-13 : « Sapientia tua et scientia tua, haec decepit te. Et dixisti in corde tuo : Ego sum, et praeter me
non est altera. Veniet super te malum, et nescies ortum ejus; et irruet super te calamitas quam non poteris
expiare ; veniet super te repente miseria quam nescies. Sta cum incantatoribus tuis et cum multitudine
maleficiorum tuorum, in quibus laborasti ab adolescentia tua, si forte quod prosit tibi, aut si possis fieri
fortior. Defecisti in multitudine consiliorum tuorum. Stent, et salvent te augures caeli, qui contemplabantur
sidera, et supputabant menses, ut ex eis annuntiarent ventura tibi. »

40 Jérémie 10, 2-3 : « Juxta vias gentium nolite discere, et a signis caeli nolite metuere, quae timent gentes, quia
leges populorum vanae sunt. »

41 par exemple, lors de I'éclipse du 12 ao(t 1654, le pasteur Moise Amyraut, désireux de désarmer les craintes
de ses ouailles au sujet des prédictions apocalyptiques associées au phénoméne cosmique, choisit pour objet de
prédication Jérémie 10, 2. Le sermon sera ensuite publié sous le titre : Moise Amyraut, Sermon sur ces paroles
du prophete Jeremie, chap. 10, vs. 2 (Saumur : Jean Lesnier, 1654).
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prophéte dans le sens d’une condamnation de la vénération des astres et des doctrines leur

attribuant le gouvernement du monde :

Il [Jérémie] parle spécialement contre ceux qui vénerent les [corps] célestes — qui sont les
signes pour marquer les années, les temps, les mois et les jours —, qui estiment que le
genre humain est régi par ces corps, et qu’ils sont les causes par lesquelles le [monde]

céleste gouverne le [monde] terrestre®.

Alors que Thomas d’Aquin donne une interprétation théologique de ce verset en y voyant
une condamnation de ceux qui croient que les astres « imposent une nécessité a ce qui
dépend du libre arbitre®® », les exégetes catholiques post-tridentins préférent une
condamnation plus contextualisée historiqguement. Par exemple, le jésuite Juan Maldonado,
professeur au college de Clermont de 1563 a 1575, dans un commentaire posthume publié en
1610, parle simplement d’'une condamnation « des gentils qui attribuent tout a la force des
astres [mores gentium, quae omnia putabant stellarum vi*] ». De méme, le jésuite Gaspar
Sanchez, professeur royal d’Ecriture sainte a 'université d'Alcala de Henares dans les années
1610-1620, estime dans un commentaire daté de 1618 que le verset vise spécifiquement les
Gentils qui « estimaient que toutes les choses humaines dépendaient [des signes
célestes]® » et « vénéraient le Soleil, la Lune et les autres astres*® ». Il justifie cette
interprétation par plusieurs détails tirés de I’érudition historique biblique et hébraique sur la

religion des anciens paiens, qu’il détaille avec un certain plaisir : I'Egypte rendait ainsi culte au

42 Jean-Francois Bareille, éd., « Commentaire sur Jérémie », in (Euvres complétes de Saint Jéréme, vol. 6 (Paris :
Louis Vives, 1879), |. 2, 239B. : « Proprie adversus eos loquitur, qui venerantur coelestia, et quae in signa sunt
posita annorum, temporum, mensium, et dierum, ab his aestimant regi humanum genus, et ex causis coelestium
terrena moderari. »

4 Thomas d’Aquin, « In Jeremiam prophetam expositio », in Doctoris angelici divi Thomae Aquinatis Opera
omnia, éd. par Stanislas Edouard Fretté, vol. 19 (Paris : Louis Vives, 1876), c. 10, §2, 105B. : « Primo proponit
praeceptum, ut non flectantur ad idolatriam, neque gentium imitatione, juxta vias; neque caelestium
magnitudine, a signis caeli nolite metuere, ita scilicet quod in eis divinitatem credatis; vel quod necessitatem
habeant super ea quae dependent ex libero arbitrio. Deut. 4 : ne forte elevatis oculis ad caelum, videas solem et
lunam et omnia astra caeli, et errore deceptus adores ea, et colas quae creavit dominus Deus ut ministerium
cunctis gentibus quae sub caelo sunt. » Thomas fait un lien similaire dans son commentaire du livre d’Isaie ou il
interpréte la condamnation d’Isaie 10, 13 comme celle des « usages des astrologues, qui enseignent a considérer
la naissance des royaumes d’apres le lever des astres [loquitur more astrologorum, qui docent considerare ortus
regnorum secundum ortus planetarum] » : Thomas d’Aquin, Sancti Thomae de Aquino opera omnia, Expositio
super Isaiam ad litteram, éd. par Léonine, vol. 28 (Roma : Editori di San Tommaso, 1974), c. 47, 197A.

4 Juan Maldonado, Commentarii in prophetas Illl. Jeremiam, Baruch, Ezechielem et Danielem. Accessit expositio
psalmi CIX et epistola de collatione Sedanensi cum Calvinianis eodem auctore (Paris : Claude Morel, 1610), c. 10,
v.2,49.

45 Gaspar Sanchez, In Jeremiam prophetam commentarii cum paraphrasi (Lyon : Horace Cardon, 1618), 263. « ab
illis [signa caelestia] existimabant humana omnia pendere »

46 Sanchez, col. 263-264.
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Soleil et a la Lune sous les noms d’Osiris et Isis ; plusieurs villes étaient nommeées en I’"honneur
du Soleil comme Heliopolis ou une ville du pays de Canaan appelée Bethsames, c’est-a-dire la
demeure du Soleil ; au temps de Job, les Arabes adoraient le Soleil, comme on peut le déduire
du texte biblique ; le dieu Melchon ou Moloch était présenté comme un simulacre du Soleil ;

les juifs eux-mémes ont adoré le Soleil et la Lune comme le dit le prophéte Ezéchiel.

On retrouve une interprétation similaire, fondée sur une érudition aussi bien grecque que
latine, chez le jésuite Cornelius a Lapide, I'un des plus célebres commentateurs de la Bible du
début du 17¢ siecle, professeur a Louvain de 1596 a 1616, puis au Collegio Romano jusqu’en
1623. Dans son commentaire des principaux prophétes publié en 1621, il explique a propos
du verset que les Gentils, abusés par la beauté des astres, les adoraient comme des dieux et
pensaient qu’ils étaient animés. Il compare cette position a celle exposée par Platon dans
I’Epinomis, et aux commentaires sur le sujet d’Origéne et Augustin®’. Il cite en longueur un
passage de la Mathesis de Firmicus Maternus expliquant la correspondance entre les astres et
les différentes parties du corps, et se désole que les anciens aient cru a de tels « délires »

(deliria).

Une derniére position, plus originale parce qu’elle interprete les textes prophétiques dans
le sens d’'une condamnation claire de I'astrologie judiciaire, se trouve chez Michele Ghisleri,
un autre des principaux commentateurs bibliques du début du 17¢ siecle. Ghisleri, de I'ordre
des théatins, est un érudit romain reconnu, un ami du bibliothécaire du Vatican Leone Allacci.
Dans son commentaire du livre de Jérémie publié en 1617, il parvient a trouver dans le sens
littéral du texte une référence cachée aux théories de I'astrologie judiciaire au terme d’un
raisonnement complexe sur la véritable signification de I'expression « signes du ciel » 8
discutant en longueur les différents sens du mot signa sur la base d’arguments philologiques
et historiques, il se demande si les « signes » désignent des manifestations météorologiques,
des idoles paiennes ou les différents aspects et constellations des astres ; il parvient a exclure
la premiére interprétation, fondée selon lui sur une mauvaise compréhension du sens du

terme hébreu originel, puis explique préférer la derniere interprétation a la deuxieme pour

47 Cornelius a Lapide, Commentaria in leremiam prophetam, Threnos et Baruch (Anvers : Martinus Nutius et
fratres, 1621), c. 10, 67A.

48 Michele Ghisleri, In Jeremiam prophetam commentarii, item in Baruch, et breves D. Jo. Chrysost. in Jeremiam
explanationes, et octo Origenis homiliae, quae nunc omnia in lucem emittuntur, vol. 1 (Lyon : Laurent Durand,
1623), « in Jeremiam », c. 10, 844A-846B.
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des raisons qui ne sont pas tres claires. Il en déduit alors que le sens littéral du texte doit étre
interprété dans le sens d’'une condamnation explicite par I'Esprit saint des theses de
I’astrologie judiciaire et de ceux qui attribuent aux astres des influences non pas seulement
sur les choses naturelles, mais également sur les choses contingentes, et la domination sur les
hommes*. Le verset constituerait donc, sur la base de critéres purement philologiques, une

(sinon la seule) condamnation explicite de I'astrologie judiciaire dans le texte biblique.

Une exégese comme celle de Ghisleri reste atypique dans les milieux exégétiques
catholiques. Si les autres interpretes sont d’accord avec la condamnation de I'astrologie, ils
considérent que ce n’est qu’a posteriori, grace a I'enseignement de I'Eglise, que I'on peut voir
dans ce verset une condamnation plus générale de la mauvaise astrologie. Ainsi, ce n’est que
dans la deuxieme partie de leur commentaire, celle réservée a I'interprétation extrinséque
des passages, qu’ils font figurer des condamnations de I'astrologie. Maldonado consideére ainsi
gue par ce verset de Jérémie « est condamnée toute vaine astrologie ou divination [damnatur
hic omnis vana astrologia et divinatio®°] ». Gaspar Sanchez est plus conciliant puisqu’il rappelle
gue lareligion n’interdit pas de craindre ce qui est présagé par les signes, comme les tempétes,
les stérilités ou les morts, mais seulement de leur rendre un culte comme les Gentils. Cornelius
a Lapide, au contraire, n’hésite pas a profiter de ce passage pour composer une petite
réfutation de l'astrologie judiciaire, en s’appuyant sur Pic de la Mirandole, Pereira et

Alessandro de Angelis et plusieurs auteurs antiques®?.

Le caractére a posteriori de cette interprétation a une conséquence importante : pour les
adversaires de 'astrologie, méme si ces références bibliques apparaissent généralement en
introduction de leurs réfutations, elles ne tiennent pas lieu d’autorités scripturaires. Par
exemple, Pereira n’y consacre que quelques lignes, et Mersenne les mentionne sans méme
les discuter. A l'inverse, ses partisans comme Giuntini et Villon réfutent facilement
I'application de ces versets a toute forme d’étude des influences célestes, y voyant seulement
une condamnation du fatalisme astral paien. C'est ce qu’explique par exemple Villon (qui

reprend les propos de Giuntini) a propos d’lsaie 47 :

4 Ghisleri, 1:844B. « Neque enim naturalia dumtaxat stellarum adscribebant influentiis, sed et contingentia, et
dominium in homines, ut pote per quas hostes contra se excitatos arbitrabantur. »

50 Maldonado, Commentarii in prophetas llll. Jeremiam, Baruch, Ezechielem et Danielem. Accessit expositio
psalmi CIX et epistola de collatione Sedanensi cum Calvinianis eodem auctore, c. 10, v. 2, 49.

5! Lapide, Commentaria in leremiam prophetam, Threnos et Baruch, 67A-66B.
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[Sur Isaie 47 :], Mais ces paroles ne condamnent que I'erreur de ceux qui n’admettent rien
par-dessus le Ciel, n’y de plus fort que les estoilles, croyant qu’elles seules peuvent
pousser ou retirer les hommes des dangers et malheurs ausquels nous les voyons souvent
plongez, et leur octroyer les biens desquels nous les voyons quelquefois iouir. Telle a esté
I'oppinion de certains Arabes Chaldeens, Zgyptiens, et autre semblable canaille qui

n’avoit point de cognoissance du vray Dieu, et contre qui le Prophete fulminoit®2.

Sur linterprétation de ces passages, le développement d’une lecture historique et
contextualisée de la Bible ne joue pas forcément en faveur des partisans de I'astrologie. Méme
si 'interprétation de ces passages dans le sens d’'une condamnation des cultes astraux ou du
fatalisme présents chez certains peuples de I’Antiquité s'impose parmi les commentateurs,
plusieurs I"'accompagnent d’un récit téléologique considérant I’ancienne religion astrale
comme la source de l'astrologie judiciaire. A partir de la fin du 17¢ siécle, certains
commentateurs, comme les capucins Louis de Poix, Jérome d’Arras et Séraphin de Paris, ou le
bénédictin Augustin Calmet utilisent méme le verset Jérémie 10, 2 comme prétexte pour
composer des histoires de I'idolatrie>3. Car a défaut d’affirmer la condamnation de I’astrologie,
la Bible ne I'invalide pas non plus : et une fois confirmée la premiere par d’autres autorités, la

Bible constitue facilement une nouvelle confirmation.

3 Deux autorités théologiques majeures : Augustin d’Hippone
et Thomas d’Aquin

Pour compenser les ambiguités de la Bible, les théologiens catholiques se tournent vers les
Peres de I'Eglise et les théologiens médiévaux qui deviennent ainsi les principaux lieux
théologiques autour desquels s’organise le débat sur la légitimité de I'astrologie. L'idée est
gu’il existe parmi ces autorités un consensus sur lequel il est possible de fonder la doctrine
officielle de I'Eglise au sujet de I’astrologie. « Les Peres se sont attrouppés en 'unité de ce
sentiment, pour detester cette forme de divination superstitieuse et detestable, aussi est-elle

pleine d’erreur et d’heresie®® » constate ainsi Léonard de Marandé. Dans le débat sur

52 Antoine de Villon, « Apologie contre les calomniateurs de I’Astrologie », in L’usage des éphémérides, vol. 1
(Paris : Jean Moreau, 1624), f° éij.

53 [Louis de Poix, Jérdme d’Arras et Séraphin de Paris], Les Prophéties de Jérémie et de Baruch, vol. 2 (Paris : P. G.
Simon, 1780), 192-219; Augustin Calmet, Commentaire littéral sur tous les livres de I’Ancien et du Nouveau
Testament : Jérémie, et Baruch (Paris : Pierre Emery, 1714), 125-31.

54 Léonard de Marandé, Morales chrestiennes du théologien francois, quatriesme partie (Paris : Michel Soly,
1648), 263.



Jean Sanchez Chapitre 1 49

I'astrologie, les références a ces autorités anciennes sont extrémement nombreuses : il s’agit
principalement des Péres de I'Eglise grecs et latins (Augustin d’Hippone, Origéne, Tertullien,
Basile de Césarée, Ambroise de Milan, Grégoire de Nazianze, Grégoire le Grand, Cyrille de
Jérusalem, Jean Chrysostome, Grégoire de Nysse, etc.) auxquels s’ajoutent, quoique de fagon
beaucoup moins systématique, quelques théologiens scolastiques (Thomas d’Aquin, Albert le
Grand, Roger Bacon, Pierre d’Ailly, Nicole Oresme, Henri de Hesse, etc.). Parmi ces noms,
Augustin d’Hippone et Thomas d’Aquin occupent la place la plus éminente. A partir des années
1600, ils sont de plus en plus exclusivement cités ; c’est le cas en particulier dans les textes
normatifs comme la bulle Coeli et Terrae de Sixte V de 1586 ou de la censure de la faculté de
théologie de Paris contre les astrologues de 1619 ou ils font figure de références doctrinales
principales. A partir des années 1630, lorsqu’un auteur désire exposer un bref avis théologique
sur I'astrologie, il se contente généralement, aprés avoir dressé sa liste de lieux théologiques,

de développer uniquement le point de vue de ces deux docteurs®>.

Ce statut privilégié d’Augustin et Thomas d’Aquin tient avant tout a leur titre de docteurs
de I'Eglise, dont la fonction d’interprétes privilégiés du dogme chrétien a été affirmée avec
force par le concile de Trente. Il tient aussi a la richesse et 'originalité de leur réflexion sur
I'astrologie, qui surpasse celle des autres Péres latins ou grecs. Mais il est peut-étre également
dd aux réles d’antagonistes qu’ils jouent dans le débat sur I'astrologie aux 16° et 17¢ siecles.
D’un cOté, Augustin est principalement invoqué par les adversaires de I'astrologie et les
opposants a toute forme de prédiction : par exemple, il joue un réle clé dans I'argumentation
théologique des Disputationes adversus astrologiam divinatricem, celle du De rerum
praenotione de Jean Pic de la Mirandole, celle de I’Advertissement contre I’astrologie judiciaire
de Calvin ou celle du De divinatione astrologica de Pereira. De I'autre, Thomas d’Aquin est
I’autorité favorite de ses partisans ou des « modérés » : Francesco Giuntini dans le Speculum

astrologiae, Jean Taxil dans L'astrologie et physiognomie en leur splendeur ou Jean-Baptiste

55 C’est ce que font par exemple Léonard de Marandé (Marandé, 262-65.) et Jean-Baptiste Thiers (Jean-Baptiste
Thiers, Traité des superstitions selon I'Ecriture sainte, les décrets des conciles et les sentimens des saints Péres et
des théologiens (Paris : A. Dezallier, 1679), 218-19, 224-28.) Méme le protestant David Derodon, professeur de
philosophie a I'académie de Nimes, fait débuter son Discours contre I'astrologie judiciaire par I'affirmation
suivante, qui reprend la distinction directement tirée de la question sur I'astrologie de la Summa theologiae de
Thomas d’Aquin : « les philosophes remarquent trois sortes d’effets futurs dans la nature ; les uns qu’ils appellent
nécessaires, les autres probables, et les derniers libres ou purement contingens » (David Derodon, Discours
contre I'astrologie iudiciaire, 2¢ éd. (Genéve : Jean Antoine et Samuel de Tournes, 1663), 1.)
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Morin dans I’Astrologicarum domorum cabala detecta et I'Astrologia Gallica I'invoquent ainsi

comme une autorité majeure en faveur de la licéité des prédictions astrologiques.

Dés lors, quels sont les arguments de ces auteurs ? Comment peut-on expliquer leur
succes ? Tiennent-ils effectivement des discours différents a propos de la légitimité de

I'astrologie ?

3.1 Augustin

Commencons par Augustin, qui est généralement invoqué pour justifier la condamnation
radicale de toute forme de prédiction astrologique. Aux 16¢ et 17¢ siecles, on retient surtout
de lui les attaques développées dans les Confessions et la Cité de Dieu, ce qui n’est guere
surprenant vu l'importance qu’occupent ces deux ceuvres non seulement dans la culture
théologique, mais également dans la culture normale de tout lettré de cette époque. Les
théologiens complétent ces références par des passages tirés de deux ouvrages destinés a un
public plus spécialiste : De doctrina christiana et De Genesi ad litteram>®. Ces passages ont en
commun la condamnation de toute forme de prédiction astrologique comme pacte tacite avec
le démon. Les témoignages — rares, il est vrai — de I'adhésion d’Augustin a une cosmologie
néoplatonicienne ou aux influences célestes sont négligés, si bien que I'’évéque n’apparait plus

gue comme un adversaire radical de |’astrologie horoscopique.

La premiére source la plus citée est les livres 4 et 7 des Confessions ou Augustin évoque a
différentes reprises son intérét pour l'astrologie durant sa jeunesse, puis son abandon
progressif de celle-ci apres plusieurs années de réflexions sur le probléeme de la liberté de
'homme et de l'origine du mal, dans un contexte de réfutation des doctrines des
manichéens®’. Au livre 7, il explique le réle décisif que joue dans sa réflexion le récit que lui
fait un de ses amis Firminus : la mere de celui-ci et une servante concoivent et accouchent de
deux gargons exactement au méme moment, et le pére établit le méme horoscope pour les

deux enfants, alors que leurs origines sociales les promettent a des destins trés différents>2.

6 Augustin prend également position contre I'astrologie dans le Contra academicos (l. 1, c. 7), et le De diversis
quaestionibus (qg. 45, n° 2).

57 Jean-Patrice Boudet, Entre science et nigromance: astrologie, divination et magie dans I’'Occident médiéval
(Xlle - XVe siecle) (Paris : Publications de la Sorbonne, 2006), 208-10; Béatrice Bakhouche, « Saint Augustin et
I'astrologie : a propos des Confessions IV, 3,4 », Vita Latina 154, n® 1 (1999) : 54-62.

58 Augustin, Euvres de saint Augustin, 13, Les confessions livres I-VIl, éd. par Aimé Solignac, trad. par Eugéne
Tréhorel et André Bouissou, Bibliotheque Augustinienne (Paris : Desclée De Brouwer, 1962), . 7, c. 6, n° 8. Idem,
n° 10. (pages ?)
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Ce « probléeme des jumeaux », un classique de la littérature anti-astrologique antique discuté
dans plusieurs de ses ceuvres, est pour lui le meilleur argument contre les prédictions

astrologiques puisqu’il montre que les destins individuels ne peuvent dépendre des astres>°.

La seconde source la plus citée est La Cité de Dieu, ou se trouve I'exposé le plus développé
d’Augustin sur |’astrologie, qui revient sur la question a I'occasion d’une réflexion sur I’histoire
de Rome et son destin exceptionnel. Il veut notamment réfuter les interprétations fatalistes
de cette histoire, et s’attaque en premier lieu, en La Cité de Dieu 5, 1-7, aux conceptions
astrologiques faisant dépendre les destinées individuelles et collectives des positions des
planétes. Sa réfutation se déroule en plusieurs temps. Dans un premier temps, il rejette
brievement la possibilité que les astres soient cause des événements futurs au nom de la
dignité des spheres célestes, qui ne pourraient étre la cause de crime. Dans un second temps,
il s’attaque a I'affirmation que les astres sont les signes et non les causes des événements
futurs, une position qu’il attribue a des « hommes d’un rare savoir », peut-étre Origéne et
Plotin. Cette réfutation, plus longue, s’appuie a nouveau sur le probléeme des jumeaux, ou il
généralise I'argument des Confessions : les astrologues ne peuvent rendre compte de la
diversité de sexe, de vie et d’actions entre deux enfants pourtant nés au méme moment.
Augustin prend cette fois-ci I'exemple tiré de la Geneése des deux fils jumeaux d’lsaac et
Rébecca, Jacob et Esaii, qui ont connu un destin totalement différent alors qu’ils sont nés en
méme temps — le premier tenant le pied de I'autre en sortant du ventre de sa mere. Il réfute
alors I'objection de Nigidius, pour qui le faible intervalle de temps entre les deux naissances
suffit a produire des horoscopes trés différents, en affirmant que cette objection invalide en
fait toute forme de prédiction astrologique : si une si petite différence de temps peut causer
de si grandes différences d’interprétation, on ne peut rien dire d’aucun horoscope. Augustin
poursuit en étendant son raisonnement aux prédictions sur les animaux et les plantes : des
bétes nées au méme moment ont des destins tres différents, des grains semés le méme jour

vont ou bien germer ou bien é&tre br{ilés par la nielle ou encore étre mangés par les animaux®®.

59 || est évoqué par exemple dans le De diversis quaestionibus (q. 45, n° 2) et dans le De Genesi ad litteram libri
duodecim (l. 2, c. 17, n° 36).

0 Augustin, CEuvres de Saint Augustin, 33, La Cité de Dieu/De Civitate Dei, éd. par Bernhard Dombart et al., trad.
par Gustave Combes, Réimpression de I'édition de 1959 avec un Supplément bibliographique de C. Revel-
Barreteau, Bibliothéque augustinienne (Paris : Institut d’études augustiniennes, 2014), I. 5, n° 7. (pages ?)
« Solent tamen homines ad temptandam peritiam mathematicorum adferre ad eos constellationes mutorum
animalium, quorum ortus propter hanc explorationem domi suae diligenter obseruant, eosque mathematicos
praeferunt ceteris, qui constellationibus inspectis dicunt non esse hominem natum, sed pecus. Audent etiam
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Il en conclut I'impuissance des constellations aussi bien sur les étres animés qu’inanimés, et
par la, a l'inanité de I'art des astrologues. Fait important, il poursuit en donnant une
interprétation de la vérité de plusieurs prédictions astrologiques : pour lui, il y a plusieurs
raisons de croire que si les astrologues étonnent parfois par la vérité de leurs réponses, c’est
parce qu’ils sont portés par une inspiration secrete (occulto instinctu) venue des esprits

mauvais®l.

Autre texte cité, le livre 2 du De doctrina christiana, dédié a la question des signes divins,
ou Augustin attaque les doctrines des gentils sur I'interprétation des signes envoyés par les
divinités, en particulier les diverses formes de divination (livre 2, chapitres 19-28). Il essaie
ainsi de clarifier ce qui, dans ces doctrines, n’est pas d’origine divine, mais est au contraire

« superstitieux » (I. 2, ch. 19-20). Il définit ce dernier terme ainsi :

Est superstitieux tout ce qui a été institué par les hommes concernant la fabrication et le
culte des idoles, ou visant a rendre un culte, comme a Dieu, a la création ou a quelque
partie de la création, ou en vue de consulter les démons et de conclure avec eux des
pactes d’alliance fondés sur des signes, telles les machinations des arts magiques, que les

poétes ont I’habitude d’évoquer, plutdt d’ailleurs qu’ils ne les enseignent®?.

Sont ainsi superstitieux les livres des haruspices et des augures, les amulettes, « les
remedes que condamne aussi la science médicale » comme les incantations, les caractéres,

ou les « les diverses manieres de suspendre, de nouer, et méme de lier quelque objet de facon

dicere quale pecus, utrum aptum lanitio, an uectationi, an aratro, an custodiae domus. Nam et ad canina fata
temptantur et cum magnis admirantium clamoribus ista respondent. Sic desipiunt homines, ut existiment, cum
homo nascitur, ceteros rerum ortus ita inhiberi, ut cum illo sub eadem caeli plaga nec musca nascatur. Nam si
hanc admiserint, procedit ratiocinatio, quae gradatim accessibus modicis eos a muscis ad camelos elephantosque
perducat. Nec illud uolunt aduertere, quod electo ad seminandum agrum die tam multa grana in terram simul
ueniunt, simul germinant, exorta segete simul herbescunt pubescunt flauescunt, et tamen inde spicas ceteris
coaeuas atque, ut ita dixerim, congerminales alias robigo interimit, alias aues depopulantur, alias homines
auellunt. Quo modo istis alias constellationes fuisse dicturi sunt, quas tam diuersos exitus habere conspiciunt?
An eos paenitebit his rebus dies eligere easque ad caeleste negabunt pertinere decretum, et solos sideribus
subdent homines, quibus solis in terra Deus dedit liberas uoluntates? »

61 Augustin, |. 5, n° 7. (pages ?) « His omnibus consideratis non inmerito creditur, cum astrologi mirabiliter multa
uera respondent, occulto instinctu fieri spirituum non bonorum, quorum cura est has falsas et noxias opiniones
de astralibus fatis inserere humanis mentibus atque firmare, non horoscopi notati et inspecti aliqua arte, quae
nulla est. »

62 Augustin, CEuvres de Saint Augustin, 11/2, La doctrine chrétienne/De doctrina Christiana. Texte critique du CCL,
revu et corrigé, trad. par Madeleine Moreau, Bibliotheque augustinienne, 11.2 (Paris : Institut d’études
augustiniennes, 1997), I. 2, c. 20, n° 30, p. 183. « Superstitiosum est quidquid institutum est ab hominibus ad
facienda et colenda idola pertinens uel ad colendam sicut Deum creaturam partemve ullam creaturae uel ad
consultationes et pacta quaedam significationum cum daemonibus placita atque foederata, qualia sunt molimina
magicarum artium, quae quidem commemorare potius quam docere assolent poetae. »
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particuliére, cela non pour soulager les corps, mais pour obtenir certaines indications, soit
cachées, soit méme manifestes », les « observations vides de sens (inanissimae
observationes) » comme le fait de retourner a son lit si I'on éternue en se chaussant et autres

exemples du méme type. Puis Augustin mentionne le cas des mathematici (l. 2, ch. 21-22).

Il ne faut pas non plus mettre a I'écart de cette catégorie de superstitions néfastes ceux
que l'on appelle, a cause de leurs observations sur les jours de la naissance, les
généthliaques et que de nos jours on nomme communément mathématiciens. De fait, ces
gens recherchent bien, au moment ou quelqu’un nait, la vraie position des astres, et
parfois méme ils le font avec grand soin ; mais quand, a partir de I3, ils tachent de prédire
soit nos actes, soit leurs conséquences, ils se trompent tout a fait, et vendent a des
ignorants une déplorable servitude. Car tout homme libre une fois entré chez un de ces
mathématiciens, donne de I'argent pour sortir de la esclave de Mars ou de Vénus, ou
plut6t de tous les astres auxquels ceux qui sont tombés les premiers dans cette erreur et
I'ont transmise a la postérité, ont donné soit des noms de bétes, en raison d’une

ressemblance, doit des noms d’hommes, pour honorer ces hommes-1a%,

Il explique ensuite que les hommes de jadis ont donné aux astres les noms de leurs héros,
et il rappelle que les astres sont I'ceuvre de Dieu, et qu’il les a placés dans 'ordre qu’il a voulu

pour marquer les distinctions du temps et ses variations®. Il développe une nouvelle fois et

63 Augustin, I. 2, c. 21, n° 32, p. 184-187. « Neque illi ab hoc genere perniciosae superstitionis segregandi sunt qui
genethliaci propter natalium dierum considerationes, nunc autem uulgo mathematici uocantur. Nam et ipsi,
quamuis ueram stellarum positionem cum quisque nascitur consectentur, et aliquando etiam peruestigent,
tamen quod inde conantur uel actiones nostras uel actionum euenta praedicere, nimis errant et uendunt
imperitis hominibus miserabilem seruitutem. Nam quisque liber ad huiusmodi mathematicum cum ingressus
fuerit, dat pecuniam ut seruus inde exeat aut Martis aut Veneris uel potius omnium siderum, quibus illi qui primi
errauerunt erroremque posteris propinauerunt, uel bestiarum propter similitudinem uel hominum ad ipsos
homines honorandos imposuerunt uocabula. »

64 Augustin, I. 2, c. 21, n°32, p. 186, 188. « Non enim mirandum est cum etiam propioribus recentioribusque
temporibus sidus, quod appellamus Luciferum, honori et nomini Caesaris Romani dicare conati sunt. Et fortasse
factum esset atque isset in uetustatem, nisi auia eius Venus praeoccupasset hoc nominis praedium, neque iure
ullo ad heredes traiceret quod numquam uiua possederat aut possidendum petiuerat. Nam ubi uacabat locus
neque alicuius priorum mortuorum honore tenebatur, factum est quod in rebus talibus fieri solet. Pro Quintili
enim et Sextili mensibus lulium atque Augustum uocamus de honoribus hominum lulii Caesaris et Augusti
Caesaris nuncupatos, ut facile qui uoluerit intellegat etiam illa sidera prius sine his nominibus caelo uagata esse;
mortuis autem illis quorum honorare memoriam uel coacti sunt homines regia potestate uel placuit humana
uanitate, nomina eorum imponentes sideribus eos ipsos sibi mortuos in caelum leuare uidebantur. Sed quodlibet
uocentur ab hominibus, sunt tamen sidera quae Deus instituit et ordinauit ut uoluit, et est certus motus illorum,
quo tempora distinguuntur atque uariantur. Quem motum notare, cum quisque nascitur, quo modo se habeat,
facile est per eorum inuentas conscriptasque regulas, quos sancta Scriptura condemnat dicens: Si enim tantum
potuerunt scire, ut possent aestimare saeculum, quomodo eius dominum non facilius inuenerunt? »
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réfute I'argument des jumeaux, en prenant I'exemple de Jacob et Esaii®®. Puis, il expose les
dangers de la pratique des sciences divinatoires : sous I’'emprise des artifices et prestiges des
démons, les hommes qui s’y adonnent se voient révéler des événements passés ou a venir,
qui arrivent souvent comme ils ont été prédits, ce qui les pousse a aller plus loin dans ces

pratiques et donc a entrer en commerce avec les démons (l. 2, c. 23) :

Il en résulte en effet que, en vertu d'une décision secrete de Dieu, des hommes avides de
connaissances mauvaises se voient livrés, dans la mesure ou leurs intentions I'ont mérité,
aux moqueries et aux duperies d'anges prévaricateurs qui se moquent d’eux et les dupent,
ces anges a qui, selon l'ordre si beau de la nature, la part la plus basse de ce monde a été
soumise par une loi de la Providence divine. Or, sous l'effet de ces moqueries et de ces
duperies, il arrive que dans ces sortes de divinations superstitieuses et néfastes, on
évoque nombre d'événements passés et futurs qui se produisent exactement comme on
les évoque, et beaucoup, pour ceux qui observent de telles pratiques, arrivent
conformément a ces pratiques, et que, ainsi pris au piége, ces gens deviennent plus
curieux dans ce domaine et se laissent de plus en plus enfermer dans les multiples filets

de cette trés dangereuse erreur®.

8 Augustin, I. 2, c. 22, n° 33-34, p. 188, 190. « Sed ex ea notatione uelle nascentium mores, actus, euenta
praedicere, magnus error et magna dementia est. Et apud eos quidem qui talia dediscenda didicerunt, sine ulla
dubitatione refellitur haec superstitio. Constellationes enim quas uocant notatio est siderum, quomodo se
habebant cum ille nasceretur de quo isti miseri a miserioribus consuluntur. Fieri autem potest ut aliqui gemini
tam sequaciter fundantur ex utero, ut interuallum temporis inter eos nullum possit apprehendi et
constellationum numeris annotari. Unde necesse est nonnullos geminos easdem habere constellationes, cum
paria rerum, uel quas agunt uel quas patiuntur, euenta non habeant, sed plerumque ita disparia ut alius
felicissimus, alius infelicissimus uiuat, sicut Esau et lacob geminos accepimus natos, ita ut lacob, qui posterius
nascebatur, manu plantam praecedentis fratris tenens inueniretur. Horum certe dies atque hora nascentium
aliter notari non posset, nisi ut amborum constellatio esset una. Quantum autem intersit inter amborum mores,
facta, labores atque successus, Scriptura testis est, iam ore omnium Gentium peruagata. Neque enim ad rem
pertinet, quod dicunt ipsum momentum minimum atque angustissimum temporis, quod geminorum partum
disterminat, multum ualere in rerum natura atque caelestium corporum rapidissima uelocitate. Etsi enim
concedam ut plurimum ualeat, tamen in constellationibus a mathematico inueniri non potest, quibus inspectis
se fata dicere profitetur. Quod ergo in constellationibus non inuenit, quas necesse est unas inspiciat, sive de
lacob sive de eius fratre consulatur; quid ei prodest si distat in caelo quod temere securus infamat, et non distat
in tabula quam frustra sollicitus intuetur? Quare istae quoque opiniones quibusdam rerum signis humana
praesumptione institutis ad eadem illa quasi quaedam cum daemonibus pacta et conuenta referendae sunt. »
66 Augustin, I. 2, c. 23, n° 35, p. 190-191. : « Hinc enim fit ut occulto quodam iudicio divino, cupidi malarum rerum
homines tradantur illudendi et decipiendi pro meritis voluntatum suarum, illudentibus eos atque decipientibus
praevaricatoribus angelis, quibus ista mundi pars infima, secundum pulcherrimum ordinem rerum, divinae
providentiae lege subiecta est. Quibus illusionibus et deceptionibus evenit, ut istis superstitiosis et perniciosis
divinationum generibus multa praeterita et futura dicantur, nec aliter accidant quam dicuntur, multaque
observantibus secundum observationes suas eveniant, quibus inplicati curiosiores fiant et sese magis magisque
inserant multiplicibus laqueis perniciosissimi erroris. »
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Dans le livre 2 du De Genesi ad litteram (c. 13-18), Augustin commente le récit du quatrieme
jour de la Création (Genese 1, 14-19), et développe dans ce cadre plusieurs réflexions mélant
théologie et physique sur la place des astres dans la création. Il s’interroge ainsi sur la fonction
de « signe » assignée par I’Ecriture aux astres, et réfute I'interprétation astrologique de cette

notion (c. 17).

Pour ce qui est de I'influence des astres sur la destinée des hommes, nous répudions de
toute I'énergie d'une foi saine, toutes les arguties de ces savants et les conséquences, les
AnoteAéoparta ainsi qu'ils les appellent, qu'ils semblent tirer de I'astrologie ; car par leur
doctrine ils tendent a nous enlever tout motif de prier, et, dans toutes les méchantes
actions qu’on ne blame que trop justement, ils nous portent par une perversité impie, a
accuser Dieu l'auteur des astres, plutot que I’lhomme, des crimes qu’il commet. Mais s'ils
veulent se convaincre que nos ames ne sont point soumises par la nature, a l'influence
des corps célestes, il n"ont qu'a préter 'oreille aux discours de leurs propres philosophes ;
et ce qui leur montre aussi combien peu ces corps supérieurs ont de puissance sur les
corps terrestres mémes, dans l'ordre des choses dont ils parlent, c’est que, dans la
multitude de corps divers d’animaux, d’herbes ou d’arbustes semés au méme instant,
naissant, en nombre incalculable, a la méme minute, non seulement en divers lieux, mais
aussi dans les mémes endroits, il y a une telle diversité de progrés, d’actions et de

passions, qu’en vérité, ceux qui les examineraient perdraient, comme on dit, les astres®’.

Augustin invoque a nouveau le contre-exemple des jumeaux qui connaissent des destins
contraires, en prenant cette fois-ci un exemple tiré de la Genése, celui de Jacob et Esail. Cela
permet au Pére de I'Eglise de recycler I'argument sans pour autant sortir de
I'autoréférencement nécessaire au commentaire de I’Ecriture sainte. Il poursuit en
s'intéressant a la question des prédictions réalisée, dont il ne nie pas la réalité, ni ne les
attribue au hasard. Au contraire, il y voit une preuve de I'origine surnaturelle, le plus souvent
démoniaque, d’une telle connaissance. Celle-ci, le plus souvent, dépasse les capacités de
prédictions humaines tout en restant cantonnée a une connaissance accessible par des voies
naturelles : en effet, le démon, tout en possédant une connaissance plus fine de la nature, ne

peut néanmoins connaitre ce qui est réservé a Dieu seul, sauf si cela lui est révélé par Dieu

57 Augustin, « La Genése au sens littéral/De Genesi ad litteram », in GEuvres complétes de Saint Augustin, évéque
d’Hippone, vol. 7 (Paris : Louis Vivées, 1869), I. 2, c. 17, n° 35, p. 83A-83B.
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directement. Augustin en déduit donc le caractere fondamentalement diabolique de la

pratique horoscopique.

Il faut donc reconnaitre que lorsqu’il leur arrive de dire la vérité c’est par I'effet d'un
instinct trés-caché qui agit dans I'esprit humain a son insu. Lorsque cela se fait pour
tromper les hommes, c’est I'effet des esprits séducteurs a qui il est permis de connaitre
certaines choses vraies parmi les temporelles, en vertu soit de leurs sens, soit de leurs
corps plus subtils ou d’une expérience plus parfaite, a raison de leur longue existence, soit
de communications qui leur sont faites par les saints anges eux-mémes, de ce qu’ils ont
appris du Tout-Puissant et qu’ils leur révelent par I'ordre d'un Dieu qui distribue ses dons
aux hommes selon les régles saintes d'une justice trés-cachée. Quelquefois aussi ces
mémes esprits mauvais prédisent, comme s'ils le devinaient, ce qu’ils doivent faire eux-
mémes. Voila pourquoi tout bon chrétien doit fuir les astrologues et les devins, surtout
ceux qui disent vrai, de peur d'enchainer, par une sorte de pacte de société avec les

démons, leur dme trompée®s.

Présenter les caractéristiques de la réception des théses d’Augustin sur |'astrologie au 17¢
siecle est délicat dans la mesure ou le Pére de I'Eglise est cité pour lui-méme, en tant
gu’autorité. Pour une argumentation de théologie positive contre I'astrologie, le propos
d’Augustin tel qu’il apparait dans ses textes les plus connus ne présente pas d’ambiguité :
toute forme de prédiction est rejetée pour des raisons a la fois théologiques, morales et
scientifiques. Par ailleurs, les liens privilégiés qu’entretiennent I'augustinisme et la théologie
positive (Jansénius est I'un des grands défenseurs de cette derniére) favorisent une volonté
de restituer fidelement la pensée du docteur latin. Le traitement qu’en fait Pithoys dans le
Traitté curieux de I'astrologie judiciaire (1641) représente bien I'utilisation qui peut en étre

fait contre I'astrologie :

Les Peres ne se sont pas oubliez a censurer bien seuerement les Genethliaques dans leurs
escrits particuliers, et en leurs Synodes, sur le fait de leur art diuinatoire. [...] Sainct
Augustin au liure 4. de ses Confessions chap. 3. se repent d'auoir recerché |'entretien des
espieurs de planetes, qu'on appelloit Mathematiciens, et dit que le Christianisme
condamne et reiette cela. Le mesme Sainct Augustin au liure 2. de la doctrine Chrestienne
chapitre 21. 22. 23. dispute contre les Genethliaques, met leur inuention entre les

superstitions pernicieuses, et dit qu'ils vendent aux niais vne miserable seruitude. Et au

8 Augustin, |. 2, c. 17, n° 37, p. 84A-84B.
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septieme de ses Confessions chapitre sixieme, il declare comme il auoit reiette les fausses
prognostications et les resueries impies des Mathematiciens, et remercie Dieu de ce qu'il
auoit retire de cette curiosite damnable, et raconte comme la faussete et |la sorcellerie luy
en auoit este descouuerte. Et au cinquieme de la Cite de Dieu, chapitre 2. 3. 5. 6. 7. il bat
d'estoc et de taille cette folle et extrauagante persuasion des Genethliaques, et sur le
Pseau. 61. il parle d'vn Chrestien qui s'estoit addonne a I'Astromantie, et dit de luy qu'il
auoit este seduit de I'ennemi, et que de Chrestien il estoit deuenu Mathematicien, deceu

et deceuant, seduit et seduisant, etc. Voila quel est ce bel art®.

La plupart des théologiens du 16° et 17¢ siecle interpretent la position d’Augustin comme
reposant avant tout sur la doctrine chrétienne du libre arbitre : le fatalisme astral ne peut étre
vrai, car s’il I'était, il n’y aurait pas de responsabilité individuelle, donc pas de péché, donc pas
de nécessité du salut. Cet argument, qui aboutit simplement a condamner une influence
nécessitante des astres, et non toute forme d’influence, est complété par une interprétation
morale des propos de I'évéque d’Hippone : pour celui-ci, la pratique horoscopique fournirait
une régle de I'action qui fait concurrence a celle de I’Evangile, constituant donc une infraction
a I'exclusivité du culte divin ; en outre, en ayant pour objet I'avenir, I’astrologie est une vaine
curiosité qui contrevient au commandement évangélique de ne pas s’inquiéter de I'avenir
(Matthieu 6, 34) ; enfin, en étant inutile au salut, I'astrologie est une vaine science dont la
poursuite est une conséquence d’un orgueil scientifique, considéré comme 'un des attributs
des mauvais anges. Ainsi, Augustin est utilisé pour condamner toute forme de pratique
astrologique comme inutile et dangereuse au salut, indépendamment de la vérité des
prédictions. Enfin, on trouve chez lui un dernier argument d’ordre rationnel : les prédictions
ne peuvent étre vraies, comme le montre I'exemple des jumeaux. Dés lors, les prédictions
astrologiques qui se vérifient sont vraisemblablement inspirées par le démon. Notons que sur
ce dernier point, Augustin est ambigu : dans La Cité de Dieu, De doctrina christiana et dans le
De Genesi ad litteram, il affirme bien que les prédictions astrologiques, lorsqu’elles sont vraies,
proviennent d’une inspiration secréte ou trés secréte (occulto ou occultissimo instinctu), mais
dans La Cité de Dieu et le De doctrina christiana, cette inspiration est attribuée aux démons,
tandis que dans le De Genesi ad litteram, il sous-entend qu’elle peut également provenir d’une

source divine si elle ne vise pas a séduire les hommes. Dans tous les cas, Augustin considére

59 pithoys, Traitté curieux de 'astrologie judiciaire, ou Preservatif contre I'astromantie des genethliaques, 21-22.
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gue celui qui va rendre visite a un astrologue court toujours le danger de voir son ame séduite
et enveloppée dans un pacte (pactus) tacite avec les esprits mauvais, et que des lors le bon

chrétien doit se méfier des mathematici.

Assez logiquement, c’est chez les partisans de I'astrologie que I'on voit un effort réel pour
mettre en évidence les ambiguités et les faiblesses de I'argumentation d’Augustin. Le principal
argument est historique et tient a de la simple contextualisation : Augustin vise I'astrologie
telle qu’elle est pratiquée dans la société de son époque, c’est-a-dire une astrologie fataliste
qui est 'une des composantes de certains courants religieux qu’il combat ; il ne s’intéresse
pas a d’autres interprétations de I'astrologie, et évacue la question générale de la dépendance
de la terre vis-a-vis du ciel. Certains commentateurs de la Renaissance reléevent en outre
certaines formulations ambigués de I'évéque d’Hippone. La plus connue est celle du De Genesi
contra Manichaeos (livre 2, ch. 21, 32), ou, commentant le récit de la Genése ol Dieu accorde

a Adam et Eve une tunique de peau apres qu’ils aient accompli la faute originelle :

Car il ne faut pas croire que les pensées peuvent demeurer cachées dans les corps célestes
comme dans nos corps : mais, de méme que certains mouvements des ames paraissent
sur le visage et surtout dans les yeux, de méme, a mon sens, dans la transparence et la

simplicité des corps célestes, aucun mouvement de I’dme ne demeure caché’®.

Marsile Ficin et Giulio Sirenio voient dans ce passage une concession faite a |'astrologie par
le pére de I'Eglise latine, et Mersenne les suit dans cette interprétation. A I'inverse, Pereira
I'interprete dans un sens évacuant toute connotation astrologique, en affirmant que les corps
célestes dont Augustin parle sont en réalité les corps des bienheureux dans le Royaume de
Dieu. En outre, I'argument de l'inutilité de I'astrologie pour le salut s’applique également aux
autres savoirs académiques, en particulier I'astronomie, ce qu’Augustin développe dans De
Genesi ad litteram. Pour les commentateurs du Moyen Age et de la Renaissance, une telle
radicalité ne peut avoir de sens que dans un contexte polémique et ne doit donc pas étre prise

a la lettre.

70 Augustin, CEuvres de Saint Augustin, 50, Sur la Genése contre les Manichéens, Sur la Genése au sens littéral,
livre inachevé, éd. par M. Duleay, trad. par Pierre Monat, Bibliothéque augustinienne 50 (Paris : Institut d’études
augustiniennes, 2004), liv. 2, chap. 21, §32, 348-351.« Neque enim in illis corporibus caelestibus sic latere posse
cogitationes credendum est, quemadmodum in his corporibus latent ; sed sicut nonnulli motus animorum
apparentin uultu, et maxime in oculis, sicin illa perspicuitate ac simplicitate coelestium corporum omnes omnino
motus animi latere non arbitror. »
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3.2 Thomas d’Aquin

Abordons maintenant I'interprétation de Thomas d’Aquin, qui constitue 'autre référence
principale des théologiens catholiques au sujet de I'astrologie. Elle est également tres bien
connue de tous les savants partisans de I'astrologie en France aux 16¢ et 17¢ sieécles, comme
Giuntini, Taxil ou Morin. Thomas d’Aquin tient un discours nuancé sur l'astrologie qui est
développé dans plusieurs de ses textes, et principalement dans la Summa theologiae et dans
la Summa contra Gentiles’!. Les théologiens des 16° et 17¢ siécles retiennent surtout la
position développée dans la Summa theologiae, qui devient la base de I'enseignement
universitaire apres le concile de Trente. Elle est interprétée dans le sens d’une légitimation

sous condition des prédictions astrologiques.

Dans la secunda secundae de la Summa theologiae, aux questions 92-95, Thomas
s’interroge sur la légitimité et l'illégitimité des modes de connaissance et de prédiction du
futur, c’est-a-dire la question de la divination, dans le cadre d’une réflexion sur les offenses
au culte divin que sont I'idolatrie et la superstition’?. Reprenant en partie la distinction entre
futurs nécessaires et futurs contingents énoncée par Aristote dans le traité Sur
Iinterprétation, il distingue trois types de causes (qg. 95, art. 1)’3 : les causes produisant leurs
effets nécessairement et toujours (ex necessitate et semper suos effectus), celles qui ne
produisent pas leurs effets nécessairement ni toujours, mais seulement la plupart du temps
tout en étant rarement en défaut (non ex necessitate et semper, sed ut in pluribus, raro tamen
deficiunt), et celles qui, a les regarder en elles-mémes, peuvent aller vers I'un ou l'autre effet

(si secundum se considerentur, se habent ad utrumlibet)’*. De |3, il distingue deux modes de

7 Sur la position de Thomas d’Aquin a propos de I'astrologie, voir : Darrel H. Rutkin, Sapientia Astrologica:
Astrology, Magic and Natural Knowledge, ca. 1250-1800, Archimedes. New Studies in the History and Philosophy
of Science and Technology (Cham : Springer, 2019), 173-234.

72 pour le texte latin de la Summa theologiae nous utilisons I'édition de référence éditée par la commission
léonine : Thomas d’Aquin, Sancti Thomae Aquinatis opera omnia, Secunda secundae Summae theologiae a
quaestione 57-122, cum commentariis Thomae de Vio Caietani, éd. par Léonine, vol. 9 (Rome : Typographia
Polyglotta S. C. de Propaganda Fide, 1897).

73 Aristote, « Métaphysique », in Euvres complétes (Paris : Flammarion, 2014), c. 9, n° 18a-19b, p. 73-75.

74 Thomas d’Aquin, Secunda secundae Summae theologiae a quaestione 57-122,9:311A31-B20. « Causae autem
futurorum tripliciter se habent. Quaedam enim producunt ex necessitate et semper suos effectus. Et huiusmodi
effectus futuri per certitudinem praenosci possunt et praenuntiari ex consideratione suarum causarum : sicut
astrologi praenuntiant eclipses futuras. — Quaedam vero causae producunt suos effectus non ex necessitate et
semper, sed ut in pluribus, raro tamen deficiunt. Et per huiusmodi causas possunt praenosci futuri effectus, non
quidem per certitudinem, sed per quandam conjecturam : sicut astrologi per considerationem stellarum
guaedam praenoscere et praenuntiare possunt de pluviis et siccitatibus, et medici de sanitate vel morte.
Quaedam vero causae sunt quae, si secundum se considerentur, se habent ad utrumlibet : quod praecipue
videtur de potentiis rationalibus, quae se habent ad opposita, secundum Philosophum. Et tales effectus, vel etiam
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connaissance du futur : le premier, qui se rattache aux deux premiers types de causes, est une
connaissance accessible a la raison (quae humana ratione praenosci possunt), et des lors
légitime ; le second, qui se rattache au troisieme type de cause, est une connaissance
accessible seulement a Dieu, et a ceux a qui il la révéle (Deo revelante, cognoscat)’>. Thomas
définit alors le fait de deviner comme le fait de celui qui s’arroge indiment le second type de
connaissance (sibi indebito modo usurpat praenuntiationem futurorum eventuum). Il
s’interroge ensuite sur ce qui peut étre qualifié de « divination par les astres » et énonce deux
types d’effets qui échappent a la causalité des corps célestes : ceux qui sont des accidents
contingents dans les choses naturelles (effectus per accidens contingentes in rebus
naturalibus), comme lorsqu’un fossoyeur trouve un trésor en creusant pour une tombe
(exemple tiré de la Métaphysique d’Aristote’®), et ceux qui sont des accidents contingents
dans les choses humaines (effectus per accidens contingentes in rebus humanis), comme les
actes du libre arbitre. Pour le second type, il précise que les corps célestes ne peuvent étre
directement cause des opérations du libre arbitre, mais peuvent néanmoins incliner ou agir
en tel ou tel sens, en y disposant par leur influence. Dés lors, il énonce deux utilisations
différentes de I’astrologie : la premiére, qui est une divination superstitieuse, illicite et peut
impliquer un commerce avec les démons, vise a prévoir les événements futurs hasardeux ou
fortuits (futuri casuales vel fortuiti eventus) ou les actions des hommes avec certitude (per
certitudinem) ; la seconde, qui est licite, vise a connaitre d’avance les effets directs de
I'influence des corps célestes, comme les sécheresses et les pluies’’. La distinction entre les

hasards futurs et les événements fortuits n’est pas claire : les seconds semblent correspondre

si qui effectus ut in paucioribus casu accidunt ex naturalibus causis, per considerationem causarum praenosci
non possunt : quia eorum causae non habent inclinationem determinatam ad huiusmodi effectus. Et ideo
effectus huiusmodi praenosci non possunt nisi in seipsis considerentur.»

7> Thomas d’Aquin, 9:312A1-13. « Divinatio ergo non dicitur si quis praenuntiet ea quae ex necessario eveniunt
vel ut in pluribus, quae humana ratione praenosci possunt. Neque etiam si quis futura alia contingentia, Deo
revelante, cognoscat : tunc enim non ipse divinat, idest, quod divinum est facit, sed magis quod divinum est
suscipit. Tunc autem solum dicitur divinare quando sibi indebito modo usurpat praenuntiationem futurorum
eventuum. Hoc autem constat esse peccatum. Unde divinatio semper est peccatum. Et propter hoc Hieronymus
dicit, super Michaeam, quod divinatio semper in malam partem accipitur. »

76 Aristote, « Métaphysique », A, 30, 1025a.

77 Thomas d’Aquin, Secunda secundae Summae theologiae a quaestione 57-122, 9:320B35-45. « Si quis ergo
consideratione astrorum utatur ad praecognoscendos futuros casuales vel fortuitos eventus, aut etiam ad
cognoscendum per certitudinem futura opera hominum, procedet hoc ex falsa et vana opinione. Et sic operatio
daemonis se immiscet. Unde erit divinatio superstitiosa et illicita. Si vero aliquis utatur consideratione astrorum
ad praecognoscendum futura quae ex caelestibus causantur corporibus, puta siccitates et pluvias et alia
huiusmodi, non erit illicita divinatio nec superstitiosa. »
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aux événements contingents qui ne sont pas hasardeux. Les commentateurs postérieurs

préféreront parler de hasards fortuits et d’événements futurs contingents.

La position de Thomas peut étre alors interprétée comme une claire légitimation des
prédictions astrologiques liées a la météorologie, mais également des prédictions individuelles
du moment qu’elles refusent toute prétention a la certitude. Néanmoins, il ne I'affirme pas
explicitement. Ceci apparait également dans un petit opuscule, De iudiciis astrorum, qui
contient la réponse de Thomas a une lettre demandant s’il était permis d’avoir recours au
jugement des astres’®. Il donne alors une succession d’effets corporels qui peuvent étre
légitimement prédits par |'action des astres : les tempétes ou le temps calme, la santé ou la
maladie du corps, 'abondance ou la pauvreté des récoltes, et « toutes les choses de ce genre
qui dépendent de causes corporelles et naturelles’ ». Néanmoins, il ne précise pas quelles
prédictions sont interdites, précisant seulement qu’il faut absolument soutenir que la volonté
de ’lhomme n’est pas soumise a la nécessité des astres®’. Dans la Summa contra Gentiles (I. 3,
c. 84), Thomas semble soutenir I'astrologie horoscopique ptoléméenne, puisqu’il affirme la
légitimité d’un aphorisme du Centiloque pseudo-ptoléméen (aphorisme 38) portant sur les
dispositions de l'intellect, a savoir « Lorsqu’a la naissance de quelqu’un, Mercure se trouve
dans l'une des demeures de Saturne, et y est dans toute sa force, il imprime profondément
dans les choses la bonté de I'intelligence [dat bonitatem intelligentiae medullitus in rebus]®* ».
Dans la Summa theologiae (lia llae, q. 95, a. 5), Thomas affirme également que les astrologues

ont souvent raison (sous-entendu, a propos des prédictions individuelles), car la plupart des

78 Thomas d’Aquin, Sancti Thomae Aquinatis opera omnia, De iudiciis astrorum, éd. par Léonine, vol. 43 (Rome :
Editori di San Tommaso, 1976), 201. « Quia petisti ut tibi scriberem an liceret iudiciis astrorum uti, tuae petitioni
satisfacere volens, super ea quae a sacris doctoribus traduntur, scribere curavi. »

7® Thomas d’Aquin, 43:201A. « Et ideo, si aliquis iudiciis astrorum utatur ad prenoscendum corporales effectus,
puta tempestatem et serenitatem aeris, sanitatem uel infirmitatem corporis, uel ubertatem et sterilitatem
fructuum, et cetera huiusmodi que ex corporalibus et naturalibus causis dependent, nullum uidetur esse
peccatum. »

80 Thomas d’Aquin, 43:201A-201B. « Hoc autem omnino tenere oportet, quod uoluntas hominis non est subiecta
necessitati astrorum ».

81 Thomas d’Aquin, Sancti Thomae Aquinatis opera omnia, Summa contra Gentiles liber tertius, éd. par Léonine,
vol. 14 (Rome : Riccardo Garroni, 1926), I. 3, c. 84, p. 249B50-250B7. « Dispositio autem corporis humani subiacet
caelestibus motibus. Dicit enim Augustinus, in V De civitate Dei, quod non usquequaque absurde dici potest ad
solas corporum differentias afflatus quosdam valere sidereos. Et Damascenus dicit in secundo libro, quod alii
et alii planetae diversas complexiones et habitus et dispositiones in nobis constituunt. Et ideo indirecte corpora
caelestia ad bonitatem intelligentiae operantur. Et sic, sicut medici possunt iudicare de bonitate intellectus ex
corporis complexione sicut ex dispositione proxima, ita astrologus ex motibus caelestibus sicut ex causa remota
talis dispositionis. Et per hunc modum potest verificari quod Ptolomaeus in Centilogio dicit : Cum fuerit Mercurius
in nativitate alicuius in aliqua domorum Saturni, et ipse fortis in esse suo, dat bonitatem intelligentiae medullitus
in rebus. » Sur la position de Thomas dans la Summa contra Gentiles : voir Rutkin, Sapientia Astrologica, 199-220.
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hommes suivent leurs impressions corporelles, de sorte que leurs actes n'ont donc le plus
souvent d'autre régle que le penchant imprimé par les corps célestes, et « seul un petit
nombre, c’est-a-dire seulement les sages, modérent ces penchants par la raison® ». Cette
derniére phrase est une paraphrase de I'expression « sapiens homo dominatur astris »,

qu’Albert le Grand attribue a Ptolémée, bien qu’elle ne se trouve pas mot a mot chez lui®.

Quelques remarques sur la position de Thomas. Tout d’abord on remarque qu’elle donne
des critéres théologiques pour fonder I'astrologie, sans pour autant la défendre explicitement.
En outre, ses critéres de démarcations se portent sur les utilisations de I’astrologie et non sur
les doctrines. Enfin, elle précise ce qui est autorisé — les prédictions ayant trait au climat, a la
santé des corps et aux récoltes — mais pas ce qui est interdit. Son rapport a Augustin est
également ambigu : Thomas ne cesse de le citer tout au long de sa discussion, et il le suit sur
le fait que le démon s’immisce dans I'opération par laquelle on cherche a connaitre a I'avance
les événements futurs hasardeux ou fortuits (Et sic operatio daemonis se immiscet®?) ;
néanmoins, sur les prédictions individuelles, leurs conclusions divergent fortement, et Thomas
masque cette opposition. Enfin, il ne donne pas de critére pour distinguer a posteriori les
effets issus de « causes qui produisent leurs effets la plupart du temps tout en étant rarement
en défaut » des effets qui sont des « accidents contingents », si bien qu’il n’est pas possible

pour le lecteur de savoir si les prédictions astrologiques se rapportent a I'un ou 'autre type.

3.3 Thomisme contre augustinisme : un combat d’autorité

Ainsi, Thomas et Augustin semblent incarner deux positions antagonistes sur |’astrologie :
la premiére, tout en condamnant toute forme d’investigation sur les matieres de I'ordre du
salut, autorise un discours spéculatif des horoscopes sur les inclinaisons physiques et morales
des hommes; la seconde condamne toute forme de pratique horoscopique comme

superstitieuse pour des raisons a la fois théologiques, morales et scientifiques. Pour les

8 Thomas d’Aquin, Secunda secundae Summae theologiae a quaestione 57-122, 9:320B53-54. « pauci autem
sunt, idest soli sapientes, qui ratione huiusmodi inclinationes moderentur. »

83 Jean-Patrice Boudet explique a propos de 'adage sapiens homo dominatur astris : « Cette phrase ne se trouve
en fait mot a mot dans aucun ouvrage de Ptolémée ou attribué a lui, mais constitue une sorte de condensé du
chapitre 3 du livre | du Quadripartitum et surtout de deux propositions du Centiloquium pseudo-ptoléméen : 8.
L’ame sage contribue a I'oeuvre des étoiles, a la facon d’un jardinier qui ensemence les forces naturelles. 5. Le
parfait astrologue pourra empécher beaucoup de maux en connaissant d’avance le cours des étoiles et leur
nature, et il se prémunira ainsi du mal futur qu’il peut étre amené a endurer. » (Boudet, Entre science et
nigromance, 220.).

84 Thomas d’Aquin, Secunda secundae Summae theologiae a quaestione 57-122, 9:320B39-40.
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théologiens de la fin du 16° siecle et du 17¢ siecle, une telle opposition doit étre résolue : les
limites de I'astrologie étant un point de doctrine chrétienne, il ne peut y avoir de divergences
fondamentales sur ce sujet entre deux docteurs orthodoxes. lls se retrouvent par conséquent
face a l'alternative suivante : ou bien interpréter Thomas a la lumiere d’Augustin, ou bien

interpréter Augustin a la lumiére de Thomas.

C’était déja le cas chez Thomas lui-méme : au terme de la question 95 de la secunda
secundae de la Summa theologiae, le docteur angélique invoque I'autorité d’Augustin comme
si elle s’accordait précisément a ses théses et, par un tour de passe-passe intellectuel, parvient
a restreindre ses critiques prononcées contre les prédictions individuelles a la seule astrologie
fataliste. La méme stratégie s’observe chez le théologien jésuite Martin Del Rio qui, dans les
Disquisitiones magicae (1599-1600), adopte une attitude tolérante a I'égard de |’astrologie
gu’il doit vraisemblablement a I'influence de son maitre dans cette discipline, I'astrologue
Joannes Stadius. Ainsi, malgré son attachement a la démonologie augustinienne, il choisit
d’interpréter les condamnations de I'évéque d’Hippone a la lumiére de Thomas lorsqu’il s’agit
de définir quel type de prédiction astrologique est licite : il les permet toute, du moment
gu’elles ne prétendent pas a la certitude, autorisant méme la pratique des élections, pourtant

I'une des plus universellement rejetées®.

Le « certo » thomiste semble étre un point central de crispation autant qu’une these
théologique inattaquable. Pour les augustiniens, il s’agit du principal obstacle puisque, si seule
la prétention a la certitude est condamnée, alors toute forme d’astrologie est permise si tant
est gu’elle se dise spéculative. Le théologien jésuite Pereira, adversaire radical de I'astrologie,
grand lecteur de Jean et Jean-Francois Pic de la Mirandole, parvient a contourner le probleme
en renversant 'argument du certo : si toute prédiction astrologique est incertaine alors elles
sont vaines, fausses et tombent sous la condamnation de la curiosité illicite ; la pratique
astrologique ne peut donc prétendre au statut d’art ou de science, et les astrologues
« avancent clopin-clopant entre le faux et le vrai, comme s’ils marchaient dans les

ténébress® ».

85 Martin Del Rio, Disquisitionum magicarum libri sex (Mayence : Peter Henning, 1624), |. 4, c. 3, q. 1, 569A-578A.
86 Benito Pereira, Adversus fallaces et superstitiosas artes, id est, de magia, de observatione somniorum, et, de
divinatione astrologica. Libri tres (Ingolstadt : David Sartorius, 1591), 210. « inter falsa atque vera pedetentim
quasi per tenebras ingredientes eunt ». Sur la négation du statut d’art ou science de I'astrologie : Pereira, 209.
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L'opposition théologique entre Thomas et Augustin, et les tentatives opérées par les
théologiens pour placer I'un sous I'autorité de I’autre ne sont pas sans rappeler leur opposition
similaire sur la question de la grace, qui sera le fondement de la querelle janséniste. Méme si
I'on n’observera jamais une polarisation similaire du conflit d’autorité dans le cas de
I'astrologie, on remarque que la cartographie des positions théologiques suit des tendances
similaires. Au début du 17¢ siecle, on observe pareillement une tendance a Rome et chez les
jésuites a opter pour l'interprétation thomiste, tandis que les principaux théologiens francais
préferent défendre I'interprétation augustinienne. Les décisions prises par les congrégations

de I'Index et de I'Inquisition, puis les bulles pontificales vont bient6t l'illustrer.

4 Les autres références : le droit canon, les censures, I'Index et
la bulle de Sixte V

Lorsqu’il s’agit de définir la doctrine de I'Eglise catholique au sujet de Iastrologie, les
théologiens post-tridentins ne s’appuient pas seulement sur les textes bibliques, les écrits des
Péres ou les docteurs médiévaux, mais également sur différents documents prescriptifs qui
tentent d’encadrer la question du point de vue institutionnel : code du droit canon, index,
bulles, censures. Aujourd’hui, ces documents seraient qualifiés de documents magistériels,
mais le terme — forgé au 19¢ siecle — n’existe pas encore, et I'unité de ces différents types de
sources n’est pas encore tres formalisée. |l est toutefois estimé qu’ils complétent les textes
théologiques et réciproquement : les écrits de théologiens permettent d’interpréter des
textes prescriptifs parfois laconiques, tandis que ces derniers permettent de trancher les
ambiguités d’interprétation et les divergences entre autorités. Dans la seconde moitié du 16°
siecle, les limites des législations anciennes sur |'astrologie se font sentir, et la papauté tente,
a la suite du concile de Trente, de clarifier la position ecclésiale sur I'astrologie. Alors que la
Congrégation de I'Index penche en faveur d’une interprétation restreinte de la position
thomiste qui est choisie dans les régles de I'Index de 1564 et 1596, le pape Sixte V tente
d’imposer la position augustinienne sans pour autant renier Thomas d’Aquin. Il en résulte une
position ambigué que la jurisprudence romaine tranche bientét en faveur de l'interprétation

traditionnelle thomiste.

4.1 Le droit canon et les décrets conciliaires

Le corpus des collections de droit canonique regroupe de nombreux textes sur les

guestions liées a la magie et la divination, dont certains remontent a la fin de I’Antiquité.
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Quelques-uns traitent du cas particulier des astrologues ou de I'astrologie. C’est le cas en

particulier de la causa 26 du Decretum du moine bolonais Gratien.

Le Decretum, composé selon la tradition historiographique, vers 1140, fait partie des textes
de bases de I'enseignement du droit canon depuis le Moyen Age, et sa version corrigée
constitue une des principales collections composant I'imposant recueil du Corpus iuris
canonici, institué comme référence officielle pour le droit canon en 1582. La causa 26, avec la
causa 33, contient un grand nombre de citations et de décisions conciliaires a propos de la
divination, la magie et la sorcellerie?’. Elle est divisée en sept questions (questiones),
auxquelles Gratien répond par différents canons (capitula) élaborés a partir des avis de grands
canonistes médiévaux®®: 1. qu’est-ce qu’un sortilegus ? 2. cette forme de divination (et la
divination en général) est-elle un péché ? 3 et 4. quels sont les genres de divination et d’ou
proviennent-ils ? 5. faut-il excommunier les sortilegi et divini ? 6. peut-on réconcilier dans
I'Eglise le délinquant en ce domaine, si I'évéque qui I'a excommunié n’a pas été consulté ? 7.
doit-on lui administrer une pénitence, s’il est en péril de mort ? Or le canon 8 « illos » de la Q.
2 sur les formes de divination affirme que « la piété chrétienne condamne et bannit (damnat
et expellit) les planetarii® », précisant ensuite que les planetarii sont appelés mathematici, et
le canon 9 « sed et illud » que « c’est un culte d’idolatrie d’observer les augures (auguria
servare) et de rechercher le cours des étoiles (stellarum requirere cursus)®® ». Le canon 1 de la
Q. 3 et4 dénomme et décrit toutes les sortes de devins et parmi eux se trouvent les genethliaci

et les astrologi. Le texte précise :

Sont dits astrologues (astrologi) ceux qui augurent dans les astres. Et ils sont appelés
généthliaques (genethliaci) selon qu’ils considerent les jours de naissance. lls décrivent la

géniture des hommes par les douze signes du ciel et par le cours des astres, et essaient

87 E. A. Friedberg, éd., Corpus juris canonici : Decretum magisitri Gratiani, vol. 1 (Leipzig : Bernhard Tauchnitz,
1879), col. 1019-1046, 1048-1256.

88 Friedberg, vol. 1, col. 1019-1046. « 1. Hic primum quaeritur, qui sint sortilegi ? 2. Secundo, an sit peccatum,
esse sortilegum ? 3. Tertio, a quibus genus divinationis sumpsit exordium ? 4. Quarto, quot sint genera
divinationis ? 5. Quinto, an sortilegi vel divini sint excommunicandi, si cessare noluerint ? 6. Sexto, an
excommunicatus ab episcopo possit reconciliari a presbytero, illo inconsulto ? 7. Septimo, si morientibus est
indicenda penitencia sub quantitate temporis ? » Nous reprenons la traduction donnée par Boudet : Boudet,
Entre science et nigromance, 242.

8 Friedberg, Corpus juris canonici : Decretum magisitri Gratiani, vol. 1, col. 1023. « Christiana, et vera pietas
planetarios expellit et damnat. Idem Confessionum libro IV. [c. 3.] Illos planetarios, quos mathematicos vocant,
plane consulere non desistebant, quod quasi nullum eis sacrificium, et nullae preces ad aliquem spiritum ob
divinationem dirigerentur. Quod tamen Christiana et vera pietas consequenter expellit et damnat. »

% Friedberg, vol. 1, col. 1023. « Cultura est idolatriae, auguria servare, et stellarum requirere cursus. »
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de prédire les meeurs, les actes et les événements de ceux qui viennent de naitre : c’est-
a-dire, a propos de celui qui est né, sous quel type de signe est-il né, et quel effet ce signe

a-t-il sur sa vie ? Ils sont ceux que le vulgaire appelle mathematici® [...].

Le texte est bref, mais sa description des genethliaci est suffisamment claire dans sa
condamnation de ceux qui font des prédictions individuelles. En outre, dans son commentaire
des canons, Gratien fait référence a Augustin en note ce qui est cohérent avec une
condamnation en bloc de la pratique horoscopique. La position affichée témoigne de la plus
grande sévérité des théologiens a I'égard de I'astrologie dans les premiers temps qui ont suivi
sa redécouverte dans I'Occident chrétien au 12°© siecle, qui contraste avec la tolérance dont

elle fait ensuite I'objet chez les théologiens des 13¢-16¢ siecles.

Comme tout commentaire juridique, le décret n’a de valeur que jurisprudentielle, ce qui
explique que les normes qu’il assigne a la pratique astrologique n’aient pas été suivies.
Cependant, la redécouverte de ces articles par I'érudition juridique apreés la refonte du Corpus

iuris canonici en 1582 donne a ce texte une nouvelle visibilité.

L’érudition historique exhume également plusieurs anciens décrets conciliaires sur
I’astrologie oubliés des commentateurs de la Renaissance. Le plus cité est le canon 9 du
premier concile de Braga, tenu en I'an 561, qui affirme : « Si quelqu'un pense que les ames
humaines sont liées a des astres qui réglent leur destinée, comme les paiens et Priscillien |'ont
dit, qu'il soit anathéme?®? ». On trouve également le canon 15 du concile de Toléde, tenu en
I’an 400, qui dit : « Si quelqu'un estime qu'on doit croire a |'astrologie ou aux mathématiques,

qu'il soit anathéme®® ». Un autre texte, trés rarement cité, est le canon 36 du synode

9 Friedberg, vol. 1, col. 1025. : « Astrologi dicti eo, quod in astris augurantur. Genethliaci appellati sunt propter
natalitiorum considerationes dierum. Geneses enim hominum per duodecim caeli signa describunt, syderumque
cursu nascentium mores, actus, et eventus praedicere conantur : id est, quis quali signo fuerit natus, aut quem
effectum habeat vitae, qui nascitur. Hi sunt, qui vulgo mathematici vocantur [...] »

92 Denziger, Symboles et définitions de la foi catholique, n° 459. Denziger latin n° 459, 239, 9 « Si quis animas et
corpora humana fatalibus stellis credit adstringi, sicut pagani et Priscillianus dixerunt, anathema sit. » Denzinger
indique une variante avec I'expression « animas humanas fatali signo », mais nous ne I’'avons pas vu mentionnée
au 17¢ siecle.

9 Denziger, n° 205. Denziger latin n° 205, 35: « Si quis astrologiae vel mathesiae (sic) aestimat esse credendum,
anathema sit ». Thiers donner la version suivante : « si quis astrologiae vel mathesi existimat esse credendum,
anathema sit »
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particulier de Laodicée, tenu vers 343-381, qui défend aux clercs, parmi d’autres interdictions,

d’étre mathématiciens ou astrologues®*.

Le contenu de ces décrets n’est guere intéressant dans le cadre des débats du 17¢ siecle,
puisqu’ils anathématisent toujours, en sous-entendu, I'astrologie fataliste®>. Néanmoins, la
mention de ces textes a un pouvoir argumentatif trés fort pour montrer la continuité
doctrinale entre les prises de position modernes sur I'astrologie et I'enseignement des
Apotres. Le concile de Trente, en réaffirmant I'importance de la Tradition, postule en effet
I’enracinement de la doctrine de I'Eglise moderne dans celle de I'Eglise primitive. Dés lors, il
est essentiel pour les théologiens catholiques de montrer qu’il a existé tout au long de
I'histoire de I'Eglise des prises de position au sujet de I'astrologie dont la simple présence
montre I'existence de la Tradition, et par conséquent, la possibilité pour I'Eglise d’élaborer
une doctrine au sujet de 'astrologie. En outre, il est facile d’extraire ces textes de leur contexte

d’élaboration pour les transformer en condamnation radicale de |'astrologie.

4.2 La faculté de théologie de Paris : I'affaire Simon de Phares et la censure de

1494

En France, le discours théologique sur I'astrologie est particulierement faconné par les
censures de la faculté de théologie de Paris, une institution qui posséde une grande autorité
dans le royaume. A Paris, la censure de l'astrologie est une histoire ancienne : les
condamnations d’Etienne Tempier de 1277 contiennent plusieurs articles condamnant le
déterminisme astral®® ; I'article 143 va méme jusqu’a censurer I'affirmation « que les divers
signes du ciel signifient les divers états a I'intérieur des hommes, tant du domaine spirituel
que temporel®” », ce qui interdirait toute pratique astrologique. Toutefois, aux 16° et 17¢
siecles, une seule censure semble avoir été gardée en mémoire dans I’Université a propos de

I'astrologie : celle de Simon de Phares.

9 perikles-Petros Joannou, Discipline générale antique, IVe-IXe s. : Les canons des Synodes particuliers, vol. 1.2,
Fonti 9 (Grottaferrata : S. Nilo, 1962), 145.

9 Auguste Bouché-Leclercq, L’astrologie grecque (Paris : Ernest Leroux, 1899), 624.

% Voir en particulier les articles 6, 132, 133, 161, 162, 195, 206, 207 et 209. Pour une édition du texte latin avec
traduction et commentaire : David Piche, La condamnation parisienne de 1277 (Paris : Vrin, 1999).

97 Piche, 122. « Quod ex diversis signis celi sighantur diverse conditiones in hominibus, tam donorum spiritualium
guam rerum temporalium »
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L'affaire Simon de Phares, qui mobilise la Faculté de théologie en 1493-1494, est le plus
important proces sur I'astrologie a Paris depuis I'apparition de I'imprimerie. Elle constitue une
référence importante longtemps aprés cette date puisqu’elle est I'une des sources principales
utilisées pour élaborer le texte de la censure contre les astrologues du 22 mai 1619. Relatons
brievement les faits, déja étudiés en détail par Jean-Patrice Boudet, qui constitue sur le sujet

notre référence principale®®.

En 1490, Simon de Phareés, astrologue professionnel installé a Lyon et spécialisé dans les
élections et les interrogations, fait I'objet d’un procés devant I'official de Lyon (qui posséde
encore a cette époque des prérogatives en répression de la divination), aprés avoir recu le Roi
en consultation le 1°" novembre. Il est notamment accusé de posséder un démon familier qui
lui souffle des réponses divinatoires. D’apres Boudet, il est vraisemblablement dénoncé par le
chancelier Guillaume de Rochefort, réputé hostile a I'astrologie, a cause peut-étre d’un conseil
politiquement orienté que I'astrologue aurait donné au Roi et qui serait allé contre I'avis du
chancelier. Simon de Phares est entendu, puis finalement libéré sur la promesse de ne plus
exercer |'astrologie. En contrepartie, une partie de sa bibliotheque est confisquée. Désireux
de récupérer son bien, il décide de faire appel aupres du Parlement de Paris, qui possede déja
une juridiction universelle pour ce type de crime. Sa démarche semble d’abord couronnée de
succes. Toutefois, vers avril 1493, sans qu’on en sache précisément la raison, le Parlement
décide de solliciter la faculté de théologie de Paris pour examiner les volumes confisqués. Peu
de temps apres, le 20 juillet 1493, est promulgué un édit royal contre les magiciens, les devins
et les blasphémateurs, qui incite a une sévérité particuliere a leur égard. L’affaire se poursuit,
et au terme d’une réflexion de dix mois, le 19 février 1494, la Faculté de théologie censure la
plupart des livres d’astrologie de Simon de Phares. Celui-ci est alors remis a I'official de Paris,
et on ne sait pas ce qu’il devient apres. Quant a la censure, elle est enregistrée par le Parlement

en 1499, la encore pour des raisons inconnues.

%8 Voir en particulier : Jean-Patrice Boudet, éd., Le « Recueil des plus célébres astrologues » de Simon de Phares,
vol. 2, Société de I'Histoire de France 515 (Paris : Honoré Champion, 1997), 85-120. L'ouvrage contient également
une copie de la censure, « Avis de la Faculté de théologie de I’Université de Paris du 19 février 1494 (n.s), adressé
au Parlement et concernant les livres confisqués a I'astrologue par I'official de Lyon. Copie collationnée sur
I'original du 2 mai 1494. Cette copie est perdue, de méme que I'original » (/bid., Appendice 1.9, 335-343), ainsi
gu’une copie de I'arrét du Parlement du 26 mars 1494 condamnant Simon de Pharés, accompagnée d’une lettre
royale (/bid., Appendice 111.10, 343-347).
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Du point de vue doctrinal, la censure de la Faculté de théologie est particulierement
remarquable. Elle condamne unanimement une astrologie divinatoire (astrologia divinatoria)
qui s’attache a prédire « de facon déterminée et particuliére » (determinative et particulariter)
et qui recouvre, pour les auteurs de la censure, les nativités, les élections, les interrogations

et les images astrologiques :

L'art faux et hasardeux des horoscopes, que nous appelons art mathématique ou
astrologie divinatoire, [...] consiste a prédire en considérant les heures de naissance les
meeurs futures des hommes [nativités], a prédire aussi a partir des heures initiales des
choses et des ouvrages leur succes, malheur ou fortune dans l'avenir, de facon
déterminée et particuliere [élections], a répondre également, en notant I'heure, la vérité
aux interrogations, et a affirmer et a manifester qu'il est possible de révéler absolument
tous les secrets, non seulement dans le présent, mais surtout dans le passé et |'avenir, ce
qui est le propre de la divinité, mais ce qu'il [I'art des horoscopes] se vante de faire et dont
il se réclame hautement, sans parler des images, marques, anneaux, chiffres et figures

composés sous certaines constellations, dont il dit qu'ils ont des vertus mirifiques®.

Cette astrologie divinatoire est opposée a la vraie astronomie (vera astronomia) qui, elle,

est non seulement permise, mais méme encouragée :

Cette condamnation ne concerne pas la vraie astronomie, qui considére la magnitude, les
oppositions et la marche des corps célestes, qui annonce les conjonctions ou oppositions
et les autres aspects du Soleil, de la Lune et des autres planétes, qui conjecture aussi, avec
prudence, vraisemblance et en général, certains de leurs effets naturels. Cette
astronomie, bien loin de la condamner, nous la vénérons comme un art libéral, noble et

utilel®,

% Boudet, 2:Appendice 1I.9, 336. « eam nos mathematicam artem seu astrologiam divinatoriam appellamus,
qguae ex horarum natalium consideratione futuros hominum mores, quae item ex quarumcumque rerum vel
operationum horis initialibus futuros eorum successus, casus, fortunas determinat[ivle et particulariter
praedicere, qure etiam cujusvis interrogationis hora notata et veritatem respondere et omne prorsus cum
praesens, tum praeteritum ac futurum secretum revelare ac manifestare se posse, quod divinitas proprium est,
jactitat atque profitetur, nec non eam quae imagines, characteres, annulos, numeros et figuras sub certis
constellationibus compositas, virtutes dixit habere mirificas » (Traduction : Boudet, 2:111.)

100 Boudet, Le « Recueil des plus célébres astrologues » de Simon de Phares, 2:336, Appendice 111.9.« Ne quis
autem veram astronomiam, quae corporum coelestium magnitudinem, oppositiones, motusque considerat,
guae Solis et Lunae aliorumque planetarum conjunctiones vel oppositiones caeteras vel habitudines praedicit,
guae item effectus quosdam eorum naturales probabiliter ac prudenter in universali conjiciit, quam ut liberalem,
nobilem, utilemque artem veneramur [...] » (Traduction Boudet, 2:112.)
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L’'originalité du texte ne se situe pas dans cette distinction entre astrologie divinatoire et
vraie astronomie, qui est classique en scolastique médiévale — le texte de la censure s’inspire
d’ailleurs des termes du Trilogium astrologie theologizate de Jean Gerson (1419), composé
pour le futur roi Charles VII. Elle se situe plutét dans le fait que — lorsque I'on regarde la liste
des ouvrages incriminés — les nativités et les révolutions sont apparemment incluses dans la
catégorie de l'astrologia divinatoria, ce qui constitue une rupture avec les concessions
thomistes et celles accordées méme par les penseurs les plus hostiles a I'astrologie judiciaire
comme Nicole Oresme. De fait, la Faculté cloturait son texte par la censure de nombreux
classiques de I'astrologie judiciaire comme les ouvrages d’Albumasar, Robert I’Anglais ou Jean

de Séville.

Cette censure montre que dans le paysage théologique européen, la Sorbonne se place du
cOté des partisans de linterprétation scolastique « dure» de ['astrologie: tout en
reconnaissant I'existence d’une bonne astrologie conjecturant avec « prudence,
vraisemblance et en général », elle semble condamner toute forme de prédiction
« particuliere ». Néanmoins, le texte reste ambigu et ne condamne pas explicitement les
nativités et les révolutions. Il réaffirme méme la possibilité de conjecturer « avec prudence,

vraisemblance et en général ».

4.3 Les mesures romaines : I'Index
Sur I'astrologie, la principale norme canonique dans la seconde moitié du 16¢© siecle et au
17¢ siecle est celle donnée dans les notices des différents Index des livres prohibés, publiés

régulierement par Rome a partir de 1557.

Ala différence des interprétations hétérodoxes de I’aristotélisme, les arts divinatoires n’ont
fait I'objet d’aucun décret spécifique du Concile de Trente?L, La création de I'Index librorum
prohibitorum en 1557 vient changer la donne, en instituant la premiére position officielle de
I’administration romaine sur le sujet. Depuis le premier Index, la liste des ouvrages interdits
par la papauté est accompagnée d’une préface explicative qui liste les différentes regles qui
guident l'interdiction des ouvrages : ces régles constituent le cadre juridique de la censure

catholique, et servent de référence aux tribunaux de I'Inquisition ainsi qu’aux différents

101 ygo Baldini, « The Roman Inquisition’s Condemnation of Astrology: Antecedents, Reasons and

Consequences », in Church, Censorship and Culture in Early Modern Italy, éd. par Gigliola Fragnito, Cambridge
Studies in Italian History and Culture (Cambridge : Cambridge University Press, 2001), 89.
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épiscopats nationaux théoriqguement chargés d’appliquer une censure préventive a tous les
ouvrages circulant dans leur diocése. Parmi ces régles figurent les thématiques interdites a
priori et absolument, en particulier, dans la regle 9, les écrits se rattachant aux arts divinatoires
dont la liste est détaillée a I'intérieur de la régle. Parmi ceux-ci, on voit figurer les diverses
mancies (géomancie, pyromancie, hydromancie, aéromancie...), les incantations, les sorts, et

les ouvrages et écrits contenant des « prédictions astrologiquesi®? ».

L'Index de 1557 ne précise rien de plus, laissant ainsi demeurer une ambiguité sur le type
de prédiction devant étre interdite. L'index publié par Paul IV en 1559 corrige ce défaut en
remplagant la mention lapidaire par une formule beaucoup plus longue reprenant la
terminologie thomiste : désormais sont condamnés tous les « livres et écrits dans lesquels
sont contenues [...] des divinations d’astrologie judiciaire ou d’art magique sur les événements
futurs contingents (futuri contingentes eventus) ou les succés d’événements (eventuum
successus) ou les hasards fortuits (fortuiti casus), excepté seulement celles qui, par des
observations naturelles, sont écrites pour servir a I'art de la navigation, a I'art agricoleou a la
médecinel® ». Cette définition est reprise dans I'index de 1564, puis dans celui publié par
Clément VIII en 1596 qui explicite I'obligation pour les évéques de faire en sorte que « les
livres, traités et tables de I’astrologie judiciaire ne soient pas lus ». Le texte a désormais atteint

sa forme définitive, que I'on retrouve dans toutes les éditions suivantes :

Tous les livres de géomancie, hydromancie, aéromancie, pyromancie, onomancie,
chiromancie, nécromancie, ou qui contiennent des sortileges, des maléfices, des augures,
des auspices, des incantations d’art magique, sont totalement réprouvés. Aussi, que les
évéques fassent en sorte, au plus vite, que ne soient ni lus, ni possédés, les livres, traités
et tables de I'astrologie judiciaire qui osent présager (eventurum affirmare) avec certitude
(certo) des choses a venir contingentes (futuri contingentes), des succes (successus), des

hasards fortuits (fortuiti casus) ou des actions qui dépendent de la volonté humaine. Mais

10211, vol. 8, 737

103 J&sus Martinez de Bujanda, Index de Rome 1557, 1559, 1564 : les premiers index romains et I'index du Concile
de Trente, Index des livres interdits 8 (Sherbrooke et Genéve : Editions de I’'Université de Sherbrooke et Droz,
1990), 775, 291-92. « Libri omnes et scripta chiromantiae, physionomiae, aeromantiae, geomantiae,
hydromantiae, onomantiae, pyromantiae vel necromantiae, sive in quibus sortilegia, veneficia, auguria,
aruspicia, incantationes magicae artis, vel astrologiae iudiciariae divinationes circa futuros contingentes eventus
aut eventuum successus sive fortuitos casus, iis tantum naturalibus observationibus exceptis, quae navigationis,
agricolationis sive medicae artis iuvandae gratia conscripta sunt. »
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les jugements et observations naturelles écrits pour servir a I'art de navigation, a

I’agriculture ou a la médecine, sont permis®,

Ces textes s’appuient sur la doctrine exposée dans la secunda secundae de la Summa
theologiae de Thomas d’Aquin qui place les événements futurs hasardeux ou fortuits (futuri
casuales vel fortuiti eventus) parmi les événements dont la connaissance est réservée a Dieu.
On remarque toutefois un léger glissement dans la sémantique, puisque les textes parlent de
futuri contingentes eventus et de fortuiti casus, mais cela nous semble étre la conséquence de
la difficulté de définir précisément dans le texte de Thomas la différence entre les termes
casuales et fortuiti, largement synonymes. Pareillement, le fait de préciser que les
observations pour servir a I'art de la navigation, a I'art agricole ou a la médecine sont licites
est une simple généralisation des exemples donnés par Thomas d’Aquin dans le De iudiciis
astrorum. La seule différence est que, dans le texte du docteur angélique, il est sous-entendu
gu’ils ne sont que des exemples parmi d’autres de prédictions licites, tandis que dans le texte
de larégle IX, ils sont les seules exceptions possibles. Cette référence a la doctrine de Thomas
d’Aquin nous permet de mettre en perspective les critéres mis en avant par ces textes pour
séparer I'astrologie licite de I'astrologie condamnée. En particulier, tout comme le texte de la
Summa theologiae, la régle IX ne clarifie pas quelles sont les prédictions horoscopiques
individuelles qui peuvent entrer dans le cadre de I'astrologie médicale. Ce flou dans les criteres
explique vraisemblablement pourquoi le médecin et astrologue italien Magini a pu éviter la
censure par la congrégation de I'Index de ses ouvrages d’astrologie judiciaire publiés au début
du 17¢siécle : il les présente en effet comme des ouvrages d’astrologie médicale. Du point de
vue de la pratique juridique, cela signifie également que le censeur posséde une grande
latitude d’interprétation des instructions romaines pour autoriser ou interdire a sa guise a peu

prés n‘importe quel traité d’astrologie judiciaire.

Par ailleurs, il convient de remarquer que, méme si la formulation thomiste est finalement
adoptée, tous les théologiens chargés de I'élaboration des regles de I'Index ne sont pas

d’accord pour accorder de telles concessions aux prédictions astrologiques. On peut noter que

104 Index 1596 : « Libri omnes, et scripta geomantiae, hydromantiae, aeromantiae, pyromantiae, onomantiae,
chiromantiae, necromantiae, sive in quibus continentur sortilegia, veneficia, auguria, aruspicia, incantationes
artis magicae, prorsus rejiciuntur. Episcopi vero, diligenter provideant, ne astrologiae iudicariae libri, tractatus,
indices, legentur, vel habeantur, qui de futuris contingentibus, successibus, fortuitisve casibus aut iis actionibus,
guae ab humana voluntate pendent, certo aliquid eventurum affirmare audent. Permittuntur autem iudicia et
naturales observationes, quae navigationis, agricultura sive medicae artis iuvandae gratia, conscripta sunt. »
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I’adverbe certo (« avec certitude ») est utilisé pour définir le type de prédictions individuelles
prohibées dans I'index de 1564, mais pas dans celui de 1559 : une différence de poids,
puisqu’elle sous-entend dans la version de 1559 que les prédictions individuelles sont illicites
méme si elles se présentent comme spéculatives. Une telle différence entre des versions si
proches des régles de I'lndex témoigne que la curie romaine n’a pas toujours été aussi
unanime a défendre la position thomiste : une étude plus précise des profils des théologiens
impliqués dans les commissions permettra peut-étre de mettre en évidence des groupes plus
« augustiniens » et des groupes plus « thomistes ». En particulier, le franciscain mineur

conventuel Felice Peretti, futur pape Sixte V, qui semble se rattacher aux premiers.

4.4 Les mesures romaines : la bulle Coeli et terrae Creator de Sixte V du 5 janvier

1586

Le document pontifical le plus important sur I'astrologie a la fin du 16¢ siecle et au 17¢ siecle
est la bulle Coeli et terrae Creator fulminée par le pape Sixte V le 5 janvier 15861%. On ne sait
rien des raisons précises qui amenent le pape élu depuis seulement quelques mois (en avril
1585), et qui décéde en 1590, a prendre l'initiative d’un tel texte, I'un des premiers de son
pontificat. Résulte-t-elle d’une volonté de la part de I'ancien inquisiteur de trancher une
guestion avec laquelle il a été familiarisé lors de son ministere a I'lnquisition de Venise puis a
celle d’Espagne dans les années 1557-1560 ? Ou bien, est-ce la une tentative de faire cesser

la pratique encore répandue parmi les cardinaux de faire dresser des horoscopes pour savoir

105 Constitutio S. D. N. D. Sixti Papae Quinti contra exercentes astrologiae iudiciariae artem, et alia quaecumque
divinationum genera, librosque de eis legentes, ac tenentes (Rome : Antonius Bladius, 1586). Le texte a connu
plusieurs réimpressions (par exemple a Naples en 1586, a Rome en 1589), et il a également été traduit en
italien sur ordre du cardinal archevéque de Bologne Gabriele Paleotti : Constitutione della santita di n.s. Sisto
papa quinto contra coloro, ch’essercitano I’arte dell’astrologia giudiciaria, & qualunque altra sorte di diuinationi,
sortilegij, superstitioni, strigarie, incanti, &c. et contra coloro, che leggono & tengono libri intorno a tal materia
&c. (Bologne : Alessandro Benaci, 1586). Pour le texte latin, nous utilisons I’édition du 19¢ siecle : S Franco, H.
Fory, et H. Dalmazzo, éd., « Contra exercentes astrologiae iudiciariae et alia quaecumque divinationum genera,
librosque legentes vel tenentes », in Bullarium Romanum, vol. 8 (Turin : A. Vecco et sociis, 1863), 646-50. Le texte
a bénéficié de plusieurs. Mahlmann-Bauer s’est intéressée aux conséquences de la bulle dans I'enseignement
des jésuites allemands : Barbara Mahlmann-Bauer, « Die Bulle “contra astrologiam iudiciariam” von Sixtus V., das
astrologische Schrifttum protestantischer Autoren und die Astrologiekritik der Jesuiten. Thesen lber einen
vermuteten Zusammenhang. », in Zukunftsvoraussagen in der Renaissance, éd. par Klaus Bergdolt et Walther
Ludwig (Wiesbaden : Harassowitz, 2005), 143-222. Baldini I'étudie dans le cadre plus général de la politique
romaine post-conciliaire sur I'astrologie : Baldini, « The Roman Inquisition’s Condemnation of Astrology:
Antecedents, Reasons and Consequences », 91-92. Verardi voit dans ce texte une réponse augustinienne de Sixte
V a la question de I'astrologie suite aux critiques de Pic de la Mirandole : Donato Verardi, « Les enseignements
sur |'astrologie d’Augustin d’Hippone et de Thomas d’Aquin dans la bulle Coeli et terrae de Sixte V », Revue des
sciences philosophiques et theologiques 101, n® 1 (2017) : 125-33.
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s’ils accederont un jour a la chaire de saint Pierre ? Toujours est-il que le texte est original sous
deux points de vue: tout d’abord, il s’agit du premier document magistériel consacré
uniguement a la question de 'astrologie ; ensuite, comparativement aux textes précédents, il
s'agit du document le plus détaillé, mais aussi le plus restrictif, dans sa définition de
I'astrologie licite. La bulle Coeli et terrae Creator, avec la bulle Inscrutabilis d’Urbain VIII du 1°¢"
avril 1631 qui en reprend les termes, constitue la référence magistérielle principale de I'Eglise
catholique sur l'astrologie dans les années a venir. Sa postérité s’étend méme jusqu’a
aujourd’hui puisqu’on la retrouve citée dans I'encyclique Fides et ratio du pape Jean-Paul Il

(1998) — a titre de référence classique seulement?°®,

4.4.1 Le contenude la bulle

Résumons le contenu de la bulle. Le texte commence par un rappel que Dieu s’est réservé
la science et la connaissance de 'avenir. De toute éternité, il sait ce que seront le cours des
temps et I'état des siécles futurs, qu’il a disposés dans son admirable Providence, et ni le faible
esprit des hommes ni les démons ne peuvent les pressentirl®’. C’est pourquoi I'Esprit saint se
mogque de la fausseté et I'imbécilité des idoles annoncant le futur, et de la vanité de ceux qui
leur rendaient un culte (Isaie 41, 23). Dans le Nouveau Testament, le Christ a réprimandé la
curiosité des disciples désirant connaitre a I'avance I'avenir par ces mots : « Non est vestrum
scire tempora vel momenta, quae Pater posuit in sua potestate » (Actes 1, 7). Il poursuit par

un rappel trés classique de la position thomiste, exposée sous un angle restrictif :

En vérité, aucun des arts ou des disciplines qui se réferent a la connaissance a I'avance

des événements futurs et des hasards fortuits n’est vrai'® [...]

La suite est cependant plus augustinienne, et insiste sur le fait que la vaine investigation de

I'avenir est une impiété, de telle sorte qu’il n’est pas douteux que I'opération du démon

106 | ’encyclique Fides et ratio du pape Jean-Paul Il (52, n. 57) y fait référence en note a propos de I'astrologie.
107« Solus enim ipse, cuius oculis omnia nuda, et aperta sunt, et ad intimas hominum cogitationes penetrat, et
consequenter eorum actiones intuetur, solus ipse, qui vocat ea quae non sunt, tamguam ea quae sunt, omnia
praesentia, et ante oculos posita habet, solus denique omnia, et singula quaecumque totius temporis decursu,
et saeculorum aetatibus futura sunt, ab omni aeternitate novit, et admirabili providentia disposuit, quae non
modo humanae mentis imbecillitas ignorat, sed nec daemones ipsi praesentire possunt. »

108 Franco, Fory, et Dalmazzo, « Contra exercentes astrologiae iudiciariae », 646B-647A. « Nec vero ad futuros
eventus, et fortuitos casus praenoscendos (futuris eventibus ex naturalibus causis necessario, vel frequenter
provenientibus, quae ad divinationem non pertinent, dumtaxat exceptis) ullae sunt verae artes, aut
disciplinae [...] »
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s'immisce facilement dans la recherche et la connaissance a I'avance des futurs contingents

et des événements fortuits.

[...], mais ils sont faux et vains, ils ont été introduits par la ruse d’hommes malhonnétes et
les tromperies des démons, et c’est par leur opération, conseil ou assistance que se
répand toute divination, soit qu’ils soient expressément invoqués pour révéler les choses
futures, soit que d’eux-mémes, portés par leur perversité et par leur haine contre le genre
humain, ils s’ingérent et s’introduisent dans les vaines recherches des choses futures, afin
d’empétrer les esprits des hommes par des vanités pernicieuses et par la fausse prédiction
des choses contingentes, et les dépraver par des impiétés de tout genre. Car ce n’est ni
par une quelconque divinité ni par une vraie science des choses futures qu’ils connaissent
les choses que l'intelligence grossieére des hommes ignore, mais par la perspicacité [qui

résulte] de leur nature plus subtile, et d’autres moyens de la sorte.

C’est pourquoi il ne faut pas douter que I'opération du diable s'immisce frauduleusement
dans les recherches et la connaissance a I'avance des événements futurs contingents et
fortuits, afin que par sa tromperie et par ses ruses il détourne les hommes misérables de
la voie du salut, et les retienne captifs dans les liens de la damnation. Les choses étant,
ceux qui poursuivent ces curiosités au lieu de s’en garder fidelement et religieusement,
comme ils le doivent, offensent gravement Dieu, errant eux-mémes, et entrainant les

autres dans I'erreur'® ;

Aprés ce développement, le pape en vient au cceur de la bulle, la condamnation des
astrologues, qui sont définis comme ceux qui jugent a partir des génitures des hommes le
mouvement des étoiles et le cours des astres des choses futures, des choses présentes ou

méme des choses cachées du passé.

Tels sont plus que tous les autres les astrologues, jadis appelé mathématiciens,

généthliaques et planétaires, lesquels faisant profession d’une science des étoiles et des

109 Franco, Fory, et Dalmazzo, 647A. « [...] sed fallaces, et vanae improborum hominum astutia, et daemonum
fraudibus introductae, ex quorum operatione, consilio vel auxilio omnis divinatio dimanat sive quod expresse ad
futura manifestanda invocentur, sive quod ipsi, pravitate sua et odio in genus humanum, occulte etiam praeter
hominis intentionem se ingerant, et intrudant vanis inquisitionibus futurorum, ut mentes hominum perniciosis
vanitatibus, et fallaci contingentium praenunciatione implicentur, et omni impietatis genere depraventur. Quae
quidem ipsis cognita sunt, non divinitate aliqua, nec vera futurarum rerum scientia, sed naturae subtilioris
acumine, et aliis quibusdam modis, quod hominum obtusior intelligentia ignorat. Quamobrem dubitandum non
est, in huiusmodi futurorum contingentium et fortuitorum eventuum inquisitione et praecognitione, diaboli
operationem se fallaciter immiscere, ut sua fraude ac dolis miseros homines a via salutis avertat, et laqueo
damnationis involvat. Quae cum ita sint, nonnulli haec fideliter et religiose, ut debent, non attendentes, sed
curiosa sectantes, graviter Deum offendunt, errantes ipsi, et alios in errorem mittentes ; »
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astres vaine et fausse, s’efforcent avec une grande audace de prévoir I'ordonnancement
de la disposition divine qui se doit d’étre révélée en son temps, mesurent par le
mouvement des étoiles et le cours des astres les nativités ou génitures des hommes, et

jugent des choses futures, voire méme des choses cachées présentes et passées!'?;

Il donne ensuite une liste trés précise du contenu de ces jugements, qui correspond a tous

les lieux communs d’investigation de I’astrologie ptoléméenne.

[...] ils présument témérairement connaitre a I'avance, juger et assurer, non sans grand
danger d’erreur et d’infidélité, par une observation et un calcul (notatio) trés vains sur la
base de la venue au monde d’un enfant, son jour de naissance ou n’importe quel autre
temps ou moment, de I'état, condition et cours de la vie des hommes, des honneurs, des
richesses, des enfants, de la santé, de la mort, des voyages, des rivalités, des inimitiés, de
I'emprisonnement, des meurtres, des menaces diverses, des événements et hasards

(eventus et casus) [de la vie] favorables ou défavorables!? ;

Sixte V en appelle ensuite a I'autorité d’Augustin qui condamne comme « prévaricateur du
baptéme et de la foi chrétienne » non seulement celui qui fait de telles observations, mais
également ceux qui I’écoutent, ceux qui le croient, ceux qui le recoivent en leur maison et ceux
qui l'interrogent. Il applique aux astrologues le reproche que I'ap6tre Paul fait aux Galates :
« Dies observatis, et mentes, et tempora, et annos, timeo vos, ne forte sine causa laboraverim
in vobis » (Galates 4, 10). En effet, ils assignent aux étoiles et aux planétes ce qui dépend du
libre arbitre des hommes, et attribuent a leur faculté, force, vertu ou efficace de signifier
I’avenir. Ainsi, ils font comme si ces inclinations étaient la cause des événements futurs, et
gu’ils ne pourraient se dérouler autrement. Des lors, sous prétexte qu’ils connaissent a
I’avance ces inclinations, ils n"ont pas peur de faire des jugements, des pronostications, des

prédictions et des présages, et de les vendre au public??.

110 Franco, Fory, et Dalmazzo, 647A. « tales in primis sunt astrologi olim mathematici, genethliaci, et planetarii
vocati, qui vanam falsamque syderum, et astrorum scientiam profitentes, divinaeque dispositionis ordinationem
suo tempore revelandam praevenire audacissime satagentes, hominum nativitates seu genituras ex motu
syderum, et astrorum cursu metiuntur, ac iudicant futura, sive etiam praesentia, et praeterita occulta ».

111 Franco, Fory, et Dalmazzo, 647A-647B. « atque ex puerorum ortu, et natali die, sive quavis alia temporum, et
momentorum, vanissima observatione et notatione, de uniuscuiusque hominis statu, conditione, vitae cursu,
honoribus, divitiis, sobole, salute, morte, itineribus, certaminibus, inimicitiis, carceribus, caedibus, variis
discriminibus, aliisque prosperis, et adversis casibus et eventibus praecognoscere, iudicare, et affirmare temere
praesumunt, non sine magno periculo erroris et infidelitatis ».

112 Franco, Fory, et Dalmazzo, 647B. « Hi igitur levissimi, et temerarii homines in miserandam animarum suarum
ruinam, grave fidelium scandalum, et Christianae fidei detrimentum, futuros rerum eventus, et quaecumque
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Le pape, rompant avec I'un des principes de base de la doctrine thomiste du gouvernement
divin, affirme que Dieu a créé les corps célestes non pas pour gouverner, mais pour servir
I'homme. Afin de défendre cette affirmation, il fait un exposé sur les rapports hiérarchiques
entre les anges, les corps célestes et les hommes qui modifie subtilement la structure
traditionnelle proposée par Denys I'Aréopagite. D’'un co6té, il réaffirme I'existence de la
hiérarchie ecclésiastique dominée par le pape et les évéques, institués comme pasteurs du
peuple de Dieu. De 'autre, il renverse le rapport de subordination de la hiérarchie terrestre
vis-a-vis de la hiérarchie céleste, en affirmant que les tres nobles intelligences des anges sont
au service du salut des hommes, en particulier les anges gardiens qu’il présente comme « plus
puissants que les corps célestes ». Or, dans I'interprétation médiévale, en particulier thomiste,
de la hiérarchie angélique, I'ordre des Vertus (le cinquiéme parmi les neuf ordres des anges)
est en charge du mouvement des sphéres, et I'ordre des anges « simples » (le plus bas dans la
hiérarchie) dont font partie les anges gardiens lui est inféodé selon I'ordre de I'intelligence.
Ainsi, Sixte V, en placant les anges gardiens au-dessus des corps célestes invite a ne plus
considérer la structure hiérarchique de la cosmologie scolastique qui place les astres au-
dessus des hommes selon I'ordre de la nature (par leur perfection) et selon 'ordre des
intelligences (par la domination des Vertus) pour ne garder que la seule représentation
hiérarchique qui compte pour le chrétien, celle de I'ordre du salut, selon lequel toutes les
puissances naturelles et surnaturelles sont mises au service de 'homme dans sa relation avec
Dieu. Ainsi, on peut interpréter la discours cosmologique de Sixte V moins comme un rejet
d’une représentation scolastique de la hiérarchie céleste et terrestre que comme un appel a
interpréter les événements humains, c’est-a-dire ceux qui dépendent de son libre arbitre,

selon le seul point de vue qui compte, I'ordre du salut, qui exclut et condamne les astrologues.

Dans la suite du texte, le pape déduit les conclusions canoniques de son affirmation qui
implique I'autorité pontificale : tous les discours ambigus des autorités sur I’astrologie doivent
étre interprétés dans le sens d’une condamnation de I'astrologie. Il affirme que les arguments
de Grégoire le Grand contre les priscillianistes s’appliquent également aux astrologues, et fait

ensuite le lien avec les condamnations traditionnelles des autres arts divinatoires, en

prospere, vel adverse obventura sunt, ac actus humanos, ea denique quae ex libera hominum voluntate
proficiscuntur, astris, syderibusque adscribunt, eisque eam facultatem, vini, seu virtutem, et efficaciam tribuunt
significandi futura, et ad praecognita ita inclinandi, ut sic omnino, nec aliter eventura sint, atque ob eam causam
de iis rebus omnibus iudicia facere, prognostica, praedictiones, et praecognitiones sibi assumere, et palam
venditare non dubitant; »
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invoquant les propos du Lévitique contre les magi et les arioli. Le pape réaffirme les
condamnations déja exprimées dans I'Index contre la géomancie, |’hydromancie,
I'aéromancie, la pyromancie, la chiromancie, la nécromancie, les sortileges et les
superstitions. Il revient ensuite a la question de I'astrologie, en paraphrasant cette fois-ci le
texte de I'Index a ce sujet, et notamment le fait que sont permis les jugements et observations
naturelles écrits pour servir a I'art de navigation, a I'agriculture ou a la médecine. Enfin, Sixte
V termine par un appel aux évéques, prélats, supérieurs ordinaires des lieux et inquisiteurs a
procéder a la répression de ceux qui s’adonnent a la divination et la censure des ouvrages qui
en traitent. Il demande enfin, selon les dispositions habituelles, que la bulle soit affichée
publiguement, et que les pasteurs la fassent connaitre par des sermons (au moins une fois

I’an) et des avis en langue vernaculaire.

4.4.2 Une évolution doctrinale ?

La bulle est souvent citée comme le point de référence d’'un changement d’attitude de
I'Eglise romaine a propos de I'astrologie. Il s’agit en effet d’'une condamnation de I'astrologie
judiciaire sous toutes ses formes, y compris ptoléméenne, en rupture avec la position
consensuelle de Thomas d’Aquin, méme si, la encore, la reprise de la terminologie thomiste
définissant I'astrologie prohibée comme « la connaissance a I'avance des événements futurs
et des hasards fortuits » brouille la lisibilité d’'un message autrement clair. Certes, Sixte V n’est
pas le premier prélat a remettre en cause les prédictions astrologiques et la bulle n’est pas la
premiere prise de position d’une institution ecclésiale contre toute forme de prédiction
individuelle!®3 : Ia régle 9 de I'Index de 1557, modifiée dés 1559, constitue un précédent en la
matiere puisqu’elle prohibe les « prédictions astrologiques » sans faire de distinction. Mais la
bulle est le premier texte qui implique I'autorité pontificale sur le sujet, et surtout, a la

différence de la regle de 1557, le texte de Sixte V n’a jamais subi de correction officielle.

113 Neil Tarrant développe plusieurs arguments défendant la non-originalité de la position du pape, en invoquant
notamment I'exemple d’un cours encore inédit donné par Bellarmin a I'Université de Louvain au début des
années 1570. Le futur cardinal, alors simple jésuite, y critique la position thomiste sur les influences célestes a la
lumiére d’Augustin : Neil Tarrant, « Reconstructing Thomist Astrology: Robert Bellarmine and the Papal Bull
“Coeli et Terrae” », Annals of Science 77, n° 1 (2020) : 26-49. Néanmoins, cet exemple n’est pas totalement
convaincant, car si Bellarmin se permet de se positionner contre I'astrologie alors qu’il ne possede aucune
fonction de représentation ecclésiale, il ne le fait pas lorsqu’il est cardinal a Rome. En outre, dans son texte de
Louvain, sa distanciation avec I'enseignement de Thomas est si subtile qu’il convient de se demander si une
critique franche était réellement possible.
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Comme la plupart des autres bulles, qui sont a la fois des textes juridiques et des textes
théologiques, sa portée historique en matiére d’attitude doctrinale de I'Eglise catholique
romaine sur I'astrologie doit s’interpréter a la lumiére de sa réception au sein du clergé, dans
lesquelles s’affrontent le point de vue thomiste et le point de vue augustinien sur les
prédictions. Sur ce point, il faut distinguer une réception interne et une réception externe : la
réception interne concerne les administrations romaines (en particulier I'Inquisition) et le
clergé italien en général qui possédent un acces privilégié aux documents émis par la papauté ;
la réception externe concerne ceux qui, comme le clergé frangais, n’ont qu’un acces indirect

a ces documents.

Pour ce qui est de la réception interne, le haut clergé romain qui, dans son ensemble, tolére
voire approuve la pratique horoscopique, est surpris par la prise de position radicale —en un
sens, marginale — du souverain pontife, d’autant plus qu’elle contredit la jurisprudence
instituée par les regles de I'Index sous le pontificat précédent. Comme I'a montré Ugo Baldini
en s’appuyant sur les archives de la Congrégation de I'Index et de la Congrégation du Saint-
Office, les propos de la bulle suscitent une profonde perplexité dans le clergé italien. Celle-ci
se traduit tout d’abord par plusieurs demandes de clarification de la part de prélats et
d’inquisiteurs issus pour la plupart de provinces en périphérie de Rome qui mettent en avant
la difficulté qu’ils ont a concilier des consignes qui leur semblent contradictoires!'*: ces
réclamations sont motivées par des interrogations personnelles des hommes d’Eglise ou sont
émises a la suite de requétes de laics, et se portent en particulier sur la question des limites
des «inclinations » célestes. D’aprées Baldini, presque sous-entendent que la rigueur de la
bulle Coeli et terrae doit étre atténuée, ou bien soulignent les difficultés de son application'®.
Ensuite, cette perplexité se traduit par la présence, au sein méme des congrégations de
I'Inquisition et de I'Index, de plusieurs discussions parmi les consulteurs pour tenter
d’harmoniser le cadre doctrinal et les criteres de censures de la littérature astrologique. Apres
la mort de Sixte V, le sujet est également discuté parmi les cardinaux qui siégent dans les

congrégations, en particulier entre les années qui séparent les index de 1590 et 1596. Le

114 Baldini, « The Roman Inquisition’s Condemnation of Astrology: Antecedents, Reasons and Consequences »,
93.
115 Baldini, 94.
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probleme le plus fréguemment mentionné est le contraste entre la bulle et les regles de

I'Index.

Ces débats ameénent en 1592 a une prise de position de la part du pape Clément VI
nouvellement élu'®, Dans un document interne écrit en réponse aux interrogations des
commissions, le pape Clément décide que, sans modifications de la bulle, c’est bien la regle 9
de I'Index qui doit régir la censure des ouvrages d’astrologie. Ainsi, au sein de 'administration
romaine, le texte de Sixte V est vidé de sa substance doctrinale. Cela n’arréte cependant pas
les débats parmi les commissions qui possédent une liberté d’interprétation en la matiere. En
1596, les cardinaux de I'Index se penchent sur la question de la censure des ouvrages
d’astrologie judiciaire « classiques », c’est-a-dire ceux issus de la littérature grecque et arabe,
normalement prohibés par la régle 9''7. La majorité des cardinaux inclinent vers la non-
observance de la regle pour ces ouvrages. En juillet 1597, il est finalement décidé que les livres
d’astrologie judiciaire des auteurs paiens sont permis, mais que ceux des auteurs chrétiens
doivent étre corrigés s’ils affirment que les événements futurs contingents sont certains,
méme s’ils nient que cela est leur intention!'®. Dans les années qui suivent, plusieurs
inquisiteurs soulignent I'impossibilité pratique de distinguer I'astrologie naturelle de
I'astrologie judiciaire. Dans un mémorandum envoyé a la congrégation de I'Index (de date
inconnue), un auteur inconnu fait remonter que puisque les deux disciplines partagent les
mémes principes et, en partie, les mémes techniques, elles ne peuvent étre distinguées ; en
particulier on ne peut faire le tri entre les prédictions autorisées et celles interdites
puisqu’elles utilisent les mémes manuels et éphémérides, et disent les mémes choses a
propos des événements particuliers!’®. A chaque fois, les congrégations répondent sans

trancher, en rappelant le caractere normatif de la bulle et de la regle 9.

Hors d’Italie et des milieux inquisitoriaux, le résultat est le méme, mais pour des raisons
différentes. En effet, la bulle de Sixte V n’a pas été publicisée comme tel, mais sous une forme
résumée qui 6te I'essentiel de son contenu original sur I'astrologie, au point de la transformer

en simple confirmation des regles I'Index. Au début du 17¢ siecle, en dehors des territoires de

116 Entre la mort de Sixte V le 27 septembre 1590, et I’élection de Clément VIl le 30 janvier 1592, trois papes aux
régnes de quelques mois se succédent : Urbain VII, Grégoire XIV, Innocent IX.

117 Baldini, « The Roman Inquisition’s Condemnation of Astrology: Antecedents, Reasons and Consequences »,
95.

118 Baldini, 96.

119 Archivio della Congregazione per la Dottrina della Fede, Index, 11/16, f 25r-v. Baldini, 95.
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la papauté ol le grand Bullarium — |a collection officielle des textes pontificaux, complétée au
fur et a mesure des pontificats — et les éditions individuelles des bulles sont plus difficiles
d’acces, les bulles et constitutions pontificales sont surtout connues a travers des formats
résumeés qui paraissent sous forme de compilations moins longues et moins couteuses. La plus
connue est la Summa bullarii earumve Summorum Pontificum constitutionum composée par
Stefano Quaranta, docteur en droit canon et juge au tribunal synodal de Naples, et Prosper
d’Agostino, prétre napolitain : 'ouvrage, imprimé pour la premiéere fois a Brescia en 1606 et
réimprimé presque tous les ans a Venise jusqu’aux années 1630, connait un tres grand
succés??, Le contributeur principal, Stefano Quaranta, qui devient plus tard consulteur a la
Congrégation de I'Index, est reconnu comme I'une des voix de Rome, et ses résumés servent
de référence pour l'interprétation des textes pontificaux'?™. Or, le résumé qu’il fait de la bulle
de Sixte V est particulierement tendancieux: il tronque le texte de toute sa partie
argumentative pour ne garder que la conclusion de la licéité de I'astrologie judiciaire pour
I’agriculture, la navigation et la médecine, et l'interdiction des prédictions sur les futurs
contingents et les hasards fortuits — c’est-a-dire le rappel de la position thomiste. Le seul
élément doctrinal propre a la bulle qui a été conservé est le fait que ces derniéres prédictions
sont interdites, y compris lorsque I'astrologue affirme qu’elles ne sont pas certaines (« etiam
si id se non certo affirmare asserant »)1?2, Pour le reste, Quaranta se contente de détailler la
derniéere partie de la bulle, qui rappelle la condamnation des arts magiques et superstitieux.

Alors que dans la bulle originale ce rappel n'occupe que quelques lignes, il prend presque

120 stefano Quaranta et Prosper d’Agostino, Summa bullarii ac constitutionum summorum pontificum... cum
additionibus Prosperi de Augustino (Brescia : B. Fontana, 1606). Nous utilisons I'édition vénitienne de 1614 :
Stefano Quaranta et Prosper d’Agostino, Summa bullarii earumve Summorum Pontificum constitutionum (Venise
: Giunta, 1614).

121 | o texte apparait dans le grand Bullarium & partir de I'édition de 1588 : Laerzio Cherubini, Bullarium sive
collectio constitutionum hucusque editarum (Rome : Typographia Camerales, 1588), 52-55.

122 Quaranta et Agostino, Summa bullarii earumve Summorum Pontificum constitutionum, 87-88. « Hac perpetuo
valitura Constitutione Apostolica authoritate statuimus et mandamus, ut tam contra astrologos, mathematicos,
et alios quoscumque dicta iudiciariae astrologiae artem praeterquam circa agriculturam, navigationem, et rem
medicam in posterum exercentes aut facientes iudicia et nativitates hominum, quibus, de futuris contingentibus
successibus fortuisque casibus aut actionibus ex humana voluntute pendentibus, aliquid eventurum affirmare
audent etiam si id se non certo affirmare asserant, aut protestentur, quam contra alios utriusque sexus qui
supradictas damnatas vanas fallaces et perniciosas divinandi artes sive scientias exercent profitentur, et docent
aut discuntur, quive hujusmodi illicitas divinationes, sortilegia, [superstitiones, veneficia incantationes, ac
praemissa detestanda scelera, et delicta, ut praefertur,] faciunt, aut in eis se quomodolibet intromittunt,
[cuiusque dignitatis, gradus, et conditionis existant tam episcopi, et praelati superiores, ac alii ordinarii locorum,
guam inquisitores diligentius haereticae pravitatis ubique gentium deputati, etiam si in plerisque ex his casibus
antea non procedebant, aut procedere non volebant] diligentius inquirant et procedant, atque in eos severius
canonicis poenis, et aliis eorum arbitrio animadvertant »
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toute la place dans le résumé de Quaranta. Pour couronner le tout, I'auteur ajoute également
au terme de son résumé la copie de la régle 9 de I'Index. Ainsi, dans la version grand public de
la bulle de Sixte V, tout ce qui fait I'originalité du texte est gommé par une présentation qui
n’en fait qu’un élément de rappel de la jurisprudence traditionnelle de Rome a I'égard de

I'astrologie.

En France, méme sous sa forme réduite, le texte ne semble pas avoir été particulierement
publicisé : alors qu’on la retrouve citée des le début du 17¢ siecle par des théologiens
espagnols et allemands, ce n’est pas le cas chez les théologiens francais qui n’en font
quasiment pas mention avant les années 164023, Cela s’explique par la faible implication des
théologiens francais dans les circuits institutionnels inquisitoriaux, qui les rend ignorants de
I'actualité canonique en matiere de répression de la divination, mais aussi par le fait que la
bulle apparait a I'un des pires moments des relations entre Rome et le pouvoir royal frangais :
le 21 septembre 1585, Sixte V publie une bulle excommuniant Henri de Bourbon et Henri de
Condé, afin de leur Oter tout droit sur le trone de France ; dans un monitoire du 5 mai 1589,
le méme pape menace Henri lll d’excommunication et de déposition s’il ne vient a résipiscence
aprées I'exécution a Blois du duc et du cardinal de Guise ; et enfin, le 1°" mars 1591, Grégoire
XIV fulmine deux bulles monitoriales par lesquelles il rappelle les censures et peines frappant
Henri de Bourbon — désormais reconnu comme Henri IV par une large partie du royaume — et
enjoint au clergé et aux laics francais de cesser de le soutenir sous peine d’étre a leur tour
excommuniés. Dés lors, dans ce contexte, il est compréhensible que les autorités civiles
francaises et le clergé gallican aient refusé en bloc toute forme de publicité a I'égard des bulles
romaines, y compris celle contre les astrologues. Fait significatif, le seul document de
I’administration ecclésiale francaise qui mentionne la bulle Coeli et terrae creator avant 1640
est un article sur la réglementation des almanachs du concile provincial de 1590 de
I'archidiocese de Toulouse, un des rares diocéses a posséder encore des prérogatives
inquisitoriales!?*. Autre fait significatif, les premiers commentaires de la bulle Coeli et terrae
creator que nous avons trouvés en France dans des ouvrages imprimés ne se trouvent pas
chez des théologiens, mais chez des laics (un médecin, un magistrat et un professeur de

philosophie). La premiére se trouve dans L’astrologie et physiognomie en leur splendeur, une

123 Un exemple parmi beaucoup d’autres : Peter Binsfeld, Tractatus de confessionibus maleficorum et sagarum
secundo recognitus, et auctior redditus (Tréves : Henricus Bock, 1596), 781-95.
124 Thiers, Traité des superstitions, 231.
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défense de |'astrologie écrite par le médecin Jean Taxil, ou I'auteur écrit que « si le Pape Sixte
V a fait une Bulle contre les Astrologues et Chiromanciens, ce n’est que contre ceux qui en
abusent qu’il a fulminé®?> » (il est d’ailleurs probable que Taxil ne connaisse pas le contenu du
texte puisqu’il n’en donne aucune référence). La deuxieme mention se trouve dans
I'Incrédulité et mescréance, un traité contre les sorciers rédigé par le magistrat Pierre de
Lancre (1622), qui retranscrit ce qu’il présente comme une copie de la bulle!?® : |a encore,
I'auteur n’a pas eu acces au texte source puisque ce qu’il présente comme une copie n’est en
réalité que le résumé trouvé dans le Summa bullarii de Quaranta. La troisieme se trouve dans
la préface apologétique de I'Usage des éphémérides d’ Antoine de Villon (1623), ou on ne peut

savoir, une fois de plus si I'auteur a réellement eu accés au document :

Pour ce qui est de I'Eglise Catholique Apostolique et Romaine, elle nous permet dans le
sainct Concile de Trente I'usage de I'Astrologie et les iugemens des astres, pour ce qui est
de la Medecine, Agriculture et Navigation, et la defend seulement en cas qu’elle se mesle
de predire absolument et avec certitude de les actions libres, et qui dependent de nostre

volonté : ce que iamais homme tant soit peu versé aux sciences n’a entrepris.

De la vous pouvez voir que la Bulle de Sixte cinquiesme qui deffend tout a faict I'usage de
I’Astrologie, quand mesme elle ne se mesleroit pas de predire avec certitude les actions
libres, n’a esté faicte qu’a raison de I'abus, et non point qu’elle feust mauvaise en ce cas

13, car autrement le sainct Concile ne I'auroit peu permetre!?’,

Il faut attendre la bulle Inscrutabilis d’Urbain VIII du 1° avril 1631, qui rappelle les
dispositions de celle de Sixte V, pour faire connaitre en France cet acte pontifical. Quant a la
bulle Inscrutabilis, qui ne présente quasiment rien de nouveau par rapport a celle de Sixte V,

elle n’est quasiment jamais mentionnée.

5 Conclusion

Durant tout le Moyen Age central et jusqu’au 16¢€siécle, la théologie catholique s’est
principalement appuyée sur une définition philosophique des bornes de la nature pour
déterminer ce qui est permis et ce qui est condamné dans l'astrologie. Le consensus

scolastique a propos de l'existence d’influences célestes naturelles aboutit dés lors a la

125 Taxil, L’astrologie et physiognomie en leur splendeur, 68.

126 pierre de Lancre, L’incrédulité et mescréance du sortilége plainement convaincue (Paris : Nicolas Buon, 1622),
307-8.

127 villon, « Apologie contre les calomniateurs de I’Astrologie », f° é iij.
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position théologique conciliante, placée sous I'autorité de Thomas d’Aquin, qui ne condamne
les prédictions individuelles que dans la mesure ou elles se veulent déterministes. Des la
premiéere moitié du 16¢ siecle, et particulierement a partir des années 1570, le développement
de la méthode des lieux théologiques et le recentrement de I'argumentation théologique sur
les autorités bibliques, patristiques et magistérielles permettent d’opposer a I'argumentation
théologique scolastique une argumentation théologique positive qui fait la part belle a la

position d’Augustin et sa critique radicale de toute forme de prédiction.

Si la condamnation d’une certaine forme d’astrologie judiciaire s'impose, ses contours
exacts restent a définir. Dans ce cadre, le débat se sédimente autour de deux options
théologiques d’égales autorités : la premiére, appuyée sur la doctrine exposée dans la Summa
theologiae de Thomas d’Aquin, reconnait la légitimité des prédictions astrologiques qui ne
revendiquent pas la certitude et se cantonnent a des objets naturels précis ; la deuxiéme,
appuyée sur les propos d’Augustin, condamne toute forme de prédiction individuelle comme
pacte tacite avec un démon, ne concédant (non sans hésitation) que les prédictions

météorologiques.

Si Rome choisit son camp et choisit d’interpréter Augustin a la lumiére de Thomas, au prix
parfois de tergiversations doctrinales comme le montre la bulle de Sixte V, la tradition
théologique francaise, forte de son indépendance doctrinale, choisira plutét d’interpréter
Thomas a la lumiere d’Augustin. Cette spécificité doctrinale explique la sévérité du discours
théologique et les choix politiques de I'Eglise de France en matiére d’astrologie dés les

années 1570 et durant toute la premiere moitié du 17¢ siecle.
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2
Précher contre le mal : les sermons anti-
astrologiques des théologiens francais

« Je ne croy pas necessaire pour votre utilité de traiter en fond de cete infame Astrologie, qui a la
faineantize pour mere, la curiosité pour norrice, I'obstination pour compagne : le Diable pour

pedagogue, I'impieté pour fille ; et pour fin, |a folie et le desespoir®. »

Léon de Saint-Jean, sermon sur « La bonne, et la mauvaise astrologie » (milieu du 17¢ siécle)

Les années qui suivent le concile de Trente voient 'émergence dans I'Eglise de France d’un
nouveau courant anti-astrologique. La forme qu’il adopte est originale : plusieurs théologiens
et prédicateurs catholiques, quittant le cercle fermé de la polémique savante, choisissent de
s’attaquer a l'astrologie non plus a travers de lourds traités en langue latine mais en
s’adressant au plus grand nombre par le biais de sermons en langue vernaculaire. lls incluent
ainsi dans leurs prédications, qui sont ensuite imprimées et largement diffusées, diverses
attaques contre |'astrologie et les astrologues. Une telle démarche répond aux demandes des
évéques francais d’intensifier la prédication contre l|'astrologie. Elle est aussi le fruit
d’initiatives de théologiens interprétant selon leur point de vue les condamnations
canoniques sur le sujet. Ces sermons que nous étudions pour la période 1570-1615
témoignent, par leur nombre et leur fréquence, de I'adhésion progressive du clergé francais
aux objectifs de lutte contre I'astrologie judiciaire. lls participent a la fabrication et a la
dissémination d’un discours normatif sur [I'astrologie d’inspiration augustinienne,
partiellement distinct de celui de Rome, qui la présente tantét comme une divination

démoniaque, tantdt comme une idolatrie concurrencgant le christianisme.

1 Léon de Saint-Jean, « La bonne, et la mauvaise astrologie », in La somme des sermons parénétiques et
panégyriques (Paris : Sébastien Cramoisy, 1671), 390.
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Nous nous intéressons ici a plusieurs des principaux recueils de sermons composés pendant
cette période : ceux de Simon Vigor, docteur de la maison de Navarre et curé de Saint-Paul-
des-Champs a Paris, prononcés entre 1567 et 1572 puis publiés aprés remaniements par le
libraire Nicolas Chesneau et le théologien parisien Jean Cristi entre 1576 et 15882 ; ceux de
Jean Cotreau (ou Cotereau), docteur de la maison de Navarre, chanoine et archidiacre de la
cathédrale de Tournai, prononcés pour une retraite de 1576 et pour I’Avent 15813 ; ceux de
Denis Peronnet, docteur carme de Paris et chanoine théologal de la cathédrale d’Auxerre,
parus en 1594%; ceux du franciscain observantin d’origine portugaise Jacques Suarez de
Sainte-Marie, docteur en théologie et prédicateur ordinaire du roi Henri IV, prononcés dans
les églises Notre-Dame de Paris et Saint-Jacques-de-la-Boucherie, parus en 1607° ; ceux de
I'ancien jésuite André Valladier, prédicateur ordinaire du Roi, abbé de I'abbaye bénédictine
royale de Saint-Arnould & Metz, prononcés a I'église Saint-Merry de Paris pour I’Avent 16128,
Nous étudions également I'ouvrage (vraisemblablement adapté d’une prédication) De la vraie
et faulse astrologie contre les abuseurs de nostre siécle de Jean Porthaise, cordelier,
probablement docteur en théologie, ancien conventuel de Paris exilé a Poitiers, paru dans

cette derniére ville en 15797. Méme ¢'ils ne représentent qu’une faible partie des milliers de

2 Simon Vigor, « Pour le second Dimanche de I’Advent », in Sermons catholiques sur le Symbole des apostres et
sur les évangiles des dimanches et festes de I’Advent, faicts en I’église S. Merry a Paris, éd. par Jean Cristi (Lyon :
Benoist Rigaud, 1596), 242r-52; Simon Vigor, « Pour le iour des Roys », in Sermons catholiques sur le Symbole des
apostres et sur les évangiles des dimanches et festes de I’Advent, faicts en I’église S. Merry a Paris, éd. par Jean
Cristi (Lyon : Benoist Rigaud, 1596), 319v-30; Simon Vigor, « Pour le Mercredy d’apres le premier Dimenche de
Caresme », in Sermons catholiques, pour tous les jours de Caresme et feries de Pasques, faits en I’'eglise S. Estienne
du Mont a Paris, éd. par Jean Cristi, 2° éd. (Lyon : Paul Frellon, 1588), 70r-78v; Simon Vigor, « Pour le Mardy de
la Passion », in Sermons catholiques, pour tous les jours de Caresme et feries de Pasques, faits en I'eglise S.
Estienne du Mont a Paris, éd. par Jean Cristi, 2° éd. (Lyon : Paul Frellon, 1588), 281r-90.

3 Jean Cotreau, « Sermon VII. Qu’il ne fault adherer aux Dieux estrangers, qui sont les diables : dont il faut reietter
les devins, enchanteurs, observateurs d’horoscope, et toutes accointances avec ceux qui ont des esprits
familiers », in Commentaires, en forme de sermons, exposans familierement les dix Commandemens de Dieu
(Paris : Guillaume Chaudiére, 1576), 56v-66r; Jean Cotreau, « Sermon seizieme, des magiciens de Pharaon fort
affligez de cloux et d’apostumes, signifians que les ministres du diable sont punis par la iustice de Dieu, et que le
diable ne les delivre, ny ceux qui sont circonvenus par ses ministres », in Sermons sur les dix playes d’Egypte
(Paris : Guillaume Chaudiere, 1586), 218v-32.

4 Denis Peronnet, « Sermon pour le iour des Roys », in Sermons et exhortations catholicques pour les festes de
Jésus-Christ, et des Saincts, vol. 1, 2 vol. (Anvers : Guillaume Stroo-bant, 1594), 96r-104r.

5 Jacques Suarez de Sainte-Marie, « Pour le cinquiesme Vendredy de Caresme », in Tresor Quadragesimal enrichi
de plusieurs relevées et admirables considerations (Paris : Nicolas du Fossé, 1607), 1147-80.

6 André Valladier, « Sermon XlI. Pour le ieudy du Il. dimanche de I’Advent. De I'Astrologie de I’Ame contre les
Genethliaques. », in La Saincte philosophie de I’Gme, sermons pour I’Advant, preschez a Paris a Saint Medric I’'an
1612 (Paris : Pierre Chevallier, 1613), 419-51; André Valladier, « Sermon XlII. Pour le vendredy du Il. dimanche
de I’Advent. De I’Astromantie iudiciaire de I’Ame, Contre les Devins et Magiciens », in La Saincte philosophie de
I’'dme, sermons pour I’Advant, preschez a Paris a Saint Medric I’an 1612 (Paris : Pierre Chevallier, 1613), 452-503.
7 Jean Porthaise, De la vraie et faulse astrologie contre les abuseurs de nostre siécle (Poitiers : Francgois le Paige,
1579).
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prédications prononcées pendant les années 1570-1615, la large diffusion de ces sermons et
I’autorité de leurs auteurs nous incitent a les considérer comme représentatifs d’une attitude
générale de I'élite des prédicateurs francais sur I'astrologie. Les sermons écrits de 1570 a 1595
sont principalement le fait de théologiens de la Faculté de théologie de Paris, qui influencent
durablement la prédication francaise pendant la seconde moitié des guerres de religion. Les
sermons postérieurs a 1595 proviennent d’ordres réguliers passés au crible de la Contre-

Réforme qui s’érigent en spécialistes de la prédication apres la signature de I'édit de Nantes.

1 Précher contre I'astrologie
1.1 Lart du sermon mis au service d’une rhétorique anti-astrologique

Pourquoi utiliser les sermons pour polémiquer contre I'astrologie ? En premier lieu, parce
que depuis le Moyen Age il s’agit d’un discours de trés large audience auquel le public aussi
bien lettré que non lettré accorde une autorité particuliere. Comme I'ont montré de
nombreuses études récentes, I'oralité occupe encore une place centrale dans la société
d’Ancien Régime. La parole est le lieu de la communication politique, et I'affirmation du
pouvoir royal passe aussi bien par le controle des crieurs public ou la publication des Te Deum,
que par la mention explicite faite au Roi pendant la priére de la messe®. Le développement de
la culture savante écrite n’a pas aboli la place majeure de la communication orale dans le
développement intellectuel des individus : le systeme éducatif repose encore essentiellement
sur I’écoute de la parole du maitre « en chaire » et la construction du savoir par I'exercice de
la dispute ; la communication savante dans la République des Lettres continue d’accorder une
place centrale a I’échange oral comme I'ont montré les travaux de Francoise Waquet®. Dans
cette société de la parole, la « parole sacrée » du prédicateur tient une place a la fois centrale
et éminente'®. Elle I'est en effet par sa place instituée dans la vie quotidienne de I’Ancien
régime : I'assistance a la prédication du dimanche et des jours fériés est une obligation, et

celle aux stations organisées au temps de I'avent et du caréme fait I'objet d’une forte incitation

8 Michéle Fogel, Les Cérémonies de I'information dans la France du XVieau milieu du XVille siécle, Nouvelles
études historiques (Paris : Fayard, 1989). A propos des débats occasionnés par la présence de la priére au roi
dans le canon de la messe aprés I'excommunication de Henri Ill : Thierry Amalou, « Entre réforme du royaume
et enjeux dynastiques », Cahiers de recherches médiévales et humanistes, n° 18 (20 novembre 2009) : 156-58,
https://doi.org/10.4000/crm.11692.

9 Francoise Waquet, Parler comme un livre: I'oralité et le savoir, XVie-XXe siécle, L’évolution de ’lhumanité (Paris
: A. Michel, 2003).

0 1sabelle Brian, Précher & Paris sous I’Ancien Régime, XVile-XVllle siécles, Lire le XVlle siécle 30 (Paris : Classiques
Garnier, 2014), https://doi.org/10.15122/isbn.978-2-8124-2871-5.
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sociale. Elle I'est également par sa nature méme : |'autorité de la parole du prédicateur est
garantie aussi bien par I'autorité doctrinale de I'Eglise catholique que par 'ensemble des
dispositifs extérieurs qui visent a en établir la crédibilité comme I'affichage des horaires des
prédications avec le nom des prédicateurs dans les rues des villes, la présence des notables
aux premiers rangs devant la chaire, la cloche sonnée au début de la prédiction par un clerc
dédié a cet effet, les chaires de vérité, etc. Alfred Soman affirme ainsi que les chaires
« remained until well into the seventeenth century a vital (perhaps the predominant) medium
for the dissemination of news and opinion! ». Surtout, comme le rappelle Isabelle Brian, la
société d’Ancien Régime n’est pas encore frappée par la multiplication des autorités et des
discours qui brouille les messages!?. Les prises de parole y demeurent isolées, codifiées,
étroitement controlées par les pouvoirs d’Etat et d’Eglise. Dés lors, la parole proférée
oralement par le prédicateur se voit créditée d’un pouvoir exceptionnel : Gabriel Naudé, par

exemple, lui octroie une capacité exceptionnelle a mobiliser, soulever ou soumettre les foules.

Au 16° et 17° siécle, les sermons sont un lieu d’investissement privilégié des
« proclamateurs de la doctrine », et théologiens catholiques et réformés s’affrontent par
chaires interposées. Pendant les guerres de religion, en particulier sous la Ligue, les
théologiens des facultés, jadis réticents a I'exercice de prédication, s’investissent avec
enthousiasme dans cette forme de magistére considérée comme un devoir du prétre-docteur
et assimilée a une mission prophétique®3. Ils y défendent leurs conceptions de la religion et de
la royauté, allant parfois a I’encontre de I'interdit de prédication sur les matiéres politiques.
Le Réforme catholique fait du préche un lieu privilégié de sa nouvelle formation catéchétique
et spirituelle, qui est souligné dans la liturgie rénovée par le soin particulier accordé aux
chaires de vérité qui deviennent, aprées le Concile, de véritables ceuvres d’art a la symbolique
fouillée sublimant de facon théatrale I'autorité de celui qui y parle. La prédication est
fortement encadrée par de multiples directives canoniques donc I’application est garantie par

les juges civils et ecclésiastiques!®. Elle fait émerger un nouveau modeéle de prédicateur qui

11 Alfred Soman, « Press, Pulpit, and Censorship in France before Richelieu », Proceedings of the American
Philosophical Society 120, n° 6 (1976) : 440B.

12 Brian, Précher & Paris sous I’Ancien Régime, XVlle-XVille siécles, 19-20.

13 Thierry Amalou, « La Sorbonne en guerre de religion (1551-1589) : Autorité universitaire, censure et pouvoir
royal en France » (Habilitation a diriger les recherches, Paris, Université de Paris | - Panthéon-Sorbonne, 2020),
471.

1 Brian, Précher & Paris sous I’Ancien Régime, XVlle-XVllle siécles, 27-61.
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associe une connaissance théologique poussée a des talents rhétoriques. Les ordres de la
Contre-Réforme comme les jésuites, les lazaristes, les capucins ou les carmes déchaux placent

la prédication au coeur de leur apostolat, et y consacrent leurs meilleurs éléments.

Les meilleurs prédicateurs occupent les chaires des grandes paroisses et des couvents
parisiens, ou ils s’adressent parfois a plusieurs milliers d’auditeurs repartis sur plusieurs
messes. Le public est constitué non seulement d’humbles paroissiens, mais aussi d’une élite
sociale, masculine et féminine, constituée de nobles, de parlementaires et de notables, une
bonne société influente et cultivée qui assiste au préche par devoir dominical ou par go(t des
beaux discours. Leur public s’étend méme au-dela de I'auditoire, puisque leurs sermons sont
répétés, copiés, vendus, parfois traduits au bénéfice des fideles dévots ou de prétres
cherchant dans les sermons des maitres une base doctrinale solide autant qu’une source
d’inspiration. Cela se fait parfois aux dépens de I'auteur comme s’en plaint amérement
Jacques Suarez de Sainte-Marie dénoncgant les « écrivains de sermons » qui transcrivent ses
propos tenus lors des préches pour ensuite les revendre publiguement, mais dans des
versions « corrompuz et gastez[..], que portant mon nom ne portent point mes
conceptions® ». Cela va parfois loin, puisqu’il dit avoir découvert avec stupeur que certains
de ses sermons avaient été traduits en espagnol et insérés dans des « sermonaires » imprimés,
c’est-a-dire les recueils de sermons utilisés comme référence par les prétres des paroisses. Il
ne tarit pas de reproches contre ces deux religieux italiens qu’il soupconne d’avoir « portez en
Espagne » quelques-unes de ces mauvaises copies glanées a Paris, et vendus la-bas « tres-
cherement!® ». Pour accroitre leur audience, et éviter ces copies illégales, les meilleurs
prédicateurs font publier leurs sermons. Ces versions, retravaillées et développées pour
I'occasion, sont d’'une grande qualité. Elles possedent en effet non seulement une visée
didactique, cherchant par leur maitrise de la rhétorique sacrée a convaincre, enseigner et
édifier les fideles, mais aussi une visée polémique et normative : par leur grande érudition,
leurs références précises et leur argumentaire construit, elles entrent de plain-pied dans les
débats théologiques de leur temps ; et par leur mise en page claire et soignée, qui met en
avant les arguments et les références importantes, elles veulent servir de modele a la

prédication. Les directives diocésaines obligeant les prétres s’estimant incapables de

15 Jacques Suarez de Sainte-Marie, « Adverstissement au Lecteur », in Tresor Quadragesimal enrichi de plusieurs
relevées et admirables considerations (Paris : Nicolas du Fossé, 1607), f° ér.
16 Suarez de Sainte-Marie, f° év.
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composer leurs propres textes a copier des sermons approuvés, ces recueils (qui sont vérifiés
par la faculté de théologie de Paris) deviennent rapidement I'un des outils majeurs de

dissémination de la Réforme catholique en France.

1.2 Les instructions de prédication

La présence d’attaques contre I'astrologie dans les sermons participe a la politique de lutte
contre celle-ci élaborée par les évéques francais. En France, a partir des années 1580, la
plupart des dioceses mettent en place des directives spécifiques pour les pasteurs au sujet des
superstitions, conjointement a l'instauration de peines d’excommunications pour ceux qui s’y
adonnent, afin d’« entiérement déraciner du champ de I’Eglise la superstition, qui est la fausse
imitatrice de la véritable piété!’ », selon les mots du concile provincial d’Aquileia de 1596. Les
prétres sont incités a dénoncer en chaire les pratiques superstitieuses, les traquer parmi les
fideles, tancer ceux qui s’y adonnent, les inciter a la confession, et les exclure si nécessaire de

la communion eucharistique.

Certains diocéses ajoutent des instructions de prédication au sujet de I'astrologie. C'est le
cas notamment des dioceses de Normandie sous I'impulsion du cardinal Charles de Bourbon-
Vendbéme, de ceux d’Aquitaine sous celle de I'archevéque de Bordeaux Antoine Prévost de
Sansac, et de ceux des provinces ecclésiastiques de Toulouse et Narbonne sous I'impulsion du
cardinal-duc Francois de Joyeuse, tous trois d'importantes figures de la Contre-Réforme en
France. D’autres ont probablement fait de méme, méme si on n’en possede pas les sources.
Le concile provincial de Normandie de 1581 demande ainsi « qu’on admoneste le peuple au
prosne tous les Dimenches » que « ceux qui gardent curieusement, et adioustent foy aux livres
des astrologues et prognostications des choses qui dependent de I'occulte providence de Dieu
sur nous » sont « excommuniez!® ». De méme, le concile provincial de Bordeaux de 1583
demande aux prétres « d’avertir tres souvent leurs peuples », que « ceux-la commettent un

crime tres-execrable, et sont excommuniez, qui par I'inspection des Astres, a la facon des

17 « De divinis officiis », in Concilium provinciale Aquileiense primum. Celebratum anno Domini 1596 (Utini :
loannes Baptista Natolinus, 1598), 11r. « superstitionem, falsam pietatis imitatricem, ab Ecclesiae agro radicitus
euelli conuenit »

18 | e concile provincial des dioceses de Normandie tenu & Roiien I'an M.D.LXXXI. Par Monseigneur l'illustrissime
et reverendissime Cardinal de Bourbon... corrigé et confirmé par nostre sainct Pere le pape Grégoire XIlI... le tout
mis en francgois, par F. Claude de Sainctes, evesque d’Evreux (Paris : Chez Pierre I'Huillier, 1582), chap. 2, article
7, 12v-13v. LU'original latin se trouve dans : Louis Odespunc de La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a
tempore concilii tridentini celebrata (Paris : Denis Bechet, 1646), 172B.
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Chaldéens, songent plutost temerairement qu’ils ne predisent les choses a venir, et par I'usage
sacrilege de I'Astrologie judiciaire, étouffent la liberté de I'hnomme et la providence de
Dieu'® ». Enfin, le concile provincial de Toulouse en 1590 ordonne « que I'on avertisse souvent
le peuple de ne pas [...] consulter les trompeuses divinations des devins [harioli]?° » et ordonne
ensuite « aux confesseurs et aux prédicateurs de déraciner des esprits des fideles par
exhortations et par de bonnes raisons, les vaines pratiques qui se sont introduites dans I’Eglise
par l'ignorance et la simplicité des hommes pour chasser les maladies d’'une maniere
superstitieuses?! ». Aucune de ces instructions ne précise toutefois ce qui est entendu
exactement par I'astrologie judiciaire et quel type de prédiction astrologique est condamné.
Seul le concile provincial de Toulouse se contente dans son instruction sur les superstitions de

renvoyer a la bulle de Sixte V.

Il est difficile de savoir dans quelle mesure elles ont été appliquées. En 1614, dans
I'archidiocése de Toulouse, les prétres doivent répéter mot a mot au préne « Par |'autorité de
Monseigneur nostre Archevesque, sont declarez excommuniés, tous devins et
devineresses?? » et un mémoire de vingt instructions précises de prédication qui leur envoyé
pendant I"épiscopat du cardinal de Joyeuse leur rappelle en troisieme instruction « qu’ils
facent entendre le peché qu’on commet d’aller aux Devins?® » et en vingtiéme instruction
« qu’ils preschent contre les vices et superstitions plus ordinaires ez lieux ou ils preschent,
desquelles ils seront tenus de s’informer bien particulierement?* » ce qui inclut I’astrologie
d’apres les textes du concile provincial de Toulouse de 1590. Assez vraisemblablement, la
plupart des prétres se sont contentés de répéter en chaire les instructions épiscopales et

condamner en bloc tout type de prédiction sans se donner la peine d’aller plus loin.

1 ’original latin se trouve dans : Odespunc de La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a tempore concilii
tridentini celebrata, 286. Nous n’avons pas trouvé I'original francais. La passage mentionné apparait dans : Jean-
Baptiste Thiers, Traité des superstitions selon I'Ecriture sainte, les décrets des conciles et les sentimens des saints
Peres et des théologiens (Paris : A. Dezallier, 1679), 229-30.

20 0despunc de La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a tempore concilii tridentini celebrata, pars 4, c. 12, n.
2, 549B. « Moneatur vero frequenter populus, ne [...] fallacesve Hariolorum divinationes consulat. »

21 Odespunc de La Meschiniére, pars 4, c. 12, n. 5, 550A. « Quae ignorantia, simplicitateque hominum
superstitiose depelledorum morborum, aliarumque rerum inanes observationes temere irrepserunt, eas omnes
frequenti adhortatione, adductisque rationibus Confessarii, et Concionatores a populorum animis evellere, et ab
iis declinari curabunt. »

22 Formulaire de prosne, pour tous les Recteurs et Vicaires de la Cité et Diocése de Tolose (Toulouse : Raymond
Colomiez, 1614), 9.

23 Recueil des diverses ordonnances de Monseigneur l'illustrissime cardinal de Joyeuse (Toulouse : Raymond
Colomiez, 1614), 38.

24 Recueil des diverses ordonnances de Monseigneur lillustrissime cardinal de Joyeuse, 41.
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Pourquoi ne pas avoir fourni au clergé des instructions de prédication détaillées sur
I'astrologie semblables aux instructions romaines ? Vraisemblablement car la pratique
astrologique n’est présente qu’en certaines localités, et que, vu I'état de formation du clergé
au tournant des années 1600, des instructions si précises sont de toute facon inutiles : les
instructions sacerdotales édictées par les évéques du nord de la France — slirement les
documents les plus fiables concernant les contraintes exercées sur la prédication — montrent
gu’avant 1600 ceux-ci visent au plus simple et cherchent surtout a éviter que le bas-clergé
commette des erreurs grossiéres dans la pastorale associée aux sacrements®. Par ailleurs,
I’épiscopat francais n’a pas de doctrine claire sur I'astrologie vu qu’il ne reconnait pas les
instructions de I'Index (sauf — en théorie — pour les diocéses de la province de Toulouse) et
que la bulle de Sixte V contre les astrologues est trés peu connue. A titre de comparaison, le
synode de mai 1610 d’Anvers — alors sous domination des Habsbourg d’Autriche — spécifie
clairement que I'on observe au sujet des superstitions la bulle Coeli et terrae, en particulier en
ce qui concerne l"astrologie judiciaire?®. Cette incertitude doctrinale n’est pas tranchée par les
manuels de prédication en langue francaise ou la question de I'astrologie n’est généralement
pas abordée, mis a part dans quelqgues ouvrages savants comme le trés volumineux La
théologie angélique ou l'idée du parfait prédicateur du théologien parisien Nicolas de
Hautefeuille (1674) qui tient plus du commentaire de la Summa theologiae que du manuel
pratique, ou des sermonaires étrangers accessibles seulement a une élite cultivée comme le
volumineux Homiliae catholicae du minime espagnol Juan de Cartagena (Rome 1609,

réimprimé a Paris en 1615) qui contient un long exemple d’homélie contre I'astrologie?’.

La prédication contre l'astrologie est donc surtout le fait d’un clergé cultivé, capable de
chercher lui-méme des informations sur I'astrologie judiciaire et personnellement convaincu
de la nécessité d’un combat contre celle-ci. De fait, les sermons que nous étudions ne peuvent

étre attribués a des directives de prédication élaborée par des évéques. Simon Vigor, Jean

25 Nicole Lemaitre, « Les livres et la formation du clergé au XVle siécle », Revue d’histoire de I'Eglise de France 83,
n° 210 (1997) : 117-31, https://doi.org/10.3406/rhef.1997.1264.

26 C’est ce que fait également le concile provincial de Toulouse de 1590 et le concile provincial de Cambrai de
1586. Le premier cas s’explique par le fait que Toulouse possede encore une juridiction inquisitoriale. Le second
cas s’explique par le fait que plusieurs diocéses qui dépendant de Cambrai, dont le diocése de Tournai, sont sous
domination espagnole et donc sous la juridiction de I'Inquisition espagnole.

27 Nicolas de Hauteville, La théologie angélique ou L’idée du parfait prédicateur, vol. 3 (Lyon : Jean Radisson,
1674), 345; Juan de Cartagena, Homiliae catholicae : de sacris arcanis Deiparae et losephi, vol. 3 (Paris : Michel
Sonnius, 1615), col. 423-448. Juan de Cartagena prend comme point de départ de son sermon la phrase
prononcée par le Christ lors des noces de Cana « Tempus meum nondum advenit ».
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Cotreau et Denis Peronnet ne dépendent pas de diocéses ou de telles regles existent. Jacques
Suarez de Sainte-Marie est un régulier qui recoit ses directives prioritairement de son ordre,
les franciscains observants. André Valladier est un cas a part puisque, méme s’il a été jésuite
et sensibilisé au combat mené par la Compagnie de Jésus contre I'astrologie, au moment ou il
prononce ses sermons il est devenu abbé non régulier d’'une abbaye royale et ne dépend donc
théoriquement que du Roi (et de I'ordinaire du lieu ou il préche). Les propos de ces auteurs
résultent donc probablement d’initiatives personnelles, ce qui transparait dans la forme non
stéréotypée de leur discours sur |’astrologie. Le fait que la doctrine romaine sur le sujet ne soit
pas ni imposée ni diffusée en France (aucun prédicateur ne fait référence aux régles de I'Index
ou a la bulle de Sixte V contre I'astrologie), que I'épiscopat francais n’ait pas non plus fixé de
doctrine alternative, et gu’il n’existe pas, avant la censure de 1619 prononcée contre les
astrologues, de documents récent de la faculté de théologie de Paris sur le sujet laisse aux
prédicateurs un large espace d’interprétation de la doctrine de I'Eglise catholique. Cela les
pousse également a détailler leurs argumentations : ils sont en effet forcés de construire

I’'objet qu’ils condamnent.

Enfin, il ne faut pas négliger I'influence de ces sermons dans la formation doctrinale du
clergé francais. Les statuts diocésains obligent les prétres a posséder un recueil de sermons
autorisé dans leur bibliotheque et pour une bonne partie du clergé, qui ne s’adonne a la
lecture que dans le but de préparer le préche, ils sont le seul texte d’enseignement
théologique qu’ils possedent. Les évéques eux-mémes ne possedent que quelques dizaines
d’ouvrages dans leur bibliothéque en moyenne, qui sont choisis avec soin?é. On ne saurait dés
lors négliger I'importance de ces ouvrages dans la constitution de la culture du clergé post-
tridentin. Cela est encore plus vrai pour les sermons de Simon Vigor, Jean Cotreau et Denis
Peronnet, qui du fait de leur statut de théologaux constituent la référence théologique
officielle de leur diocése : tous les prétres locaux sont supposés suivre leur recommandation

doctrinale.

1.3 Lastrologie dans I'art homélitique

Montrons comment |’art de la prédication est utilisé pour servir de support a la polémique

anti-astrologique. La prédication telle qu’elle est envisagée aprés le concile de Trente ne

28 Histoire du christianisme des origines & nos jours, vol. 8 (Paris : Desclée, 1992), 881.
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cherche pas a s’ancrer dans une actualité sociale et politique, mais dans un temps liturgique
sacré scandé par les grandes fétes et supposé résumer en une année le mystere chrétien. Les
thématiques abordées pendant le préche correspondent a des lieux communs liturgiques et
catéchétiques choisis en fonction des lectures bibliques lues pendant ce temps ou consacrés
par une tradition de prédication. Ils sont listés dans les manuels de prédications, qui suivent
les aspirations spirituelles de I'époque, notamment le désir d’imitation de I’Antiquité
chrétienne et I'accent mis sur les thémes catéchétiques et moraux. En plus de cela, chaque
prédicateur possede ses lieux communs favoris, généralement repris d’une année sur l'autre,

qui permettent de donner une identité spécifique a sa prédication.

Dans I'homélitique de la fin de la Renaissance, |'astrologie est d’abord un réservoir
d’images et de comparaison édifiante. Imitant la rhétorique de De hierarchia de pseudo-Denys
I’Aréopagite, qu’une tradition gallicane identifie encore a I’évéque Saint Denis, ou celle des
traités De vita Mosis ou De monarchia de Philon d’Alexandrie mise en valeur par Guillaume
Budé puis toute la tradition gallicane de la fin du 16¢ siecle, le prétre invoque la perfection du
mouvement des astres et la domination qu’ils exercent sur le monde comme image de I'ordre
de la Création et du gouvernement exercé par Dieu sur toute chose?®. Aprés les années 1580,
toutefois, le désir des prédicateurs de purger leur prédication des références profanes ameéne
a un déclin de cet usage. Méme le trés humaniste René Benoist, célebre curé de Saint-
Eustache de 1568 a 1607 et lecteur royal en théologie, le réprouve : dans son Manuel des
chrestiens qui veulent profiter de I'ouie de sermons et predications, ou Traicté de la prédication
et ouye de la parole de Dieu (Paris, 1582), comme le rapporte Emile Pasquier, Benoist invite
ainsi le prédicateur a étre digne et prudent dans le choix de ses paroles et des arguments a
prendre de I’Ecriture et non de la philosophie, astrologie et choses semblables, « ce qui serait
préférer les chambriéres a la maitresse®® ». Néanmoins, ces « images d’astrologie » ne

disparaissent pas totalement. Au début du 17¢ siecle, on le retrouve chez quelques figures

29 Sur la redécouverte de Philon d’Alexandrie dans la seconde moitié du 16° siécle, voir : Marc Fumaroli, L’dge de
I’éloquence : rhétorique et « res literaria » de la Renaissance au seuil de I'’époque classique, 3e (1e édition 1980)
(Geneéve : Droz, 2009), 478-80. Les tables de la traduction frangaise des ceuvres de Philon par le docteur en droit
Pierre Bellier parue en 1575 chez I'imprimeur parisien Michel Sonnius (Philon d’Alexandrie, Les (Euvres de Philon
Juif, autheur trés éloquent et philosophe trés grave, contenans l'interpretation de plusieurs divins et sacrez
mysteres..., trad. par Pierre Bellier (Paris : Michel Sonnius, 1575).) recensent avec précision tous les passages liés
aux thémes des astres des nombreux ouvrages du philosophe alexandrin.

30 Emile Pasquier, René Benoist, le pape des Halles (1521-1608) : étude historique et bibliographique (Paris :
Grassin, 1913), 180. Nous n’avons pas retrouvé |’original de Benoist.
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atypigues du monde théologique encore imprégnées de I'humanisme gallican comme
I’évéque Jean-Pierre Camus, docteur en droit d’Orléans et ancien avocat, grand lecteur de
Denis I’Aréopagite, qui dans ses Homelies festives parues en 1625 compare pour la Féte-Dieu
la relation du Christ aux sept sacrements a celle du Soleil aux sept planétes, ou pour la féte de
la Conversion de saint Paul se lance dans une longue description du « zodiaque mystique que
ce soleil surnaturel » qu’est I'ap6tre des Gentils « forme dans les esprits »3. La prédication
carmélitaine fait également volontiers usage du théme de « Dieu, soleil de I’ame », hérité de
la théologie mystique de Thérése d’Avila et Jean de la Croix, que I'on retrouve par exemple
chez le carme déchaux Denis de la Mére de Dieu dans ses Homelies morales sur les principaux
misteres parues en 161832. Néanmoins, ces images rhétoriques se limitent généralement a des
comparaisons purement astronomiques ou une vague reconnaissance des « influences
célestes ». Dans les rares cas ou les prédicateurs font usage d’images tirées de |'astrologie

judiciaire, il s’agit de pures métaphores.

Contre cet usage métaphorique et indirect, la seconde moitié du 16¢ siécle voit apparaitre
des sermons abordant directement la question de la légitimité de I'astrologie : celle-ci devient
ainsi un théme propre de prédication et de condamnation. En 1550-1560, c’est déja le cas —
guoique de facon peu systématique — chez quelques prédicateurs réformés comme Jean
Calvin, qui attaque I'astrologie judiciaire a plusieurs reprises dans ses sermons sur le livre de
Job prononcé a Saint-Pierre de Genéve entre février 1554 et mars 1555, ou ceux sur le livre de
la Genése prononcés entre septembre 1559 et mai 156033, La condamnation de I'astrologie
vient généralement s’insérer dans une condamnation plus générale de la curiosité, des faux
prophétes ou des superstitions — des themes chers aux courants évangéliques. Du c6té

catholique, des « attaques » contre I'astrologie apparaissent également chez Jean de Montluc,

31 Jean-Pierre Camus, « Rapports du Soleil a la sacréé Eucharistie, pour la feste du tres-Sainct Sacrement », in Les
homélies festives de Messire Jean Pierre Camus, evesque et seigneur de Belley (Lyon : Pierre Rigaud et associés,
1625), 303-15; Jean-Pierre Camus, « Zodiaque Spirituel en la Conversion de sainct Paul », in Les homélies festives
de Messire Jean Pierre Camus, evesque et seigneur de Belley (Lyon : Pierre Rigaud et associés, 1625), 153. Ces
deux homélies sont loin d’étre les seuls exemples d’usage d’images astrologiques (voir par exemple, I’'homélie
sur ’Epiphanie ou celle sur la Toussaint).

32 Denis de la Mére de Dieu, Homélies morales sur les principaux mistéres et la dévotion du précieux sacrement
de I’Autel (Paris : Michel Sonnius, 1618).

33 Jean Calvin, « Le trentequatrieme sermon », in Sermons de M. Jean Calvin sur le livre de Job, recueillis
fidelement de sa bouche selon qu’il les preschoit (Genéve : Matthieu Berjon, 1611), 167B-168B. Pour la datation
des sermons sur Job, voir : Dawn Devries, « Calvin’s preaching », in The Cambridge Companion to John Calvin, éd.
par Donald K. McKim, Cambridge Companions to Religion (Cambridge : Cambridge University Press, 2004),
112-13, https://doi.org/10.1017/CCOL0521816475.007. Jean Calvin, Sermons sur la Genese, chapitres 1,1 - 11,4,
éd. par Max Engammare (Neukirchen-Vluyn : Neukirchener Verlag des Erziehungsvereins, 2000), 34-36.
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évéque de Valence et de Die, dans ses sermons dominicaux des années 1557-15613%. Ce prélat

étant réputé proche des courants évangéliques, une telle coincidence ne surprend pas.

Aprés 1570, 'usage de précher contre I'astrologie se développe chez les prédicateurs
catholiques proches des courants réformateurs, avec cette fois-ci beaucoup plus d’ampleur et
de systématisme. Les prédications contre |'astrologie se multiplient et, surtout, s’allongent
considérablement : on passe alors de quelques lignes a plusieurs pages sur I'astrologie. La
rhétorique n’est alors plus philonienne mais s’inspire de I’"homilétique patristique des 3¢ et 4°©
siecles, celle des grandes figures comme Origéne, Grégoire de Naziance, Basile de Césarée,
Grégoire de Nysse, Jean Chrysostome, Ambroise de Milan et Augustin, ainsi que des homélies
datées du 6%-7¢ siécle de Grégoire le Grand. Il s’agit la d’'un effet d’imitation. En effet, dans
leurs commentaires de |'ceuvre du quatriéme jour dans le récit de la Genése, ou dans ceux du
récit de I'étoile des mages dans I’évangile selon Matthieu, ces Péres de I'Eglise s’élévent eux
aussi contre les prédictions astrologiques au nom d’une lutte contre les conceptions fatalistes
du destin. Cette reprise fait suite a la redécouverte aux 16¢ et 17¢ siecles de ce grand corpus
homélitique par les prédicateurs catholiques et protestants les plus cultivés qui trouvent dans
ces monuments de la rhétorique classique, au contenu a la fois exégétique et spirituel, un
support doctrinal autant qu’un modele de rhétorique sacrée. En France, ces homélies qui
fournissent la base de la prédication anti-astrologiques connaissent de nombreuses éditions
tout au long des 16° et 17¢ siecles, 'intérét de I’humanisme pour les textes des Péres étant
bientét rejoint par le désir de la Contre-Réforme de fournir au clergé des modeles de

prédication a imiter®.

34 Jean de Montluc, « Instruction des dix commandemens de la Loy », in Deux Instructions et deux Epistres faictes
et envoyees au Clergé et Peuple de Valence et de Dye par leur Evesque (Paris : M. de Vascosan, 1557), 6v; Jean
de Montluc, « Sermon de la Foy », in Sermons de I’évesque de Valence sur certains poincts de la religion, recueillis
fidélement, ainsi qu’ilz ont ésté prononcez (Paris : M. de Vascosan, 1559), 67-68; Jean de Montluc, « Sermon sur
la premiére table [des dix commandemens de Dieu] », in Sermons de I’évesque de Valence sur certains poincts
de la religion, recueillis fidélement, ainsi qu’ilz ont ésté prononcez (Paris : M. de Vascosan, 1559), 364-66; Jean
de Montluc, « Sermon six : Et ne nous induy point en tentation, mais delivre nous du mauvais », in Sermons de
I'evesque de Valence sur I'oraison dominicale (Lyon : Guillaume Regnoult, 1561), 113.

35 par exemple, les Homiliae in Evangelium de Grégoire le Grand, un recueil de quarante homélies reproduisant
la prédication de pontife pour les années 590-592, I'une des grandes références de la prédication francaise,
connaissent de trées nombreuses impressions entre 1500 et 1700 : elles figurent dans les nombreuses éditions
des Opera omnia de Grégoire le Grand qui paraissent a Paris (1518, 1551, 1586, 1605, 1619, 1625, 1640, 1675,
1679), Lyon (1542), Bale (1551, 1564), Rome (1588-1593, 1613, 1686), Cologne (1597), Anvers (1615), Naples
(1616). Elles sont également publiées sous forme de volume indépendant a Paris en 1491, 1502, 1508, 1517 et a
Anvers en 1565. Elles sont traduites une premiére fois en frangais en 1501 par un anonyme commandité par
I'imprimeur parisien Antoine Vérard, puis une nouvelle fois en 1665 par Louis-Charles-Albert de Luynes. Les
éditions des Homiliae in Evangelium sous forme de volumes indépendants sont destinées aux prédicateurs et
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1.4 Uinsertion de la polémique dans le temps liturgique

A quelle occasion parler de I'astrologie dans un sermon ? La plupart des prédicateurs
catholiques préférent aborder le sujet a I'occasion de fétes spécifiques, lorsque le temps
liturgique et le texte biblique lu pendant la messe s’adaptent a de telles discussions. Les temps
de I'avent et du caréme, temps pénitentiels par excellence, s’y prétent particulierement avec
des prédications centrées sur les themes de I'éloignement des idoles et de la purification des
meeurs. Il s’agit également de période de forte affluence. Depuis le 15¢ siecle, il est d’usage
dans les grandes villes épiscopales d’organiser de grands cycles de prédication pendant ces
périodes, les « stations », auxquelles assiste un large public. Elles connaissent un essor
considérable pendant les guerres de religion, ou elles sont vues comme un outil pour contrer
les prédications calvinistes. Il s’agit souvent de fondations bien dotées (parfois a plusieurs
centaines de livres tournois) qui attirent les meilleurs prédicateurs. Ceux-ci, en contrepartie,
prodiguent un soin particulier a leurs sermons qui sont plus longs et plus travaillés que
d’habitude : « ce que i'ay presché en ces deux Caresmes » affirme ainsi Jacques Suarez de
Sainte-Marie, « m’a cousté plusieurs veilles consommeées en la lecture des Peres anciens et

modernes, pour les recueillir et les accommoder a ma mode3° ».

Le choix du jour varie selon les prédicateurs. Certains déroulent leur cycle de sermons selon
un programme propre décorrélé des lectures du jour. Ainsi, Jean Cotreau choisit pour fil rouge
de ses sermons pour sa retraite de 1576 « les dix commandements ». Le theme de I'astrologie
apparait ainsi dans le sermon 7 sur le deuxieme commandement (« Tu n’auras pas d’autres
dieux que devant ma face ») consacré a la question « Qu’il ne fault adherer aux Dieux
estrangers, qui sont les diables : dont il faut reietter les devins, enchanteurs, observateurs
d’horoscope, et toute accointance avec ceux qui ont des esprits familiers »). Dans ses sermons
pour I'avent 1581, il choisit un nouveau fil rouge qui est cette fois-ci tiré du récit du livre de
I’Exode sur les « dix plaies d’Egypte » (Exode 7-12) : la question de I'astrologie apparait ainsi
dans le sermon 16 sur les « Magiciens de Pharaon ». Autre exemple, le prédicateur André
Valladier choisit pour fil rouge de ses sermons pour I'avent 1612 le psaume 138 (« Domine,
probasti me, et cognovisti me ») qui sert de prétexte a une récapitulation des grands thémes

catéchétiques mis en avant par le Concile : la premiére semaine est ainsi consacrée a I’ame, la

adaptent le format des homélies au temps liturgique. Dans la traduction de 1665, I’'homélie sur le récit des rois
mages devient ainsi un « Sermon pour le jour de I'Epiphanie », et les mathematici sont traduits par astrologues.
36 Suarez de Sainte-Marie, « Adverstissement au Lecteur », f° év.
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deuxieme au péché, la troisieme semaine aux fins dernieres, la quatrieme semaine a
I’élévation spirituelle. L’astrologie est abordée lors de la deuxieme semaine, le jeudi avec un
sermon intitulé « De I’Astrologie de I’Ame, contre les Généthliaques » et le vendredi avec un
sermon intitulé « De I'astromantie iudiciaire de ’Ame, contre les Devins et les Magiciens ».
Les deux sont associés au commentaire du huitieme verset du Psaume 138 « Si ascendero in

coelum, tu illic es ».

D’autres prédicateurs, suivant les recommandations du concile de Trente invitant a
commenter les lectures du jour lors des prones (c’est-a-dire le format homélitique), préférent
aborder la question lors de fétes spécifiques ou les textes lus se prétent particulierement a
une discussion sur I'astrologie. Mersenne aborde la question dans les Paralipoma placés a la
fin de son commentaire de la Genése de 1623, ou il dresse une liste des différents themes liés
a la polémique scientifique et religieuse qui peuvent étre abordés lors des sermons de |'avent.
Il conseille ainsi aux prédicateurs d’aborder la question de I'astrologie lors du premier
dimanche de I’Avent en lien avec la lecture du chapitre 2 de I’évangile de Luc sur les signes du
ciel. Il propose de faire un paralléle avec le verset de la Genese sur la mission de signe conférée
aux astres, et clarifier le fait qu’il ne s’agit pas la d’une légitimation des prédictions
astrologiques. Il conseille également d’aborder la question lors de la féte de la Circoncision du
Christ (féte de I'ancien calendrier liturgique célébrée le 1° janvier) ou lors de la féte de
I’Epiphanie en lien avec la citation des Rois mages « vidimus stellam eius » : il demande alors
de dénoncer en chaire les astrologues qui affirment que les astres sont signe de toute chose
ou gu’ils ont annoncé la venue du Christ et tout ce qu’il a accompli et de viser en particulier

ceux qui ont osé dresser I’horoscope du Christ (c’est-a-dire Cardan)?”.

Les deux propositions de Mersenne sont loin d’épuiser les possibilités offertes par les textes
lus pendant la messe. Pour ses retraites préchées, Simon Vigor choisit effectivement, lors du
temps de I'avent, le jour de la féte des Rois (I’Epiphanie) ou est lu le récit de I'étoile des mages
dans I’évangile selon Matthieu pour introduire une polémique sur |’astrologie. Mais il choisit

également, lors du temps du caréme, le mardi de la Passion pour lancer une discussion

37 Marin Mersenne, Quaestiones celeberrimae in Genesim, cum accurata textus explicatione. In hoc volumine
athei, et deistae impugnantur, et expugnantur, et Vulgata editio ab haereticorum calumniis vindicatur.
Graecorum, et Hebraeorum musica instauratur. Francisci Georgii Veneti cabalistica dogmata fuse refelluntur,
quae passim in illius problematibus habentur. Opus theologis, philosophicis, medicis, jurisconsultis, mathematicis,
musicis vero, et catoptricis praesertim utile [...] (Paris : Sébastien Cramoisy, 1623), col. 1843.
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similaire, en s’appuyant cette fois-ci sur la lecture du chapitre 7 de I'évangile de Jean
(I'annonce de la Passion), et notamment I'affirmation du Christ a ses disciples « mon temps
n’est pas encore venu [Tempus meum nondum advenit] » (Jean 7, 6), qu’il interpréte en
relation avec la phrase du Christ a sa mere lors des noces de Cana « mon heure n’est pas
encore venue [nondum venit hora mea] » (Jean 2, 4). Pendant I'avent, la lecture liturgique des
textes prophétiques de Jérémie et Isaie sur I’'abandon des idoles fournit également de bons
prétextes a des discussions sur I'astrologie. Comparativement a une prédication détachée des
lectures du jour, le choix de ces lieux communs bibliques présente deux avantages: ils
permettent aux prédicateurs premiérement d’appuyer leurs condamnations sur |'autorité
scripturaire, et également de puiser dans une importante littérature spirituelle ou des
commentaires bibliques qui utilisent les mémes passages du texte sacré pour discuter de

I'astrologie.

1.5 Lexemple de la féte de I'Epiphanie : le récit des rois-mages comme occasion

de discussion sur les astrologues

Prenons 'exemple de la féte de I’Epiphanie, dont le sermon est un lieu privilégié pour la
dénonciation des astrologues jusqu’aux années 1615, pour montrer comme un texte
liturgique peut étre l'occasion d’une discussion sur l'astrologie. Féte parmi les plus
importantes du temps liturgique qui vient clore le temps de Noél, mais aussi féte populaire
marquée par de nombreuses traditions (comme la galette des Rois), elle donne lieu a une
prédication particulierement soignée. L'évangile du jour est le passage tiré de I'évangile selon
Matthieu qui commence ainsi : « Jésus étant donc né dans Bethléhem, ville de la tribu de Juda,
du temps du roi Hérode, des mages vinrent de I'Orient a Jérusalem ; et ils demandérent : Ou
est le Roi des Juifs qui est nouvellement né ? Car nous avons vu son étoile en Orient, et nous
sommes venus I'adorer. [Cum ergo natus esset Jesus in Bethlehem Juda in diebus Herodis regis,
ecce magi ab oriente venerunt Jerosolymam, dicentes : Ubi est qui natus est rex Judaeorum ?
vidimus enim stellam ejus in oriente, et venimus adorare eum.] » (Mathieu 2, 1-2). Le texte
liturgique fait écho a plusieurs problématiques importantes des 16¢ et 17¢ siécles comme la
guestion de la soumission des souverains au Christ a travers le récit de I'adoration des mages
(que la tradition présente des « rois ») mais aussi celle de la place de I'astrologie dans la
Révélation puisque le récit affirme que les mages sont venus aprées avoir vu apparaitre une

étoile. Dés lors, la discussion du texte se préte facilement a une réflexion sur les principales
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problématiques qui interviennent dans le débat sur 'astrologie au tournant du siécle comme
la fonction significatrice des cieux, la possibilité d’'une connaissance naturelle de Dieu par
I'astrologie ou encore les liens entre astrologie, magie et paganisme. Par ailleurs, dés la fin du
16° siécle et jusqu’au début du 18¢ siécle, la féte de I'Epiphanie souléve de nombreuses
polémiques a propos de ses origines supposées paiennes et de son lien avec d’anciens cultes
astraux. L'avocat Etienne Pasquier dans les Recherches de la France (Paris, 1581) et le
magistrat calviniste Frangois de I’Alouéte dans son discours intitulé Impostures d'impiété des
fausses puissances et dominations attribuées a la lune et planétes, sur la naissance, vie, meurs,
étas, volonté et conditions des hommes et choses inférieures du ciel (Sedan, 1600) accusent
ainsi la tradition de la galette des Rois d’étre le reste d’un ancien culte porté au dieu Phoebus
lors de la féte romaine des Saturnales, et de constituer a ce titre un « acte d’idolatrie » tout a
fait insupportable. Des accusations similaires réapparaissent dans la seconde moitié du 17¢
siecle, par exemple dans la bouche du sorbonniste janséniste Jean Deslyons ou chez |'avocat
au Parlement Nicolas Barthélemy32. Notons néanmoins que les hypothéses des érudits des 16¢
et 17¢ siecles sur la galette des Rois sont infondées : I'historien Philippe Rouillard estime que
la tradition est née en France vers le 14¢ siécle, et on ne la trouve pas ailleurs en Europe®.
Plusieurs Péres de I'Eglise ont également fait du récit des mages dans I’évangile de Mathieu
un lieu de réflexion et de polémique sur l'astrologie : ainsi Jean Chrysostome dans le
Commentaire de I’évangile de Matthieu, Eusébe de Césarée dans la Préparation évangélique,
Augustin dans ses Sermons sur I’Epiphanie ou Grégoire le Grand dans ses Homélies. Il ne s’agit
peut-é&tre pas d’une coincidence : la féte de I'Epiphanie, I'une des premiéres fétes chrétiennes,
se met en place vers le 4¢ siecle en Orient et en Occident (en France, le plus ancien témoignage
parle de célébration de I'Epiphanie a Paris en 361), et il est possible qu’elle vise a supplanter

certains cultes associés au solstice?0.

Entre 1570 et 1615, les prédicateurs qui discutent le texte liturgique se focalisent
principalement sur la question de l'identité des mages. La question est en effet au centre

d’une polémique interconfessionnelle. Le texte biblique est lui-méme pauvre en indices : il

38 Jean Deslyons, Discours ecclésiastiques contre le paganisme des roys de la féve et du roy-boit, pratiqués par les
chrétiens charnels en la veille et au jour de I'Epiphanie de N. S. Jésus-Christ (Paris : Guillaume Desprez, 1664),
45-55; Nicolas Barthélemy, Apologie Du Banquet Sanctifié de La Veille Des Rois (Paris : G. Tompere, 1664).

39 philippe Rouillard, Les fétes chrétiennes en Occident (Paris : Cerf, 2003), 31-32.

40 Bernard Botte, Les origines de la Noél et de I’Epiphanie : étude historique, textes et études liturgiques (Louvain
: Abbaye du Mont César, 1932).
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parle simplement de magi, dont on ne connait ni le nombre ni le nom, venus d’Orient aprés
avoir vu « une étoile se lever ». Une ancienne tradition chrétienne voit dans ses mages des
rois, au nombre de trois, et nommeés Melchior, Balthasar et Gaspard, et depuis le 12¢ siecle, la
cathédrale de Cologne abrite leurs reliques qui font I'objet d’une vénération particuliere dans
le Saint-Empire. Or, cette tradition est moquée par Calvin qui y voit la I'archétype d’une
superstition tardive née d’'une mauvaise interprétation de la Bible : a Genéve, il interdit méme
a ceux qui portent les « noms d’ydoles » des trois rois une participation compléte au rituel du
baptéme*!. Les érudits catholiques, afin de répondre aux critiques calvinistes, s’attachent ainsi
a éclairer les différentes facettes du role de magus, en particulier dans ses liens avec
I’astrologie, et en profitent alors pour dénoncer les abus de I'astrologie judiciaire. C'est ce que
fait Simon Vigor qui, aprés avoir longuement défendu le caractére royal des mages perses,
explique que les mages de I'Evangile sont bien des astrologues qui ont été guidés a la créche
ou vivait 'Enfant Jésus a cause de fausses croyances en l'astrologie judiciaire, et qu’il s’agit
d’une maniére pour Dieu de montrer sa supériorité sur la fausse « philosophie » des humains,
selon de I'expression tirée des épitres de Paul (Colossiens 2, 8 : « Videte ne quis vos decipiat
per philosophiam »). Il saisit cette occasion pour dénoncer I'usage de nativités et accuser les
mages-astrologues de la creche d’étre des mages diaboliques. Denis Perronet, qui aborde lui
aussi la question de I'astrologie dans son sermon paru pour I'Epiphanie en 1594 avance une
autre justification pour expliquer la nécessité d’attaque les astrologues. Il met en avant le fait
qgue le récit de I'étoile est souvent invoqué par les astrologues judiciaires pour servir de

justification a leur art.

Ceux qui cuydent qye les hommes soyent subjects aux astres, comme sainct Gregoire dict

des Priscillianistes heretiques, qui suivoyent ceste opinion, s’aydent de ce passage, que

les Roys d’Orient veirent I'estoille et astre, qui signifioit la naissance de Jesus-Christ*2,

Ainsi, pour les prédicateurs, la parole de Dieu qui sert de base au sermon n’est pas
seulement un cadre de circonstance pour attaquer I'astrologie, mais elle le fondement de la
légitimité de leurs attaques : I'exégese et la Tradition patristique révelent le sens caché des
Ecritures qui vise implicitement les astrologues judiciaires. A I'inverse, la lutte contre les

interprétations abusives de la Bible passe aussi par la réfutation des doctrines des astrologues

1 Thomas A. Lambert et Isabella M. Watt, Registres du consistoire de Genéve au temps de Calvin, vol. 4 (Genéve
: Librairie Droz, 2007), XII.
42 peronnet, « Sermon pour le iour des Roys », 100v.
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judiciaires, qui utilisent I’Ecriture sainte mal & propos pour légitimer leurs pratiques. Toutefois,
pour ces catholiques, I'Ecriture sainte ne se suffit pas a elle-méme : la condamnation de

I'astrologie doit étre précisée a I'aide d’'une argumentation théologique plus développée.

2 Une doctrine sur lastrologie judiciaire d’inspiration
augustinienne

Tout d’abord, les prédicateurs définissent ce qu’ils entendent par astrologie judiciaire.
Ainsi, quelles pratiques sont désignées sous ce nom ? Vigor, Cotreau, Peronnet, Suarez de
Sainte-Marie ou Valladier adoptent une posture séveére en condamnant la pratique des
horoscopes et la quasi-intégralité des prédictions astrologiques. Néanmoins, il est difficile de
savoir selon quelles limites exactement : réprouvent-ils, comme Augustin, toute forme de
prédiction astrologique ? Seulement les prédictions astrologiques individuelles tandis que
sont permises celles a I'usage de I'agriculture, de la navigation ou de la médecine, comme
I'affirme la bulle de Sixte V ? Ou condamnent-ils simplement les prédictions qui se veulent
déterministes, comme le veut I'Index de 1596 ? Nous avons vu que la question préoccupe les
inquisiteurs attachés a faire la distinction entre les pratiques astrologiques permises et celles
qui sont réprouvées. Or, paradoxalement, méme si cette question semble essentielle, les
prédicateurs restent évasifs sur le sujet, ou, plus précisément, ils ne précisent pas quelles
pratiques astrologiques restent permises. Ce simple fait est déja la marque d’une sévérité plus
grande. N’étant pas obligés d’énoncer les concessions accordées par les regles de I'Index, ils
ne se donnent pas la peine de les énoncer. Mais il y a aussi une difficulté conceptuelle. Les
prédicateurs d’avant 1615 ne font pas tous appel a des catégories stéréotypées qui
permettraient de les situer clairement vis-a-vis des positions romaines ou celles des
canonistes espagnols et italiens, comme le duo d’expressions astrologie naturelle/astrologie
judiciaire ou un vocabulaire thomiste. Tous ont été formés a la théologie scolastique, ce qui
les fait adhérer @ minima a la condamnation des prédictions qui se veulent déterministes.
Néanmoins, leur principale référence théologique est Augustin, ce qui les oriente dans le sens
d’une condamnation radicale de tout type de prédication astrologique. Quelques imprécisions
et concessions a demi-mots nous incitent toutefois a penser qu’ils sont vraisemblablement

plus hésitants sur le sujet que la radicalité de leur propos ne le laisse entendre.
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2.1 Simon Vigor

Prenons le cas de Simon Vigor. Vigor est 'un des grands théologiens et prédicateurs
parisiens du milieu du 16¢ siécle*>. Né en 1496 a Evreuy, il est docteur de la maison de Navarre
a Paris, recu premier a la licence de théologie en 1545. Nommé grand pénitencier (prétre
auquel sont accordés des pouvoirs spéciaux d'absolution de certains péchés graves,
généralement réservés au Saint-Siége ; il y en a un par diocése) du collége d’Evreux la méme
année, il préche dés 1553 contre les hérétiques. En 1562, il accompagne son évéque Gabriel
le Veneur et son compatriote Claude de Saincte au concile de Trente en tant que théologien
député par le Roi Charles IX. Le cardinal de Lorraine, chef de la délégation francaise apres du
Concile, le remarque et I'apprécie. En 1569, Vigor quitte Evreux pour occuper une charge de
théologal de I'Eglise de Paris et de la cure de Saint-Paul-des-Champs (une église détruite a la
Révolution). Cette derniére paroisse, située en plein milieu du Marais, est un lieu stratégique
de prédication : elle compte dans son auditoire un grand nombre de parlementaires. De I3, il
est « I'une des voix les plus populaires de la capitale, préchant a longueur d’année, avec une
fougue et une audace grandissantes** » selon les mots de Jean-Louis Bourgeon. Virulent
censeur de la royauté, ses préches violents lui attirent I’hostilité de la Couronne. Il manque
d’étre puni de mort pour sédition. Par la suite, il est nommé évéque de Narbonne par le pape
Grégoire Xl (qui I'avait rencontré au Concile). Une telle nomination pose de nombreuses
difficultés, notamment a cause des origines roturiéres de Vigor. |l occupe le siege a partir de

1572 jusqu’a son déces en 1575. Apres sa mort, ses sermons pour les dimanches et jours de

4|l n’existe aucune véritable biographie de Simon Vigor, qui ne doit pas étre confondu avec son homonyme plus
tardif le juriste Simon Vigor (1556-1624). La principale source a son sujet est une petite plaquette de la fin du 17¢
siecle que I'on peut trouver a la Bibliotheque nationale : La Vie de Simon Vigor docteur de la maison de Navarre,
archevéque de Narbonne, tirée de I'Histoire du college royal de Navarre (s.l., s.d.). Son ceuvre polémique a
bénéficié de nombreuses études : Louis Narbonne, « Simon Vigor, archevéque de Narbonne », Bulletin de la
Commission archéologique de Narbonne, 1890, 54-81, 113-39; Barbara B. Diefendorf, « Simon Vigor: A Radical
Preacher in Sixteenth-Century Paris », The Sixteenth Century Journal 18, n° 3 (1987) : 399-410,
https://doi.org/10.2307/2540725; Jean-Louis Bourgeon, « Quand la foi était révolutionnaire : les sermons d’un
curé parisien, Simon Vigor, en 1570-1572 », in La Vie, la mort, le temps : Mélanges offerts a Pierre Chaunu, éd.
par Madeleine Foisil et Pierre Bardet (Paris : Presses Universitaires de France, 1993), 471-84; Larissa Taylor,
« Dangerous Vocations: Preaching in France in the late Middle Ages and Reformations », in Preachers and People
in the Reformations and Early Modern Period (Leiden : Brill, 2001), 91-124; Marie-Madeleine Fragonard,
« Précher et /ou polémiquer contre les protestants, par la parole et les publications : sur les deux cas de Simon
Vigor et René Benoist », Etudes Epistémeé. Revue de littérature et de civilisation (XVie — XVlile siécles), n® 38 (2020),
https://doi.org/10.4000/episteme.8542.

4 Bourgeon, « Quand la foi était révolutionnaire : les sermons d’un curé parisien, Simon Vigor, en 1570-1572 »,
476.
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féte, prononcés entre 1567 et 1572, sont récupérés par le libraire Nicolas Chesneau et le

théologien parisien Jean Cristi, puis publié apres remaniement entre 1576 et 1588.

Vigor tient I'une des positions les plus claires au sujet de I'astrologie, qui fait explicitement
appel aux catégories thomistes. Dans son sermon pour le mardi de la Passion paru dans son
recueil Sermons catholiques, pour tous les jours de Caresme paru a Paris en 1588, il prononce
une condamnation sans réserve de la « vaine science des Mathematiciens Genethliaques* ».
Son argumentation est divisée en cing points : 1) il est impossible de savoir les choses a venir
par les astres ; 2) si les astres signifient les choses a venir, il n’est pas possible de le savoir ; 3)
une telle science, combien méme serait-elle possible serait inutile ; 4) une telle science serait
dommageable et détestable parce qu’elle est idolatrique ; 5) une telle science est défendue
par Dieu et par I'Eglise comme diabolique®®. Son argumentation est essentiellement une
argumentation de théologie positive qui s’appuie sur les lieux théologiques habituels (Ecriture
sainte, Péres de I'Eglise, docteurs médiévaux). Vigor fait débuter son argumentation par un
commentaire de I'Ecriture sainte, notamment le verset de la Genése sur la création des
luminaires, « erunt in signa et tempora et dies et annos » (Geneése 1, 14) dans lequel il voit une
affirmation de la fonction strictement calendaire des astres : le Soleil donne le cours de I'an,
la Lune celui des mois, et leur rotation commune le cours des jours. Il réfute I'utilisation de ce
verset comme fondement scripturaire de I'astrologie judiciaire en invoquant l'autorité
d’Ambroise de Milan et de Basile de Césarée dans leur commentaire respectif de
I’Hexameron : les astres peuvent servir de signes pour la météorologie mais non pour les
événements humains. Le théologien poursuit en invoquant I'autorité d’Eusebe qui, dans la
Préparation évangélique, affirme que Socrate se moquait des astrologues. Puis, il détaille en
longueur la position d’Augustin contre la connaissance des choses futures au moyen de
I'astrologie telle qu’elle apparait dans La cité de Dieu et dans les Confessions. |l fait également
appel aux ressources de la théologie scolastique, puisqu’il reprend des catégories thomistes

puis éclairer la position d’Augustin.

Ses arguments contre les prédictions sont principalement tirés d’Augustin : il reprend ainsi
I’argument des jumeaux Jacob et Esali, celui de ’'homme riche et de ’homme pauvre nés au

méme moment, et il défend I'impossibilité de mesurer précisément les mouvements des

4 Vigor, « Pour le Mardy de la Passion », 286v-290r (286v).
46 Vigor, 286v-87.
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planétes pour établir ’horoscope d’un enfant « ce mouvement est incogneu a toy, car devant
que tu ayes regardé a tes planettes ou astrolables, il est ja elapsé*’ ». Pour nier le statut d’art
ou science a l'astrologie judiciaire, Vigor invoque une définition thomiste : « tout art ou
science conduit a sa fin toujours ou presque toujours*® ». Cette définition correspond aux
catégories d’événements futurs dont Thomas d’Aquin affirme la possibilité de connaissance
dans la Q. 95 de la Secunda secundae de la Summa theologiae : ceux dont les causes
produisant leurs effets nécessairement et toujours (ex necessitate et semper suos effectus),
celles qui ne produisent pas leurs effets nécessairement et toujours, mais seulement la plupart
du temps tout en étant rarement en défaut (non ex necessitate et semper, sed ut in pluribus,
raro tamen deficiunt). A partir de 13, il rejette la vérité des prédictions astrologiques, qui
échouent souvent. Dans le cas ou celles-ci réussissent, c’est par « cas fortuit, non par art ». Or
I’expression fortuiti eventus est celle utilisée par Thomas pour désigner les événements qui ne
peuvent étre connus que de Dieu seul, toujours dans la Q. 95 de la Secunda secundae. Vigor
reprend donc des catégories thomistes, qu’il utilise pour confirmer la position augustinienne :
a la différence des régles de I'index de 1596 qui interpréte la position thomiste comme une
condamnation des prédictions individuelles qui « osent présager (eventurum affirmare) avec
certitude (certo) », il rejette la condition du certo pour rejeter de fagon absolue tout type de
prédiction. Par ailleurs, il n"accorde pas non plus les concessions habituelles faites a la
médecine, I'agriculture et la navigation puisqu’il n’en retient que les deux derniéres : ainsi les
astres sont signes « pour s¢avoir quand il fera bon naviguer : s’il y aura secheresse ou grandes
eaux, et abondance de vivre, et quel temps il pourra faire*® », excluant de fait I’astrologie
médicale. Dans son sermon pour I'Epiphanie, il laisse néanmoins entendre qu’il reconnait le
lien entre I'influence des astres, la corruption de I'air et la propagation des maladies puisqu’il
reconnait, d’apres l'autorité de Basile de Césarée, que les astres que les astres peuvent
indiquer quand il faut bon semer, planter et « les maladies qui peuvent advenir®® ». En outre,
dans le sermon pour le mercredi apreés le premier dimanche du caréme, il fait mention des
effets néfastes des cometes : « vous n’avez guere veu de comettes qui n’ayent signifié quelque

calamité 3 advenir sus le peuple®! ».

47 Vigor, 287v.

8 Vigor, 288r.

4 Vigor, 287r.

50 vigor, « Pour le iour des Roys », 231r-231v.

51 Vigor, « Pour le Mercredy d’apres le premier Dimenche de Caresme », 73r.
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2.2 Jean Coterau

Une conception similaire de I'astrologie judiciaire est défendue par Jean Cotreau (Cotereau
ou Cottereau)®2. On ne sait rien de certain de sa date de naissance ni de ses origines : son frére
(du méme prénom) est docteur de la faculté de médecine de Paris et se dit « de Reims
[remensis] »°3. | est licencié de la faculté de théologie de Paris en 1564 (classé 1°) et recu
docteur de la maison de Navarre®*. Vers 1567, il obtient un canonicat en la ville épiscopale de
Tournai, ville située a la frontiere franco-belge, passée en 1521 sous le giron espagnol, mais
rattachée ecclésiastiquement a I'archidiocése de Cambrai depuis 1559, ville indépendante
située dans la zone d’influence des ducs d’Anjou. La présence d’un tel théologien dans une
ville considérée comme |'un des bastions locaux de la Réforme a vraisemblablement a voir
avec la volonté de reconquéte catholique de I'évéque gagné a la réforme tridentine Gilbert
d’Oignies®®. A sa mort en 1575, I'évéque est remplacé par le doyen du chapitre cathédral
Pierre Pintaflour, qui entraine dans son ascension Jean Cotreau, qui devient dés lors une figure
importante de la majeure de la prédication du nord de la France. Il fait paraitre plusieurs textes
spirituels et recueils de sermons entre 1575 et 1586. Cotreau reste en contact avec quelques
figures intellectuelles parisiennes comme Noél Baudinot, vicaire général de I'ordre de Cluny®’,

et Luc de La Porte, avocat et docteur en droit®®. En 1580, il devient archidiacre de la cathédrale

52 peu d’information nous reste sur Cotreau. Nous nous appuyons principalement sur la notice suivante : Jean
Noél Paquot, Mémoires pour servir a I’histoire littéraire des dix-sept provinces des Pays-Bas de la Principauté de
Liége et de quelques contrées voisines, vol. 2 (Louvain : De I'imprimerie académique, 1768), 105A-106A.

53 Le statut de Jean Cotreau frére est indiqué dans un sonnet placé en introduction de son recueil de sermon de
1586 : Jean Cotreau, Sermons sur les dix playes d’Egypte prononcez au sainct temps de I’Advent en I’église
cathédrale de Tournay, I'année devant le siége et la réduction de ladite ville (Paris : Guillaume Chaudiere, 1586),
fo **iiijr. Le remensis apparait dans un sonnet placé en introduction du recueil de 1576 : Jean Cotreau,
Commentaires, en forme de sermons, exposans familierement les dix Commandemens de Dieu, et remarquans
les vices et crimes, comme heresie et autres, tant de ceux des estats que du peuple, selon la matiere de chacun
Commandement (Paris : Guillaume Chaudiére, 1576).

54 Amalou, « La Sorbonne en guerre de religion (1551-1589) », 40.

55 La date de 1567 est déduite de la durée de 25 ans de canonicat donnée par I'épitaphe de son tombeau dans |a
cathédrale de Tournai: « Cy devant gist maistre Jean Cottreau, docteur en théologie de la faculté de Paris,
chanoine et archidiacre en cette église ou par I'espace de 25 ans, n’ayant cessé par bonne vie, prédications de la
parole de Dieu, et doctes escrits d’édifier le peuple, il a par aprés fondé sermons les dimanches et fétes du matin
et messe en la chapelle Saint Loys, ordonna pour ce, au prédicateur célébrant, 12 patars ; lequel trépassa le 4
novembre 1592 », Idesbald Le Maistre d’Anstaing, Recherches sur I’histoire et I’architecture de I’église cathédrale
de Notre-Dame de Tournai (Tournai : Massart et Janssens, 1842), 257-58. Sur la situation du diocése de Tournai
dans la seconde moitié du 16° siécle : Alain Lottin, Lille, citadelle de la Contre-Réforme ? (1598-1668) (Paris :
Presses Universitaires du Septentrion, 2018), 66-68.

%6 Lottin, Lille, citadelle de la Contre-Réforme ?, 68-69.

57 Jean Cotreau, Traicté du repos et tranquilité de I’édme, divisé en troys livres, contenans certains moyens propres
pour nous réconcilier avec Dieu (Paris : Guillaume Chaudiere, 1575). Sur Baudinot, voir : Amalou, « La Sorbonne
en guerre de religion (1551-1589) », 471-73.

58 Cotreau, Sermons sur les dix playes d’Egypte, f° **iiijv.
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de Tournai, et en 1586, durant la vacance du siege épiscopal, il est député par son chapitre
pour représenter I'évéché au concile provincial de Cambrai®®. C'est peut-étre grace a son
influence que ce concile prononce une condamnation de I'astrologie judiciaire®. Il meurt en

1592, apres avoir fondé une prédication dans la chapelle Saint-Louis de Tournai.

Dans le sermon « Qu’il ne fault adherer aux Dieux estrangers, qui sont les diables : dont il
faut reietter les devins, enchanteurs, observateurs d’horoscope, et toutes accointances avec
ceux qui ont des esprits familiers » paru dans son recueil Commentaires, en forme de sermons,
exposans familierement les dix Commandemens de Dieu a Paris en 1576, vraisemblablement
composé pour une retraite d’avent ou de caréme de cette méme année, Cotreau semble tenir
une position similaire a celle de Vigor sans toutefois faire référence comme lui aux catégories
thomistes. Il y condamne résolument comme « idolastres » ceux « qui observent le temps et
moment de la nativité de quelcun, pour iuger et arrester en quoy il est suiet®! ». Sa source
principale est également La cité de Dieu d’Augustin, et il avance contre la pratique des
horoscopes I’argument des jumeaux Jacob et Esali, celui de I’enfant pauvre et de I'enfant riche
nés au méme moment et celui de I'impossibilité de connaitre exactement I’"horoscope de la

naissance a cause de la trop grande rapidité des astres®.

Le théologien cite également des arguments trouvés dans les Homiliae in Evangelium de
Grégoire le Grand : vu que I'enfant sort lentement du ventre de sa mere, chaque partie de son
corps devrait posséder un horoscope différent selon qu’elle est sortie en premier ou en
dernier ; en outre, certaines déterminations d’état de vie associées aux horoscopes (comme
le fait d’étre un pécheur associé au fait de naitre sous la domination du signe du verseau) ne
se rencontrent pas en certains pays (comme dans la province saharienne de Gétulie ou il n'y
a pas de pécheur)®. A un moment, Cotreau semble reconnaitre I'existence d’inclinaisons
morales, résultant des « impressions du ciel, ou inclinations » qui se « declarent par quelques
signes corporels ». Il fait ainsi référence a I'exemple de Socrate lequel avait été jugé par le

« diseur de bonne adventure » Zopyrus « addonné aux femmes, et a boire vin », ce que le

% Thomas Gousset, Les actes de la province ecclésiastique de Reims ou Canons et décrets des conciles,
constitutions, statuts, et lettres des évéques des différentes dioceses qui dépendent ou qui dépendaient autrefois
de la métropole de Reims, vol. 3, 1844, 563.

0 Gousset, vol. 3, p. tit. 3, can. 7, 569.

61 Cotreau, « Sermon VII. Qu’il ne fault adherer aux Dieux estrangers », 60.

62 Cotreau, 62v-64r.

63 Cotreau, 64v-65r.
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philosophe avait confirmé, affirmant « qu’il estoit nay avec telles inclinations, mais qu’il les
avoit domtees par la Philosophie ». S’il répond a cet argument en mettant en avant la
puissance de la grace de Dieu (« Que pourrons nous donc avec la grace de Dieu ? »), il semble
également nier sa légitimité en le mettant au rang des erreurs créées par le diable pour laisser

croire que Dieu est I'auteur du mal.

Mais le diable met en avant [de] telles ruses et finesses, a fin que ’homme n’ayant recours
a Dieu, se laisse aller avec ses passions, et se laisse par elles commander : et ainsi se fait
adorer, et fait dire, que Dieu est autheur de nostre mal. [Ce] qui est un grand blaspheme

contre la providence et bonté de nostre Dieu®.

La position de Denis Peronnet est tres similaire a celle de Cotreau, bien qu’il concede a la
fin de son argument qu’ « il y a bien quelque inclination qui depend des astres », mais il balaie
I'objection en évoquant la position thomiste « le sage commande a tout cela, quand il scait
commander a soy mesme ». Celle d’André Valladier, que nous abordons plus en détail un peu
plus loin, est aussi séveére que celle de Vigor en condamnant comme acte de divination

diabolique le simple fait de composer un horoscope.

Ainsi, on peut constater que les prédicateurs que nous étudions défendent une conception
de l'astrologie judiciaire réprouvée qui place sous cette étiquette tout type de prédiction
astrologique individuelle, incluant méme chez Simon Vigor, Cotreau et André Valladier, les
prédictions normalement permises par les regles de I'Index et la bulle de Sixte V. La priorité
donnée a la position d’Augustin dans la définition des pratiques réprouvée et I'interprétation
plus sévere de la doctrine thomiste permettent aux prédicateurs francais d’adopter une
position plus radicale que celle défendue par les juridictions inquisitoriales a I'encontre de
I'astrologie. Ainsi, on observe dans les prédications francaises des années 1570-1615 un
processus paradoxal : la moindre influence de Rome sur I'Eglise de France donne a ses
prédicateurs plus de latitude pour rejeter sans concession toute forme d’astrologie judiciaire.
N’étant pas forcés de faire les concessions accordées par Rome sur le sujet des prédictions ou
d’adopter un vocabulaire juridique précis, les prédicateurs francais tiennent ainsi un discours

qui frappe par son radicalisme.

64 Cotreau, 64v.
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3 Lathese des prédicateurs : I'astrologie, une divination et une
idolatrie

Apres avoir défini ce qu’est I'astrologie judiciaire, les prédicateurs précisent au nom de quoi
elle est réprouvée. Comment se présente la polémique anti-astrologique dans les sermons ?
Celle-ci n’a pas la forme d’une polémique savante habituelle ol un auteur réagit aux propos
d’un autre auteur. Elle ne s’attaque pas a des theses précises formulées dans un ouvrage
spécifique, mais présente au contraire I'astrologie comme une doctrine ramenée a quelques
principes simples qui fondent la pratique des horoscopes. On attaque I'astrologie en chaire
comme on attaquerait le calvinisme : l'auditoire est supposé savoir ce qu’elle est et les
différences d’école sont jugées superflues par rapport a un coeur doctrinal commun. Les rares
fois ou les théologiens mentionnent des « livres d’astrologie », ils désignent des ouvrages
grand public comme les almanachs, des ouvrages de technique astrologique comme le Livre
d’Arcandam et des livrets de prédictions comme les Centuries de Nostradamus. Cela n’est
d’ailleurs pas le propre des prédicateurs: méme les théologiens les plus intégrés a la
controverse scientifique, ceux qui s’attaquent aux propos de personnalités contemporaines,
comme Mersenne qui vise Cardan et Robert Fludd, ne les considerent que comme des
partisans d’une « doctrine des horoscopes » dont ils ne sont que des défenseurs parmi
d’autres. De méme, lorsque les prédicateurs dénoncent les astrologues, ils visent moins une
personnalité précise qu’une réalité sociale alors jugée banale : la présence parmi leurs ouailles

de faiseurs d’horoscopes.

L'astrologie judiciaire est dénoncée au nom de criteres religieux: elle est ainsi
principalement accusée d’étre une idolatrie, une divination et une superstition, et de méme,
les astrologues sont accusés d’étre des idolatres, des devins et des superstitieux. Ces termes
sont loin d’étre les seuls employés pour caractériser I’astrologie judiciaire dans les sermons.
Les orateurs s’y adonnent a cceur joie, jouant volontiers sur les effets rhétoriques de
I'accumulation. Par exemple, André Valladier la qualifie d’infidélité, de sacrilege, de piperie,
d’'imposture, de curiosité « tres-inutile et vaine » ou encore de menterie. Toutefois, au-dela
de ces parements rhétoriques, la critique théologique avant 1615 reste surtout centrée sur les
premiers termes, qui sont ceux que I'on retrouve chez les Péres de I'Eglise et les docteurs
médiévaux. Par exemple, pour Augustin, « I'art des généthliaques » est a mettre au rang des

« superstitions néfastes [perniciosae superstitiones] » et sa pratique constitue un pacte avec
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le démon. Thomas d’Aquin considere la « divination par les astres [divinatio per astris] »
comme contraire a la raison et a la foi, et estime qu’il s’agit d’'une usurpation des prérogatives
divines. La principale référence employée par les théologiens catholiques pour la définition de
ces termes est celle de la Secunda secundae de la Summa theologiae de Thomas d’Aquin, qui
propose la codification suivante : la superstition est le vice opposé a la religion, il s’agit d’'une
offense au culte divin (q. 92) ; I'idolatrie est une espéce de superstition qui consiste a adorer
une créature plutot que le créateur (g. 94) ; la divination est une espéce de superstition qui
consiste en la prédiction des événements futurs dont la connaissance est réservée a Dieu (q.
95). Pour Thomas, I'idolatrie est le plus grave des péchés. Le fait que I'astrologie judiciaire
puisse étre qualifiée de divination est facile a comprendre puisqu’elle cherche a connaitre
I’avenir. Qu’elle puisse étre qualifiée d’idolatrie est moins immédiat : plusieurs théologiens
estiment en effet que I'astrologie est un culte rendu aux astres en tant que celui qui pratique
les horoscopes place en eux leur confiance et régit sa vie d’aprés eux. En 1570-1615, l'usage
des termes est volontiers fluctuant lorsqu’il s’agit de condamner I’astrologie judiciaire : on voit
ainsi des constructions comme « divination idolatre » ou « idolatrie superstitieuse ». Cette
assimilation de la divination a une idolatrie est confirmée par une censure de la faculté de
théologie de Paris datée du 19 septembre 1598, qui soutient que tout pacte exprés ou tacite
avec le démon est une idolatrie, en affirmant qu’on ne peut soutenir le contraire sans erreur.
Or, suivant l'autorité d’Augustin, I'astrologie judiciaire étant un pacte tacite avec le démon,

elle est donc aussi bien une divination qu’une idolatrie.

L'usage de cette terminologie commune n’empéche pas les auteurs de caractériser
différemment la faute associée a I'astrologie judiciaire : I'astrologie judiciaire peut ainsi étre
présentée comme une magie démoniaque, des restes de doctrines anciennes héritées du
paganisme antique, ou encore tout simplement un ramassis d’inepties colporté par les
bohémiens ou les vieilles femmes. De méme, les astrologues sont tant6t de dangereux
« suppoOts de Satan » invoquant les diables et complotant en sous-main le reversement du
royaume de France, tantot des chrétiens égarés par des doctrines hérétiques et paiennes, et
tantot enfin de simples naifs ridicules ajoutant foi a des balivernes. Deux options prédominent
chez les prédicateurs des années 1570-1615. La premiére consiste a la condamner
principalement sous I'angle des pratiques, comme un art dont I'usage constitue un péché ; la

deuxiéme, principalement sous I'angle doctrinal, comme une erreur de la raison ou de la foi.
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Dans le premier cas, c’est I'accusation de divination qui revient, et le lien entre 'astrologie
judiciaire et la magie démoniaque. Dans le second cas, on retrouve plutdt I'accusation
d’idolatrie, et I'assimilation de I'astrologie judiciaire a une hérésie. Le premier se retrouve
particulierement dans les années 1570-1615 avant de s’essouffler rapidement. Le second, tout

en étant présent dés 1570, se maintient tout au long du 17¢ siecle.

3.1 Unedivination et une magie démoniaque

3.1.1 Une approche centrée sur les pratiques

Le premier reproche fait par les prédicateurs a I'astrologie judiciaire est son statut d’art
divinatoire et de magie démoniaque, c’est-a-dire une pratique qui implique un pacte explicite
ou tacite avec le démon. Cette accusation, déja ancienne puisqu’on la retrouve chez Augustin,
connait un nouvel essor dans la période 1560-1630 avec l'accroissement des proces de
sorcellerie a travers I'Europe. Elle profite également du développement de la casuistique, qui
associe une tradition juridique de caractérisation des actes et des intentions a I'objet de
théologie morale qu’est le péché — défini en scolastique thomiste comme un « acte humain
mauvais », c’est-a-dire un acte volontaire contraire a la loi de Dieu ou de la raison (c’est-a-dire

un acte déréglé).

Entre 1590 et 1620, les jésuites comme Tomas Sanchez a Grenade, Leonardus Lessius a
Louvain, ou Valére Regnault a Pont-a-Mousson se sont fait une spécialité de cette approche
qui se préoccupe moins du contenu des doctrines astrologiques que la facon dont les
pratiques horoscopiques de |'astrologie appliquées a certains objets d’investigation (le climat,
la navigation, la médecine, la mort, le mariage, etc.) ou associées d’intentions spécifiques
(prédiction considérée comme spéculative, probable ou certaine) constituent un péché de
divination®. L’archétype en est donné par les Disquisitiones magicae (Louvain 1599-1600) de

Martin Del Rio®®. L’ancien sénateur et vice-chancelier du Brabant dans les Pays-Bas espagnol,

5 Tomas Sanchez, Opus morale in praecepta decalogi (Madrid : Ludovicus Sanchez et Joannes Hasreius, 1613), I.
2, c. 38, 530-536; Leonardus Lessius, De iusticia et jure (Louvain : Jean Masy, 1605), |. 2, c. 43, dubit. 6, 571A-
574B; Valere Regnault, Praxis fori poenitentialis ad directionem confessarii in usum sacri sui muneris, vol. 2 (Lyon
: Horace Cardon, 1616), |. 17, c. 14, sectio 2-3, 51B-54A. Tous ces ouvrages possédent de nombreuses
réimpressions tout au long du 17¢ siecle.

56 Martin Del Rio, Disquisitionum magicarum libri sex (Louvain : Gerard Rivi, 1599). L’ouvrage a bénéficié d’au
moins vingt-quatre éditions jusqu’a I'édition de Venise de 1747. Une traduction partielle en anglais de I'ouvrage
est parue récemment : Martin Del Rio, Investigations into magic, éd. par P. G. Maxwell-Stuart (Manchester :
Manchester University Press, 2000). Nous utilisons I’édition parue a Mayence chez Peter Henning en 1624 :
Martin Del Rio, Disquisitionum magicarum libri sex (Mayence : Peter Henning, 1624).
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formé a Louvain, Paris, Douai et Salamanque, passé chez les jésuites en 1580 puis professeurs
d’Ecriture sainte et de théologie dans les universités de Salamanque, Douai, Liége et Louvain
est considéré comme I'un des plus importants démonologues des années 1600%”. Son ouvrage
dédié a I'étude de la sorcellerie, la magie et la divination est I'un des plus influents en la
matiere. Il est traduit en francais sous forme d’abrégé par I’érudit tourangeau André Du
Chesne sous le titre Les controverses et recherches magiques (Paris 1611)%8. Au livre 4, qui
traite de la prophétie, la divination et la conjectation, I'auteur étudie notamment en détail les
différents types de « conjecture par les astres » (l. 4, c. 3, g. 1 « De coniectatione ex astris »)
et les conditions selon lesquelles elles constituent un péché®. Del Rio procéde en établissant
des arbres logiques. A la facon des philosophes, il divise chaque art divinatoire en sous-
sections selon ses objets ou ses caractéristiques. Puis, a la facon d’un casuiste, il superpose a
cet arbre un ensemble de conditions logiques permettant d’établir si la pratique de telle ou

telle divination constitue un péché ou non.

Del Rio distingue d’abord les différentes parties de la science des astres. Il introduit une
distinction entre I'astronomie qui « se fonde sur des principes universels, véritables et
immuables [incommutabilis], par lesquels elle acquiert la science des choses futures [qui
dépend] de son art : comme de la révolution des ans, le cours des astres, les distinctions entre
eux, la nature du Soleil et des planétes, les éclipses, stations, rétrogradations, aspects,
conjonctions, oppositions et autres [figures]’® », et I'astrologie « aussi dissemblable de la
premiere que la concubine d’une légitime épouse, qui est fondée sur des principes communs
et variables, et prédit les effets des événements futurs, non pas nécessaires, mais contingents,
comme s’ils étaient dépendants des astres par une nécessité quelconque’® ». Il divise ensuite

I'astrologie en quatre parties : la premiére s’occupe des révolutions et prédit les vicissitudes

57 La figure de Del Rio, bien connue des historiens de la démonologie, a fait I'objet d’une récente biographie
érudite : Jan Machielsen, Martin Delrio : demonology and scholarship in the Counter-Reformation, A British
Academy postdoctoral fellowship monograph (Oxford : Oxford University Press, 2015).

58 Martin Del Rio, Les controverses et recherches magiques de Martin Delrio Docteur de la Compagnie de Jesus.
Traduit et abrégé du latin par André Du Chesne tourangeau, trad. par André Du Chesne (Paris : Jean Petit-Pas,
1611). Il existe également une impression a Paris la méme année chez Regnauld Chaudiere.

%9 Del Rio, Disquisitionum magicarum libri sex, 1624, 1.4, c. 3, q. 1, 569A-578A.

70 Del Rio, 569A-569B. « Prima species est astronomia, quae nititur universalibus, veris et incommutabilibus
principiis, et scientiam consequitur futurorum artis suae: veluti revolutionis annorum cursus siderum,
distinctionis eorum, item naturae solis et planetarum, eclypsium, stationum, retrogadationum, aspectuum
coniunctionum, oppositionum, et similium. »

71 Del Rio, 569. « Altera est, astrologia, tam dissimilis priori, quam pellex coniugi iustae : quae nititur principiis
communibus variabilibusque, et praedicit effecta eventuum futurorum, non neccesariorum, sed contingentium :
quasi ab astris necessitudine aliqua dependentium »
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de toute I'année, la guerre ou la paix, la salubrité de I'air, le prix des vivres, les maladies des
animaux, etc. ; la deuxieme contient le « magistére des nativités [magisterium nativitatum] » ;
la troisieme les élections, « dont a admirablement traité mon maitre dans les mathématiques,
le docteur Joannes Stadius’? » ; la quatrieme contient I'art de graver et faconner des images.
L'auteur détaille ensuite les conditions sous lesquelles chaque partie est superstitieuse. Pour
la premiere, Del Rio estime qu’elle n’est pas superstitieuse si elle fait profession de son opinion
avec la crainte de I'opinion opposée (« astrologia species illa prima non est superstitiosa, si
tantum profitetur opinionem cum formidine oppositi’ ») : par exemple, « les astres nous
menacent d’'une cherté des vivres », « il se peut que les vivre soient hors de prix ». Pour la
deuxiéme, la condition est de faire seulement profession de doute (« secunda vero non est
supersitiosa, si tantum profitetur suspicionem?’® ») : par exemple, « je soupgonne que cet
enfant sera tel », « il sera incliné a telle chose », « son horoscope lui annonce cela ». Pour la
troisieme, elle n’est pas superstitieuse que si elle se borne a affirmer que la chose se pliera
aux circonstances (« tertia pars denique non est superstitiosa, si tantum dicat se aestimare,
quod res bene sit cessura’® »), et qu’en son for intérieur elle ne lui en attribue pas plus que
ces paroles (« revera animo suo non plus tribuat, quam verbis praese fert »). Cette derniere
condition s’applique également aux cas précédents. Quant a I'astrologie qui outrepasse les
trois précédentes maniéres, et qui prédit quelque chose comme devant advenir certainement,
Del Rio la juge purement illicite et superstitieuse, et la qualifie dés lors de divination incertaine

et vaine, indigne du nom d’art et de science’®.

Comme on le voit avec Del Rio, une telle approche n’implique pas une sévérité plus grande
a I'égard de l'astrologie. Chez lui, c’est méme plutot l'inverse, puisqu’il arrive méme a
permettre sous certaines conditions les jugements par élection qui sont quasi universellement
condamnés chez les scolastiques. Toutefois, toute pratique astrologique qui s’écarte des

bornes qu’il a fixées devient une divination, et dés lors un péché mortel”’.

72 Del Rio, 569B. Notons que cette référence a Joannes Stadius ne figure pas dans la traduction francaise du
passage par André Du Chesne.

73 Del Rio, I. 4, c. 3, 9. 1, conclusio 2, 570A.

74 Del Rio, I. 4, c. 3, 9. 1, conclusio 2, 570A.

7> Del Rio, 1. 4, c. 3, . 1, conclusio 2, 5708B.

76 Del Rio, I. 4, c. 3, g. 1, conclusio 3, 570B. « Astrologia ullo istorum trium modorum ulterius tendens, et
praedicens aliquid ut certo eventurum, mere illicita est, et superstitiosa. Totaque huiusmodi divinatio incerta est
ac vana, nec artus aut scientiae digna nomine »

77 Del Rio, 570B-571A.
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3.1.2 La pratique des horoscopes, un acte de divination ordinaire

Les prédicateurs frangais, qui condamnent en bloc toute pratique horoscopique, ne
s’embarrassent pas d’une telle finesse de distinction et se contentent de souligner le fait que
I’astrologie judiciaire doit étre considérée comme un art diabolique, une divination par les
astres, a I’égal des autres divinations par les éléments naturels. Cette caractérisation est
principalement appuyée sur I'autorité d’Augustin qui affirme dans le De doctrina christiana (|.
2, c. 22, n. 34) que la consultation des astres qui président a la naissance doit étre considérée
a I’égal des autres superstitions comme un pacte avec le démon : « ces opinions, établies par
la présomption humaine a partir de signes fournis par des choses, doivent elles aussi étre
ramenées a ce méme type de pactes et de conventions passées avec le démon [daemonibus

pacta et conuenta]’® ».

Pour I’évéque d’Hippone, le fait que les prédictions se vérifient n’est en rien un gage de
vérité de I'astrologie : au contraire, dans La cité de Dieu (. 5, c. 7) il affirme qu’il y a plusieurs
raisons de croire que si les astrologues étonnent parfois par la vérité de leurs réponses, c’est
parce qu’ils sont portés par une inspiration secrete (occulto instinctu) venue des esprits
mauvais, une expression que I’'on retrouve également dans le De Genesi ad litteram (l. 2, c. 17,
n. 37)7°. Dans son sermon pour le Mardi de la Passion, Simon Vigor fait sienne cette position,

qui estime conforme a la plus ancienne tradition patristique :

Et pource que les anciens ont condemné ceste science la, comme un art diabolique. Sainct
Augustin dit apres Eusebe, que quand les prognosticqueurs disent quelque chose qui
advient, ils devinent cela, instinctu quodam occulto daemonum, non arte. C'est par un

instinct du diable, non par art. Sunt seductorii spiritus, qui loquuntur per Genethliacos et

78 Augustin, Euvres de Saint Augustin, 11/2, La doctrine chrétienne/De doctrina Christiana. Texte critique du CCL,
revu et corrigé, trad. par Madeleine Moreau, Bibliotheque augustinienne, 11.2 (Paris : Institut d’études
augustiniennes, 1997), 191.

7% Augustin, « De la Cité de Dieu/De civitate Dei I-VIIl », in (Euvres complétes de Saint Augustin, évéque d’Hippone,
vol. 23 (Paris : Vives, 1873), 605A-605B. « His omnibus consideratis, non immerito creditur, cum astrologi
mirabiliter multa uera respondent, occulto instinctu fieri spirituum non bonorum, quorum cura est has falsas et
noxias opiniones de astralibus fatis inserere humanis mentibus atque firmare, non horoscopi notati et inspecti
aliqua arte, quae nulla est. » Augustin, « La Genése au sens littéral/De Genesi ad litteram », in (Euvres complétes
de Saint Augustin, évéque d’Hippone, vol. 7 (Paris : Louis Vives, 1869), I. 2, c. 17, n. 37, 84A. « Ideoque fatendum
est, quando ab istis vera dicuntur, instinctu quodam occultissimo dici, quem nescientes humanae mentes
patiuntur. Quod cum ad decipiendos homines fit, spirituum seductorum operatio est »
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prognosticos. Ce sont esprits seducteurs qui parlent par la bouches des Genethliaques et

prognosticqueurs®,

Pour prouver que les astrologues sont en réalité des devins, il fait appel a une définition
thomiste du péché de divination : il s’agit d’'une usurpation de la prérogative divine de
connaissance des événements contingents. Or c’est bien cela qui se constate pour «les
Astronomes », puisque ceux-ci veulent « entrer es secret de Dieu, et entreprendre sur ses faits
et jugements®! ». Puisque le théologien rejette qu’il soit possible d’établir des prédictions
individuelles a partir des horoscopes au moyen d'une connaissance naturelle, il faut donc que
les astrologues s’appuient sur des forces surnaturelles, en I'occurrence des démons, qui sont
effectivement capables de fournir des connaissances qui échappent normalement a
I'entendement humain. S’appuyant sur une démonologie augustinienne, Vigor invoque les
capacités supérieures des esprits démoniaques « beaucoup plus subtils que les hommes®? »
ainsi que la grande expérience des choses que leur permet leur longue vie. Dans les cas mémes
ou ces capacités ne suffisent pas a justifier les prédictions, en particulier lorsqu’elles relévent
de futurs contingents qui ne peuvent étre connus que de Dieu seul, il explique également qu’il
est possible que « par le commandement de Dieu » de bons anges révelent aux démons ou
aux astrologues ce qu’ils savent afin que ceux qui viennent leur rendre visite et leur accordent

leur crédit « soient abusez et deceuz comme ils meritent® ».

L'astrologie est donc bien une divination diabolique qui ne différe pas fondamentalement
des autres mancies réprouvées qui devinent par I'eau, le feu, l'air, la terre, les oiseaux, les
lignes de la main ou encore les songes, mis a part le fait qu’elle devine par les astres. Comment
expliquer alors I'autorité et I'estime dont elle jouit ? Pour Jean Cotreau, sa légitimité a été
acquise grace a une ruse par laquelle le démon a trés subtilement dissimulé sa nature
divinatoire aux yeux des hommes. Il affirme ainsi que I'astrologie, tout en étant sortis de ses
« boutiques infernales », comme I’hydromancie, I'aéromancie, la pyromancie, la goétie et la
théurgie, est cependant parvenue a étre « en plus grande réputation, et avoir plus de credit
entre les hommes » en se prétendant utile a la médecine et a la religion par la promesse faite

aux hommes de leur faire connaitre I'avenir :

80 vigor, « Pour le Mardy de la Passion », 289v.
81 vigor, « Pour le iour des Roys », 321v.

82 vigor, « Pour le Mardy de la Passion », 289v.
83 Vigor, 289v.
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Et d’avantage, elles [ces sciences illusoires] avoient meslé parmy la medecine et la
religion, I'Astrologie, et les sciences Mathématiques, pour plus enjamber sur les esprit des
hommes, qui sont curieux par trop de sgavoir ce qui leur doit advenir, voire désireux de
faire choses plus hautes que leurs facultez ne peuvent atteindre, et attribuans plus aux

mouvemens et influences des astres, qu’il ne convient.

Ici, Cotreau cite quasiment mot pour mot sans en nommer la source la traduction frangaise
par Antoine du Pinet de la Naturalis historia de Pline I’Ancien, au chapitre sur I'origine de la
magie (I. 30, c. 1)84. Toutefois, alors que Pline considére les arts divinatoires et les invocations
des esprits comme une supercherie, le théologien admet la réalité de ce lien démoniaque ; en
outre, alors que le premier vise en premier lieu la médecine, pour le second c’est surtout a
cause de I'astrologie que les autres divinations démoniaques ont pu s’infiltrer dans les sociétés
humaines. L'idée se retrouve également chez Denis Perronet, probablement un autre lecteur
de Pline, qui met lui aussi en garde contre ceux des « Magiciens » qui « abusans de leur
science, avoyent introduict une tres-dangereuse superstition, attribuant aux Astres les
evenemens de toutes choses® ». On retrouve ici la méme interprétation que chez Jean et
Jean-Francois Pic de la Mirandole qui considérent que c’est I'astrologie, et non une autre
science, qui est « la mere de toutes les superstitions ». Méme si rien ne prouve que Cotreau
ou Vigor les aient lus, on retrouve chez ces théologiens le méme souci de purifier la foi de ses
scories paiennes, notamment en identifiant a 'aide de I'érudition historique les moyens
utilisés par le démon a travers I'histoire pour faire entrer de fausses doctrines dans I'esprit des

hommes.

Jean Porthaise tient des propos semblables dans De la vraie et faulse astrologie contre les
abuseurs de nostre siecle (Poitiers, 1579) qu’il introduit en énumérant la liste de tous les arts
par lesquels «l’ennemy a tenu le monde long temps ensorcelé » : I'hydromancie, la
géomancie, la pyromancie, I'aéromancie, la nécromancie, la métoposcopie, la somanie
(divination par les songes), la physiologie, la chiromancie, et enfin I'astrologie, qui vient
parachever I'ensemble. Cette liste est complétée par une longue mise en récit de I’histoire de

I'astrologie qui s’identifie a I’histoire de la corruption du monde par le démon — c’est-a-dire a

84 Pline I’Ancien, L’Histoire du monde de C. Pline Second, trad. par Antoine du Pinet, vol. 2 (Lyon : Claude
Senneton, 1562), 470. « Non contente de ce, elle [la magie] a meslé encores parmy la medecine, et parmy la
religion, I’Astrologie et les sciences Mathematiques, pour eniamber d’avantage sur I'esprit des hommes, qui sont
naturellement curieux de savoir ce qui leur doit advenir. »

8 pPeronnet, « Sermon pour le iour des Roys », 98r-98v.
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I’histoire de I'idolatrie — dont les origines remontent aux statues prophétiques des paiens a
travers lesquelles le diable s’exprimait afin se faire passer pour un dieu, et se faire adorer
comme tel. Le démon a corrompu I'astronomie par I'astrologie, comme il a corrompu la vraie
religion par l'idolatrie. La fausse astrologie n’est alors qu’une réactualisation des cultes
diaboliques anciens. Pour Vigor, cette généalogie infame est ce qui le relie I'astrologue
magicien a son maitre le démon : méme s’il « ne dira iamais qu’il a parlé au diable », c’est bien
ce dernier qui est a I'origine de son savoir. Les diables ont appris aux premiers magiciens
comment ils voulaient étre servis, puis les magiciens se sont transmis cette connaissance de
I'un a I'autre « par tradition baillees de main en main ». Ainsi, c’est bien du diable qu’est venu
le fondement de I'art. Vigor présente la transmission de la divination astrologie comme une
parodie de la tradition apostolique : une fois de plus, le démon est le « singe de Dieu », qui se

contente d’imiter I'action divine en la pervertissant.

L’assimilation de I'astrologie a une magie diabolique est également appuyée sur I'autorité
de Tertullien qui dans au chapitre 9 du De idolatria accuse I'astrologie d’avoir été créé par les
anges rebelles a Dieu. On retrouve souvent citée I'expression de I'apologéte chrétien « scimus
magiae astrologiae societatem » (« nous cognoissons la concordance qu’il y a entre la Magie
et Astrologie » selon la traduction de Simon Vigor), qui est considérée comme un témoignage
du fait que les astrologues sont des magiciens. Tertullien parle ici de la magie des magi de
I’évangile de Luc, ceux qui ont suivi I’étoile de la créche, un récit traditionnellement invoqué
pour montrer la piété de I'astrologie des gentils, qui a été capable de les mener vers le Christ.
Chez Simon Vigor, ce récit connait un renversement brutal d’interprétation, justement lié a
son interprétation de la position de Tertullien, qu’il estime corroborée par les lectures
similaires du récit des mages qu’il trouve chez Justin Martyr, Jean Chrysostome et Basile de
Césarée. Dans son sermon pour |'Epiphanie, les mages-astrologues ne représentent plus la
perfection de la science des gentils, mais au contraire son visage le plus corrompu : le Christ,
voulant détruire les prétentions des sages et des philosophes du monde, fait venir aupres de

lui « ceux qui ont le plus contrarié la doctrine et la religion chrétienne », les magiciens.

[...] ie ne faillirois pas avec les anciens en les appelant Magiciens. Premierement, apres
Tertullian qui dit: Scimus Magiae et Astrologiae societatem. Nous cognoissons la
concordance qu’il y a entre la Magie et |’Astrologie. Autant en a dit devant luy Justin

Martyr, au dialogue contre Triphon le Juif, ou il dit expressement que c’estoient gens qui
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ne valoient rien. Autant en dit sainct Jean Chrysostome en la vingtquatrieme Homelie sur
la premiere epitre aux Corinthiens, comme pareillement sainct Basile en 'Homelie qu’il a
faite sur la saincte Nativité de Jesus Christ, ou il dit qu’ils estoient addonnez a
enchantemens et impiété. Autant en recite sainct Hierosme sur le trentequatriesme et
dixneufiesme chapitre d’Esaye. Toutesfois il met cela pour toute subdivision, et dit qu’ils
estoient Magiciens et inspirez des Diables. Ou bien qu’ils estoient enseignez par la
prophetie de Balaam. Autant en dit Origene interpretant ceste prophetie de Jesus Christ.
Et outre plus sainct Augustin és questions sur le nouveau Testament, question
soixantecinquiesme, en donne la raison apres sainct Basile : c’est que nostre Seigneur
voulut avoir tesmoignage, et estre manifesté par ses ennemus. Car ceux qui ont le plus
repugné a sa doctrine, ont esté les sages et Philosophes. [...] Les sages et les Philosophes

de ce monde sont ceux qui ont le plus contrarié a la doctrine et religion Chrestienne®.

Jean Cotreau rejoint cette interprétation dans son sermon « Qu'’il ne fault adherer aux
Dieux estrangers » ou il identifie la philosophie contre laquelle met en garde I'ap6tre Paul dans

la lettre aux Colossiens a la divination, et en particulier I’astrologie :

Sainct Paul nous a preadverty, disant, Prenez garde que nul de vous butine par la
Philosophie, et vaine deception selon la tradition des hommes, selon les rudimens du
monde, et non point selon Jesus-Christ. Et qu’entend il par la Philosophie, sinon la

curiosité des devins et magiciens, que le Chrestien doit fuyr®” ?

Pour le théologien de Tournai, les mises en garde de I'ap6tre contre la philosophie des
paiens ne désignent pas la tradition philosophique grecque, mais au contraire les sciences
divinatoires, auxquelles la philosophie des paiens s’identifie et que Vigor, Cotreau et Porthaise
estiment inventées par le démon lui-méme. Or, si Dieu a permis aux arts divinatoires d’avoir
cours avant la naissance du Christ lorsque I'humanité était laissée sous le régne des démons,
ce n’est plus le cas depuis la venue du Sauveur, car celui-ci, en instituant le véritable culte
rendu a Dieu, a instauré la fin de l'idolatrie. Une tradition chrétienne remontant a Eusébe
voyait dans la naissance du Christ la cause du « silence des idoles », c’est-a-dire le fait que les
statues prophétiques et les oracles des paiens ont brutalement cessé de s’exprimer a partir
du premier siécle — une histoire appuyée en particulier sur le constat fait par Plutarque que

les oracles sibyllins ont disparu de son temps : les démons, tenus au silence par le Christ ne

86 Vigor, « Pour le iour des Roys », 320v-21.
87 Cotreau, « Sermon VII. Qu’il ne fault adherer aux Dieux estrangers », 60.
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pouvaient en effet plus s’exprimer par le biais des statues des idoles ou de I'esprit des
sibylles®®. De méme, Vigor, interprétant les propos tenus par Tertullien dans le De idolatria
considere que la naissance du Christ institue la fin de I'astrologie judiciaire, et qu’il n’est des

lors plus permis d’établir des prédictions a partir des nativités :

comme dit Tertullien, Dieu a permis I’Astrologie iudiciaire avoir cours et estendue iusques
la venue de son fils ol toute idolatrie devoit cesser. [...] Disant que telle science a esté
permise iusques a la venué de Jesus-Christ, a ce qu’estant né, personne ne puisse

interpreter par le ciel aucune naissance®.

Ainsi, les événements de la nativité du Christ marquent non seulement une rupture dans
I’histoire sainte, mais également une rupture dans I’histoire de I'astrologie judiciaire : si Dieu
a permis aux arts divinatoires de subsister jusqu’a la naissance de son Fils, ce n’est plus le cas
depuis I'entrée de I'humanité dans les temps évangéliques. A partir de ce moment,
I’astrologue qui poursuit son art fait perdurer de fagon illégitime les cultes démoniaques et

freine I'avénement du royaume de Dieu.

3.1.3 Lappel ala répression des « ennemis de l'intérieur »

Cette présentation des astrologues comme suppbts du démon s’accompagne d’une
volonté de répression des individus socialement reconnus comme astrologues ou ceux parmi
les fideles chrétiens qui vont les consulter. Elle fait écho au discours que I'on retrouve chez
plusieurs magistrats frangais investis dans la lutte contre les sorciers et les devins entre 1580
et 1620 comme Jean Bodin, Pierre Le Loyer et Pierre de Lancre, qui identifient la lutte contre
I'astrologie a une « chasse aux ennemis de l'intérieur » : les astrologues judiciaires, sorciers
dissimulant leur présence au milieu du peuple chrétien, sapent les fondements du royaume

en corrompant les esprits et en semant des discours séditieux.

La perspective des théologiens est différente. Sans minimiser le réle perturbateur des
astrologues, ils sont surtout préoccupés par le fait que les astrologues représentent une
menace cachée pour les croyants qu’ils attirent hors du giron de I'Eglise en les faisant se
compromettre dans la consultation des horoscopes. De plus, méme s’ils ne considerent pas

de facon générale que les astrologues appartiennent a un espace social ou géographique

88 Anthony Ossa-Richardson, The Devil’s Tabernacle: The Pagan Oracles in Early Modern Thought (Princeton, N.J.
Oxford : Princeton University Press, 2013), 37-38.
8 Vigor, « Pour le iour des Roys », 321v.
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précis mais qu’ils sont présents dans toute la société, certains théologiens comme Simon Vigor
ou André Valladier s’attachent particulierement a viser I'entourage royal en dénongant la
présence d’astrologues a la Cour. La critique de I'astrologie devient alors une critique politique
qui assigne aux astrologues et a la tolérance des Grands a leur égard les causes des malheurs

du royaume.

Vigor et Valladier connaissent bien la Cour : Vigor a fréquenté celle d’Henri ll, Francois Il et
Charles IX ; Valladier a connu en plus celle d’Henri lll et Henri IV. Méme s'ils s’expriment a pres
de quarante années d’intervalle, la situation qu’ils constatent n’a guére changé : plusieurs
astrologues et magiciens sont présents dans I'entourage des Grands en tant que guérisseurs
ou médecins, et leurs activités s’étendent également a I'établissement des horoscopes des
membres des familles princieres ou la pratique du conseil astrologique. Vigor se plaint
notamment du crédit qu’il estime que ceux-ci recoivent pour les décisions politiques et qui

vient concurrencer le conseil traditionnellement apporté par les ecclésiastiques :

N'en avons-nous point maintenant en la France, qui demandent des signes du ciel ? helas
ouy, tout en est perdu a la Cour, a Paris, par tout. Et qui sont ils ? ce sont ceux qui vont
aux devins, et qui y croyent. Et bien Monsieur, mon fils est né a tel iour, sous telle planette,
que luy adviendra il ? vivra il long temps ? Alors dira ce gentil Astrologue : Nous trouvons
ainsi par noz astres qu’il sera grand. Et on ne fait rien que par leur conseil en la France. Et
maintenant ils sont a gaiges a quatre ou cing cens livres, jusqu’a les appeller Messieurs
les Barons. Ha ! il ne faut pas encores faire la guerre, il ne faut point faire d’accord : car
monsieur vostre Baron n’est pas de cest advis. Voila grande pitié, ils abusent ainsi le

monde®.

La dénonciation de la corruption de I’entourage royal est un théme habituel de la
prédication de Vigor. Catholique zélé, il réprouve en effet la politique de conciliation menée
par Charles IX envers les protestants, et s’il évite soigneusement d’accuser le Roi lui-méme, il
ne se prive pas de dénoncer l'infiltration du conseil royal par les huguenots®®. La dénonciation
des astrologues vient dés lors s’insérer dans un schéma plus général de dénonciation des
mauvais conseillers qui sont en réalité des agents de Satan chargés d’amener la ruine du

Royaume : tout comme le Roi doit purger son entourage de I'influence des protestants pour

% vigor, « Pour le Mercredy d’apres le premier Dimenche de Caresme », 72r.
%1 Diefendorf, « Simon Vigor », 402-3.
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pouvoir mener un politique en conformité avec la Foi de I'Eglise, il doit également le purger

de lI'influence des astrologues qui pervertissent les esprits par leur divination démoniaque.

Le fait que ce soit 'astrologie qui serve de porte d’entrée a une dénonciation de la
corruption du pouvoir royal par les devins n’est pas un hasard. Interprétant le récit de I'Exode
racontant le combat entre Moise et les magiciens du Pharaon (Exode 7-8), Cotreau avance
I’hypothese que c’est le crédit accordé a I'astrologie et aux sciences mathématiques qui a
permis a toutes les autres sciences magiques de se faire volontiers accepter a la cour des
monarques paiens, en particulier celle des Pharaons de I'ancienne Egypte, ou elles ont servi a

maintenir le pouvoir royal sous la domination des démons.

S’estans par ces moyens emparees des esprits des hommes, elles sont venues en si grand
credit, qu’elles ont esté tenues par une grande partie du monde, comme parangon des
sciences : Et la plus part des Monarques et Princes de Levant se gouvernoient par les
sciences Magiques, ayans en leurs cours des Magiciens, devins, et enchanteurs, pour
I’adresse et conduite de leurs affaires. Et cependant c’estoient hommes entierement
depravez, ayans accoinctance avec les diables, comme ceux qui estoient aupres de

Pharaon, qui I’entretenoient en sa rebellion et opiniastreté contre Dieu et Moyse®?.

Tout comme la présence de magiciens a la cour de Pharaon a poussé celui-ci a endurcir son
coeur et ne pas accorder aux Hébreux le droit de sortir du pays d’Egypte, contrevenant par ce
fait a I'ordre de Dieu, ainsi la présence d’astrologues a la cour de France empéche le Roi
d’écouter les justes réclamations des catholiques zélés qui aspirent a la réforme religieuse du

royaume.

3.1.4 La prédication de I'avent 1612 d’André Valladier

L'exemple le plus éminent de cette rhétorique diabolisant I'astrologie et les astrologues se
trouve dans une suite de deux sermons prononcés lors du jeudi et du vendredi de deuxieme
dimanche de I'Avent 1612 (13 et 14 décembre 1612) en I'Eglise Saint-Merry par André
Valladier. Le caracteére relativement long (le texte imprimé fait environ 80 pages in-octavo) et
érudit de ces textes nous incite a nous y pencher plus en détail, d’autant plus que I'auteur, a

la différence des autres prédicateurs qui essaient de donner a leur sermon un aspect

92 Cotreau, « Sermon seizieme, des magiciens de Pharaon », 222r.
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intemporel, s’attache particulierement a parsemer son texte d’anecdotes personnelles et de

référence au contexte historique immédiat.

André Valladier est un des principaux prédicateurs de la Cour des années 1606-1630°3. Né
a Saint-Pal-de-Chalencon dans le sud du Forez vers 1568, il fait ses études au collége jésuite
de Billom en Auvergne, puis intégre la Compagnie en 1586 a Avignon. Il exerce en tant que
professeur de rhétorique dans le college jésuite de cette ville (« il eut pour disciple M.
Peiresc ») qui sert alors de lieu de refuge aux jésuites exilés de France entre 1594 et 1603. Il y
acquiert une réputation de grand orateur. Lors des festivités données a I'occasion de I'entrée
de Marie de Médicis en Avignon en 1600, il prononce I'un des principaux discours en I’honneur
de la reine. Pendant ces années, il quitte la ville pour aller précher de couvent en couvent, en
particulier a Lyon et Dijon. Appelé par son confrére Pierre Coton pour précher a la Cour en
1606, il entre en conflit avec la Compagnie qu’il quitte en 1608 grace a I'intervention directe
de Paul V, aprés avoir longuement plaidé sa cause a Rome. Il exerce ensuite en tant que
prédicateur dans les églises parisiennes, et devient prédicateur ordinaire du roi Henri IV en
1609 (il prononce une de ses oraisons funébres pour sa mort). En 1610, il assiste le cardinal
Anne de Pérusse d'Escars de Givry devenu évéque de Metz, et devient en 1611 abbé de
I'abbaye bénédictine royale de Saint-Arnould a Metz. Par la suite il oscille entre Paris ou il
poursuit ses activités de prédicateur et son abbaye ou il méne un important travail de réforme

malgré de fortes oppositions. Devenu finalement bénédictin, il y meurt le 13 ao(t 1638.

Représentant original de la rhétorique jésuite du début du siecle, Valladier a laissé une
importante ceuvre de sermons et de discours imprimés. Fumaroli porte sur lui un jugement
sévéere en le qualifiant de « jésuite caricatural » chez qui « tout était excessif [...] I'imagination,
comme la logique acrimonieuse et retorse®* ». Ses prédications, sous forme orale ou
imprimée, ont rencontré un grand succes du vivant de l'auteur : a titre d’exemple, le recueil
La Saincte philosophie de I'dme, sermons pour I'Advant que nous étudions connait au moins

cing impressions (1612, 1613, 1614, 1625, 1626). La Saincte philosophie de I'dme contient un

% || existe quelques études récentes sur Valladier, bien que celles-ci se consacrent principalement sur sa vie en
tant qu’abbé de Saint-Arnould. Elles contiennent de nombreuses informations bibliographiques : Julien Léonard,
« Un dévot au miroir d’un abbé remuant. Lazare de Selve vu par André Valladier (Metz, années 1610) », Annales
de I’Est, n® 2 (2019) : 43-59; Julien Léonard, « Une prédication politique en zone de frontiére : André Valladier et
la souveraineté francaise a Metz (1608-1638) », in Précher dans les espaces lotharingiens Xllle-XIXe siécles, éd.
par Stefano Simiz, 474 vol., Religious history, n® 2 in Rencontres (Paris : Classiques Garnier, 2020), 107-26,
https://doi.org/10.15122/isbn.978-2-406-08977-3.p.0107.

% Fumaroli, L’dge de I'éloquence, 275.
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ensemble de vingt-six sermons prononcés lors d’une retraite de I'avent préchée en I'église
Saint-Merry en décembre 1612. Celle-ci a pour fil rouge le psaume 138 (« Domine, probasti
me, et cognovisti me ») et récapitule les grands themes catéchétiques du Concile : la premiere
semaine est ainsi consacrée a I'ame, la deuxiéme au péché, la troisieme semaine aux fins
dernieres, la quatrieme semaine a I’élévation spirituelle. L’astrologie est discutée lors de la
deuxiéme semaine, le jeudi avec un sermon intitulé « De I’Astrologie de I’Ame, contre les
Généthliaques » et le vendredi avec un sermon intitulé « De I'astromantie iudiciaire de I'’Ame,
contre les Devins et les Magiciens® ». Les deux sont associés au commentaire du huitiéme
verset du Psaume 138 « Si ascendero in coelum, tu illic es ». Il ne s’agit pas des seuls sermons
traitant de sujets liés aux pratiques magiques et divinatoires : le sermon 6 aborde par exemple
le theme des métamorphoses magiques et lycanthropiques ; le sermon 16 traite des charmes
et des sortileges. André Valladier est non seulement passionné par les themes
néoplatoniciens, les énigmes, les glyphes et la kabbale, mais il est aussi un adversaire résolu

de la magie et des arts divinatoires®®.

Aprés avoir exposé, dans le sermon 12, différents arguments contre les prédictions
astrologiques, Valladier s’attaque dans le sermon 13 aux astrologues judiciaires qu’il dépeint
dans le style fleurit des jésuites baroques comme des agents de Satan cachés au milieu des
catholiques, qu’il est nécessaire de traquer et chasser. S’appuyant sur le verset du Cantique
des cantiques (2 ; 15) « capite nobis vulpes paruulas, quae demoliuntur vineas : nam vinea
nostra floruit [Prenez nous ces Renardeaux, qui rauagent nos vignes, car nostre vigne a ietté
et fleury®’] », le prédicateur identifie les astrologues aux animaux nuisibles qui saccagent la
vigne de Dieu, métaphore du peuple chrétien, faisant courir sur I’'Eglise un péril plus dangereux

gue celui des hérétiques :

% Valladier, « Sermon XII. Pour le ieudy du Il. dimanche de I'’Advent. De I'Astrologie de I’Ame contre les
Genethliaques. »; Valladier, « Sermon Xlll. Pour le vendredy du Il. dimanche de I’Advent. De I’Astromantie
iudiciaire de I’Ame, Contre les Devins et Magiciens ».

% Les thémes néoplatoniciens sont particulierement sensibles dans le discours donné par Valladier & I'occasion
de I'entrée de Marie de Médicis en Avignon : Margaret M. McGowan, « Les Jésuites a Avignon. Les fétes au
service de la propagande politique et religieuse », in Les Fétes de la Renaissance : 15e Colloque international
d’Etudes Humanistes, Tours, 10-22 juillet 1972, vol. 3, 1975, 159 n. 27. Patrick Ferté I'identifie a I'un des jésuites
mettant en question I'orthodoxie de la gé¢omancie de Robert Fludd lors de son séjour a Avignon pendant I’hiver
1601-1602 et qui devient finalement I'un de ses interlocuteurs enthousiaste : Patrick Ferté, « Robert Fludd et la
philosophie hermétique en Provence et Avignon (1600-1617) », Provence Historique 44, n° 177 (1994) : 288-89.
97 valladier, « Sermon XIIl. Pour le vendredy du Il. dimanche de I'’Advent. De I’Astromantie iudiciaire de I’Ame,
Contre les Devins et Magiciens », 453.
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Ces pipeurs se disent Catholiques, Apostoliques, Romains : Enfans de I'Eglise commune
mere des Chrestiens, frequentent les Sacremens, vivent parmy nous : Et font la guerre
sous main, et en Renardeaux a I’Eglise : guerre plus sanglante que les Heretiques mesmes,
se confederans auec Satan ennemy iuré de Dieu, et combattans soubs son drapeau le
franc-arbitre vignoble de I'ame, d’ol prouiennent toutes bonnes ceuvres apres la grace
de Dieu, voire renversans toute Religion de fonds en comble : ainsi que ie feray voir a I'ceil.
Chassons a ces Renards. Descouurons ces faux freres, courons ces lougarous, exorcizons
ces energumenes, persecutons ces diables par la vertu du Dieu viuant: s’ils nous
attaquent par les Astres, Dieu y est par-dessus, et s’y treuue, Si ascendero in coelum tu
illic es : S'ils alarment les demons, et les furies des enfers contre nous, Dieu les domptera,

et les subiuguera : Si descendero in infernum ades®.

La position d’André Valladier envers les prédictions astrologiques est extrémement sévére.
En apparence, il semble adhérer a un cadre philosophique qui légitime les prédictions
individuelles. Il est en effet le seul prédicateur de notre corpus a reprendre une terminologie
thomiste qui évoque celle employée par regle 9 de I'Index de 1596. Lorsqu’il décrit la position
d’Aristote a propos de la connaissance des choses futures, il affirme ainsi : « [Aristote] conclud
solidement ne pouvoir estre certaine cognoissance aucune des choses futures, qu’il appelle
contingentes, pource qu’elles n"arrivent que par cas fortuit, et incidamment, et peu souvent,
et aussi tost d’une facon que d’autre®® ». L'Index de 1596 condamne en effet, sur la base d’'une
terminologie tirée de la Secunda secundae de la Summa theologiae de Thomas d’Aquin : « les
livres, traités et tables de I’astrologie judiciaire qui osent présager (eventurum affirmare) avec
certitude (certo) des choses a venir contingentes (futuri contingentes), des succés (successus),
des hasards fortuits (fortuiti casus) ou des actions qui dépendent de la volonté humaine® »,

Mais, en réalité, Valladier ne fait que résumer les propos employés par Pereira dans I’Adversus

%8 Valladier, 453-54.

9 Valladier, « Sermon XII. Pour le ieudy du Il. dimanche de I'’Advent. De I'Astrologie de I’Ame contre les
Genethliaques. », 422.

100 yndex Librorum prohibitorum : cum regulis comfectis per patres a Tridentina Synodo delectos, auctoritate Pii
Ill. primum editus, postea vero a Sixto V. auctus, et nunc demum S.D.N. Clementis PP. VIII. iussu, recognitus et
publicatus (Praga : Marinus, 1596), regula 9, 19. « Libri omnes, et scripta geomantiae, hydromantiae,
aeromantiae, pyromantiae, onomantiae, chiromantiae, necromantiae, sive in quibus continentur sortilegia,
veneficia, auguria, aruspicia, incantationes artis magicae, prorsus rejiciuntur. Episcopi vero, diligenter
provideant, ne astrologiae iudicariae libri, tractatus, indices, legentur, vel habeantur, qui de futuris
contingentibus, successibus, fortuitisve casibus aut iis actionibus, quae ab humana voluntate pendent, certo
aliquid eventurum affirmare audent. Permittuntur autem iudicia et naturales observationes, quae navigationis,
agricultura sive medicae artis iuvandae gratia, conscripta sunt. »
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fallaces et superstitiosas artes qui lui-méme interpréte la position d’Aristote a la lumiere de

I'interprétation thomistel©?,

Il convient de fait de voir dans I’évocation faite au cadre thomiste une pure précaution
d’orthodoxie de la part d’un ancien jésuite habitué a faire référence aux grands théologiens
de son ordre. Par la suite, son attitude envers les prédictions s’inspire en effet plus d’Augustin
gue de Thomas : pour Valladier, si les astrologues peuvent prédire certains phénomeénes
météorologiques bien qu’ « ils s’y tromperont toutesfois, le plus souvent ou en tout, ou en
partiel® », ils sont totalement incapables de prédire ceux qui dépendent du libre arbitre
humain et les « cas fortuit, et autres succez nommez contingents'®® » auxquels il rattache
toutes les prédictions des horoscopes, les almanachs et les Centuries de Nostradamus. Le
prédicateur voit en toute prédiction d’astrologie judiciaire un « pacte tacite!®* » avec le
démon, et cette qualification n’est pas a prendre a la légere : les astrologues sont bien des
« magiciens et devins® », et Valladier associe ces termes un imaginaire démonologique. Dans
le sermon, il présente les sorciers comme participant au Sabbat trois fois par semaine,
discutant avec des « larves noires » et des formes hideuses, résistant a la douleur et a la
torturel®. S’il n’identifie pas formellement les astrologues avec ce type de sorcier (néanmoins
Nostradamus est désigné comme « insigne magicien®” »), il laisse planer le doute sur leur

pratique de la sorcellerie.

Valladier accuse non seulement les astrologues de connivence avec les sorciers, mais il leur

attribue la responsabilité de « 'abominable attentast'®® » commis sur la personne d’Henri IV,

101 Benito Pereira, Adversus fallaces et superstitiosas artes, id est, de magia, de observatione somniorum, et, de
divinatione astrologica. Libri tres (Ingolstadt : David Sartorius, 1591), 218-19. « Quin, multa sunt eius scriptis quae
istam Astrologorum doctrinam omnino convellant ; veluti est illud, futurorum contingentium non esse certam et
definitam veritatem : Quae per accidens quaeque raro vel ad utrumlibet contingunt, non posse scientia
comprehendi : Versari in rebus humanis casum et fortunam quae fugiant certam hominis intelligentiam :
Particularium et corruptibilium effectuum causas proximas et proprias esse particulares atque corruptibiles, ob
idque ad perfectam eorum cognitionem non satis esse coelestes et universales causas contemplari ; » Les lignes
précédentes de Valladier (Valladier, « Sermon XII. Pour le ieudy du Il. dimanche de I'Advent. De I’Astrologie de
I’Ame contre les Genethliaques. », 420-21.) sont également reprises de Pereira (Pereira, Adversus fallaces et
superstitiosas artes, 220-21.).

102 y/alladier, « Sermon XlII. Pour le vendredy du Il. dimanche de I’Advent. De I’Astromantie iudiciaire de I’Ame,
Contre les Devins et Magiciens », 457.

103 y/alladier, 461.

104 yv/alladier, 497.

105 valladier, 462.

106 valladier, 492-93.

107 valladier, 463.

108 yv/alladier, 466.
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dont il les estime complices. La présence d’'un théme si profondément politique dans la
bouche d’un prédicateur peut surprendre, vu que depuis I'édit de Nantes (1598) fortifié de
nombreuses directives épiscopales, les prétres sont enjoints a « se contenir et se comporter
modestement » sur la chose publique dans leurs préches. Toutefois, Valladier, en tant que
prédicateur royal a pour devoir non seulement l'instruction, mais aussi la défense de la
monarchie, ce qu’il interprete comme le droit de précher contre les ennemis du Roi. Le soutien
qu’il revendique d’importantes figures parlementaires parisiennes comme Etienne Pasquier
ou l'avocat général Louis Servin, qu’il présente comme ses proches amis, achéve de sécuriser
son propos. L’ancien jésuite s’étend ainsi particulierement sur les prédictions qui ont entouré
la mort de feu son protecteur Henri IV19, S'il estime que certaines sont ridicules, il accorde
son crédit a certaines dont il s’étonne de la précision. Toutefois, plutét que de les interpréter
comme des signes d’'un complot espagnol ou les manifestations cosmiques annoncant la mort
d’un grand roi, il préfére y voir le signe de I'action du démon?''°. Valladier considére en effet
qgue le premier Bourbon a été assassiné par une conjuration de sorciers — une interprétation
gu’il estime corroborée par les propos de plusieurs magistrats en charge du proces qu’il dit
connaitre personnellement. Le fait que certains astrologues aient prédit I'assassinat ne
montre pas la vérité de leur art — bien incapable de prédire la mort d’un individu — mais le fait
qgue c’est bien le démon qui les inspire. Une fois que Dieu a permis au diable qu’un de ses
agents poignarde le roi, le diable pouvait bien instruire les astrologues du moment de la mort.
Le jésuite s’appuie ici sur un parallele avec le récit biblique de Job. Lorsque Dieu a permis au
diable de lui affliger des malheurs, de lui faire perdre ses richesses et ses enfants lors de
I'effondrement d’une maison, d’étre affligé de furoncles, d’étre tournés en dérision par son
épouse et abandonné par ses amis (Job 1-2), le diable pouvait bien « remplir des Almanacs
gue dedans tant de moys, ou d’annees : a tel, et tel iour : a telle et telle heure un Roy d’Orient
tres-opulent perdroit en un mesme temps tous ses enfans soubs les ruines d’une maison en
plein festin, seroit navré en toutes les parties de son corps, mocqué de sa femme, delaissé de

111

ses amis. Pourquoy ? pour ce que c’estoit luy qui devoit, et pouvoit, et vouloit le faire'! ». Le

fait que certaines prédictions astrologiques se vérifient n’est donc pas a mettre au crédit de

103 valladier, 466-69.
110 valladier, 492-97.
111 yvalladier, 489.
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I'astrologie, mais plutot a sa charge puisque cela montre une connexion particuliere avec le

diable.

La dénonciation du complot des astrologues vise non seulement a édifier le public en le
mettant en garde contre ces sorciers dissimulés, mais il s’agit également d’un appel a la

rénovation politique du royaume.

Dieu Eternel! Serons nous touiours insensibles a nos maux ? impenetrables aux
vengeances divines ? indociles par nos plus que brutales, et fatales stupiditez a ceste
verge sanglante qui bransle, et nous menasse tousiours, frape, et nous punit si souvent,
et si puissamment ? Les diables plus acharnez contre nos Roys, que contre tous les
hommes du monde, vivent et frequentent parmy nous : leurs agents , syndics, deputez,
ambassadeurs, facteurs, monopoleurs, les Sorciers nous hentent, nous guettent, nous
espient, nous chevalent, nous designent a I'ceil. Voyla desja trois de nos plus grands Roys
massacrez par sortilege, un aux Tournelles apres avoir veu le Devin Magicien : Charles
neufiesme par une statué de cire. Henry le grand par un autre statué : et par un couteau
charmé de la trempe des plus puantes, et feculentes feces des cloaques et latrines
infernealles : est ce assez, est ce assez de malheur ? non non ce n’est pas assez : il faut en
chercher davantage curieusement, en acheter cherement, en entretenir parmy nous
honorablement. Faisons mieux : menons en graive les voleurs qui tuent les passants par
les bois, donnons des gasteaux, mesme des pensions aux tueurs des Roys : enrichissons
les, caressons les, baisons les, et si ce n’est prou, adorons les : laissons les voltiger, si cela
ne suffit par les galeries et sales dorees du Louvre, iettons en la coulpe, et la hayne, sur
les lesuittes : deschargeons les en sur les Astres, non pas sur eux, qui frequentent trois
fois la sepmaine au sabbat des démons, qui executent toutes les volontez du diables, qui
font voeu de jamais ne faire bien, d’attenter toute sorte de mal : qui ne laissent a faire
aucun malefice ; sinon celuy qu’ils ne peuvent : qui brouillent les elements, qui troublent
les astres, qui mutinent les enfers, qui renversent les Royaumes, qui conculquent et
ensanglantent la Royauté: qui tyrannizent les ames, qui infament les hommes, qui

profanent les Sacrements, qui persecutent la Divinité mesme?!2,

La conjuration contre Henri IV n’a été rendue possible que par I'attitude complaisante
gu’entretiennent la Cour et la société envers les devins et les sorciers, et dont le prédicateur

donne de nombreux exemples tirés du régne des Valois. Ainsi, seuls la répression des

112 yalladier, 498-99.



Jean Sanchez Chapitre 2 128

astrologues et I'abandon des superstitions par les Grands du royaume permettront d’éviter le

drame similaire de la mort d’un autre roi.

3.1.5 La postérité de la caractérisation démoniaque de I'astrologie

Le discours caractérisant I'astrologie comme une magie démoniaque et les astrologues
comme une communauté de sorcier perd de la vigueur aprés 1615. On le retrouve alors chez
guelgues jésuites marqués par la lecture des ouvrages de démonologues comme Del Rio et
les récits des missionnaires envoyés chasser les démons dans les Indes occidentales et en
Nouvelle-France!!3. Néanmoins, chez le jésuite Francois Garasse et le minime Marin
Mersenne, le sorcier est rapidement remplacé par I'athée, un terme que I'on retrouve déja
chez Valladier, mais qui perd chez les deux religieux I’essentiel de ses liens avec la sorcellerie.
On le retrouve également chez les prétres passés par le droit, plus sensibles que les
théologiens a I'approche juridique de la divination. Au milieu du 17¢ siecle, I'un des derniers a
défendre cette caractérisation diabolique de I'astrologie est I'ancien religieux minime passé
au protestantisme Claude Pithois!4. A la différence de Valladier, Pithois n’est pas proche de
la Cour, mais il vient d’'une famille d’avocat, et son activité I'a rendu proche du monde de la
Robe. Entré chez les Minimes de la province de Champagne vers 1605-1620 apres de
probables études juridiques, il s'implique dans une affaire de fausses possessions diaboliques
aupres de I'évéque de Toul Jean de Porcelets en 1621 dans laquelle il s’est montré trés critique
envers la réalité des exorcismes employés. Vers 1632, il passe au calvinisme dans des
conditions obscures, puis il se retrouve a Sedan ou il est nommé professeur de droit a
I'académie grace au soutien du prince Frédéric-Maurice de la Tour d’Auvergne, duc de
Bouillon. Dans la dédicace et l'introduction de son Traitté curieux de I'astrologie judiciaire
(1641), Pithois dépeint I'astrologie selon des catégories issues de la littérature
démonologique : elle est « ceste engeance des demons », « ceste furie infernale », « ceste

maudite enchanteresse ». Reprenant la terminologie augustinienne, il estime qu’ajouter foi

113 Citons par exemple le cas du jésuite lyonnais Georges-Etienne Rousselet, écrivain dans I'entourage d’Honoré
d’Urfé, qui reprend la these de Valladier sur le complot contre les rois des sorciers se dissimulant derriere
I’astrologie dans son Lys royal écrit a la gloire de la monarchie francaise : Georges-Etienne Rousselet, Le lys sacré
justifiant le bonheur de la piété par divers parangons du Lys avec les vertus et les miracles du roy S. Louys et des
autres monarques de France (Lyon : L. Muguet, 1631), 584-85.

114 | 3 principale biographie de Pithois se trouve dans I'introduction de I’édition moderne de plusieurs de ses
ceuvres par P. J. S. Whitmore : P. J. S. Whitmore, A Seventeenth-Century Exposure of Superstition: Select Texts of
Claude Pithoys, 1587-1676, Archives Internationales d’histoire Des Idées 49 (The Hague : M. Nijhoff, 1972),
[-XXVI.
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aux astrologues revient a signer « un pact secret avec le diable ». Sa conclusion est que
« I’Astromantie est une magie diabolique », et qu’« elle a commerce avec les diables ». Mais
une analyse plus précise du texte montre que Pithois, tout en conservant un vocabulaire
proche de celui de Valladier, n’associe jamais I'astrologie a la sorcellerie : I'action du diable
n’est plus manifeste et spectaculaire, mais spirituelle et intérieure. Chez lui, il n’y a pas de
Sabbat ou d’invocation démoniaque. Les astrologues sont principalement accusés de troubler
la morale et les consciences, de nier la liberté fondement de I’Etat et de la Religion, et de se
poser en contre-religion. Pithois ne réclame pas la mort des astrologues, mais seulement leur
exil. Si les termes employés se ressemblent et que demeure inébranlable la conviction que le
diable est a I'origine du péché, les démons se sont retirés dans I'intime de la conscience, et
c’est surtout I'erreur doctrinale de I'astrologie qui suscite le courroux et la méfiance des

théologiens.

3.2 Uneidolatrie et une contre-religion

Une deuxieme approche de I'astrologie insiste sur son caractére idolatre et la rivalité
gu’elle exerce avec la véritable religion. Enracinée une tradition hérésiologique universitaire
qui monte en puissance a partir de 1520 avec le développement des controverses
confessionnelles pour ensuite triompher au 17¢ siecle avec I'essor de la théologie positive,
cette attitude est particulierement répandue chez les prédicateurs les plus diplomés, passés
par les facultés de théologie. A la différence de I"approche démonologique de I'astrologie
centrée sur les pratiques horoscopiques et les intentions de ceux qui s’y adonnent, I'approche
hérésiologique considere l'astrologie comme un bloc doctrinal constitué de propositions
auxqguelles on adhere par « croyance », comme on adhére a des articles de foi. On ne parle
pas moins de péché que d’erreur, puisque I'hérésiologie ne s’intéresse qu’aux contenus des
doctrines et non pas aux raisons intimes qui poussent le pécheur a y adhérer. L’arme adaptée
pour lutter contre elle n’est pas la répression, mais la censure. Ces deux approches ne sont
pas opposées : chez les auteurs que nous abordons, elles se completent mutuellement.
Néanmoins, cette approche hérésiologique et historique est plus marquée il nous semble chez
les prédicateurs francais ou passés par la faculté de théologie de Paris, que chez leurs
confreres italiens ou espagnols, notamment, qui sont beaucoup plus attachés a I’exposition
des normes fixées par Rome et une exposition légaliste de la pratique astrologique. Ainsi, chez

Vigor, Cotreau et Porthaise, la mise en récit de I'histoire de I’astrologie est une étape
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essentielle de I'argumentation visant a légitimer sa condamnation. L'astrologie est ainsi
présentée comme une doctrine historique, c’est-a-dire une doctrine dont la caractérisation
passe essentiellement par la mise en évidence de sa généalogie. Reprenant la rhétorique de
la « généalogie des hérésies » particulierement utilisée par les hérésiologues et
controversistes parisiens, ils inscrivent I’histoire de I’astrologie dans une histoire générale de

I'idolatrie et de la divination qui constitue le pendant diabolique de I’histoire sainte.

3.2.1 Une hérésie du libre-arbitre

L'astrologie judiciaire apparait ainsi comme une doctrine héritée des philosophies paiennes
et des hérésies anciennes niant le libre arbitre au nom d’un fatalisme astral. En ramenant aux
mouvements des astres la destinée des individus, ou en attribuant leurs actions aux influences
efficaces des astres, |'astrologie s’oppose a I'existence du péché et du mérite, et par ce fait, a
la possibilité d’une participation humaine aux ceuvres de Salut. A ce titre, les astrologues sont
donc les partisans d’une hérésie fondée sur la négation du libre arbitre. Cette hérésie est
d’autant plus dangereuse que les astrologues sont totalement intégrés dans la société et
revendiquent leur appartenance au christianisme. André Valladier les compare ainsi a des
« vendeurs de theriacles », des vendeurs de faux remeédes, qui sous couvert d’aider les
individus finissent par les empoisonner. L’'astrologie, tel un venin, s'immisce dans les
conscients et finit par détruire « du tout le franc arbitre » en enfermant les actions dans un
carcan de nécessités. Pour Valladier, le fait que les astrologues essaient de constituer une

contre-religion visant a remplacer le christianisme ne fait pas de doute :

[les astrologues] sont heretiques, hors de I'Eglise, asserteurs d’une secte nouvelle

masquee du gaban du Christianisme!?®,

Dans quelle mesure I'astrologie constitue-t-elle une menace pour le libre-arbitre ? Les
théologiens de la Renaissance en s’attaquant a l'astrologie visaient principalement les
conceptions cosmiques et fatalistes de la Providence dérivée du fatum stoicien ou des
cosmologies néoplatoniciennes, tel qu’on les trouve chez Pomponazzi, ou plus tard et sous
forme atténuée chez ses successeurs a Bologne et Padoue, Jérome Cardan et Cesare
Cremonini. A l'inverse, les théologiens de la fin du 16° siécle et du 17¢ siécle opérent une

critique beaucoup plus individuelle, morale et pratique — en un mot, plus confirme aux

115 valladier, « Sermon Xll. Pour le ieudy du Il. dimanche de I’Advent. De I’Astrologie de ’Ame contre les
Genethliaques. », 440.
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aspirations tridentines : ils s’attaquent principalement a I'idée qu’un individu, au moment de
commettre une action, puisse étre déterminé dans son choix par son horoscope de naissance

ou par des influences célestes qu’il subit a ce moment-la.

Cette orientation est particulierement visible chez Jacques Suarez de Sainte-Marie. On sait
peu de choses de ce prédicateur franciscain qui, malgré ses origines étrangeres, a été l'une
des grandes voix des chaires parisiennes!'e. Né en 1552 a Lisbonne, on sait seulement qu’il est
entré chez les franciscains observants, a obtenu un doctorat de théologie (on ne sait pas ou)
avant d’accompagner le prétendant Antonio a la cour de France en 1581. On le retrouve
professeur de théologie au couvent des cordeliers d’Ancenis prés de Nantes en 1585 ou il
dédie une Cosmopeia a I'évéque Charles d’Espinay*'’. Il exerce ensuite en tant que
prédicateur : on le retrouve a Paris en 1595, puis Lyon en 1599, puis de nouveau a Paris ou il
obtient la faveur du roi Henri IV. Celui-ci le nomme son prédicateur ordinaire et celui de
Marguerite de Valois. Il préche dans les églises parisiennes et prononce I'une des oraisons

funebres d’Henri IV en 1610. En 1611, il est nommé évéque de Séez, et meurt en 1614.

Dans son sermon pour le cinquieme vendredi de caréme prononcé dans les églises Notre-
Dame de Paris et Saint-Jacques-de-la-Boucherie et paru en 1607, Suarez de Sainte-Marie
s’oppose particulierement a la capacité des astres d’influer sur les caracteres moraux et la
religion des individus et des peuples. Signe d’une formation en arts libéraux acquise hors de
Paris (vraisemblablement au Portugal), il est 'un des rares a entrer plus en détail dans les
théses astrologiques qu’il réprouve. Il s’attaque ainsi a la théorie des grandes conjonctions
dont il explique le principe, visant nommément Albumazar et Pierre d’Ailly (mais par
I'intermédiaire de Pereira), ainsi qu’a la theése faisant dépendre les caractéres des peuples de
I'influence des astres situés au-dessus de leur région. Il leur oppose les arguments du prétre
syrien du 2¢ siécle Bardesane d’Edesse, dont les propos ont été repris par Eusébe dans la
Préparation évangélique (l. 6, c. 10), qui expose différents contre-exemples de peuples dont
les caracteres semblent insensibles aux influences des planétes : ainsi le peuple des Seres,

habitant la Sérique (ancienne Chine) qui semblent insensible a I'influence belliqueuse de Mars

116 Nous nous appuyons principalement sur la notice qui lui est consacrée dans : Joseph Bergin, The Making of
the French Episcopate, 1589-1661 (New Haven and London : Yale University Press, 1996), 707.

117 Arthur Le Moyne de La Borderie, Archives du Bibliophile breton : Notices et documents pour servir a I’histoire
littéraire et bibliographique de la Bretagne, vol. 1 (Rennes : J. Plihon, 1880), 1-10 (3).
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et aux conjonctions de Mars et Vénus réputées encourager I'adultére, et les Juifs qui suivent

dans toutes les régions ou ils sont dispersés la loi de Moise et non les coutumes locales :

[...] au demeurant toutes les predictions de ceste astrologie iudiciaire sont des vrays abus,
qui sont confonduz par Bardesane Syrien par un argument auquel il n’y a point de
replique [...]. En la Province de Seres (dict-il) ou les habitans ont pour Loy inviolable de ne
tuer, ny paillarder ny adorer les idoles, on n’y voit aucun Temple ny aucune femme
publique, ny aucun homicide. Comment donc dictes vous que toutes les choses se font
par l'influence des Planettes. En ce pays la Mars ne peut operer : Venus a les mains liees.
Et toutesfois ils sont sous un mesme ciel que les autres, et ont les mesmes Estoiles, et
Planettes. Parquoy considerez vostre folie, et m’accordez que tout ce que vous dictes de

leur pouvoir n’est qu’une pure resverie, et imposture.

Les Juifs qui sont espars par tout le monde font circoncir leurs enfans, et gardent le Sabbat
fort estroitement. Quel Planette peut faire ceste influence de Religion si universelle.
Albumazar a asseuré que selon le cours des Planettes, la Loy Chrestienne ne devoit durer
gue iusques a I'annee 1460. Et toutesfois elle passe desja ce temps limité par cest
astrologue de 146 annees. Pierre d’Alliac dict que I'annee qu’on celebra le Concile de
Constance, tous les astrologues avoient dict que I'Eglise ne seroit en paix de long temps,
ains seroit troublee par guerres continuelles, et y auroit un tres grand ravage. Et toutesfois
la mesme annee I'on vit confirmer la paix qui dura fort long temps sans aucune emotion

en toute la Chrestienté, les schismes, et les heresies estans assoupies!®,

Il s’agit alors autant pour Suarez de Sainte-Marie de dénoncer la vanité des prédictions
astrologiques que d’exalter la vertu des bonnes lois et la possibilité de la conversion

individuelle, un theme qui revient a différentes reprises dans ses sermons.

3.2.2 Unchemin d’athéisme

Pour André Valladier, I'enjeu est beaucoup plus grave. A partir d’un raisonnement de
théologie scolastique, vraisemblablement inspiré d’un argument qui apparait dans le De
divinatione astrologica de Pereira (mais de facon moins développée), il montre que la

possibilité de prédire le futur débouche sur I'une des deux conclusions'!® : ou bien, Dieu est

118 Syarez de Sainte-Marie, « Pour le cinquiesme Vendredy de Caresme », 1166-67.

119 | a cinquiéme raison donnée par Pereira contre la possibilité pour les astrologues de prédire le futur est en
effet que la croyance que les astres influent sur 'ame humaine suppose que celle-ci est matérielle et mortelle :
Pereira, Adversus fallaces et superstitiosas artes, 202-4. Toutefois, il convient de noter que Pereira ne poursuit
pas le raisonnement jusqu’a qualifier I'astrologie d’athéisme.
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soumis aux astres « espouventable blasphéme »12° ; ou bien il n’existe pas de libre arbitre et

I’ame est matérielle et mortelle. Il s"étend en particulier sur ce dernier argument, mobilisant

pour cela une théorie scolastique des relations entre corps et ame :

Ce qui depend de la volonté de I’'homme ne se peut non plus cognoistre par le Ciel, qui a
une influance indeterminee, materielle, et corporelle et I'action de la volonté libre est
toute spirituelle, et ainsi ne peut estre subiecte a la cause corporelle celeste : non plus
qgue I'on ne peut cognoistre le son de I'olye par le goust de la bouche, a cause qu’il n’y a
point de proportion entre 'un et I'autre : bien que tous deux soient corporels : beaucoup
moins incomparablement y aura-il entre les astres tous materiels, et la volonté toute
spirituelle. D’ailleurs la volonté libre de I’homme, qui est la cause immediate de I'action,
est de soy indifferente, et indefinie au respect de I'action future, a laquelle souvent nous
n’avons pas pensé. Comment donc se peut-il faire qu’en une cause indifferente, et
indeterminee ie cognoisse un effet certain, et determiné ? Les Anges mesmes, qui
n’ignorent rien de toutes les proprietez des astres, ne peuvent cognoistre la pensee, et
volonté que i’ay maintenant, de ce que i’ay a faire demain ; beaucoup moins les hommes
le peuvent-ils. Et comme pourront-ils cognoistre les desseins que i'auray d’icy dix ans,
ausquels ie n'ay encore nullement pensé, et que moy-mesme, qui en seray la cause
immediate, ne scay pas encore ? [...] D’abondant, ou I'homme peut empescher la suitte,
et consequence de I'influence celeste, ou non : s'il le peut, I'effect est incertain : donc la
cause incertaine : ergo la cognoissance en sera incertaine : s’il ne le peut, il n’a donc point

de franc-arbitre : et nostre ame sera materielle, et mortelle®?.

Ainsi Valladier voit dans I'affirmation que les horoscopes permettent d’obtenir une
connaissance des individus la reconnaissance implicite que I'dme est matérielle, et donc
mortelle. Il en conclut donc l'astrologie judiciaire est un athéisme — « O I'atheisme »
s’exclame-t-il ainsi au terme de sa démonstration. Méme si Valladier ne le nomme pas, il est

trés probable qu’il vise ici le médecin italien Cardan, et peut-étre Pomponazzi, méme si cela

120 yalladier, « Sermon Xll. Pour le ieudy du Il. dimanche de I’Advent. De I’Astrologie de I’Ame contre les
Genethliaques. », 440-41. « lls promettent de predire les actions futures des hommes, qu’ils ne peuvent
nullement cognoistre, a cause que ce qui depend franc-arbitre d’'un homme ne peut estre preveu : car ou ils
cognoissent tels effects en eux mesmes, ce qui ne se peut, d’autant qu’ils ne sont pas, et n’ont encore aucune
estre, et qui n’est pas ne peut estre cogneu, ny preveu. lls les cognoissent donc en leurs causes : ils ne le peuvent,
pource que leurs causes sont Dieu, le Ciel, et la volonté de I'hnomme. Ce qui depend de la volonté de Dieu ne peut
estre veu, ny par les astres, ny autrement, si Dieu ne le revele. Quis enim cognouit sensum Domini ? [qui est celuy
qui cognoist les desseins de Dieu ?] Autrement Dieu seroit subjet aux estoilles : espouvantable blaspheme.

121 yalladier, 441-43.
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est douteux pour ce dernier vu que son ceuvre n’a pas été encore remise sur le devant de la
scene par le libertin Vanini. Pomponazzi et Cardan sont en effet crédités d’avoir défendu
I'incompatibilité entre la philosophie aristotélicienne et la these de 'immortalité de I'ame, le
premier dans le Tractatus de Immortalitate Animae (1516), le second sur la base de rumeurs
colportées notamment par Del Rio qui affirme que Cardan avait composé un traité secret sur
la mortalité de I'ame qui circulait parmi ses amis. C’'est a ce titre qu’ils sont attaqués par
Francisco de Toledo, Louis Richedme, ou le pasteur Jean de Serres. Or, Pomponazzi et Cardan
accordent également une grande place a I'astrologie dans leur ceuvre, ce qui permet de

comprendre le lien que Valladier entre la pratique des horoscopes et la défense de I'athéisme.

L'absence de lien entre la polémique théologique sur I'astrologie et la polémique anti-
protestante mérite d’étre soulignée. Méme si I'on pourrait instinctivement supposer qu’il
existe des jonctions intellectuelles évidentes avec les controverses sur la prédestination, les
prédicateurs que nous étudions distinguent nettement les astrologues de leurs adversaires
religieux du moment'?2, Méme Simon Vigor, qui critique les calvinistes dans presque chacun
de ses sermons, isole sa critique de I'astrologie de celle du calvinisme. Certes, le format de la
polémique religieuse ne rend pas cela nécessaire. Aprés 1570, aucune figure notable du
monde calviniste n’utilise I'astrologie légitimer la Réforme, comme pouvait le faire
Melanchthon un demi-siécle auparavant. La véritable raison est pourtant d’une autre nature :
les théologiens catholiques estiment que les fondements de I'astrologie judiciaire sont bien
plus anciens que ceux du protestantisme. Alors que le protestantisme est percu comme une
résurgence des hérésies des premiers siecles, les prédicateurs estiment que les fondements
de I'astrologie judiciaires remontent a la plus haute antiquité. C'est ce que souligne plus tard
le prédicateur franciscain Jean Boucher, I'un des rares a utiliser le terme « prédestination »
pour qualifier I'astrologie judiciaire dans un sermon pour le caréme 1631, ou il oppose
distinctement la prédestination des astrologues, héritée des paiens, de celles des

« hérétiques » :

[..] il faut premierement considerer, que les hommes abusans de ce mot de

predestination, ont fait un melange de trois predestinations : la 1. inventée des payens :

1221 a méme observation peut étre faite pour la polémique anti-janséniste. Jacques de Billy est le

De méme, méme si I'on retrouve des partisans de |'astrologie dans I'entourage de Louise-Marie de Gonzague-
Nevers, I'un des grands soutiens de la cause janséniste, comme son secrétaire Pierre Desnoyers, aucun défenseur
du jansénisme n’a fait appel a I'astrologie.



Jean Sanchez Chapitre 2 135

la 2. controuvée des heretiques, qu’ils confondent avec la 3. qui est celle des Catholiques.
La 1. est fondée sur les constellations et sur les influences des astres, attribuant tout a la
fatalité et au destin. Celle des heretiques est appuyée sur un seul decret de la divine
volonté, disant que Dieu de toute eternité, sans avoir esgard a nostre mauvaise et bonne
vie, pour son plaisir predestine les uns a la gloire, les autres a la peine. La 3. est celle des
Catholiques, receué et embrassée de toute I'Eglise, prouvée et authorisée par I'Escriture
saincte. La 1. est ridicule. La 2. n’est pas conforme a la bonté de Dieu. La 3. est tres-

veritable et tres-saincte!®.

Ainsi, dans la prédication des théologiens, le probleme de I'astrologie dépasse largement
celui des pratiques illicites dans lequel la catégorie de divination semble I'enfermer. Présentée
comme [I'héritage d’hérésie ancienne, elle devient une doctrine pernicieuse menant
insensiblement a I'athéisme. Or, cette catégorisation de I'astrologie est d’autant plus radicale
gu’elle ne vise pas une formulation spécifique des principes de I'astrologie comme ont pu le
proposer la scolastique médiévale ou Cardan, mais des principes trés généraux comme la
dépendance des actions des hommes envers les mouvements célestes ou la possibilité pour
les astres d’exercer une influence sur les passions humaines. Ainsi, le discours des théologiens
fait de I'astrologie une doctrine anhistorique, que I'on retrouve de tout temps et dans toutes
les cultures, fondée sur des principes généraux de dépendance des corps terrestres envers les
corps célestes. Superstition universelle, l'astrologie devient ainsi une manifestation

fondamentale de la corruption du monde par I'action du démon et le péché originel.

3.3 La rivalité entre théologiens et astrologues pour la maitrise du discours
prophétique
Au-dela des questions de pratiques et de doctrines, la polémique anti-astrologique menée
par les prédicateurs traduit également une rivalité entre astrologues et théologiens au sujet
de la maitrise du discours prophétique. « Les astrologues et theologiens ont cela de commun,
qu'ils prédisent les choses a venir ; ceux-cy tousjours avec la vérité, ceux-la souvent avec de la

4124

vanité'** » s’exclame Francois de Sales lors de I'oraison funébre de Philippe-Emmanuel de

Lorraine le 22 avril 1602. Alors que la Réforme catholique, sur la base d’une nouvelle théologie

123 Jean Boucher, Sermons pour tous les jours de Caresme (Paris : Charles Rouillard, 1631), 515.

124 « Oraison funébre sur les trespas de tres-haut et tres-illustre prince Philippe-Emmanuel de Lorraine, duc de
Mercceur et de Penthiévre », in (Euvres complétes de saint Frangois de Sales, vol. 2 (Bar-le-duc : Constant-
Laguerre et Cie, 1865), 267.
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sacerdotale, insiste sur la place centrale du ministére sacerdotal dans la société chrétienne,
plusieurs prédicateurs, en particulier Vigor et Cotreau, opposent a l'interprétation par les

astrologues des signes de I'avenir celle du prétre, seul médiateur autorisé des signes divins.

Pour ces théologiens, méme les capacités d’action des influences célestes sont limitées, le
fait que les événements cosmiques extraordinaires comme les cometes ou les apparitions
célestes soient un signe de Dieu pour les hommes est une évidence. Pour Vigor, Dieu ne cesse
d’envoyer des signes aux hommes pour les prévenir des calamités a venir, qui sont le fruit de
leurs péchés et de la colére de Dieu, afin de les inviter a la pénitence et la conversion : « Dieu
nous envoye tant de Cometes, de monstres et autres signes!?® », « Et nonobstant que par ces
signes le peuple fust suffisament adverty du courroux de Dieu, iamais ces signes ne les peurent
fleschir a penitence et conversion'?® », Leur caractére providentiel est confirmé par le

témoignage de I’Ecriture sainte et celui des historiens anciens.

Malgré tout, ces signes, dons de Dieu visibles par tous, restent obscurs quant a leur
signification et nécessitent une interprétation pour pouvoir étre compris du peuple de Dieu.
Pour Vigor, c’est ce que font les astrologues judiciaires quand ils interpretent les comeétes a
partir de leurs effets. Il voit néanmoins dans cette habitude est un abus dangereux : le Christ
est le seul médiateur entre Dieu et les hommes, la capacité d’interpréter les signes est donc
réservée a ceux que le Christ a institués, c’est-a-dire I'Eglise catholique et ses prétres. Le
théologien invoque ainsi une citation tirée de I'évangile de Mathieu (Mathieu 16, 4), ou le

Christ maudit ceux qui observent les signes du ciel au lieu de se fier a sa parole :

Je reserve le reste de ceste matiere touchant I’Astrologie iudiciare, sur ce passage, ou il
est dit, Mon heure n’est encores venue. Or nostre Seigneur leur a dit [aux astrologues
judiciaires]. Allez meschans generatio mala et adultera, maudite generation, vous
cherchez encores les signes du ciel : vous ne vous contentez pas des signes que ie vous ay

donnez'?’.

Cotreau présente lui-aussi I'astrologue comme un rival du prétre, mais en se concentrant
cette fois-ci sur la pratique horoscopique. S'il est vrai que Dieu réserve pour chaque baptisé

une place dans le Royaume de Dieu par un chemin que sa miséricorde a tracé, et qu’il le révéele

125 vigor, « Pour le second Dimanche de I’Advent », 247v.
126 vigor, 247r.
127 viigor, « Pour le Mercredy d’apres le premier Dimenche de Caresme », 73r.
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parfois par des signes particuliers adressés aux parents, s’enquérir du destin des enfants en
s’adressant a un astrologue revient a laisser le diable interpréter la parole de Dieu. Contre la
curiosité pour les nativités, Cotreau oppose le modeéle biblique de Rébecca, mere de Jacob et
Esali : aprés avoir pressenti qu’elle était enceinte, elle n’est pas allée voir un astrologue pour
connaitre des choses dépassant la connaissance humaine a propos de ses enfants, mais elle a
été rendre visite au prétre pour demander conseil a Dieu. L'exemple provient des Homélies
sur la Genése de Jean Chrysostome (Homélie 50), et permet a Cotreau d’opposer a l'inutilité
des prédictions la médiation du prétre catholique, qu’il présente, de la méme maniere que

Vigor, comme le seul médiateur autorisé des choses surnaturelles.

Rébecca ayant conceu, et sentant dans son ventre quelque collision, pourautant que les
deux enfans, quiy estoient, s’entrepoulsoient, ne leur a monstré le chemin d’avoir recours
aux devins, et esprits familiers, pour scavoir ce qu’il adviendra de leurs enfans. Icelle (dict
sainct Chrysostome) n’eut son appuy sur le secours humain, et ne se retira pardevers ceux
qui s’estudient de faire quelque prediction par coniecture, et observations de leur raison,
et ne s’exposa a la deception de ces curieux, enchanteurs et devins, qui sont si temeraires
de promettre chose pardessus la cognoissance de nature humaine : mais elle s’en alla
pour demander conseil a Dieu, elle eut son recours a la science divine, elle alla
hastivement pardevers le Sacrificateur de la Loy de nature, par lequel elle pretendoit
d’apprendre la science des choses cachees. Aussi elle apprint tout par la misericorde de

Dieu, qui luy descouvrit tout par la langue du Prestre!?®,

Que Vigor et Cotreau, deux théologiens de la faculté de théologie de Paris insistent
particulierement sur ce fait trouve sa source le « lévitisme » défendus par les membres de
I'institution, qui défend le caractére exclusif de la mission prophétique du théologien par
opposition aux faux prophetes du monde civil. Ce courant théologique spécifiquement
parisien, mis en évidence par I’historien Thierry Amalou, est né dans le deuxieme quart du 16¢
siecle a I’'Université de Paris sous I'impulsion du théologien de Sorbonne Josse Clichtove en
réaction contre I'anticléricalisme protestant!?. Il cherche a valoriser le ministére du prétre
catholique, en particulier celui du théologien, en I'inscrivant dans la sacrificature des Lévites,
les prétres de I’ancien royaume d’Israél. A la différence du la théologie sacerdotale tridentine,

le lévitisme n’insiste pas seulement sur le role sacrificateur du prétre, mais également sur sa

128 Cotreau, « Sermon VII. QU’il ne fault adherer aux Dieux estrangers », 62r.
129 Amalou, « La Sorbonne en guerre de religion (1551-1589) », 19-20, 248-49, 330-66.
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mission prophétique. Toutefois, ce prophétisme est distinct du prophétisme revendiqué par
les réformateurs, notamment les calvinistes, qui insistent sur la vocation extraordinaire et
anti-institutionnelle du prophete. Selon le théologien de la Sorbonne Maurice Poncet, 'un des
grands prédicateurs parisiens des années 1580, le don prophétie n’est au contraire véritable
que s’il est en accord avec les péres et les théologiens reconnus par la Tradition!3°, Mettant a
distance la spontanéité prophétique revendiquée par les réformateurs, et également les
exaltations apocalyptiques ou obscures, il privilégie I'enseignement, l'intelligibilité de
I’Ecriture par la catéchése. Dans cette conception élitiste de la cléricature, seul le prétre
savant est le « crieur public de la vérité », c’est-a-dire le véritable prophéte capable d’offrir
une médiation entre le divin et les princes. La revendication des astrologues qui ne sont ni
prétre ni théologien a une mission prophétique entre donc directement en conflit avec cette

« idéologie cléricale » qui fonde I'autorité des théologiens parisiens.

Si le lévitisme, qui a servi de fondement théologique aux aspirations théocratiques de la
Faculté de théologie de Paris pendant la Ligue, se dissout lentement aprés les guerres de
religion, son discours de rejet des prétentions prophétiques des astrologues est repris par les
prédicateurs du 17¢ siecle. Ceci se constate notamment lors des événements cosmiques
exceptionnels comme la cométe de 1618, les éclipses de 1652-1654 ou la cométe de 1664-
1665 qui voient se mobiliser les théologiens contre les discours apocalyptiques des
astrologues. Cette mobilisation fait état d’un souci pastoral face aux témoignages (peut-étre
exagérés) faisant état de scenes de panique dans les paroisses a 'annonce de ces phénomenes
célestes. Elle est également le résultat de la consécration de la figure archétypale de
I'astrologue faux prophete, repoussoir théologique et moral qui mene les hommes vers leur
perte par opposition avec le prétre, véritable pasteur institué par le Christ, qui les meéne a
I'inverse vers le salut. Le célébre prédicateur Etienne Molinier, docteur en droit et en théologie
(vraisemblablement de ['université de Toulouse), montre la persistance de cette
représentation négative de la place des astrologues dans la société, lorsque dans un sermon
pour le premier lundi de Caréme paru en 1641 décrivant les affres du Jugement dernier et le
sort des pécheurs envoyés dans I’enfer éternel, il place les « tireurs d’"Horoscopes, les faiseurs

de Bonne-avanture, les observateurs des iours, et des signes du Ciel » dans la cohorte des faux

130 Maurice Poncet, Discours de I'advis donné a reverend pere en Dieu messire Pierre de Gondy evesque de Paris,
sur la proposition qu’il fit aux theologiens, touchant la traduction de la saincte Bible en langage vulgaire (Paris :
Pierre Cavellat, 1578), 34; Amalou, « La Sorbonne en guerre de religion (1551-1589) », 474-75.
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prophétes incapables d’avoir su discerner leur propre avenir, et conduisant apres eux au
Jugement tous ceux qu’ils ont abusés : « O miserables, vous qui devinez toutes choses, nous

n’avez pas sceu deviner vostre malheur®! | »

4 Conclusion

Entre 1570 et 1615, le renouveau de la prédication qui accompagne la Réforme catholique
devient l'instrument du nouveau discours porté par les théologiens catholiques sur
I'astrologie. Portées par la parole sacrée du prédicateur, inscrites dans la régularité du temps
liturgique, appuyées sur l'autorité I'Ecriture sainte, ces condamnations quittent le cercle
fermé du débat savant pour atteindre un auditoire qui englobe désormais la société

chrétienne qui se réunit chaque dimanche dans les églises.

Le soutien apporté par les évéques francais a la prédication anti-astrologique dés les
années 1580 ne s’accompagne pourtant pas d’une clarification doctrinale sur le contenu de
cette prédication. Cette absence d’instruction spécifique permet a une nouvelle génération
de prédicateurs éminents, représentés notamment par Simon Vigor, Jean Cotreau, Denis
Peronnet, Jacques Suarez de Sainte-Marie ou André Valladier de se faire les interpréetes de la
doctrine de I’Eglise catholique sur le sujet. Fortifiés par I'indépendance gallicane et
I’éloignement des débats romains, ils développent contre I'astrologie un discours sévere,
appuyé sur la position d’Augustin, qui condamne toute forme de prédiction astrologique
individuelle sans méme accorder les concessions thomistes présentes dans les régles de

I'Index ou la bulle de Sixte V contre les astrologues.

L'astrologie judiciaire est ainsi présentée comme une divination démoniaque semblable
aux mancies prohibées par I'Eglise dont la pratique constitue un péché mortel puni
d’excommunication. Portée par un climat de méfiance contre les sorciers, certains
prédicateurs comme André Valladier appellent a la répression violente des astrologues
présentés comme les « ennemis de l'intérieur » du royaume de France. Derriére ce discours
en germe cependant un autre présentant I'astrologie comme une doctrine erronée fondée sur
la négation du libre arbitre. Puisant dans la rhétorique hérésiologique, il fait de I'astrologie

une contre-religion rivale du christianisme, une idolatrie héritée des cultes paiens qui continue

131 Etienne Molinier, Sermons pour toutes les fériés, et dimanches du Caresme, vol. 1 (Toulouse : Arnaud Colomiez,
1641), 301-2.
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de pervertir la société chrétienne. S'il n’invoque pas I'imaginaire démoniaque, il parvient
néanmoins a présenter I'astrologie comme une menace plus profonde contre le christianisme,

d’autant plus subtile qu’elle s’avance sous le masque de la philosophie naturelle.

Ainsi, des les derniéres années du 16° se met en place en France un discours radical contre
I’astrologie qui vient effacer une rhétorique héritée de ’lhumanisme faisant de I'astrologie un
chemin vers Dieu. N’étant pas tempéré par les concessions romaines, il implante dans I'espace
public frangais I'idée qu’il ne peut y avoir d’astrologie judiciaire légitime. S'il existe
probablement de nombreux prétres qui n’adhérent pas a ce discours polémique, ils ne
viennent pas contrebalancer la parole des prédicateurs les plus radicaux : dés lors, en
abandonnant I'espace polémique par leur silence, ils sanctionnent une délégitimation
religieuse des partisans de I'astrologie judiciaire, qui sera bient6t suivie, apres les scandales

des années 1615-1625, par leur délégitimation politique et juridique.
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3
Une nouvelle politique contre
'astrologie : I'action des assemblées du
clergé de France

« Les Astrologues et Devins estoient alors en regne par le desordre du temps et des consciences,

qui estoit si grand que la Foy estoit comme exilée?® »

Jean Le Laboureur, Additions aux mémoires de Michel de Castelnau, 1659

A la suite du concile de Trente, en réaction aux tentatives menées par différents
théologiens pour affirmer la compatibilité entre I'astrologie et le christianisme, un important
mouvement de lutte politique, légale et intellectuelle contre I'astrologie judiciaire se met en
place au sein du clergé catholique dans plusieurs pays européens. Nous étudions le versant
politique et légal de cette lutte, en nous intéressant a la fagon dont les instances
représentatives de I'Eglise de France, c’est-a-dire les assemblées du clergé, les conciles
provinciaux et les synodes ont mis en place un encadrement normatif de I'astrologie judiciaire

et soutenu sa répression entre 1560 et 1615.

Notre premier objectif est de montrer le r6le moteur joué par les assemblées du clergé
dans la mise en place d’une politique répressive contre I'astrologie en France, mais aussi les
limites que l'organisation juridique du royaume impose a la pleine réalisation de cette
politique, de telle sorte que I'Eglise de France est poussée a investir dans d’autres moyens de
lutte, notamment la discipline pastorale. Notre second objectif est de montrer I'écart doctrinal

gu’il existe entre Rome, qui posséde sur I'astrologie une doctrine claire, d’inspiration

1 Jean Le Laboureur, « Additions aux mémoires de Michel de Castelnau », in Les mémoires de messire Michel de
Castelnau, seigneur de Mauvissiere, 2¢ éd., vol. 1 (Paris : Pierre Lamy, 1659), 291.
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thomiste, qui permet I'astrologie judiciaire sous certaines conditions, et I'épiscopat francais,
qui tient sur celle-ci une position moins unifiée, plus floue, mais dans I’'ensemble plus sévére

et d’inspiration augustinienne, qui veut interdire toute forme de prédiction individuelle.

1 Les condamnations ecclésiales de Iastrologie apres le
concile de Trente: dynamiques romaines et francaises
(1560-1615)

1.1 Les directives romaines contre I'astrologie

La polémique religieuse contre I'astrologie connait un tournant majeur a partir de la
seconde moitié du 16¢ siécle. Alors que depuis le Moyen Age les prises de position contre
I’astrologie sont essentiellement isolées et fragmentées, a partir des années 1560, et surtout
a partir des années 1580-1590, on assiste a une multiplication des condamnations
institutionnelles de I'astrologie dans tous les royaumes catholiques européens. Que ce soit en
Italie, en Espagne, au Portugal, dans les états catholiques du Saint-Empire ou les possessions
du Nouveau monde, plusieurs assemblées représentatives du clergé (conciles nationaux,
conciles provinciaux, synodes diocésains), plusieurs structures juridiques cléricales (tribunaux
ecclésiastiques, officialités et tribunaux de l'inquisition), ainsi que plusieurs figures dotées
d’une autorité théologique reconnue (évéques en chaire, théologaux des diocéses,
théologiens officiels des ordres séculiers et réguliers) prononcent des condamnations des
astrologues judiciaires et du discours astrologique?. Ces prises de position prononcées par des
personnalités politiques, morales ou scientifiques du monde catholique n’engagent pas
seulement I'autorité propre de leurs auteurs, mais en tant qu’elles proviennent de structures
ou de personnalités dotées d’une autorité théologique reconnue par la doctrine catholique,
elles se veulent I'expression de I'orthodoxie catholique elle-méme dans un temps de Contre-
Réforme qui voit celle-ci se redéfinir et se réaffirmer. Par leur nombre, leur diversité, et leur
étalement dans le temps (elles sont fréquentes jusqu’a la fin du 17¢ siecle) elles sont la marque

d’un nouveau discours ecclésial sur I'astrologie, qui sert ensuite de norme pour les tribunaux

2|l n’existe pas de recensement ni d’étude d’ensemble des condamnations ecclésiales de I'astrologie aux 16¢ et
17¢ siecles. Lynn Thorndike, A History of Magic and Experimental Science, vol. 6 (New York : Columbia University
Press, 1941), 145-78. Pour I'Allemagne en particulier, voir : Barbara Mahlmann-Bauer, « Die Bulle “contra
astrologiam iudiciariam” von Sixtus V., das astrologische Schrifttum protestantischer Autoren und die
Astrologiekritik der Jesuiten. Thesen Uber einen vermuteten Zusammenhang. », in Zukunftsvoraussagen in der
Renaissance, éd. par Klaus Bergdolt et Walther Ludwig (Wiesbaden : Harassowitz, 2005), 143-222; Robin Bruce
Barnes, Astrology and Reformation (New York : Oxford University Press, 2016), 174-84.
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ecclésiastiques ou les juridictions civiles tenues par des catholiques avides de réformes. On
peut dés lors parler d’'un long mouvement d’ « institutionnalisation » de la lutte contre
I'astrologie qui commencerait dans les années 1560-1590 et qui se poursuivrait jusqu’a la fin

du 17¢siecle.

Ce mouvement, qui n’a pas encore fait I'objet d’une étude d’ensemble, a été remarqué par
les historiens de I’astrologie, qui I'ont traditionnellement interprété comme la conjonction de
deux facteurs, déja mis en évidence par Lynn Thorndike dans son History of Magic and
Experimental Science : le premier est la montée des critiques contre I'astrologie aux 16% et 17¢
siecles au sein des communautés savantes européennes, catholiques ou protestantes, dans le
cadre d’une histoire longue de la polémique savante sur le sujet marquée notamment par la
parution des Disputationes adversus astrologiam divinatricem de Pic de la Mirandole en 1496 ;
le second est la mise en place dans les années 1560-1630 d’une politique active de lutte contre

I"astrologie pilotée par Rome dans le cadre de la Contre-Réforme3.

Ce dernier facteur a fait 'objet d’une attention particuliere des historiens, qui y ont vu une
étape majeure de la marginalisation de I’astrologie dans le monde savant européen. Dans
cette lecture, c’est la papauté qui, interprétant la volonté exprimée par le concile de Trente
de lutter contre les superstitions, incite les églises catholiques nationales a se lancer dans la
répression de I'astrologie selon les normes qu’elle a elle-méme fixées. En effet, le Concile, dés
sa 4¢ session (avril 1546), dans le décret sur I'usage des livres sacrés, affirme la nécessité
d’interdire les livres des « profanateurs et corrupteurs de la parole de Dieu », qui emploient
I’Ecriture sainte pour « des charmes impies et diaboliques, des divinations, des sortiléges, et
des libelles diffamatoires? ». De méme, a la 22° session (17 septembre 1562), dans le décret
sur la célébration de la messe, il enjoint les évéques a lutter dans le culte chrétien contre « Ia

superstition, qui est une fausse imitatrice de la véritable piété® ». Enfin, a la 25¢ session (4

3 Thorndike, A History of Magic and Experimental Science, 1941, 6 : 145-78; Lynn Thorndike, A History of Magic
and Experimental Science, vol. 7 (New York : Columbia University Press, 1958), 89-152.

4 Pierre-Nérée Dassance, Le Saint Concile de Trente, oecuménique et général célébré sous Paul Ill, Jules IlI, et Pie
IV, souverains pontifes, vol. 1 (Paris : Méquignon junior, 1842), 39. « Post haec temeritatem illam reprimere
volens, qua ad profana quaeque convertuntur et torquentur verba et sententiae sacrae Scripturae, ad scurrilia
scilicet, fabulosa, vana, adulationes, detractiones, superstitiones impias et diabolicas incantationes, divinationes,
sortes, libellos etiam famosos. »

5 Pierre-Nérée Dassance, Le Saint Concile de Trente, oecuménique et général célébré sous Paul Ill, Jules Il, et Pie
IV, souverains pontifes, vol. 2 (Paris : Méquignon junior, 1842), 161. « [...] decernit sancta Synodus, ut ordinarii
locorum episcopi ea omnia prohibere atque e medio tollere sedulo curent ac teneantur, quae vel avaritia,
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décembre 1563), dans le décret sur le purgatoire, il leur ordonne d’interdire « comme un sujet
de scandale et de mauvaise édification pour les fideles tout ce qui tend a quelque curiosité ou
superstition ou qui ressent un profit sordide® ». Si 'astrologie n’est pas explicitement nommée
pendant le Concile, la premiere édition des Regulae de I’'Index librorum prohibitorum de 1557
fait figurer les ouvrages et écrits contenant des « prédictions astrologiques’ » parmi les livres
d’arts divinatoires qui doivent étre prohibés. Les éditions de 1559, 1564 et 1595 font paraitre
des régles similaires. Le 5 janvier 1586, le pape Sixte V fulmine la bulle Coeli et terrae Creator
qui condamne l'astrologie judiciaire et I'ensemble des prédictions personnelles comme

superstition. Elle est confirmée par la bulle Inscrutablis d’Urbain VIl le 1°" avril 1631.

Le passage d’une lutte contre I'hérésie a une lutte contre I’astrologie judiciaire a fait I'objet
de commentaires divers. Lynn Thorndike, qui aborde ces mesures dans le temps long des
condamnations ecclésiales de la divination, souligne que le droit canon interdisait depuis
longtemps la plupart des formes de magie et de divination®. Il interpréte cette « catholic
reaction » comme une conséquence logique du fait que les « occult arts, and more especially
sorcery and witchcraft had come to be regarded as varieties of heresy® » : méme si I'appareil
chargé de mettre en ceuvre ces condamnations est nouveau, la condamnation de I'astrologie
judiciaire est une mesure consensuelle dans la continuité des condamnations similaires de la
divination prononcées par les conciles médiévaux. Ugo Baldini, s’appuyant a la fois sur une
analyse des sources administratives du Vatican et sur I'étude précise de la terminologie
employée pour qualifier I'astrologie, estime au contraire que ces mesures sont surtout la
conséquence d’initiatives personnelles des papes successifs et reflétent leurs interprétations

parfois divergentes de la question de la légitimité de cet art©.

idolorum servitus, vel irreverentia, quae ab impietate vix sejuncta esse potest, vel superstitio, verae pietatis falsa
imitatrix, induxit. »

6 Dassance, 2 : 289. « Ea vero quae ad curiositatem quamdam aut superstitionem spectant, vel turpe lucrum
sapiunt, tanquam scandala et fidelium offendicula prohibeant. »

7 Jésus Martinez de Bujanda, Index de Rome 1557, 1559, 1564 : les premiers index romains et 'index du Concile
de Trente, Index des livres interdits 8 (Sherbrooke et Genéve : Editions de I'Université de Sherbrooke et Droz,
1990), 737.

8 Thorndike, A History of Magic and Experimental Science, 1941, 6 : 145-78.

® Thorndike, 6 : 145.

10 uUgo Baldini, « The Roman Inquisition’s Condemnation of Astrology: Antecedents, Reasons and
Consequences », in Church, Censorship and Culture in Early Modern Italy, éd. par Gigliola Fragnito, Cambridge
Studies in Italian History and Culture (Cambridge : Cambridge University Press, 2001), 79-110.
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La nouvelle Inquisition instituée par le pape Paul lll en 1542, aussi connue sous le nom de
congrégation du Saint-Office, est chargée d’interpréter et d’appliquer les directives sur les
territoires dont elle a la juridiction, en particulier en Italie, en Espagne, au Portugal, dans les
Provinces-Unies sous domination espagnole ou sur les territoires de la Nouvelle-Espagne.
Pareillement, la congrégation de I'Index nouvellement créée en 1572 s’occupe plus
spécifiguement de la censure des livres d’astrologie et de la délivrance des autorisations de
lecture. L’action de I'une et I'autre congrégation dans le domaine de |’astrologie ont fait I'objet
de publications récentes suite a I'ouverture au public des archives du Saint-Office en 19971,
Ugo Baldini, I'un des premiers a avoir eu acces aux archives, s’est particulierement intéressé
au cas italien. Avec Leen Spruit, il édite en 2009 un recueil de sources tirées des discussions et
des rapports de la congrégation de I'Index, ainsi que les dossiers judiciaires de plusieurs
astrologues censurés par l'institution (par exemple David Origanus, Antoine Mizauld ou
Cardan), montrant notamment I'important travail effectué par les conseillers de I'institution

pour clarifier la distinction entre astrologie naturelle et astrologie judiciaire®?.

Trés récemment, plusieurs travaux effectués sur les inquisitions nationales, en particulier
les inquisitions espagnoles et portugaises par Tayra Lanuzza-Navarro, Francisco Malta
Romeiras et Luis Campos Ribeiro ont mis en avant que, derriére la volonté partagée avec
I'inquisition romaine de réprimer I'astrologie judiciaire, les différents tribunaux emploient des
définitions différentes de celle-ci, oscillant entre une attitude complaisante envers les

astrologues ou au contraire une sévérité exceptionnelle®.

L'importance des positions pontificales dans le renouvellement de la polémique savante
contre l'astrologie a également fait I'objet de I'attention de Germana Ernst et Barbara

Mahlmann-Bauer!4, Au diapason des décisions romaines, la Compagnie de Jésus fait de la

11 Francisco Malta Romeiras, « The Inquisition and the censorship of science in early modern Europe:
Introduction », Annals of Science 77, n° 1 (2020) : 1-9, https://doi.org/10.1080/00033790.2020.1725317.

12 Ygo Baldini et Leen Spruit, Catholic Church and modern science: documents from the archives of the Roman
congregations of the Holy Office and the Index, Fontes archivi sancti officii romani 5 (Roma : Libreria editrice
vaticana, 2009).

13 Tayra M. C. Lanuza-Navarro, « Astrology in Court: The Spanish Inquisition, Authority, and Expertise », History
of Science 55, n° 2 (2017) : 187-209, https://doi.org/10.1177/0073275317710537; Francisco Malta Romeiras,
« Putting the Indices into Practice: Censoring Science in Early Modern Portugal », Annals of Science 77, n° 1 (2020)
: 71-95, https://doi.org/10.1080/00033790.2020.1714295; Luis Campos Ribeiro, « The Bounded Heavens:
Defining the Limits of Astrological Practice in the Iberian Indices », Annals of Science 77, n° 1 (2020) : 50-70,
https://doi.org/10.1080/00033790.2020.1714297.

14 Germana Ernst, « Astrology, Religion and Politics in Counter-Reformation Rome », in Science, Culture, and
Popular Belief in Renaissance Europe, éd. par Stephen Pumfrey et al. (Manchester : Manchester University Press,
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controverse contre [l‘astrologie un domaine privilégié d’investissement polémique,
notamment avec Benito Pereira ou Alexandro de Angelis, et plusieurs savants catholiques
impliqués dans la polémique savante entourant la réception des théses anti-astrologiques de
Pic de la Mirandole estiment désormais que les mesures romaines tranchent le débat en
faveur de I’lhumaniste florentin, qui présente I'astrologie comme « la mere et la fille de toutes

les superstitions® ».

L'identification de la place prééminente de I'action romaine dans le processus
d’institutionnalisation de lutte contre l'astrologie n’est pas sans susciter les mémes
interrogations que celles déja formulées depuis longtemps a propos de I'historiographie
générale de la Contre-Réforme : en particulier, le risque de confondre ce qui reléve des
processus régionaux et ce qui releve d’une action initiée par le centre romain, c’est-a-dire les
probléemes désormais bien connus de la relation centre-périphérie. On oppose ainsi le terme
de Réforme catholique, qui met en avant une action nationale et décentralisée, a celui de
Contre-Réforme, qui met avant le réle moteur joué par la papauté. Il convient d’analyser les
liens entre le développement de la Contre-Réforme et celui des condamnations de I'astrologie
sans exagérer I'idée d’une Eglise catholique hiérarchique et centralisée dans sa définition de
I'orthodoxie — une vision essentiellement héritée du 19¢ siécle qui doit étre nuancée dans un

Ancien Régime ou les institutions catholiques sont multiples et indépendantes.

1.2 Une exception francaise ?

Le cas francais met en évidence les limites d’une telle lecture qui fait de Rome le premier
moteur de la réforme catholique en matiére d’astrologie. En apparence, la France illustre
parfaitement l'idée d’une application de la réforme tridentine dans son rapport aux
superstitions ; la coincidence temporelle est en effet idéale : la création de la législation
francaise sur les almanachs intervient en 1560, c’est-a-dire juste a la fin du concile de Trente,

et les condamnations royales, parlementaires et ecclésiales de I’astrologie s’y multiplient

1991), 249-73; Mahlmann-Bauer, « Die Bulle “contra astrologiam iudiciariam” von Sixtus V., das astrologische
Schrifttum protestantischer Autoren und die Astrologiekritik der Jesuiten. Thesen Uber einen vermuteten
Zusammenhang. »; J. L. Heilbron, « Roman Thought Police and Early-Modern Astrology », Perspectives on Science
23, n°2 (1 avril 2015) : 228-40, https://doi.org/10.1162/POSC_a_00169.

15 Jean Pic de la Mirandole, G. Pico della Mirandola. Disputationes adversus astrologiam divinatricem. Libri I-V, a
cura di Eugenio Garin, éd. par Eugenio Garin, vol. 1 (Firenze : Vallecchi, 1946), 38, 40. « sed in primis hunc sibi
titulum vendicavit astrologia, sicut et inter ipsas superstitiones, quarum mater alumnaque merito existimatur,
obtinet principatum. »
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jusqu’aux années 1620-1630, c’est-a-dire les années qui marquent I'adoption définitive du
Concile en France, en particulier a la suite des demandes de I'assemblée du clergé lors des
états généraux de 1614-1615. On assisterait donc a une « tridentinisation » de la législation
francaise sur I'astrologie comme on I'observe par exemple en Espagne ou en Italie a la méme
période, lorsque les différents gouvernements locaux adoptent la réforme de Trente en
matiére d’Inquisition et d’Index dans lesquelles ils voient un moyen a la fois de faire triompher

la catholicité et d’asseoir le pouvoir monarchique.

Néanmoins, une telle lecture ne prend pas en compte la situation unique de la France dans
le paysage catholique, et notamment les spécificités structurelles qui font que le mouvement
romain de lutte contre I'astrologie ne peut y avoir que des répercussions limitées. Méme si le
clergé francais dans son ensemble recoit favorablement les décisions du Concile, les mesures
prises par Rome en matiere d’astrologie I'affectent peu. La politigue romaine contre
I’astrologie s’appuie en effet essentiellement sur un ensemble de mesures juridiques portées
par deux appareils institutionnels, la congrégation de I'Inquisition et la congrégation de
I'Index. En Europe catholiqgue, méme si les juridictions ecclésiastiques nationales (qui
possédent depuis le Moyen Age des compétences d’inquisition et de censure) conservent une
indépendance relative, leur action est guidée par ces deux institutions qui définissent depuis
Rome les normes qui doivent régir la répression des pratiques illicites et la censure des

ouvrages.

Or, la France est une exception en la matiéere : I'lnquisition et I'Index post-tridentins y ont
été refusés par le pouvoir royal et le parlement de Paris, et il n’existe pas pour I'Eglise de
France de structures juridiques dotées de compétences comparables. Le long mouvement de
centralisation de la justice entamé depuis la fin du 15¢ siecle et accéléré par les guerres de
religion a amené le pouvoir royal a retirer aux juridictions ecclésiales (les officialités) leurs
prérogatives inquisitoriales pour ne plus leur laisser que la gestion des affaires secondaires et
ne concernant que le clergé, comme les moeurs, la liturgie ou les bénéfices — et |a encore, les

parlements s’autorisent souvent un droit de regard!®. Au début du 17¢ siécle, les officialités

16 pour I'organisation de |a justice ecclésiastique, nous nous appuyons principalement sur des ouvrages et articles
de synthéses : Roger Doucet, Les Institutions de la France au XVle siécle, vol. 2 (Paris : A. et J. Picard, 1948),
780-90; Philippe Cocatre, « Officiaux, officialités », in Dictionnaire de I’Ancien Régime : royaume de France, XVle-
XVille siécle, Quadrige (Paris : Presses universitaires de France, 2010); « Sacrements », in Dictionnaire de I’Ancien
Régime : royaume de France, XVle-XVllle siécle, Quadrige (Paris : Presses universitaires de France, 2010).
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encore actives et importantes au début du siecle précédent ne sont plus que des juridictions
mineures traitant de peines spirituelles ou d’affaires telles que les ruptures de fiangailles ou
la discipline des clercs, et leurs sentences peuvent étre portées en appel devant le parlement
de Paris au titre « d’appel pour abus ». Un temps, a la suite de I'affaire des Placards, le roi
Francois I®" avait nommé en 1535 un inquisiteur de la foi, le dominicain docteur en théologie
Mathieu Ory, chargé de dénoncer auprés du Parlement les prédicateurs hérétiques!’. Mais il
était lui-méme associé a un procureur général laic, Anglebert Chaussé, chargé de I'élaboration
des demandes ; dans tous les cas la fonction d’Ory semble disparaitre avec la mort de ce
dernier, et n’a de toute facon plus de sens apreés I'édit de Nantes qui accorde un statut officiel
a la religion protestante. Si le titre d’Inquisiteur existe encore au début du 17¢ siécle, ses
pouvoirs sont quasi nuls: les juridictions inquisitoriales de Toulouse, Carcassonne et
Perpignan, qui subsistent en tant que telle jusqu’au début du 18¢ siecle, en sont réduites a un
réle de consultation et restent dépendantes du bon vouloir des parlementaires. Aprés le
concile de Trente, cette exception francaise, bien implantée, résiste aux tentatives de
recléricalisation des justices européennes voulue par Rome, qui aboutissent notamment au

renouveau de I'Inquisition en Italie et dans les territoires sous domination espagnole?8.

Ainsi, en France, c’est aux juridictions civiles et non aux juridictions ecclésiastiques
gu’incombe la lutte contre les superstitions et les arts divinatoires. Du point de vue du
traitement du crime, les conséquences sont importantes : les évéques ou les théologiens ne
peuvent intervenir dans les cours que dans un cadre de consultation défini par les juges ; leurs
moyens de pression sont limités ; ils n’ont aucun droit sur la décision rendue ; ils ne peuvent

faire appel ou contester ; ils n’ont pas non plus de droits sur la législation et doivent obéir au

17 Mathieu Ory devient en 1539 inquisiteur général de France; il exerce jusqu’en 1557, secondé par des
« inquisiteurs de la foy » qui exercent localement. A Paris, ce poste est attribué a un membre de la Faculté de
théologie comme le séculier Antoine de Mouchy.

18 En France, la méfiance du monde civil envers les tribunaux contrélés par le clergé est caractéristique : lorsqu’en
1588 le nonce Giovanni Francesco Morosini demande au duc de Guise, chef de la Ligue, le plus a méme en France
de répondre aux visées ultramontaines en matiéere de justice, d’introduire en France I'Inquisition, il essuie un
refus tout net sous le prétexte que le nom méme d’Inquisition est odieux a tous les Francgais, méme les plus
catholiques : Alain Tallon, « Inquisition romaine et monarchie frangaise au XVle siécle », in Inquisition et pouvoir,
éd. par Gabriel Audisio, Le temps de I'histoire (Aix-en-Provence : Presses universitaires de Provence, 2002), 311.
En Avignon, pourtant territoire pontifical, le pape doit reculer face au mécontentement local aprés avoir voulu
réorganiser en 1569 la vieille inquisition locale pour I'aligner sur le modeéle romain : les Avignonnais ne
supportaient pas le fait qu’un juge temporel, en matiére d’hérésie, doive exécuter « sans voir le proces et sans
remeéde d’appel » les sentences d’un inquisiteur : Marc Venard, « Linquisition d’Avignon du Moyen Age a la fin
du XVllle siecle», Revue d’Histoire de I’Eglise de France 98, n° 1 (1 janvier 2012) : 30,
https://doi.org/10.1484/).RHEF.5.100449.
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cadre fixé par la législation royale ; cela veut dire également qu’un clerc qui accuse un individu
publiguement de divination peut étre attaqué pour atteinte a la réputation et a ’lhonneur. La
situation est plus compliquée lorsque c’est un ecclésiastique qui est mis en cause puisque le
cas des ecclésiastiques dépend de droit des juges d’Eglise : la jurisprudence considére alors
qgue si le « sortilege » n’est pas aggravé de quelques circonstances, le cas dépend du juge
d’Eglise, tandis que dans le cas contraire il devient un crime capital du ressort du juge civil®®.
Du point de vue du lien avec Rome, les conséquences sont tout aussi importantes : non
seulement la répression de la divination échappe totalement aux tentatives romaines de
normalisation, mais Iappareil intellectuel de I'Eglise de France, déconnecté de I'appareil
inquisitorial, est essentiellement ignorant des débats qui se produisent au sein des juridictions

ecclésiastiques européennes sur les questions astrologiques.

Le cas de la censure est différent. Le Roi et le Parlement reconnaissent en effet a I’Eglise de
France une autorité doctrinale qui sert ensuite de référence au juge civil suivant le principe
que Dieu a donné a I'Eglise I'autorité sur les ames, et au Roi celle sur les corps. Toutefois,
I’organisation de la censure en France est tres différente de celle de la congrégation de I'Index
et ne suit pas la méme évolution. En France, le pouvoir de censure est aux mains des évéques,
reconnus comme la principale autorité théologique de leur diocese, et par la faculté de
théologie de Paris, qui possede le pouvoir de juger des erreurs de doctrine, doctrinaliter, mais
pas celui de juger les hommes, judicialiter ; les facultés de théologie de province possedent
vraisemblablement un pouvoir similaire, mais on en posséde peu de traces. A la différence de
la congrégation de I'Index, ce pouvoir de censure se limite aux matieres liées a la foi. Par
ailleurs, il est découplé de la police du livre, qui est aux mains des magistrats : les censures
prononcées par les évéques francgais ou les facultés de théologie dépendent toujours, pour
leur application, du bon vouloir des autorités locales. Le Parlement ne reconnait pas I'Index
romain, et ne I'a jamais appliqué. Si les regles de I'Index sont connues de plusieurs théologiens
et prélats francais, la bulle de Sixte V contre I'astrologie est largement ignorée avant les

années 1630, tout comme la jurisprudence canonique sur le sujet.

Ces différences dans I'organisation de la justice et de la censure impliquent non seulement

qgue l'influence de Rome en matiére de définition des normes de répression de I'astrologie est

19 Charles Fevret, Traité de I’abus, et du vrai sujet des appellations qualifiées du nom d’abus, 2¢ éd., vol. 2 (Lyon :
Deville et Chalmette, 1736), 78A.
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limitée en France, mais elles ont des conséquences historiographiques importantes : il n’existe
pas de sources similaires qui permettraient de comparer I'action collective du clergé
catholique francais contre I'astrologie avec celle de I'Inquisition ou de la congrégation de
I'Index. Cela ne veut pas dire qu’il n’existe pas de politique du clergé frangais contre
I'astrologie, mais qu’elle doit étre jugée a la lumiere des moyens dont il dispose : c’est-a-dire
essentiellement le militantisme auprés du Roi, la police interne exercée sur le clergé et la
direction morale des fideles. C'est dans ces domaines que la période 1560-1620 a laquelle
nous allons maintenant nous intéresser constitue un moment clé ou vont s’élaborer les outils

utilisés par I'Eglise de France pour lutter contre I'astrologie.

2 Transformer la juridiction civile sur [|astrologie: le
militantisme des assemblées ecclésiastiques (1560-1580)

Entre les années 1560 et les années 1620, les principaux représentants de I'Eglise de
France, par le biais des assemblées du clergé et des conciles provinciaux, s’accordent pour
prendre position a différentes reprises contre I'astrologie judiciaire. Dans un premier temps,
nous voulons montrer comment leur action, motivée par une perception locale du probléme
des pronostications astrologiques et de la prolifération des astrologues, permet de donner
naissance a la législation royale sur le sujet par des négociations avec la Robe et le pouvoir
royal lors des états généraux de 1560 et 1576 qui fixent le cadre de la répression de 'astrologie

jusqu’a I'ordonnance de La Rochelle de 1629.

2.1 Les assemblées, un lieu d’élaboration de la norme ecclésiale

Présentons tout d’abord le systeme des assemblées du clergé. La réunion réguliére sous
forme d’assemblée est 'une des grandes spécificités de I’Eglise de France?°. La multiplication
des états généraux au cours du 16¢ siécle jusqu’a ceux de 1614 (les derniers avant les états
généraux de 1789) ainsi que l'institution aprés le colloque de Poissy de 1561 des assemblées
du clergé de France (qui se réunissent environ tous les quatre ans) dotent celle-ci d’un organe
d’expression des idées théologiques et politiques a fonction normative. Ces assemblées ne
sont pas seulement des lieux d’échanges et de discussion, mais, portées par I'idéal conciliaire

caractéristique du clergé francais, elles deviennent, selon les mots de Victor-Lucien Tapié

20 pierre Blet, Le clergé du grand Siécle en ses assemblées, 1615-1715, Histoire religieuse de la France 7 (Paris :
Cerf, 1995), 8-10.
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repris par Pierre Blet, « de petits conciles nationaux, ou |'on parle de tout, ot I’'on met en cause
la doctrine et les principes essentiels a la fois pour le royaume, pour I'Eglise de France, pour
I'Eglise universelle?! ». Leurs conclusions, collégiales par principe, possédent une autorité
théologique semblable a celle des conciles, ce que revendiquent en particulier les théologiens
gallicans. Elles sont ainsi régulierement citées dans les documents doctrinaux ou canoniques.
Elles ont également une influence politique, puisqu’elles refletent la volonté du clergé en tant

gue corps social constitutif de la société d’Ancien Régime, et le pouvoir royal y est trés attentif.

Les assemblées des états généraux constituent un cas a part puisqu’elles ont une visée
explicitement politique : convoquées lors de crises exceptionnelles a la demande du Roi, elles
réunissent les trois ordres (noblesse, clergé, tiers états) et sont dotées d’importantes
prérogatives. Elles peuvent notamment se prononcer sur des questions majeures comme la
fiscalité générale du royaume et les problemes dynastiques. Elles aboutissent a la formulation
de « remonstrances » ou « suppliques » présentées au Roi qui, s’il demeure « souverain juge »
et peut choisir ou non d’y donner suite, les prend attentivement en compte et doit leur offrir
une réponse. Elles sont un moment important de légitimation du pouvoir royal et leur prestige
symbolique est immense. Le contexte trouble des guerres de religion et les conflits
dynastiques des Valois amenent le pouvoir royal a renouer avec ces assemblées qui n’ont pas
été convoquées depuis 1484 si bien qu’entre 1560 et 1615 on assiste a la convocation de six
états généraux (Orléans 1560-1561, Pontoise 1561, Blois 1576-1577, Blois 1588-1589, Paris
1593, Paris 1614-1615).

Les proces-verbaux de ces assemblées sont bien conservés. lls ont été réunis et compilés
entre 1767 et 1780 dans une grande Collection des procées-verbaux des Assemblées-générales
de clergé de France, depuis I'année 1560, jusqu'a présent??. Il s’agit de notre principale source
sur les assemblées du clergé. La question astrologique y fait son apparition a trois reprises. La
premiere fois lors des états d’Orléans de 1560-1561 dans la supplique adressée au Roi par
I’état du clergé, la seconde fois lors des états de Blois de 1576-1577 dans le méme cadre, la
troisiéme fois lors de I'assemblée du clergé de 1700 dans un contexte tres anecdotique que

nous n’étudions pas. Les deux premiéres prises de position sont fructueuses puisqu’elles

21 Blet, 9.

22 Collection des procés-verbaux des Assemblées-générales de clergé de France, depuis I'année 1560, jusqu’d
présent [1775], rédigés par ordre de matiéres, et réduits a ce qu’ils ont d’essentiel ; Ouvrage composé sous la
direction de M. I’évéque de Mdcon (Paris, 1767). (1767-1778) 8 tomes et un volume de tables.
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aboutissent chacune a I'adoption d’un article sur I'astrologie et les almanachs (I’article 26 de
I'ordonnance d’Orléans de 1561 et l'article 36 de I'ordonnance de Blois de 1579) qui
constituent une des bases de la jurisprudence ecclésiastique francaise sur 'astrologie. lls sont

régulierement rappelés dans les textes ecclésiastiques sur le sujet jusqu’au 18¢ siecle?3.

Parallelement aux assemblées du clergé, qui réunissent ses représentants a I'échelle
nationale, il existe également des assemblées plus locales appelées conciles provinciaux : elles
réunissent les évéques et les représentants de chaque diocése a I’échelle d’un archidiocése.
La question astrologique y fait apres la parution de I'ordonnance de Blois de 1579 : le concile
provincial de Rouen en 1581, le concile provincial de Reims en 1583, le concile provincial de
Bordeaux en 1583, le concile provincial de Tours en 1583, le concile provincial de Toulouse en
1590 et le concile provincial de Narbonne en 1609. Il s’agit pour les évéques réunis de répéter
ou clarifier les positions tenues par I'assemblée du clergé des états de Blois de 1577. A ces
assemblées d’évéques s’ajoutent également les synodes diocésains, qui se réunissent presque
chaque année autour des évéques de chaque diocese, et qui sont essentiellement chargés des
affaires courantes. Du fait de la grande dispersion des statuts, qui n’ont pas été compilés pour
la France sauf pour le diocese de Paris, nous n’avons pas étudié ce type de source de facon

systématique.

2.2 Alorigine de la politique royale contre I'astrologie : les suppliques du clergé

aux états généraux d’Orléans et de Blois

2.2.1 Les états d’Orléans (1560-1561)

La premiére prise de position collective de I'Eglise de France contre une pratique
astrologique intervient peu de temps aprés la premiere condamnation de I'astrologie dans la
régle 9 des Index de 1557 et 1559. Il s’agit d’'une demande formulée par le clergé lors des états
généraux d’Orléans (13 décembre 1560 — 31 janvier 1561) pour que l'impression de la
littérature astrologique des almanachs et prédictions soit soumise a la permission des
évéques. Cette demande est ensuite approuvée par le pouvoir royal et insérée dans
I'ordonnance d’Orléans du 31 janvier 1561 (1560* de I'ancien calendrier). L'importance de
cette demande dans I’histoire des relations entre I'Eglise de France et I’astrologie n’a pas été

soulignée par I'historiographie. Il est vrai que sa visée premiére, les almanachs, semble a

23 par exemple le Traité des superstitions p. 230-231.
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premieére vue anecdotique. Elle est pourtant a l'origine du premier texte de la législation
francaise faisant mention de I'astrologie, celui qui servira de matrice pour toute la législation
sur le sujet jusqu’a I'ordonnance royale de 1682 contre les astrologues. Il s’agit également
d’une des premiéres innovations juridiques dans le domaine de I'astrologie depuis la causa 26
du Decretum de Gratien qui condamne sans plus de précision les astrologi et les genethliaci.
Dés lors, ce texte est essentiel pour comprendre comment l'astrologie est devenue un
élément d’inquiétude pour I'Eglise de France et les liens entre les politiques ecclésiales

francaises et romaines sur le sujet.

Lors des états généraux convoqués a Orléans par la régente Catherine de Médicis le 13
décembre 1560 afin de régler la question religieuse, le clergé francais formule au jeune roi

Charles IX la demande suivante?* :

Et pour ce que les nigromanciens, devins, arioles et pronosticateurs, excédant les termes
d’astrologie, contre le commandement de Dieu, chose qui fait grandement contre la
religion chrétienne, et par le moyen de quoi, plusieurs personnes légérement ajoutent foi
aux choses incertaines et en sont en grande erreur, plaise a sa majesté défendre a tous
imprimeurs telles pronostications et almanachs, que premiérement n’aient été visités par

I’évéque ou ses vicaires, lesquels signeront la minute?.

Cette demande apparait dans I'article 15 du Cahier général de I'ordre ou état ecclésiastique
qui est signé par tous les représentants de I'assemblée du clergé. Suivant le mode
d’organisation habituel des états généraux, aprés la proclamation au nom du Roi de la tenue
des états et la convocation de ses membres le 26 ao(t 1560, chaque province ecclésiastique
désigne des représentants provinciaux chargés de composer une liste de suppliques a adresser
au roi au nom du clergé local : les cahiers de « remonstrances » ou « doléances »?°. Des
délégués (habituellement au nombre de deux) sont ensuite choisis pour présenter ces cahiers
aux états généraux. Lors des états de 1560, les députés du clergé conviennent de fusionner
tous les cahiers provinciaux en un seul. Le travail est réalisé par une commission présidée par

I’archevéque de Tours Simon de Maillé de Brézé et I'évéque d’Evreux Gabriel Le Veneur de

24 sur le contexte des états généraux de 1560 : Georges Picot, Histoire des Etats généraux : considérés au point
de vue de leur influence sur le gouvernement de la France de 1355 a 1614, vol. 2 (Paris : Hachette et Cie, 1872),
9-62.

25 Recueil des cahiers généraux des trois ordres aux Etats-généraux, d’Orléans en 1560, sous Charles IX , de Blois
en 1576, de Blois en 1588, sous Henri lll, de Paris en 1614, sous Louis XIII, vol. 1 (Paris : Barrois |’ainé, 1789), 7-8.
2% Sur la composition des cahiers, voir : Picot, Histoire des Etats généraux, 2 : 43.
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Tillieres entre le 17 décembre 1560 et le 1°" janvier 1561, et aboutit a la réalisation du Cahier
général de I'ordre ou état ecclésiastique qui est ensuite présenté a la Couronne. Ce document
nous est parvenu aujourd’hui, alors que les cahiers provinciaux ont pour 'essentiel été perdus.
Le Cahier général est ensuite présenté au Roi le 1°" janvier par le délégué du clergé, Jean
Quintin, professeur de droit canon a 'université de Paris, conjointement avec les cahiers des
autres ordres?’. Les cahiers sont ensuite remaniés, et celui du clergé est présenté au chancelier
Michel de I'Hospital le 6 janvier. Ce dernier négocie ensuite avec le conseil du Roi afin de
composer le texte final de la grande ordonnance de réforme. Cette ordonnance n’est pas
achevée lors de la cl6ture des états généraux le 31 janvier 1561, et le chancelier se contente
alors de fournir une réponse article par article aux cahiers de chaque ordre. Le texte final de
I'ordonnance n’est achevé qu’en ao(it 1561, passe devant le Parlement, et est finalement
enregistré le 12 septembre 156128, Néanmoins, on parle de 'ordonnance du 31 janvier 1561

(ou 31 janvier 1560* de I'ancien calendrier).

Pour quelles raisons le clergé francais a-t-il formulé une telle demande ? Denis Crouzet a
émis I'hypothése que cette mesure est peut-étre symbolique ou guidée par une volonté de
controler la propagande calviniste pouvant se glisser dans les productions a forte diffusion
gue sont les almanachs, dans la droite ligne de la bulle de Léon X du 4 mai 1515, demandant
a ce qu’aucun livre ne soit mis en lumiére qu’il ne soit vu et visité, et des dispositions du concile
de Trente qui rappellent la nécessité pour les évéques de contréler les productions écrites?®.
Le lien avec la police du livre est clair. Dans le plan général du cahier, 'article 15 fait partie des
diverses mesures visant a encadrer la diffusion des livres et des doctrines : il est placé entre
I'article 14 du Cahier général du clergé demandant aux prédicateurs de ne précher que sur les
matieres saintes et reléguer les matiéres profanes aux annonces de fin de messe, et 'article
16 demandant aux officiers de la Couronne de faire appliquer la législation sur les prédications
et les livres interdits. Toutefois, I’hypothése de Crouzet, qui insiste seulement sur la fonction
de diffusion des idées des almanachs, nous semble réductrice. Elle néglige le fond doctrinal de
la condamnation de I'astrologie par le clergé. La motivation affichée dans le cahier général du

clergé est explicitement théologique, en invoquant l'offense que constitue envers le

27 pjcot, 2 : 50.

28 Picot, 2 : 65-66.

2% Denis Crouzet, Les guerriers de Dieu: la violence au temps des troubles de religion, vers 1525-vers 1610,
Epoques (Seyssel : Champ Vallon, 1990), 106-44.
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« commandement de Dieu » et la religion chrétienne les « nigromanciens, devins, arioles et
pronosticateurs » qui excedent «les termes d’astrologie ». Les années 1557-1559
correspondent en France a un moment de regain de la polémique astrologique avec la
parution de Mantice de Pontus de Tyard (Lyon, 1558) et du Discours contre la vanité et abus
d'aucuns trop fondez et abusez en 'astrologie judiciaire et devineresse du bénédictin dijonnais
Léger (ou Légier) Bontemps (Lyon, 1558 ; Paris, 1559)3°. Et si rien ne permet de supposer un
lien quelconque avec la parution de la regle 9 de I'Index de 1559 qui condamne les « livres et
écrits dans lesquels sont contenues [...] des divinations d’astrologie judiciaire » (et ne parle
nullement des almanachs), le témoignage du théologien parisien Claude d’Espence, qui a
participé aux états généraux, conforte l'idée que ce n’est pas tant la portée politique des
almanachs ou leur fonction de support des idées calvinistes qui leur est reprochée, mais la
menace qu’ils font peser sur la moralité des individus. Dans un sermon sur le Psaume 130 paru
en 1561 (et probablement contemporain), le théologien, proche des courants évangéliques
catholiques désirant une réforme non schismatique de I’Eglise, dénonce le fait que le message
véhiculé par les almanachs constitue une forme de prescription des comportements a la fois
idolatre et paillarde : idolatre, car elle n’est pas indexée sur la parole de Dieu, et paillarde

puisqu’il prescrit la folatrerie.

Nous sommes icy contraints un peu parler de ces faiseurs de genitures et Almanachs : car
ce qui n’estoit n’agueres, que ris et ieu, auiourd’huy est tourné en consequence, et
Prophetie. Nostre France en partie est affollie, et spirituellement paillarde (c’est a dire)
idolatre apres deux ou trois Astrologues, s’entregallans comme iumens, de mutuelles
louanges : comme iadisces ineptes poétes Bauius et Maeuius, dont I'un souvent promet,
I'autre souvent menance : et en manifeste punition de noz pechez, quelquefois
rencontrent. Celuy qui moins sembleroit vain ou dangereux, bien monstre (selon ce dit de
nostre Sauuveur, Ex abundantia cordis os loquitur) combien il a le coeur infect, remplissant
ses Almanachs d’un grand nombre de iours bons, ou mauvais, pour (a fin que i'use des
termes de ce puant) hanter, aborder, accoster, approcher, frequenter, parler, prier,

entretenir, practiquer, tromper, et decevoir, faire 'amour, la cour, requestes, et prieres,

30 pontus de Tyard, Mantice ou Discours de la vérité de divination par astrologie (Lion : par Jan de Tournes et Guil.
Gazeau, 1558); Francgois-Léger Bontemps, Brieve narration contre le vanité et abuz d’aucuns plusque trop fondé
en I’Astrologie iudiciaire et devineresse, et ceux qui y croyent trop de legier (Lyon : Benoist Rigaud et Jean
Saugrain, 1558).
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se reiouir auec les dames et damoiselles, femmes veufes, et filles. Est-ce iargon

d’Astrologie, ou de bourdellerie, de Mathematicien, ou de maquereau3! ?

La motivation théologique de la supplique du clergé apparait de fagon plus nette dans une
autre version du cahier général du clergé, aujourd’hui perdue, mais qui fut publiée en 1771
dans un recueil de piéces historiques sur les assemblées de I'Eglise de France commandée par
I’'assemblée du clergé. Dans cette version, qui contient plus d’articles que la version finale
conservée (et est donc antérieure puisque le travail de fusion des cahiers vise a réduire le

nombre et la taille des articles), I'article 15 (qui devient I’article 16) figure sous cette forme :

[Article 16 :] Et parce que les nigromanciens, devins, arioles et pronosticateurs des affaires
avenir, souventefois entreprennent sur la connoissance que Dieu s’est réservée, faisant
almanachs et pronostications excédant les termes d’astrologie, contre le premier
commandement de Dieu, chose qui fait grandement contre la religion chrétienne, et par
le moyen de quoi plusieurs personnes |égérement ajoutent foi aux choses incertaines, et
en font en grande erreur, plaise a Sa Majesté, défendre a tous imprimeurs d’'imprimer
telles pronostications et almanachs, que premiérement n’ayent été visités par les

évéques, ou son vicaire, lesquels signeront la minute3?.

Cette version contient deux précisions supplémentaires : les « nigromanciens, devins,
arioles et pronosticateurs des affaires avenir » sont ceux qui « souventefois entreprennent sur
la connoissance que Dieu s’est réservée », et I'offense contre le « commandement de Dieu »
est une offense contre le « premier commandement », c’est-a-dire dans les tables du
Décalogue, I'affirmation de I'exclusivité du culte divin, « tu n’auras pas d’autres dieux devant
ma face ». Ces deux précisions, qui ont vraisemblablement été supprimées dans la version
finale afin d’alléger le contenu théologique d’un texte a destination juridique, nous éclairent
sur la justification théologique de la mesure. Elles correspondent en effet a deux définitions
du péché de divination. La premieére, traditionnelle et scolastique (plus précisément thomiste),

voit dans celui-ci un désir orgueilleux de la volonté humaine d’usurper de la connaissance

31 Claude d’Espence, Exposition du psalme cent trentieme, par forme de sermon (Paris : Vascosan, 1561), 50-51.
32 « Articles contenant les remonstrances que I'état ecclésiastique et Clergé de France, Dauphiné, terres
adjacentes et autres pays étant sous l'obéissance du Roi, présentérent a S.M. séant en son lit de justice, en
I’'assemblée des trois états de son royaume, convoquée en sa ville d’Orléans le premier jour de janvier de I’an
1560 », in Recueil des actes, titres et mémoires concernant les affaires du clergé de France, augmenté d’un grand
nombre de piéces et d’observations sur la discipline présente de I’Eglise... contenant les cahiers présentés, et les
remontrances et harangues faites aux Rois et aux Reines par le Clergé de France (Paris : Chez Guillaume Desprez,
1771), 929-30.



Jean Sanchez Chapitre 3 157

réservée a Dieu. La deuxieme, d’inspiration biblique et évangélique, considere qu’il s’agit
d’une infraction au commandement divin de ne placer qu’en Dieu sa confiance et ne pas se
préoccuper de I'avenir, c’est-a-dire de réserver tout culte a Dieu seul. Ainsi, la condamnation
de l'astrologie semble associer sous une méme banniére deux courants distincts de la
théologie, la scolastique et I'évangélisme, réunis dans une méme réprobation de divination
illicite. Le texte traduit donc réellement un consensus théologique qui voit dans les

manifestations de I’astrologie I'expression une offense a la doctrine catholique.

Pourquoi s’intéresser aux almanachs ? La premiére raison tient a la place de plus en plus
gue ce genre littéraire occupe dans la production imprimée. Justin Rivest, dans une
systématique sur la pronostication publiée en France entre 1497 et 1555, explique que
pendant cette période les almanachs passent d’une production technique rédigée par des
médecins a destination d’un public spécialisé a une publication a large public qui contient aussi
bien des prédictions liées a la météorologie et la médecine qu’a la politique ou la religion. La
deuxieéme raison est juridique. Depuis I'affaire Simon de Pharés de 1494, la censure des
ouvrages d’astrologie judiciaire est théoriguement du ressort de la Faculté de théologie de
Paris, sauf pour les almanachs qui sont traditionnellement du ressort de la Faculté de
médecine, comme cela est rappelé dans I'affaire Michel Servet en 1538. Le texte de
I'ordonnance leve donc le privilege de la Faculté de médecine en plagant les prédictions et
almanachs sous le controle des évéques. Le fait qu’il s’agisse des évéques et non de la Faculté
de théologie semble d’ailleurs un désaveu de cette derniere, dans un contexte plus général
d’augmentation des tensions entre le pouvoir royal et 'institution parisienne, a qui incombe
normalement le privilege de censure doctrinale. Néanmoins, le choix résulte plus sGrement
de considérations pratiques que de considérations idéologiques : la littérature des almanachs
et les prédictions ne possédent pas de contenu doctrinal conséquent, et vu la multiplicité des
centres d’impression, un contréle de la Faculté de théologie n’est tout simplement pas

imaginable.

Ainsi, méme si les dispositions vont dans le méme sens, la supplique présentée aux états
d’Orléans contre les almanachs ne semble pas étre la conséquence de la parution des
premieres regles de I'Index contre I'astrologie. Le contraire est probablement vrai. C'est
vraisemblablement l'initiative du clergé francais qui inspire Rome pour la modification de la

régle 9 de l'index de 1564, qui passe d’une interdiction des « écrits d’astrologie » a une
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interdiction des « livres, traités et tables de |I'astrologie judiciaire ». Par ailleurs, le texte ne
vise pas simplement a limiter la diffusion des idées calvinistes, mais vise réellement a encadrer
le discours astrologique. A ce titre, on peut réellement y voir la premiére manifestation d’une

politique portée collectivement par le clergé frangais contre I'astrologie.

Le texte est regu favorablement par le conseil du Roi. Dans la réponse article par article
donnée au cahier du clergé le 30 janvier 1561, le chancelier indique ainsi : « Le roia commandé
étre dressé et publié édit, conformément a I’article pour imprimer les pronostications33. » Elle
aboutit a I'article 26 de I'ordonnance d’Orléans du 31 janvier 1560* (31 janvier 1561) qui
confie aux évéques de chaque diocese la responsabilité du contréle des almanachs et des
prédictions astrologiques. Le texte final est relativement proche de celui du cahier du clergé.
Outre I'ajout des dispositions légales sur les peines encourues, il a été simplement tronqué
des condamnations contre les « nigromanciens, devins, arioles », déja contenues dans
I’'ordonnance de Charles VIII de 1490 contre les « enchanteurs, devins, invocateurs d'esprits
malins, nigromanciens », et on lui a ajouté une référence aux « princes chrétiens »,
vraisemblablement pour recentrer sur l'autorité royale la référence trop ambigué a la

« religion chrétienne » contenue dans le texte de la remontrance.

Article 26 de I'ordonnance d’Orléans du 31 janvier 1560* (Charles IX, par le chancelier

Michel de I’Hospital)

Et parce que ceux qui se meslent de prognostiquer les choses advenués, publians leurs
almanachs et prognostications, passent les termes d’astrologie, contre I'expres
commandement de Dieu, chose qui ne doit estre tolérée par les princes chrétiens : nous
défendons a tous imprimeurs et libraires, a peine de prise et d’amende arbitraire,
d’'imprimer ou exposer en vente aucuns almanachs et prognostications, que
premierement ils n’ayent été visitez par l'archévéque ou évéque, ou ceux qu’il
commettra : et contre celui qui aura fait et composé lesdits almanachs, sera procédé par

nos juges extraordinairement et par punition corporelle3.

Ainsi, on peut considérer que cette supplique est un succes puisqu’elle aboutit a confirmer

les prérogatives de censure des évéques, et par extension des facultés de théologie, sur

33 Recueil des cahiers généraux des trois ordres aux Etats-généraux, 1789, 1 : 8.
34 Francois-André lsambert, Athanase Jourdan, et Alphonse Taillandier, Recueil général des anciennes lois
francaises, depuis I'an 420 jusqu’a la Révolution de 1789, vol. 16 (Paris : Belin-Leprieur, 1829), 71.
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I’astrologie, alors que le mouvement général de la politique du Roi et des parlements pendant
les guerres de religion consiste plutot a vouloir les accaparer. Et les effets d’une telle mesure
sont sensibles puisque I'on voit effectivement se mettre en place a partir de 1560 les
premieres traces d’une censure de la littérature qui n’aurait pas été possible sans le soutien
des juridictions civiles. Il s’agit par contre du dernier succés du clergé en la matiéere, puisque
la supplique suivante de 1576-1577 sera déboutée par le Roi. Cette réponse positive alors que
I’essentiel des autres articles du cahier du clergé est refusé ou modifié grandement témoigne
du caractere consensuel de la demande des délégués du clergé. Ainsi, il semble bien y avoir
un consensus dés les années 1560 sur les effets néfastes de la littérature astrologique parmi
le clergé, la Robe, la noblesse et le pouvoir royal, qui semble bien loin de I'enthousiasme que
celle-ci suscite dans les milieux universitaires a la méme période. Si les prédictions
astrologiques ne sont pas condamnées dans leur ensemble, elles demeurent néanmoins
entourées de suspicion dans une période censée représenter I'un des ages d’or de I'astrologie
politique en Europe. Cela nous permet de confirmer le constat formulé par Jean Dupébe pour

qui la France « reste pour I'astrologie une terre peu hospitaliére ».

2.2.2 Les états de Blois (1576-1577)

La supplique portée par le clergé lors des états de Blois (6 décembre 1576 — 2 mars 1577)
montre une évolution significative du diagnostic porté sur |'astrologie par le clergé, et
I’expression des premiéres divergences entre le pouvoir royal et le clergé sur la nécessité de
la réprimer. Alors que le clergé, en phase avec la prédication d’une partie de ses théologiens,
dramatise le probleme de I'astrologie en le présentant comme aussi grave que celui de la
sorcellerie et réclame une intensification de sa répression, le pouvoir royal essaie dans un
premier temps de temporiser puis, sous la pression du tiers état, accepte finalement de

criminaliser 'astrologie judiciaire.

2.2.2.1 Le contexte historique des états généraux
Exposons d’abord le contexte historique des états généraux qui détermine en grande partie

la facon dont ils abordent la question de I'astrologie®. Les états généraux de Blois sont

35 La principale histoire des états généraux de 1576 se trouve encore la grande, mais ancienne étude de Georges
Picot dont plusieurs des conclusions sont datées : Picot, Histoire des Etats généraux, 2 : 297-376. Certains groupes
présents aux états ont fait I'objet d’études plus approfondies, comme la parti de Jean Bodin du tiers (Owen Ulph,
« Jean Bodin and the Estates-General of 1576 », The Journal of Modern History 19, n° 4 (1947) : 289-96.), ou la
noblesse (Manfred Orlea, « La Noblesse aux Etats généraux de 1576 et de 1588: étude politique et sociale »,
Publications de la Sorbonne 39 (Paris, Presses universitaires de France, 1980); Mack P. Holt, « Attitudes of the
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convoqués par Henri lll pendant I’'été 1576 au terme de la cinquiéme guerre de religion qui a
vu le roi nouvellement sacré (le 13 février 1575) s’opposer au parti des « Malcontents »,
composé de protestants et de catholiques modérés, menés par le duc Francois d’Alencon,
jeune frere du Roi, et aux protestants du Midi dirigés par Henri de Navarre et Henri de Condé.
Dans une situation défavorable, Henri lll signe le 6 mai 1576 un édit de pacification, I'édit de
Beaulieu, qui céde a ses adversaires la liberté de culte dans toute la France excepté Paris et la
Cour, huit places de slreté supplémentaires et des faveurs de toutes sortes. Promesse est
alors faite de convoquer de nouveaux états généraux, les premiers depuis ceux d’Orléans.
Pour le Roi, cette réunion apparait nécessaire dans un contexte de forte remise en question
de son autorité a la fois du coté des Malcontents et des protestants, mais aussi du coté
catholique alors que monte en puissance la Ligue menée par le duc de Guise. Ce dernier parti,
majoritairement représenté dans les états, en particulier parmi le clergé, s’'oppose fortement
a la politique royale qu’il estime renier le principe d’unité du royaume sous un méme roi et

une méme foi, et refuse I'application de I'édit de Beaulieu.

La convocation des états généraux pendant I'été 1576 est recue favorablement par tous les
partis qui espérent qu’ils viendront résoudre les problemes politiques et religieux du pays.
Rapidement, néanmoins, la domination politique de la Ligue apparait et marginalise les
représentants protestants. Si ce sont surtout les questions politiques qui préoccupent
I'assemblée, la question religieuse revient en force. Du c6té du clergé, le projet d’une réforme
catholique soutenu depuis longtemps par les gallicans vient se fondre dans celui de la Contre-
réforme, et désormais ses représentants menés par |'archevéque de Lyon Pierre d’Espinac
assisté de l'archevéque d’Embrun Guillaume d'Avancon de Saint-Marcel demandent Ia
réception en France des décrets du concile de Trente. Le tiers état (ou figurent Guy Coquille,
Jean Bodin ou encore Pierre Jeannin) ainsi que le pouvoir royal, majoritairement catholiques,
mais attachés aux prérogatives gallicanes, s’opposent a une reconnaissance officielle tout en
acceptant de nombreux éléments de la réforme tridentine. La déliquescence morale du
royaume est également l'un des sujets de préoccupation des états. Alors que les
manifestations de séditions et d’inconduite religieuse se font de plus en plus nombreuses,

tous les ordres demandent une plus grande sévérité contre I'impiété et la superstition,

French Nobility at the Estates-General of 1576 », The Sixteenth Century Journal 18, n° 4 (1987) : 489-504,
https://doi.org/10.2307/2540865.).
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percues comme l'une des causes de I'embrasement du pays. On estime généralement que la
décennie 1575-1585 marque le retour des proces de sorcellerie en France, et méme si la
prudence des parlementaires ainsi que celle des hautes autorités ecclésiales font que I'on
n’assiste pas dans les juridictions dépendantes du parlement de Paris a une flambée des
procés comme on en voit ailleurs en Europe, la volonté de réprimer les sorciers est bien
répandue dans les couches moyennes de la magistrature et du clergé®®. Au terme des états
généraux, la nécessité d’'une unité religieuse du royaume est réaffirmée, I’édit de pacification
de Beaulieu signé avec les huguenots est révoqué, et Henri Ill, aprés avoir tenté en vain de

s’opposer a la Ligue, s’en déclare le chef.

2.2.2.2 Une dramatisation du probléme de 'astrologie

C'est donc dans un contexte d’affirmation des catholiques zélés, de défense du Concile et
de volonté de réprimer les superstitions que I'assemblée du clergé réunie a Blois, composée
d’évéques, d’abbés, de chanoines, dont plusieurs docteurs en théologie, décide de pousser
plus loin la politique contre I'astrologie judiciaire initiée par I'ordonnance d’Orléans en
réclamant explicitement la poursuite des « astrologues judiciaires » en les rangeant parmi les
devins, les enchanteurs et les sorciers. Le probléme de I'astrologie, auparavant simplement
abordé a travers le prisme des almanachs, est généralisé et dramatisé. L'assemblée du clergé
en fait 'une de ses revendications disciplinaires. Ainsi, dans le cahier général du clergé, le texte
figure non pas dans la section sur la police du livre comme en 1560, mais dans le premier
article des remontrances, dans la section majeure traitant « de la religion, service de Dieu et

état ecclésiastique » :

Remontent lesdits ecclésiastiques, que I'un des plus énormes et plus exécrables péchés
qui pourroient régner dans un royaume chrétien, et qui plus provoque l'ire de Dieu, est
d’y endurer devins, enchanteurs et sorciers, astrologues judiciaires et autres d’art
magique et diabolique, toutefois que ce royaume qui avoit accoutumé d’étre la lumiere
des autres, en a été et est fort scandalisé : partant supplient tres-humblement que telles
gens soient chatiés, chassés et exterminés par la voie d’une bonne justice, tant ceux qui
font profession de tel art, que ceux qui s’en aident ; et que commandement soit fait a tous

juges auxquels la connoissance en appartiendra de droit, d’en faire justice et faire bonne

36 Alfred Soman, « La décriminalisation de la sorcellerie en France », Histoire, économie & société 4, n° 2 (1985) :
179-203, https://doi.org/10.3406/hes.1985.1393.
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inquisition et recherche en son endroit, et a tous ceux qui les connoitront de les dénoncer

en justice®.

Le constat exprimé a demi-mots par le clergé est sévere : a cause du manque de zele des
tribunaux civils a chasser les auteurs d’art magique et diabolique, ceux-ci se maintiennent
dans le royaume et provoquent « I'ire de Dieu » dont ils enfreignent les commandements. Le
discours reprend la rhétorique antiprotestante, non sans accents apocalyptiques, et s’inscrit
dans une conception de la royauté caractéristique de la Ligue ou, I'Etat étant considéré
comme un instrument de salut, I’'hétérodoxie devient un ferment de sédition. Les maux de la
France sont attribués a la présence d’ennemis de l'intérieur qui pactisent avec les démons,
parmilesquels figurent les astrologues judiciaires. Pour le clergé, le salut de la nation se trouve
donc dans une intensification de la traque et de la répression de ces individus, dont la
disparition est la condition nécessaire au retour de la paix civile, tout comme la disparition des

protestants.

Pour ce qui a trait a I'astrologie judiciaire, I’objectif de ce texte est subtil. A premiére vue,
I'assemblée du clergé semble respecter les limites de ses prérogatives et, consciente que la
répression des pratiques divinatoires n’est pas du ressort des tribunaux ecclésiastiques, mais
des tribunaux séculiers, tente d’agir de facon indirecte, en suppliant le Roi pour qu’il exige des
gens de justice que les astrologues, devins et sorciers « soient chatiés » — c’est-a-dire un appel
a I'observation rigoureuse de I'ordonnance de Charles VIII de 1490 contre les « enchanteurs,
devins, invocateurs d'esprits malins, nigromanciens ». Or, en réalité, |'astrologie judiciaire ne
figure pas dans la liste des professions condamnées par I'ordonnance de 1490. Le texte essaie
donc de faire passer |'astrologie judiciaire dans une nouvelle catégorie juridique, pour qu’elle
soit considérée comme un crime en soi, et non plus seulement en tant que divination ou
sorcellerie. Il pourrait méme s’agir de 'objectif principal du texte, puisque la réponse du
procureur du Roi a cet article du clergé néglige tous ses autres aspects pour ne répondre que

sur la question de I'astrologie.

37 « Cahier des remontrances, plaintes et doléances de I'état ecclésiastique de France, présenté au Roi en
I’'assemblée générale de ses états a Blois le 8 février 1577 », in Recueil des actes, titres et mémoires concernant
les affaires du clergé de France, augmenté d’un grand nombre de piéces et d’observations sur la discipline
présente de I'Eglise... contenant les cahiers présentés, et les remontrances et harangues faites aux Rois et aux
Reines par le Clergé de France (Paris : Chez Guillaume Desprez, 1771), 996.
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Ainsi, en I'espace de quinze années, on assiste a une radicalisation de la position des
représentants du clergé qui passent d’'une simple volonté de contréle de la littérature
astrologique a un appel a répressions des astrologues qui outrepassent les bornes de
I'astrologie licite. Cet appel apparait dans le cadre d’un appel général a la répression des
devins et des sorciers, néanmoins, il ne s’y identifie pas : la remontrance du clergé veut que
I’astrologie judiciaire soit condamnée en soi et non plus seulement comme un sous-produit

d’autres superstitions.

2.2.2.3 L’astrologie, cible de toutes les critiques

Les raisons d’une telle évolution ne sont pas claires, d’autant plus que la polémique
scientifique sur I'astrologie s’est assoupie en France depuis les années 1560 : il faut en effet
attendre le passage de la célebre comete de fin 1577 pour voir reparaitre quelques
publications sur le sujet, essentiellement motivées par I'étonnement suscité par un
phénoméne cosmique exceptionnel, percu dans le contexte particulierement tendu du
lendemain de la paix de Bergerac et de I’édit de Poitiers, comme un signe divin annongant plus

de troubles a venir. Nous pouvons en identifier plusieurs.

La premiére raison, dont nous avons déja fait brievement état, est I'arrivée a I'assemblée
du clergé d’une génération beaucoup plus tridentine que celles présentes aux états d’Orléans.
Depuis la fin solennelle du concile le 5 décembre 1563 et le retour de I'importante délégation
sur place du cardinal Charles de Lorraine, venu participer aux derniéres sessions avec douze
évéques, trois abbés et dix-huit théologiens, la majorité des évéques francais a abandonné le
projet d’une réforme gallicane pour se rallier a celui de la réforme tridentine32. Les états de
Blois sont ainsi la premiére occasion officielle pour faire recevoir les décrets du concile de
Trente en France, et il ne serait guére curieux que les membres de I'assemblée du clergé, qui
milite particulierement pour faire appliquer les mesures disciplinaires décidées par le Concile,
tente également de s’aligner avec les normes romaines en matiére de lutte contre la

superstition, notamment sur I’astrologie.

La deuxiéme raison est liée au contexte polémique : 'assemblée du clergé, proche de la

Ligue, est marquée par une propagande anti-royale qui présente les compromissions de la

38 Benoist Pierre, « Le cardinal-conseiller Charles de Lorraine, le roi et sa cour au temps des premiéres guerres de
Religion », Parlement[s], Revue d’histoire politique HS6, n° 3 (2010) : 18-19.
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royauté avec les protestants et les politigues comme le fruit d’'une influence occulte exercée
par les astrologues et les magiciens, alliés du démon. Depuis plusieurs années des rumeurs,
amplifiées par les catholiques zélés, circulent au sujet de Catherine de Médicis ou de Francois
d’Alengon a propos de leur proximité dangereuse avec des astrologues et des magiciens. Ces
derniers, présentés comme étant au service du Démon, sont accusés de manipuler les

personnes royales contre les intéréts de Dieu et du Roi.

L'image d’une cour des Valois habitée par les astrologues, surnommés les « barons », ou
d’une « Médée Médicis, reine magicienne » est de fait répandue et perdure longtemps apres
les guerres de religion : on la retrouve chez Martin Del Rio, Jean-Baptiste Thiers a la fin du 17¢
siecle, ou bien plus tard dans le roman Sur Catherine de Médicis d’'Honoré de Balzac qui ne fait
gue retranscrire des préjugés encore bien implantés. De fait, ces rumeurs ne sont pas
totalement infondées, méme si une historiographie récente a pu les mettre en perspective®°.
Catherine de Médicis sait jouer (par adhésion personnelle ou par calcul politique) de
I'imaginaire néoplatonicien et magique dans la communication royale, ainsi que du crédit
accordé aux prédictions astrologiques, comme le montre sa visite fortement publicisée a
I’astrologue Antoine Crespin Archidamus, dit le pseudo-Nostradamus, lors de son passage
début 1579 dans la ville de Salon. En outre, la présence d’astrologues dans I'entourage des
Grands est un fait trés commun jusqu’au début du 17¢ siecle. Certains théologiens catholiques
zélés dénoncent cette situation dans leurs sermons, comme Simon Vigor dans son sermon
« Pour le Mercredy d’apres le premier Dimenche de Caresme » prononcé entre 1567 et 1572,
qui se plaint que « tout en est perdu a la Cour, a Paris, par tout*® » a cause de l'influence
exercée par les astrologues ; ou plus tard André Valladier dans son sermon « De I’Astromantie
iudiciaire de I’Ame, Contre les Devins et Magiciens » prononcé pour le vendredi du deuxieme
dimanche de I'avent 1612 qui dénonce les consultations de magiciens ou d’astrologues par
plusieurs grands personnages du temps des Valois auxquels il attribue la cause de leurs

malheurs, par exemple la consultation d’un « celebre Magicien qui rodoit par la Cour*! » par

39 Luisa Capodieci, « “Medicaea Medaea”: art, astres et pouvoir a la cour de Catherine de Médicis » (Genéve,
Droz, 2011).

40 Simon Vigor, « Pour le Mercredy d’apres le premier Dimenche de Caresme », in Sermons catholiques, pour tous
les jours de Caresme et feries de Pasques, faits en I'eglise S. Estienne du Mont a Paris, éd. par Jean Cristi, 2¢ éd.
(Lyon : Paul Frellon, 1588), 72r.

41 André Valladier, « Sermon XIll. Pour le vendredy du Il. dimanche de I'’Advent. De I’Astromantie iudiciaire de
I’Ame, Contre les Devins et Magiciens », in La Saincte philosophie de I’'dme, sermons pour I’Advant, preschez a
Paris a Saint Medric I’'an 1612 (Paris : Pierre Chevallier, 1613), 464.
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Henri Il, le Frangois de Guise, et le comte Jacques de Pérusse des Cars qu’il estime avoir
occasionné aprés-coup leur mort violente®?. Ainsi, pour les prélats et théologiens catholiques
zélés, le mal touchant I'entourage royal ne serait que la conséquence d’une maladie plus
profonde touchant le corps de la société frangaise dans son ensemble, dénoncé par les mises
en garde formulée par I'Index a I'égard de I'astrologie judiciaire, et dont I'un des symptémes

est la prolifération réelle ou supposée des astrologues.

La troisieme raison est plus pragmatique : pour I'assemblée du clergé, les magistrats ne
respectent pas les prérogatives de censure des textes astrologiques concédées aux évéques
et aux facultés de théologie. Ce phénomeéne est diagnostiqué par le cordelier Jean Porthaise,
I'une des figures emblématiques de la Ligue, dans un petit livret intitulé De la vraie et faulse
astrologie contre les abuseurs de nostre siécle, paru a Poitiers en 1579 et dédié a Louis de
Bourbon. Il y développe une réfutation en bloc de I'astrologie judiciaire et de ses prédictions
qui méle arguments tirés de ’histoire sainte et de I'histoire profane, des Péres de I'Eglise et
des philosophes paiens, de la théologie et de la philosophie naturelle (pour laquelle il cite les
Disputationes de Pic de la Mirandole). Le théologien se plaint en particulier des « faulx
prophettes » que sont les « pronostiqueurs du jourd’huy*® » accusés d’entretenir 'idolatrie
dans le royaume de France et glisse au milieu d’un chapitre sur les opinions défendues par les
« mathématiciens judiciaires » une remarque sur I'état de la censure astrologique au moment

des états de Blois.

Seroit donc bien faict a noz magistratz, de dilligemment rechercher tous ses livres de
faulses, et abusives receptes, tous ces liures faulsement nommez magie naturelle : tous
livres de chiromance, et autres predisans la fortune d’un chascun. Or ces abuz se
commetent a Paris, et aux universitez, car iniustement on a osté aux Evesques et
Théodlogiens, et universitez, la censure, et examen des liures, qui sont dangereux a

'ame* :

Le diagnostic de Jean Porthaise semble un peu exagéré. Les infractions évidentes a la

censure des textes d’astrologie judiciaire sont rares, et elles se justifient probablement par

42 Valladier, 463-69. D’autres anecdotes sur des consultations d’astrologues sont également relatées.

3 Jean Porthaise, « [Dedicace] a tres-chrestien et autant catholique prince, Loys de Bourbon », in De la vraie et
faulse astrologie contre les abuseurs de nostre siécle (Poitiers : Frangois le Paige, 1579), f° éij-A.

4 Jean Porthaise, De la vraie et faulse astrologie contre les abuseurs de nostre siécle (Poitiers : Francois le Paige,
1579), 63.
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une permission royale et non par une faiblesse des magistrats : c’est le cas du Speculum
astrologiae de Francisco Giuntini en 1581 et 1585, ou du fait que Antoine Crespin Archidamus
s’est vu conférer un privilege d’'impression nominatif pour ses almanachs, encore actif en
1577. De fagon générale, les textes qui circulent sont surtout de la littérature de seconde zone
pour laquelle le contréle est particulierement difficile. Il est vraisemblable que, méme si
sollicités par les théologiens, les magistrats ne se donnent pas la peine de faire retirer ce type
de texte des libraires et des ballots de colporteurs tant I'exercice semble vain. Toutefois,
Porthaise témoigne de I'impression générale présente chez les évéques et théologiens des

facultés que I'application des censures théologiques est soumise au bon vouloir de la Robe.

2.2.2.4 Réactions du tiers état et du pouvoir royal

Signe qu’elle partage certaines de ses préoccupations, la Robe souscrit au constat effrayé
du clergé, ce qu’il n’avait pas fait lors des états généraux de 1560. L’article 84 du cahier du
tiers état fait ainsi état d’'une prolifération des devins, pronostiqueurs, « présagisseurs »,
magiciens, sorciers et nécromanciens, et demande a cet égard un durcissement de la
législation, avec notamment une extension des prérogatives des juges locaux. Les peines
contre ces individus qui font profession de telles « impostures et abominations devant Dieu »
doivent étre d’une sévérité exceptionnelle : ils doivent étre punis de morts, et leurs livres et
écrits bralés publiqguement. Alors que la juridiction autorise les condamnés a mort a faire
appel au parlement de Paris, réputé extrémement clément dans les affaires de sorcellerie, le
tiers demande que cette législation soit modifiée pour ce type de crime, et qu’il ne soit plus

possible de faire appel* :

Et parce qu’en ce temps de troubles, aucuns se sont présentés qui se disent devins,
pronostiqueurs, présagisseurs, magiciens, sorciers et nécromanciens, qui sont toutes
impostures et abominations devant Dieu ; qu’il vous plaise ordonner que tels gens qui en
ont fait ci-devant et feront ci-aprés aucune profession, seront punis de mort, et seront
leurs livres et écrits hardis et brilés publiquement, a ce que personne ne se puisse a
I’avenir abuser, le tout sans appel, par vos juges ressortissant immédiatement en vos

cours souveraines®.

4 Sur la clémence du parlement de Paris, voir : Alfred Soman, « Les procés de sorcellerie au parlement de Paris
(1565-1640) », Annales 32, n° 4 (1977) : 790-814, https://doi.org/10.3406/ahess.1977.293855.

% Recueil des cahiers généraux des trois ordres aux Etats-généraux, d’Orléans en 1560, sous Charles IX, de Blois
en 1576, de Blois en 1588, sous Henri lll, de Paris en 1614, sous Louis Xlll, vol. 2 (Paris : Barrois I'ainé, 1789), 217.
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Face a une telle mobilisation, la Couronne hésite. Vraisemblablement consciente qu’une
partie des théologiens vise la Cour en attaquant |'astrologie, sa premiere réaction est de ne
pas recevoir les suppliques du clergé. Dans le cahier remis a I'assemblée des états de Blois par
le procureur général du Roi en réponse aux demandes du clergé, il est simplement rappelé
I'obligation faite aux évéques et aux archevéques d’appliquer les directives de I'ordonnance

d’Orléans au sujet des almanachs et pronostications :

Voulons aussi que pour les peines contenues esdites Ordonnances contre les
Compositeurs d’Almanachs et pronostications passant les termes d’Astrologie, ensemble
contre les Libraires et Imprimeurs n’ayant été visités par I’Archevéque ou Evéque, ou ceux

gu’ils commettent, soient étroitement gardées et observées?®.

Ce rappel des dispositions présentes équivaut a un refus net de I'évolution de la législation.
Néanmoins, la présence d’'une demande équivalente de la part du tiers état améne le pouvoir
royal a infléchir sa position. La suppression des prérogatives du parlement de Paris en matiere
d’appel pour les procés de devins, pronostiqueurs, présagisseurs, magiciens, sorciers et
nécromanciens est de toute facon hors de question. La chancellerie et les plus proches
parlementaires du Roi, pour I'essentiel issu du Palais, ne peuvent pas accepter une évolution
de la législation qui diminue les prérogatives du Parlement en tant que cour souveraine,
d’autant plus gu’elle s’oppose a la volonté de centralisation des compétences juridiques
voulue par la monarchie. Néanmoins, la requalification du crime d’astrologie semble une
demande acceptable, d’autant plus qu’elle ne semble pas motivée chez le tiers état par une
volonté d’attaquer la monarchie, mais au contraire de réduire les dissidences internes au
royaume. Elle s’accomplit par l'intermédiaire de I'article 36 de I'ordonnance de Blois, qui
parait en mai 1579, prés de deux années apres la cl6ture des états généraux. Le texte reprend
les dispositions de I'article 26 de 'ordonnance d’Orléans en les modifiant de fagon a inclure la

requalification du crime d’astrologie :

Tous devins et faiseurs de prognostications et almanachs excedans les termes de
I'astrologie licite, seront punis extraordinairement et corporellement : et défendons a

tous imprimeurs et libraires sur les mémes peines, d’'imprimer ou exposer en vente

47 « Piéces justificatives concernant la Chambre ecclésiastique aux états de Blois en 1576-1577 », in Collection
des procés-verbaux des Assemblées-générales de clergé de France, depuis I’'année 1560, jusqu’a présent, rédigés
par ordre de matieres, et réduits a ce qu’ils ont d’essentiel ; Ouvrage composé sous la direction de M. I'évéque de
Madcon, vol. 1 (Paris : Guillaume Desprez, 1767), N°2, 51 (pagination séparée).



Jean Sanchez Chapitre 3 168

aucuns almanachs ou prognostications, que premieérement n’ayent esté vus et visitez par
|'archévéque, évéque, ou ceux qu’ils auront députez expressément a cet effet, approuvez
par leurs certificats et signez de leurs mains, et qu’il n’y ait aussi permission de nous ou

de nos juges ordinaires*.

La reprise du texte de I'ordonnance d’Orléans n’est pas surprenante. L'ordonnance de Blois
se veut une simple mise a jour de I'ordonnance précédente et cherche par tous les moyens a
montrer la continuité juridique du regne des Valois. Pourtant, les modifications sont claires a
défaut d’étre particulierement visibles : alors que dans le texte de I'ordonnance d’Orléans le
faiseur d’almanachs et de pronostications est condamné dans le cadre de la police du livre, il
est ici condamné dans le cadre de la répression de la divination — ou plutét dans un cadre
équivalent a celui de la divination, puisque si le texte précise que le faiseurs de pronostications
et d’almanachs doit étre puni comme le devin, il ne précise pas pourquoi, ce qui permet
d’éviter I’écueil juridique de la justification du caractére divinatoire de I'astrologie pour lui
préférer le critére vague de « I’astrologie licite ». En outre, alors que I'ordonnance d’Orléans
parle de simplement de ceux « publians leurs almanachs et prognostications », celle de Blois
parle des « faiseurs de prognostications et almanachs » : ce n’est donc plus simplement les
personnes publiant des prédictions astrologiques qui sont condamnées, mais toute personne
qui en fait — ce qui revient a interdire le simple fait de composer des horoscopes tenant de
I'illicite astrologie tout en laissant le magistrat définir ce qu’il entend par la. Le texte est
également une attaque (mesurée) du clergé, qui est désavoué dans ses prérogatives de
censure : en instituant le contréle des juges civils en plus de celui des évéques, il officialise le
droit de regard des juges sur la censure et interdit aux évéques d’octroyer des permissions

d’imprimer sans I'accord des autorités civiles.

Pour le clergé, le bilan de texte est donc mitigé. Il a certes obtenu une victoire doctrinale
avec la requalification du crime d’astrologie judiciaire, mais cela s’est fait au prix d’une défaite
politique : et il a été désavoué dans ses prérogatives de censures. Sur la question de
I'astrologie, I'ordonnance de 1579 s’inscrit donc dans les deux tendances qui caractérisent la
politique royale sur le temps long allant de la seconde moitié du 16© siecle jusqu’au 18¢ siecle :
d’un coté l'alignement avec le concile de Trente sur les points doctrinaux, de l'autre

I'affirmation du gallicanisme et la réduction des prérogatives du clergé sur les points de

48 |sambert, Jourdan, et Taillandier, Recueil général des anciennes lois francaises, 16 : 390-91.
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gouvernance. Deés lors, s’il est vrai que I'action des assemblées du clergé pendant les
décennies 1560-1580 a eu effectivement pour résultat la création de la premiére législation
anti-astrologique en France, cette action n’a pas pu assurer a I'Eglise de France une place dans
I'appareil répressif qui lui permettrait de contréler I'application de cette législation, comme

cela s’est fait en Italie et en Espagne.

3 Reéformer les mceurs et discipliner les consciences : les
directives des conciles provinciaux (de 1581 a 1609)

Apres avoir montré comment I'action des représentants du clergé aux états généraux de
1560 et 1576 permet la mise en place d’une nouvelle législation sur I'astrologie, nous voulons
montrer comment, a partir de 1580, les évéques francais font entrer la lutte institutionnelle
menée contre celle-ci dans une nouvelle phase. Désormais, |’objectif n’est plus simplement
de faire changer la législation — un objectif purement répressif dans lequel ils ne jouent qu’un
role passif (la répression dépendant entierement du Roi et des juges civils) — mais au contraire
de contribuer activement au déracinement de |'astrologie dans la société en faisant en sorte
de réformer les consciences des chrétiens et de discipliner leurs moeurs. Entre 1580 et 1610,
a la suite de I'ordonnance de Blois, plusieurs archevéques et évéques réaffirment ainsi la
condamnation de I'astrologie dans leurs diocéses et mettent en place des instructions a
destination de leurs prétres pour qu’ils encadrent les comportements de leurs ouailles par la

prédication, les peines spirituelles et la direction spirituelle.

Cette politique, dans sa chronologie et sa fagon de procéder, se superpose a celle de
réformation des diocéses de France selon les principes tridentins. Elle repose essentiellement
sur les initiatives personnelles des archevéques et évéques tridentins qui, en collaboration
avec leurs théologiens, élaborent des « instructions » au sujet de l'astrologie, souvent
intégrées a des instructions plus générales sur les superstitions, dont ils surveillent ensuite
I'application. Ces instructions sont en particulier composées lors des conciles provinciaux, des
assemblées collégiales exceptionnelles qui réunissent autour de leurs archevéques les
évéques des diocéses composant chaque archidiocése. Il s’y décide notamment les regles a
suivre en matiere de discipline ecclésiastique et de normes doctrinales a I’échelle d’'un
archidiocése. Il s’agit donc d’un mouvement « du haut vers le bas », purement normatif, dont
I’efficacité est dépendante de I'adhésion locale du clergé aux mesures qui lui sont imposées.

Ce qui nous intéresse ici est la facon dont la question de la légitimité de I'astrologie est



Jean Sanchez Chapitre 3 170

abordée par une hiérarchie ecclésiale qui essaie d’incarner a I'échelle régionale la définition

de I'orthodoxie.

3.1 Lélan des conciles provinciaux

Les conciles provinciaux sont une nouveauté de I'apres-Concile. Le concile de Trente, dans
sa 24¢ session, fait obligation aux archevéques de réunir au plus tot en concile les évéques de
leur province, et de le faire ensuite tous les trois ans*. Bien que les décrets de Trente n’aient
pas été « recus » dans le royaume de France, et malgré les difficultés logistiques occasionnées
par les guerres de religion, on ne compte pas moins de onze conciles provinciaux (treize en
comptant ceux d’Avignon) tenus en France dans la période post-tridentine (de 1564 a 1624).
Apres 1624, ces assemblées n’ont plus lieu sauf dans le cas trés particulier du concile de Paris
de 1640. Elles constituent un lieu collégial de prise de décision sur des sujets disciplinaires et
doctrinaux, souvent en lien avec les assemblées nationales du clergé. Leurs statuts possédent
une autorité théologique et disciplinaire, ils sont soumis a I'approbation de Rome, traduits en
francais, imprimés et diffusés aupres de tous les prétres desservant I'archidiocese. Ils servent
de base aux instructions diocésaines régulierement envoyées aux membres du clergé qui
servent de réglementation locale. La quasi-totalité des statuts et actes en latin de ces conciles
a été publiée par Louis Odespunc de La Meschiniére sous le Concilia novissima Galliae a

tempore concilii tridentini celebrata a Paris en 1646°C,

Ces conciles répondent a un objectif principal : sur le modeéle du concile provincial lancé en
1565 a Milan par l'archevéque et cardinal Charles Borromée, ils visent a réformer
I'organisation des dioceses pour la rendre compatible avec les directives du concile de

Trente®l. Pour les conciles organisés entre 1580 et 1614, I'objectif est également pour les

4 sur les différents conciles provinciaux tenus en France aprés le concile de Trente, nous renvoyons a larticle :
Marc Venard, « Les conciles provinciaux post-tridentins de France, sous la censure de Rome », in Conciles
provinciaux et synodes diocésains du concile de Trente a la Révolution frangaise : Défis ecclésiaux et enjeux
politiques ?, éd. par Marc Aoun et Jeanne-Marie Tuffery-Andrieu, Société, droit et religion (Strasbourg : Presses
universitaires de Strasbourg, 2010), 31. Pour voir a quel archidiocése correspond chacun des conciles provinciaux
suivant on pourra se référer a la carte donnée dans I'article : Jacques Dubois, « La carte des diocéses de France
avant la Révolution », Annales 20, n° 4 (1965) : 686-87, https://doi.org/10.3406/ahess.1965.421815.

50 C’est-a-dire : le concile provincial de Reims en 1564, le concile provincial de Cambrai en 1565, le concile
provincial de Rouen en 1581, le concile provincial de Reims en 1583, le concile provincial de Bordeaux en 1583,
le concile provincial de Tours en 1583, le concile provincial d’Aix en 1585, le concile provincial de Toulouse en
1590, le concile provincial de Narbonne en 1609, le concile provincial de Bordeaux de 1624. Il manque le concile
provincial d’Embrun de 1581 et les conciles avignonnais.

51 Sur le lien entre les conciles provinciaux et la Contre-Réforme, voir : Alain Lottin, « La mise en ceuvre de la
réforme catholique, a travers les conciles provinciaux de Cambrai (1565, 1586, 1631) », in Conciles provinciaux
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évéques locaux de discuter de I'application de I'ordonnance de Blois (1579), dernier texte
juridique d’envergure concernant le clergé que la fidélité aux lois du royaume et un certain
gallicanisme les obligent a suivre. La hiérarchie entre ces deux objectifs n’est pas
nécessairement évidente : méme si les évéques qui organisent ces conciles défendent
totalement la réforme tridentine, les propos contenus dans certains conciles provinciaux,
notamment ceux de l'archevéque d’Embrun, Guillaume d’Avangon de Saint-Marcel, dans le
concile provincial d’Embrun de 1583 laissent entendre que I'ordonnance de 1579 a pu étre

considérée d’une importance égale a celle du concile de Trente>2.

L'astrologie s’invite dans les débats de fagon naturelle : elle est un point abordé aussi bien
par les conclusions du concile provincial de Milan de 1565, bien connues des prélats frangais,
gue par l'article 36 de I'ordonnance de Blois contre les almanachs et les prédictions. Les
évéques impliqués approuvent largement ces positions condamnatoires : dans au moins 6
comptes-rendus des 8 conciles provinciaux qui se produisent entre 1580 et 1610, on voit
paraitre un article condamnant les astrologues et les prédictions astrologiques. C’'est le cas du
concile provincial de I'archidiocese de Normandie, réuni par le cardinal Charles de Bourbon-
Vendéme, qui se tient du 23 avril au 22 mai 1581 a Rouen>3; celui de I'archidiocése de
Reims, réuni par Charles de Lorraine, cardinal de Guise, qui se tient dans cette ville en 1583°*;

celui de I'archidiocese d’Aquitaine, réuni par I'archevéque de Bordeaux Antoine Prévost de

Sansac qui se tient dans cette ville en 1583°°; celui de I'archidiocése de Tours, réuni par

et synodes diocésains du concile de Trente a la Révolution frangaise : Défis ecclésiaux et enjeux politiques ?, éd.
par Marc Aoun et Jeanne-Marie Tuffery-Andrieu, Société, droit et religion (Strasbourg : Presses universitaires de
Strasbourg, 2010), 167-86; Venard, « Les conciles provinciaux post-tridentins de France, sous la censure de
Rome ».

52 Venard, « Les conciles provinciaux post-tridentins de France, sous la censure de Rome », 40.

53 Le concile provincial des dioceses de Normandie tenu & Roiien I'an M.D.LXXXI. Par Monseigneur I'illustrissime
et reverendissime Cardinal de Bourbon... corrigé et confirmé par nostre sainct Pere le pape Grégoire XllI... le tout
mis en francois, par F. Claude de Sainctes, evesque d’Evreux (Paris : Chez Pierre I'Huillier, 1582), chap. 2, article
7, 12v-13v. L'original latin se trouve dans : Louis Odespunc de La Meschiniere, Concilia novissima Galliae a
tempore concilii tridentini celebrata (Paris : Denis Bechet, 1646), 172B. La traduction frangaise connait plusieurs
réimpressions.

54 Le premier concile provincial tenu & Rheims, I'an 1583. Par Monseigneur lillustrissime et reverendissime
Cardinal de Guyse... Le tout corrigé, et approuvé par notre saint Pere le pape Gregoire Xlll. Et mis en frangois par
M.H. Meurier... (Reims : Jean de Foigny, 1586), 21v-22r. L'original latin se trouve dans: Odespunc de La
Meschiniere, Concilia novissima Galliae a tempore concilii tridentini celebrata, 230. « Sortilegiis Matrimonii usum
impedientes, vel aliud nocumentum inferentes, genethliaci, et qui divinationibus seu praedictionibus ad artem
iudiciariam pertinentibus (quas impie Prophetias appellant) utuntur, vel eisdem fidem adhibent,
excommunicentur. » Le texte latin et sa traduction francaise ont été publiés des 1586, avec plusieurs
réimpressions.

55 |’original latin se trouve dans : Odespunc de La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a tempore concilii
tridentini celebrata, 286. Nous n’avons pas trouvé I'original francais. La passage mentionné apparait dans : Jean-
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I’'archevéque Simon de Maillé de Brézé (qui a dirigé I'élaboration du cahier du clergé aux états
d’Orléans de 1560), qui se tient en partie a Tours et en partie a Angers en 1583°°, ceux de
I’archidiocése de Toulouse en 1590, et de I'archidiocése de Narbonne en 1609, réunis tous
deux par le cardinal-duc Francois de Joyeuse®’. On peut également y ajouter celui de
I'archidiocese de Cambrai, réuni par I'archevéque-duc Louis de Berlaymont en 1586 qui
possede un statut a part puisqu’il réunit des dioceses sous domination frangaise, sous
domination espagnole, ou placés sous la juridiction du Saint-Empire8. Lors du concile,
Cambrai, ville indépendante, est alors sous domination frangaise tout en suivant une
juridiction ecclésiastique indépendante, mais partiellement influencée par I'Espagne. Les
directives du concile provincial de 1612 de I'archevéché de Sens, dont dépend Paris jusqu’en
1622, n’ayant pas été imprimées, nous n’avons pas d’information a ce sujet, mais il serait

surprenant d’y voir une tendance différente.

A titre d’exemple, les conclusions du concile provincial de Normandie qui se tient en 1581
a Rouen, grande ville d'impression (en particulier d’almanachs) affirment ainsi au chapitre
« de I'honneur et service de Dieu en general » le caractére idolatre de l'astrologie, et
condamnent non seulement le péché de composer des prédictions astrologiques, mais

également celui, pour les fideles, d’y ajouter foi :

Nous commandons qu’on admoneste le peuple au prosne tous les Dimenches n’estre

loysible a aucun de garder en sa maison sciemment, ou de lire les livres de sorciers, ou

Baptiste Thiers, Traité des superstitions selon I'Ecriture sainte, les décrets des conciles et les sentimens des saints
Peres et des théologiens (Paris : A. Dezallier, 1679), 229-30.

%6 |es décrets du concile provincial de Tours, tenu partie @ Tours au mois de may, partie & Angers au mois de
Septembre, I’an de nostre salut mil cinq cens quatre vingts trois... Traduicts de Latin en Frangois par Simon Gallant
Tourangeau (Paris : Gilles Beys, 1585), f° 15v-16r. L’original latin se trouve dans : Odespunc de La Meschiniére,
Concilia novissima Galliae a tempore concilii tridentini celebrata, 336B.

57 Pour les conclusions du concile de Toulouse, voir : Odespunc de La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a
tempore concilii tridentini celebrata, 548-49. Une traduction frangaise du texte existe mais nous n’avons pas pu
la consulter : Le concile provincial de Tolose tenu par l'illustrissime et révérendissime Seigneur Frangois de Joyeuse
Cardinal, du tiltre de la Tressaincte Trinité du Mont, Archevesque de Tolose, I'an 1590 (Toulouse : Raymond
Colomiez, 1597).. Pour celles du concile de Narbonne, voir : Odespunc de La Meschiniere, Concilia novissima
Galliae a tempore concilii tridentini celebrata, 577. Les versions francaises de ces textes étant particulierement
difficile a trouver, nous renvoyons a la retranscription qu’en fait Thiers : Thiers, Traité des superstitions, 331-232.
Sur le concile provincial de Toulouse de 1590, voir en particulier : Ludovic Azema, « Les statuts synodaux des
archevéques de Toulouse, du concile de Trente a la révolution », in Conciles provinciaux et synodes diocésains du
concile de Trente a la Révolution francaise : Défis ecclésiaux et enjeux politiques ?, éd. par Marc Aoun et Jeanne-
Marie Tuffery-Andrieu, Société, droit et religion (Strasbourg : Presses universitaires de Strasbourg, 2010), 253-66.
58 Thomas Gousset, Les actes de la province ecclésiastique de Reims ou Canons et décrets des conciles,
constitutions, statuts, et lettres des évéques des différentes diocéses qui dépendent ou qui dépendaient autrefois
de la métropole de Reims, vol. 3, 1844, p. tit. 3, can. 7, 569B-570A.
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des libertins, Atheistes, ou d’aucuns heretiques que ce soit, ou autres condamnez par le
sainct Siege de Rome, sans la licence et permission de nostre sainct Pere le Pape, et que
tous ceux qui les gardent ou lisent sont excommuniez, et voulons que pour tels on les
denonce ausdicts prosnes entre les sorciers et usuriers : mesmes que les Confesseurs

examinent les penitens au sacrement de Confession sur ce faict.

Nous ordonnons le semblable estre faict de ceux qui gardent curieusement, et adioustent
foy aux livres des astrologues et prognostications des choses qui dependent de |'occulte
providence de Dieu sur nous : d’autant qu’ils detournent les hommes de la crainte et
obeissance d’iceluy, les attirent a idolatrie et a recognoistre et servir plus tost a la creature
gu’au createur, en attribuant aux astres ce qui vient de la disposition speciale de Dieu, ce
gue neantmoins par sa permission les hommes peuvent quelquefois secrettement
apprendre du diable pour nous abuser et punir a cause de noz pechez et de nostre

curiosité®.

Notons que plusieurs archidiocéses francais n’ont pas organisé de conciles provinciaux,
comme l'archidiocése de Lyon. En outre, certains conciles, comme le concile d’Aix de 1585,
n’abordent pas la question de I'astrologie. Cela ne veut pas dire qu’ils n’ont pas de dispositions
similaires a celles des autres diocéses. Elles peuvent apparaitre dans des assemblées plus
locales comme les synodes diocésains. Par exemple, les statuts synodaux du diocese de Saint-
Malo de 1618 condamnent « ceux que I'on appelle Bohemiens, qui entreprennent de dire la
bonne aventure® ». Les statuts synodaux des diocéses de Grasse et de Vence de 1644
défendent aux prétres de s’appliquer « aux sciences curieuses comme sont les
Mathematiques » et leur défend « sous peines portées par les saints Canons [...] I'exercice [...]
de I’'Astrologie judiciaire, Chiromance, et toutes sortes de divinations®® ». Les statuts synodaux
d’Agen de 1673 déclarent que « les predictions fondées sur I’Astrologie judiciaire sont des
restes du Paganisme et de I'ldolatrie et des inventions du Demon®? ». Néanmoins, les sources
étant difficiles a réunir, nous n’avons pu faire d’étude systématique. Il a sirement existé des

dioceses ou l'astrologie a été moins poursuivie que dans les autres diocésaines, voire pas du

59 Le concile provincial des dioceses de Normandie tenu & Roiien I'an M.D.LXXXI, chap. 2, article 7, 12v-13v.
L'original latin se trouve dans: Odespunc de La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a tempore concilii
tridentini celebrata, 172B. La traduction francaise parait des 1583 a Paris, et connait plusieurs réimpressions.

80 Thiers, Traité des superstitions, 232.

61 Antoine Godeau, Ordonnances et instructions synodales par Antoine Godeau, évéque de Grasse et de Vence,
4¢ éd. (Lyon : Jean Grégoire, 1666), 26-27.

52 Thiers, Traité des superstitions, 233.
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tout. En I’état, nous nous limitons a I’étude des sources disponibles qui refletent I'orientation

générale de la Réforme catholique en France.

3.2 Lerenouvellement régional des condamnations doctrinales

Les conciles provinciaux réaffirment la condamnation doctrinale de I'astrologie judiciaire,
sans toutefois adopter une définition commune de celle-ci. Leurs propos se distinguent des
textes des ordonnances de 1561 et 1579 et des normes romaines. Comparativement aux
textes des ordonnances, leurs conclusions sont plus séveres et frappent plus largement : on
ne parle plus spécifiquement de littérature astrologique, mais de toutes sortes de prédictions,
et ce sont aussi bien les rédacteurs que les lecteurs qui sont condamnés ; le crime est mis au
méme niveau que I'athéisme, I'hérésie et le libertinage ; la sentence est I'excommunication.
L’écart avec les normes romaines est tout aussi sensible : aucun des conciles ne reprend par
exemple la nomenclature utilisée habituellement dans les textes romains, comme celles de la
régle 9 de I'Index de 1564 qui condamne les « livres et écrits dans lesquels sont contenues [...]
des divinations d’astrologie judiciaire ou d’art magique sur les événements futurs contingents
(futuri contingentes eventus) ou les succes d’événements (eventuum successus) ou les hasards
fortuits (fortuiti casus), excepté seulement celles qui, par des observations naturelles, sont

écrites pour servir a I’art de la navigation, a I’art agricole ou a la médecine® ».

La terminologie employée par les différents conciles provinciaux est fluctuante (devins,
astrologues, diseurs d’horoscopes, généthliaques, astrologie, astrologie judiciaire, art
judiciaire, inspection des astres). Les criteres de démarcation entre astrologie permise et
astrologie interdite ne reprennent pas les catégories thomistes. Les concessions romaines ne
sont pas spécifiées. L'autorité de référence, si elle est nommée, est Augustin. Ainsi, le concile
provincial de Normandie de 1581 condamne sans plus de précisions les « prognostications des
choses qui dependent de I'occulte providence de Dieu sur nous », tandis que le concile
provincial de Reims de 1583 parle simplement des « divinations et prognostications

appartenantes a I'art iudiciaire » :

63 Bujanda, Index des livres interdits, 775, 291-92. « Libri omnes et scripta chiromantiae, physionomiae,
aeromantiae, geomantiae, hydromantiae, onomantiae, pyromantiae vel necromantiae, sive in quibus sortilegia,
veneficia, auguria, aruspicia, incantationes magicae artis, vel astrologiae iudiciariae divinationes circa futuros
contingentes eventus aut eventuum successus sive fortuitos casus, iis tantum naturalibus observationibus
exceptis, quae navigationis, agricolationis sive medicae artis iuvandae gratia conscripta sunt. »
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Ceux qui empeschent l'usage de Mariage par sortilege, ou apportent quelque autre
nuisance aux personnes, les Genethliaques, et ceux qui s’adonnent, ou adioutent foy aux
divinations et prognostications appartenantes a I'art iudiciaire, que meschamment ils

qualifient propheties, soient denoncez pour excommuniez®.

Le concile provincial de Bordeaux de 1583, plus précis dans sa définition des limites de
« I'usage sacrilege de I’Astrologie judiciaire », interdit ainsi toute prédiction sauf celles

concernant la météorologie. Il ne permet méme pas les prédictions a usage médical :

C’est pourquoi, s’il se trouve quelques Ephemerides ou Almanacs imprimez qui traitent
de cette Astrologie, et qui contiennent autre chose que les changements des Saisons et |a
disposition du temps, nous les condamnons de la mesme maniere que les Livres dont la
Lecture est mauvaise, et nous defendons a toutes sortes de personnes de les lire, de les

retenir, et d’y ajodter foy®.
On retrouve une position similaire dans le concile provincial de Toulouse de 1590.

Le motif théologique de condamnation, a défaut d’étre le méme partout, se rapporte
toujours au crime de superstition dans sa forme la plus grave. Le concile provincial de
Normandie de 1581 fait ainsi appel a une catégorie théologique de l'idolatrie en accusant
I'astrologie d’attribuer « aux astres ce qui vient de la disposition speciale de Dieu ». Le concile
provincial de Reims de 1583 place la condamnation de I'astrologie dans le cadre de la
condamnation « des sorceleries, et autres semblables malefices du tout contraires a la religion
Chrestienne » — une proximité que I'on constate également dans les conclusions du concile
provincial de I'archidiocese de Tours de 1583 qui, place ensemble les « abus que ce mesme
ennemy du genre humain faict commettre iournellement aux hommes, par le moyen de

I’Astrologie, principallement de celle que I'on appelle ludiciaire®® » avec « arts et sciences

54 Le premier concile provincial tenu & Rheims, I'an 1583, 21v-22r. L'original latin se trouve dans : Odespunc de
La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a tempore concilii tridentini celebrata, 230. « Sortilegiis Matrimonii
usum impedientes, vel aliud nocumentum inferentes, genethliaci, et qui divinationibus seu praedictionibus ad
artem iudiciariam pertinentibus (quas impie Prophetias appellant) utuntur, vel eisdem fidem adhibent,
excommunicentur. » Le texte latin et sa traduction francaise ont été publiés des 1586, avec plusieurs
réimpressions.

85 |’original latin se trouve dans : Odespunc de La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a tempore concilii
tridentini celebrata, 286. Nous n’avons pas trouvé I'original francgais. La passage mentionné apparait dans : Thiers,
Traité des superstitions, 229-30.

5 | es décrets du concile provincial de Tours... I'an de nostre salut mil cing cens quatre vingts trois, f° 15v. L’ original
latin se trouve dans: Odespunc de La Meschiniere, Concilia novissima Galliae a tempore concilii tridentini
celebrata, 336B.
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magiques », « enchantemens », « ligatures d’oz, et d’herbes superstitieusement empactees
ensemble ». Le concile provincial de Bordeaux de 1583 adopte de son cOté une approche
hérésiologique sur la base de la doctrine du libre arbitre en condamnant ceux « qui par
I'inspection des Astres, a la facon des Chaldéens, songent plutost temerairement qu’ils ne
predisent les choses a venir, et par I'usage sacrilege de I’Astrologie judiciaire, étouffent la
liberté de 'homme et la providence de Dieu®’ ». La condamnation du concile provincial de
Narbonne de 1609, de son c6té, marque clairement son ancrage augustinien en affirmant que
les « mathématiciens judiciaires » prédisent par « une alliance et un pacte tacite ou exprées
avec les démons® ». L’expression « pacte tacite » désigne ainsi comme acte de divination

diabolique le fait méme de composer un horoscope.

La diversité de ces positions et du vocabulaire employés est gage de leurs caractéres non
conventionnels : il ne s’agit pas simplement d’une transformation des statuts diocésains selon
les directives romaines, qui se contenterait de reprendre sans discernement les mots de
I'Index sans y mettre la volonté de les appliquer; au contraire, elles refletent un
positionnement personnel sur l'astrologie d’évéques qui n’ont aucune obligation en la
matiére. Elles illustrent aussi une divergence théologique avec Rome. Malgré leur caractere
hétéroclite, les propos des conciles provinciaux francgais sont tous plus séveres que ceux des
conciles étrangers, attachés a respecter les concessions romaines en matiere d’astrologie
judiciaire. Leur attitude condamnant en bloc les prédictions tranche par exemple avec la
position mesurée du concile provincial de Milan de 1565 qui condamne les astrologues
seulement dans la mesure ou ils « prédisent avec une entiére certitude les choses qui
dépendent de la volonté et de la liberté des hommes®® ». Or, on sait qu’un tel critére revient
a autoriser la quasi-intégralité des prédictions astrologiques du moment qu’elles se

présentent comme spéculatives.

Cette divergence entre Rome et les conciles francgais peut s’expliquer par le fait que les
conclusions des conciles provinciaux sont souvent rédigées par les chanoines théologaux

attachés aux évéques qui sont pour I'essentiel des docteurs issus de la faculté de théologie de

57 |’original latin se trouve dans : Odespunc de La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a tempore concilii
tridentini celebrata, 286. Nous n’avons pas trouvé I'original frangais. La passage mentionné apparait dans : Thiers,
Traité des superstitions, 229-30.

68 Odespunc de La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a tempore concilii tridentini celebrata, 577B.
« damnamus [...] Mathematicos iudiciarios, cum Daemonibus foedera et pacta tacite, vel expresse habentes »
5 Thiers, Traité des superstitions, 229. C'est nous qui soulignons.
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Paris. Méme si cela mériterait d’étre vérifié au cas par cas, si I'on se référe aux propos tenus
par plusieurs théologiens parisiens pendant la méme période (comme Simon Vigor, Jean
Cotreau ou Denis Peronnet), ceux-ci défendent majoritairement sur I'astrologie la position
augustinienne condamnant toute forme de prédiction et non le consensus thomiste. Si ces
théologaux avaient été au contraire jésuites, nous pouvons parier qu’ils auraient suivi les
normes romaines. Cette hypotheése d’une « marque théologique » parisienne permet
d’expliquer pourquoi, alors que dans les années 1580-1610 une partie du monde scientifique
et théologique reste encore attachée a I'astrologie judiciaire en Europe, les dioceses frangais
suivent une voie différente : sur ce point doctrinal, ils reflétent la position augustinienne de la
faculté de théologie de Paris. Ce phénoméne est amplifié par la non-reconnaissance des
instructions de I'Index et de I'Inquisition par I’épiscopat francais qui n’est pas obligé de suivre
les normes canoniques en la matiere, ou de renvoyer aux canons de I'index ou a la bulle de
Sixte V. A titre de comparaison, le concile provincial de 1607 de Malines ou le synode de 1610
d’Anvers — alors sous domination des Habsbourg d’Autriche — spécifient clairement que I'on
observe au sujet des superstitions la bulle Coeli et terrae, en particulier en ce qui concerne
I’astrologie judiciaire’®. De fait, les seuls conciles provinciaux a faire référence aux directives
romaines sont ceux de Toulouse et Cambrai dont les évéchés possedent encore des
prérogatives inquisitoriales et sont donc incités a reprendre les normes canoniques en matiére
de lutte contre les superstitions’!. Le chapitre sur « les hérétiques, les mages, les sorciers, et
les astrologues » des conclusions du concile provincial de Toulouse de 1590 affirme ainsi qu’en
matiere de superstitions, et en particulier d’astrologie, « les constitutions promulguées par
Sixte V de sainte mémoire sur ces choses doivent étre gardées et rigoureusement
observées’? », et celui de Cambrai fait de méme?’3. Néanmoins, signe de I'indépendance des

évéques francais, méme ce concile arrive a défendre une position augustinienne en

70 C’est ce que font également le concile provincial de Toulouse de 1590 et le concile provincial de Cambrai de
1586. Le premier cas s’explique par le fait que Toulouse possede encore une juridiction inquisitoriale. Le second
cas s’explique par le fait que le diocése de Tournai (qui dépend de Cambrai) est sous domination espagnole, et
donc sous la juridiction de I'inquisition espagnole.

7! Dans le cas de I'archidiocése de Toulouse, elles sont trés symboliques : I'inquisiteur de I'archevéché, un
dominicain, en a le titre sans les prérogatives. Dans celui de Cambrai, la situation est complexe, car une partie
des dioceses appartient a la juridiction de I'Inquisition installée par I'Espagne dans les Provinces-Unies qui
posseéde des compétences extraordinaire jusqu’en 1576, puis retourne apres cette date sous I'autorité des
évéques jusqu’a son démanteélement en 1633. L’autre partie des diocéses est indépendante ou sous domination
francaise.

72 0despunc de La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a tempore concilii tridentini celebrata, 550A.

73 Gousset, Les actes de la province ecclésiastique de Reims, vol. 3, p. tit. 3, can. 7, 569B-570A.
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n’autorisant que les prédictions qui traitent « des pluies, des vents, des stérilités, des fertilités,
des éclipses et autres choses similaires », sans permettre 'astrologie a usage médical, alors

méme que son usage est autorisé dans la bulle.

Ainsi, les conciles provinciaux francais, sans toutefois présenter des indications doctrinales
claires, soutiennent une interdiction totale de toute forme de prédiction astrologique sauf
pour ce qui tient des prédictions météorologiques. En cela, ils se distinguent nettement de la
position romaine ou de |'usage que nous avons observé dans les autres pays catholiques. Bien
entendu, il existe tres vraisemblablement des théologiens et des évéques francais qui sont
d’accord pour concéder une part de légitimité aux prédictions individuelles. Nous en
croiserons par la suite. Mais ce qui est a la fois surprenant et marquant est le fait que ces
positions ne sont pas représentées dans le discours ecclésial frangais. On les retrouve dans la
seconde moitié du 17¢siécle, alors que le clergé francais est devenu plus romain, et la question
astrologique déja beaucoup moins pressante, mais la période 1580-1650 semble se
caractériser par I'existence d’un consensus chez les prélats et les théologiens pour condamner
publiquement toute forme de prédiction individuelle, quitte a faire en privé quelques
concessions voire méme chez des prélats de cour, comme I'évéque de Boulogne Claude Dormy
ou Richelieu, a patronner des astrologues. On peut dés lors parler de I'existence dans I'Eglise
de France d’un consensus doctrinal sur la question astrologique, s’exprimant pendant les

décennies 1580-1610, qui condamne toute forme de prédiction individuelle.

3.3 Une politique de réformation des consciences et de discipline des

comportements
La réaffirmation de la condamnation doctrinale de I'astrologie s’accompagne de la mise en
place dans plusieurs dioceses d’une politique de lutte contre I’astrologie qui vise a réformer
les consciences des chrétiens et discipliner leurs comportements — « remodeler les fidéles’ »
selon I'expression de Jean Delumeau — sur le point particulier de I'astrologie. Elle repose sur
I'action du maillon essentiel de la réforme tridentine, les prétres diocésains, a qui il est
désormais fait obligation de se faire le bras armé de cette lutte au moyen de trois outils : la

prédication, les peines spirituelles et la direction des consciences. Dans I'ensemble, ces outils

74 Jean Delumeau et Monique Cottret, Le catholicisme entre Luther et Voltaire, (1e éd. 1971) (Paris : Presses
Universitaires de France, 2010), 387, https://doi.org/10.3917/puf.delu.2010.02.
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sont les mémes que ceux employés pour la lutte contre le protestantisme, la sorcellerie et les

superstitions, mais adaptés de facon spécifique a I'astrologie.

3.3.1 La prédication

La prédication est I'un des outils privilégiés de la Contre-Réforme, aussi son utilisation dans
la lutte contre I'astrologie n’est guere surprenante. Elle vise a réformer les consciences et
conquérant les cceurs et les esprits au moyen de la rhétorique sacrée. Le concile provincial de

Bordeaux de 1583 demande ainsi aux prétres :

d’avertir tres souvent leurs peuples, que ceux-la commettent un crime tres-execrable, et
sont excommuniez, qui par I'inspection des Astres, a la facon des Chaldéens, songent
plutost temerairement qu’ils ne predisent les choses a venir, et par I'usage sacrilege de

I’Astrologie judiciaire, étouffent la liberté de ’homme et |la providence de Dieu.

Cette instruction, malgré sa briéveté, insiste sur la présence dans le discours anti-
astrologique des prétres de deux différents aspects : le premier est un discours d’autorité qui
rappelle la condamnation canonique de l'astrologie a la fois sous l'aspect technique
('excommunication) et sous I'aspect émotionnel (le « crime tres-execrable ») ; le second est
un discours rationnel qui montre I'erreur de la prédiction (« songent plutost temerairement
gu’ils ne predisent les choses a venir ») et justifie sa condamnation théologique positivement
(« a la facon des Chaldéens ») et scolastiquement (« étouffent la liberté de 'lhomme et la
providence de Dieu »). Elle traduit exactement la volonté des responsables catholiques de
faire aussi bien appel a la raison qu’aux passions pour transformer les esprits, tout en exposant
un résumé d’une argumentation contre l'astrologie telle qu’elles sont produites par les
théologiens au méme moment. Le public visé est principalement le « petit peuple », mais la
gualité de nombreux sermons contre I’astrologie, comme ceux de Simon Vigor, montrent que
les élites, en particulier les magistrats et la noblesse, font aussi partie des destinataires
privilégiés. Ici, il s’agit alors de dénoncer I'utilisation des horoscopes par les chrétiens,
convaincre de leur inutilité et de leur dangerosité, et également — peut-étre — d’inciter les

juges présents dans I'assemblée de s’engager plus avant dans la répression de I'astrologie.

7> |’original latin se trouve dans : Odespunc de La Meschiniére, Concilia novissima Galliae a tempore concilii
tridentini celebrata, 286. Le passage mentionné est tirée de la version francaise du texte recopiée dans : Thiers,
Traité des superstitions, 229-30.
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3.3.2 Les peines spirituelles

L’application des peines spirituelles contre les astrologues judiciaires, et de fagon implicite
contre ceux qui les consultent, est un autre outil qui est beaucoup plus systématiquement
invoqué que l'obligation de prédication. Tous les textes des conciles précisent que ceux qui
font usage de I'astrologie judiciaire sont punis d’excommunication, avec des nuances selon les
conciles. Par exemple, dans le concile provincial de Narbonne de 1609, 'usage ne concerne
gue ceux qui font profession (« les diseurs d’horoscopes » et les « astrologues judiciaires »)
tandis que le concile provincial de Reims de 1583 y ajoute également tous ceux qui y accordent
leur crédit (« ceux qui font usage, et les fideles qui y adherent [utuntur vel adhibent] »). Si le
point précis de la gravité de la consultation de I'astrologue n’est pas précisé ici c’est tout
simplement parce que le droit d’Ancien Régime considéere que la participation consciente au
crime équivaut au crime. Jean Bodin le dit explicitement au sujet du crime de sorcellerie — et
cela peut étre facilement transposé au crime d’astrologie judiciaire — dans le tout premier
paragraphe de son traité De la démonomanie des sorciers (1580) : toute personne consultant

en connaissance de cause un sorcier peut étre elle-méme qualifiée de sorcier.

Sorcier est celuy qui par moyens Diaboliques sciemment s'efforce de parvenir a quelque
chose. [...] Deduisans donc par le menu nostre definition, Premierement j'ay mis le mot,
Sciemment, puisqu'il est ainsi que l'erreur ne peut emporter aucun consentement,
comme dit la loy ; tellement que le malade qui use de bonne foy d'une recepte Diabolique
a luy baillée par le Sorcier, qu'il pensoit estre homme de bien, n'est point Sorcier, caril a
juste cause d'ignorance, mais non pas si le Sorcier luy declare, ou s'il invoque les malings
Esprits en sa presence, comme il se faict quelquesfois, ce que j'ay mis seulement pour

exemple, et qui sera plus amplement declaré cy apres en son lieu’®.

L'astrologie étant un pacte tacite avec le démon, le méme raisonnement s’applique. Un
fidele averti qui consulte un astrologue est donc lui aussi coupable d’excommunication, a
moins qu’il puisse prouver qu’il a été en réalité ignorant de la gravité du crime, ce dont il

appartient au juge de décider.

Le choix de cette peine correspond a la jurisprudence habituelle en matiére de crime de
superstitions, de divination et d’idolatrie exposée dans la causa 26 du Decretum de Gratien.

La faculté de théologie de Paris confirme cette peine dans sa censure contre « ceux qui

76 Jean Bodin, De la demonomanie des sorciers (Paris : Jacques du Puys, 1580), f° 1r.
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s’employent a faire des Horoscopes et Nativitez » du 22 mai 1619 en invoquant le fait qu’il
s’agit de la peine appliquée a I'écrivain chrétien du 2¢ sieécle Aquila Ponticus condamné pour
avoir défendu I'astrologie judiciaire, comme en témoigne I'évéque du 4¢ siécle Epiphane de
Chypre dans son traité De mensuris et ponderibus : « en la primitive Eglise, Aquila Ponticus,
encore que d’ailleurs il eust bien merité des Chrestien, fut neantmoins excommunié, et mis
hors de I'Eglise’” ». Cette excommunication est ipso facto, ou selon I'expression consacrée
latae sententiae, c’est-a-dire que le pécheur est excommunié par le fait méme de son acte
(qui est un péché mortel) et non par la parole d’autorité prononcée par I’évéque. En pratique,
toutefois, il faut que cette excommunication soit notifiée par le curé ou par I'évéque pour
pouvoir étre pleinement réalisée. Cette peine est la plus grave de toutes les peines spirituelles,
normalement réservée a ceux qui commettent des crimes équivalents au meurtre, a l'inceste,
au parjure ou a la fabrication de fausse monnaie, puisque celui qui en est frappé est exclu de
la participation aux sacrements de I'Eglise, et est donc condamné a I'enfer s'il ne se repend
pas. Il existe deux types d’excommunication : I'excommunication majeure, qui entraine
I'exclusion des sacrements et du lieu de I'Eglise, le séparant donc « du commerce des
fideles » ; I'excommunication mineure, qui prive le pénitent de I'usage des sacrements, du
parrainage et, éventuellement, de la sépulture chrétienne. Comme la pratique de Ia

sorcellerie, celle de I'astrologie judiciaire reléve de I'’excommunication majeure.

La procédure d’excommunication est trés complexe. Cela est d{ a la gravité de I'acte, mais
aussi au fait que I'excommunication majeure, qui releve de la justice ecclésiastique, reléve
également du droit civil puisqu’elle est associée a une peine d’infamie qui interdit par exemple
de témoigner en justice ou de préter serment. C'est pour cela qu’en France, aux 16¢ et 17¢
siecles, pour éviter les abus d’excommunication, les juridictions civiles interdisent
normalement aux clercs de rendre publiques des excommunications majeures de laics sans
leur accord. On ne sait pas si dans le cas des crimes liés a la magie, la sorcellerie ou I’astrologie
une tolérance a pu exister. Cela a vraisemblablement été le cas dans les territoires sous
I'autorité du parlement de Toulouse, trés attaché a la doctrine romaine, comme le sous-
entend notamment le texte du concile provincial de Narbonne, qui enjoint les prétres a

« déclarer publiquement » les excommuniés ; cela I'a été probablement aussi dans d’autres

77 [Marin] [Mersenne], Les préludes de I’Harmonie universelle ou Questions curieuses utiles aux prédicateurs, aux
théologiens, aux astrologues, aux médecins et aux philosophes. Composées par L.P.M.M. (Paris : Henri Guénon,
1634), 32-33.
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parlements ou se distinguent les catholiques dévots, comme ceux d’Aquitaine et d’Aix. De
toute fagon, I'adéquation entre la politique royale et ecclésiale sur ce point n’incite pas les
juges locaux a se faire les défenseurs de la loi sur ce point, mais il faudrait le vérifier dans la

pratique, si tant est que des traces de telles procédures existent.

Apres le concile de Trente, la procédure d’excommunication se déroule en plusieurs étapes

reprises du passage de I'évangile de Matthieu (18, 15-18) ou le Christ dit aux apotres :

Si votre frere a péché contre vous, allez lui représenter sa faute en particulier, entre vous
et lui: s’il vous écoute, vous aurez gagné votre frere. Mais s’il ne vous écoute point, prenez
encore avec vous une ou deux personnes, afin que tout soit confirmé par I'autorité de
deux ou trois témoins. S'il ne les écoute pas non plus, dites-le a I'Eglise ; et s'il n’écoute
pas 'Eglise méme, qu’il soit a votre égard comme un paien et un publicain. Je vous le dis
en vérité, tout ce que vous lierez sur la terre, sera lié aussi dans le ciel ; et tout ce que

vous délierez sur la terre, sera aussi délié dans le ciel.

Le dernier verset (« tout ce que vous lierez... ») est traditionnellement interprété comme
le fondement théologique du pouvoir d’excommunication conféré aux successeurs des
apotres, les évéques. L'évéque ou le curé qui découvre que quelqu’un est coupable d’un crime
valant excommunication doit lui faire trois avertissements séparés dans le temps et soumis a
la condition de récidive, les monitions canoniques, dont le concile de Trente exige qu’elles se
fassent discrétement. En France, dans le cas des laics, elles ne prétent pas a conséquences,
mais dans le cas des ecclésiastiques, chague monition, qui doit étre prononcée par I'évéque
avec notification de l'officialité, améne des peines temporelles de plus en plus séveres :
privation de bénéfice pour trois mois, puis privation de revenu total (c’est-a-dire le bénéfice
plus les autres gratifications paroissiales) pendant une durée choisie par I'évéque, puis
privation définitive du bénéfice en cours. Le clerc incriminé peut en faire appel auprés de
I'officialité. Si apres la troisieme monition la personne continue de récidiver, elle est alors
excommuniée. L'évéque ou le curé doit alors la déclarer publiguement et nommément
excommuniée et lui interdire I'entrée de I'église. Le concile provincial de Narbonne de 1609
confirme que cette procédure doit étre appliquée aux « diseurs d’horoscope » et aux

« astrologues judiciaires » :

[Le Concile provincial de Narbonne] condamne les magiciens, les malfaiteurs ou

empoisonneurs, les devins, les sorciers, les diseurs d’horoscope, ceux qui croient aux
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augures, les astrologues judiciaires, ceux qui font pacte tacite ou exprés avec les démons,
ceux qui prétendent guérir superstitieusement les maladies par imprécations, par paroles,
par ligatures ou par quelqu’autre pratique. Il les excommunie ensuite ipso facto
conformément aux saints décrets ; et il enjoint aux curés, s’ils découvrent quelqu’un
coupable de ces crimes, de lui faire trois monitions canoniques de les quitter ; puis apres,
s’il ne veut pas le faire, de le déclarer publiquement et nommément excommunié, de lui

défendre 'entrée de I'Eglise, et de I’en chasser en cas qu'il y entre.

L’excommunication peut étre levée au moyen du sacrement de confession, qui peut étre
délivré par un simple prétre dans le cas de I'excommunication mineure, mais qui doit étre
impérativement délivré par un évéque dans le cas des excommunications majeures. Une
notice envoyée aux prétres du diocése de Toulouse rappelle que les « sorciers, enchanteurs
et devins, et ceux qui les consultent’® » font partie des vingt cas dont I’absolution est réservée

a lI'archevéque, et qu’il est interdit aux prétres de les absoudre eux-mémes.

3.3.3 Ladirection des consciences

L'utilisation des monitions canoniques et la prononciation officielle de I’'excommunication
restent des actions répressives qui supposent que le pécheur a déja cessé de collaborer avec
I'autorité ecclésiale. Apres les guerres de religion, les évéques de France considéerent
généralement que ce traitement n’est plus une solution tres efficace pour ramener les égarés
sous le giron de I'Eglise. s encouragent plutdt I'accompagnement personnalisé du fidele par
la pratique de la direction des consciences (ou accompagnement spirituel) qui vise a corriger
petit 3 petit et en s’adaptant au cas par cas les comportements déviants. A terme, I'objectif
reste le méme : obtenir I'arrét du comportement condamné, le repentir et I'aveu du pécheur,
qui permettent I'administration du sacrement du pardon, afin de restaurer le lien de grace
entre celui-ci et Dieu, et le réintégrer dans la voie du Salut. Néanmoins, a la différence des

monitions qui sanctionnent I’écart entre la volonté du pécheur et la loi de I'Eglise, la direction

78 Briefves et generales instructions pour les curez (Toulouse : Raymond Colomiez, 1614), 32. Le livret commence
par un « Advis particulier pour le reglement d’un Curé ». La plaquette est trés rare, on peut la trouver dans un
recueil contemporain publié par le libraire Colomiez: Recueil de diverses ordonnances de Monseigneur
lillustrissime et reverendissime cardinal de Joyeuse, cy-devant archevesque de Tolose, renouvellées et imprimées
par l'autorité de monseigneur le reverendissime evesque d’Aire, administrateur creé par sa saincteté dudit
archevesché. Avec le Formulaire du prosne, Deux briesves instructions pour les curés, Ordonnance portant que les
vicaires & confesseurs se presenteront tous les ans pour renouveller leurs lettres d’approbation, les cas reservés,
et autres actes pour le reglement dudit diocese de Tolose ; comme il est couché en la page suivante. Necessaire a
tous prestres, curez, vicaires, confesseurs, sacristains, predicateurs, clercs et marguilliers. (Toulouse : Raymond
Colomiez, 1614).
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des consciences suppose une relation d’échange et de confiance entre le prétre et le fidele
par lequel le premier donne au second des éléments permettant d’examiner sa conduite afin
de pouvoir identifier les fautes qu’il a commises et en juger la gravité. Elle s’appuie sur trois
méthodes : une « pastorale de la peur », selon I'expression de Jean Delumeau, qui cherche a
gagner le repentir du pécheur par attrition (un repentir motivé par la peur) en lui montrant
les conséquences néfastes de son péché — en l'occurrence I'excommunication liée a la
pratique de I'astrologie judiciaire qui le condamne a I’enfer ; une « pastorale de I'amour », qui
vise a la contrition, un repentir motivé par I'amour de Dieu plus parfait que I'attrition ; une
« pastorale de la raison », caractéristique du discours anti-astrologique, qui cherche a montrer

I'erreur de ses principes et la vanité de sa pratique.

Il ne s’agit pas pour nous d’entrer dans le détail de I'histoire de la confession, qui a
particulierement intéressé les historiens depuis les années 1960 et sur laquelle il existe de
nombreux ouvrages de qualité qui mettent en avant I'importance majeure de cette pratique
dans I'histoire culturelle, psychologique et philosophique de I’Occident’®. Le principe méme
de la confession et de la pénitence remonte aux premiers temps de I'Eglise, et sa pratique
apparait sous différentes formes tout au long de son histoire. La réaffirmation du caractére
sacramentaire de la confession (ou sacrement de pénitence) par le concile de Trente contre
les critiques de Luther s’accompagne d’un changement profond des pratiques qui I’encadrent
qui vont peu a peu se figer pour former le schéma de la confession auriculaire telle qu’on la
connait jusqu’a aujourd’hui. Désormais tout chrétien doit confesser au moins une fois par an
tous ses péchés graves et présenter ses fautes au « jugement » du confesseur, qui peut donner
ou refuser I'absolution®. Le concile définit son déroulement ainsi : « poussé par la contrition
de son péché, le pénitent vient s'en confesser, il recoit I'absolution qui le réconcilie avec Dieu
et se soumet a la satisfaction qui lui est imposée®! ». L’instant de la confession, ou aveu,
devient dans I'aprés-Concile le centre des préoccupations des confesseurs. Lucien Bély signale

ainsi que « les exigences ne cessent de croitre en ce qui concerne I'exhaustivité et la précision

70 Jean Delumeau, L’Aveu et le pardon : les difficultés de la confession, Xille-XVlile siécle, Nouvelles études
historiques (Paris : Fayard, 1990); Philippe Rouillard, Histoire de la pénitence des origines a nos jours, Histoire
(Paris : Cerf, 1996); Marcel Bernos, Les sacrements dans la France des XVlle et XVllle siecles : Pastorale et vécu
des fidéles, Les sacrements dans la France des XVlile et XVllle siécles : Pastorale et vécu des fidéles, Le temps de
I’histoire (Aix-en-Provence : Presses universitaires de Provence, 2007).

80 Rouillard, Histoire de la pénitence des origines & nos jours, 78.

81 Histoire des dogmes, vol. 3 (Paris : Desclée, 1995), 174.
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de la confession® » ce qui améne au développement dans la seconde moitié du 16¢ siécle des
manuels de confession que Michel Bernos évalue « a plus de 600 dans le siécle qui a suivi le
concile de Trente (1563-1660)23 ». L’objectif de ces manuels dérivés des sommes de
casuistiques médiévales, a destination des confesseurs, mais aussi des fideéles, est de lister les
différentes catégories de péché et donner des criteres permettant d’estimer leur gravité
relative afin de pouvoir élaborer un examen de conscience optimal. Les productions les plus
courantes, généralement en langue vulgaire et d’une longueur d’environ 600 ou 700 pages in-
octavo, se contentent de simples questions-réponses énumérant tous les péchés, mais il existe
également d’imposants in-folio en plusieurs tomes sur le sujet composés par les grands
moralistes de I'aprés-concile, souvent des jésuites, qui exposent en détail les arguments

théologiques et philosophiques qui appuient ces distinctions.

3.3.4 Ladiscipline pastorale en pratique : les manuels de confession

Comment s’applique la discipline des pratiques astrologiques dans la confession ? Secret
de confession oblige, si nous voulons comprendre les critéres qu’appliquent les confesseurs
sans nous appuyer seulement sur les sources normatives que sont les statuts diocésains, nous
devons faire appela ces manuels de confession dans lesquels est effectué le travail

d’interprétation des exigences ecclésiales en fonction des pratiques des fideles.

Dans le cas de I'astrologie, 'examen des conduites est relativement simple puisque les
éléments de base du péché d’astrologie sont tres facilement identifiables : il s’agit de Ila
pratique des horoscopes ou de la détermination des jours favorables ou néfastes par la lecture
des almanachs. Nous laissons de c6té la question des jours favorables et néfastes, plus
complexe d’approche car I'astrologie est loin d’en constituer le seul moyen d’identification,
pour nous concentrer sur celle des horoscopes. Comme nous I'avons déja souligné, I'une des
spécificités des condamnations ecclésiales francaises de I'astrologie est qu’elles se fondent
principalement sur la doctrine d’Augustin qui réprouve a priori toute pratique horoscopique,
ce qui simplifie grandement la direction des confesseurs. Toutefois, le flou des statuts des
conciles sur ce qui est entendu par « astrologie judiciaire » et 'usage habituel des confesseurs

font que ceux-ci vont s’appuyer sur des manuels pour préciser cette question. Les statuts

82 « Dictionnaire de I'’Ancien Régime ».
83 Bernos, Les sacrements dans la France des XVlle et XVllle siécles, 21.
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diocésains les obligent généralement a en posséder un, parfois un ouvrage précis imposé par

I’évéque.

3.3.4.1 Les manuels espagnols : Del Rio et Tomds Sdnchez

Or, en France, jusqu’aux années 1620, la production littéraire des manuels de confession
est encore dominée par les écrits des moralistes espagnols qui possedent en matiéere
d’astrologie — leur réputation de laxisme n’est pas usurpée cette fois-ci — une interprétation
beaucoup plus permissive que celles des théologiens et conciles francais. De quoi semer le
trouble vu que 'usage de ces manuels, dont certains sont traduits en francais et imprimés

avec les approbations nécessaires, est permis par plusieurs évéques.

Prenons deux exemples de manuels de confesseur parmi les plus consultés sur cette
question, les Disquisitiones magicae (1599-1600) du jésuite Martin Del Rio et I'Opus morale in
praecepta decalogi de son confrére Tomas Sanchez (1613). D’autres tiennent des propos trés
similaires, comme ['Instructio sacerdotum ac poenitentium du cardinal ancien jésuite
Francisco de Toledo (1601), traduite en francais par le docteur en théologie Antoine Goffard
sous le titre L’instruction des prestres qui contient sommairement tous les cas de conscience
(Lyon 1628), ou la Summa de la theologia moral y canonica du cordelier Enrique de Villalobos
(1623), traduite en francais par le cordelier Léon Bacoué (ou Bacone) sous le titre de Somme
de la théologie morale et canonique (Paris 1635)%*. Ces ouvrages sont généralement structurés
de la maniére suivante : ils répartissent les différents types de péchés en dix sections
correspondant aux offenses faites a chacun des Dix commandements de Dieu ; I'astrologie y
est abordée dans la section dédiée au premier commandement, c’est-a-dire les offenses faites
au culte divin, dans la sous-section consacrée a la divination, qui reprend elle-méme la
structure des questions 92-95 de la secunda secundae de la Summa theologiae de Thomas

d’Aquin.

Notre premier exemple, les Disquisitiones magicae de Del Rio (1599-1600) n’adopte pas
cette structure, étant donné qu’il est pensé en premier lieu comme un traité de démonologie,
mais cela ne I'empéche pas d’étre une référence trés citée dans les manuels de confession, en

particulier sur les questions liées a la divination. Sa traduction francaise de 1611 par André

84 Francisco de Toledo, L’instruction des prestres, qui contient sommairement tous les cas ce conscience, trad. par
Antoine Goffard (Lyon : Antoine Pillehotte, 1628); Enrique de Villalobos et Léon Bacoué, Somme de la theologie
morale et canonique (Paris : Denis de la Noué, 1635). Tous ont été plusieurs fois réimprimés.
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Du Chesne sous le titre Les controverses et recherches magiques acte cet usage en précisant
sur la couverture que I'ouvrage est « [accommodé] a I'instruction des Confesseurs »%. Del Rio
y aborde les différents aspects de la pratique horoscopique qu’il classifie en superstitieux ou
non-superstitieux. Il reprend le cadre thomiste permettant tout ce qu’il y a de naturel dans
I'astrologie en I'interprétant dans le sens le plus large, n’étant sévere qu’avec les infractions
les plus évidentes au respect du libre arbitre. A propos de I'astrologie qui s’occupe des
révolutions et prédit les vicissitudes de toute I'année de la guerre ou de la paix, la salubrité de
I'air, le prix des vivres, les maladies des animaux, etc., Del Rio estime qu’elle n’est pas
superstitieuse si elle fait profession de son opinion avec la crainte de I'opinion opposée
(« astrologia species illa prima non est superstitiosa, si tantum profitetur opinionem cum
formidine oppositi®® »). A propos de lastrologie qui contient le « magistére des
nativités [magisterium nativitatum] », la condition est de faire seulement profession de doute
(« secunda vero non est supersitiosa, si tantum profitetur suspicionem?®” »). A propos de
I'astrologie des élections, elle n’est pas superstitieuse que dans le cas ou elle se borne a
affirmer que la chose se pliera aux circonstances (« tertia pars denique non est superstitiosa,
si tantum dicat se aestimare, quod res bene sit cessura®® »), et qu’en son for intérieur on ne
lui en attribue pas plus que ces paroles (« revera animo suo non plus tribuat, quam verbis
praese fert »). Cette derniere condition s’applique également aux cas précédents. Quant a
I'astrologie qui outrepasse les trois précédentes maniéres, et qui prédit quelque chose comme
devant advenir certainement, Del Rio la juge purement illicite et superstitieuse, et la qualifie

dés lors de divination incertaine et vaine, indigne du nom d’art et de science®.

Le célebre Opus morale in praecepta decalogi, ouvrage posthume du jésuite de Cordoue
Tomas Sanchez, publié pour la premiére en 1613 a Madrid puis trés régulierement réimprimé,

suit la tendance affichée par Del Rio. Il donne d’ailleurs les positions de celui-ci sur les

8 Martin Del Rio, Disquisitionum magicarum libri sex (Louvain : Gerard Rivi, 1599). L’ouvrage a bénéficié d’au
moins vingt-quatre éditions jusqu’a I'édition de Venise de 1747. Une traduction partielle en anglais de I'ouvrage
est parue récemment : Martin Del Rio, Investigations into magic, éd. par P. G. Maxwell-Stuart (Manchester :
Manchester University Press, 2000). Nous utilisons I’édition parue a Mayence chez Peter Henning en 1624 :
Martin Del Rio, Disquisitionum magicarum libri sex (Mayence : Peter Henning, 1624).

8¢ Del Rio, Disquisitionum magicarum libri sex, 1624, 1.4, c. 3, q. 1, conclusio 2, 570A.

87 Del Rio, I. 4, c. 3, 9. 1, conclusio 2, 570A.

88 Del Rio, I. 4, c. 3, 9. 1, conclusio 2, 570B.

8 Del Rio, I. 4, c. 3, g. 1, conclusio 3, 570B. « Astrologia ullo istorum trium modorum ulterius tendens, et
praedicens aliquid ut certo eventurum, mere illicita est, et superstitiosa. Totaque huiusmodi divinatio incerta est
ac vana, nec artus aut scientiae digna nomine »
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révolutions, les nativités et les élections qu’il donne comme référence en matiére de
discernement de la licéité des pratiques astrologiques®. De son c6té, Sanchez affirme que
I'astrologie naturelle qui conjecture a partir des aspects des astres les choses naturelles qui
tiennent a la médecine, I'agriculture ou la navigation est licite, et rajoute méme qu’il s’agit la
d’un fait évident: « ce dont personne ne doute [De qua re nemo dubitat] ». Quant a
I’astrologie qui consideére le « point de nativité », il affirme qu’elle n’est pas illicite lorsqu’elle
considere les tempéraments et propensions des hommes. Il indique a cette occasion que la
bulle de Sixte V ne condamne les astrologues que dans la mesure ou ils prédisent les hasards
fortuits ou ce qui dépend du libre arbitre : dans ce cas, il s’agit effectivement d’un pacte avec
le démon, et donc un péché mortel. Mais il affirme également, en suivant Suarez, que
lorsqu’un astrologue prétend dans ses prédictions a une plus grande certitude qu’il ne peut
savoir, il n’y a la nulle superstition, mais simplement une erreur de témérité et de tromperie
(error temeritatis et mendacio), puisqu’il commet une erreur dans des conclusions de

physique en leur donnant plus de certitude qu’elles n’en ont réellement.

Ainsi, ces auteurs, qui s’appuient sur une interprétation tres conciliante de la position
thomiste parviennent a restreindre le caractére illicite de la pratique astrologique a des
criteres psychologiques de créance et d’adhésion a la « certitude » du discours astrologique.
lIs laissent la porte ouverte a une approche tolérante de la pratique astrologique qui va
I'autoriser dans la plupart des cas sauf ceux ou la négation du libre-arbitre ou I'invocation des

démons est manifeste.

3.3.4.2 Les manuels frangais : Jean Benedicti,

A I'inverse des productions espagnoles, les productions francaises abordent I'astrologie
moins souvent, moins en longueur, avec moins de précision et de facon beaucoup plus sévere,
signe peut-étre que la pratique horoscopique y est de facon générale moins répandue que

dans les autres pays, ou que déja au début du 17¢ siécle elle est en déclin®’. Parmi les

% Tomas Sanchez, Opus morale in praecepta decalogi (Madrid : Ludovicus Sanchez et Joannes Hasreius, 1613).

91 par exemple, 'important Le directeur pacifique des consciences du capucin Jean Francois de Reims (2¢ édition :
1634) n’en parle pas et n’évoque que des superstitions qui ne sont pas de I'ordre de la divination : Jean Francois
de Reims, Le directeur pacifique des consciences, vol. 2 (Paris : Samuel Thiboust, 1634), 96-108. Autre manuel
tres répandu, La vraye guide, des curez vicaires et confesseurs du bénédictin Pierre Milhard paru la premiéere fois
a Toulouse en 1597 affirme simplement dans son examen des péchés sur le premier commandement que le
pécheur « S’il a apprins, et s’est servy d’aucun art magique de devination, sortilege, enchantement, Physionomie,
astrologie iudiciaire, et tels autres, peche mortellement : et de mesme s’il en tenoit des livres, ne pouvant estre
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productions francaises que nous avons consultées, le seul ouvrage qui reprend la position des
moralistes espagnols est la Praxis fori poenitentialis ad directionem confessarii, in usu sacri sui
muneris du jésuite lyonnais Valére Regnault (1616)°2. Pour les autres, la référence a Augustin
est quasi systématique et il est préféré a Thomas d’Aquin, qui dans les rares cas ou il est cité

est de toute facon interprété dans un sens augustinien®3,

Le trés populaire La Somme des pechez et le remede d'iceux du cordelier breton Jean
Benedicti (1584) est un exemple important®. On ne sait pas grand-chose de I'auteur, mis a
part qu’il est prédicateur et professeur de théologie dans la ville de Lyon a partir de 1575 et
occupe des charges de haute responsabilité dans son ordre de ces années jusqu’a sa mort en
1593%. |l est réputé trés érudit, maitrisant le latin, le grec, ’hébreu et des rudiments d’arabe.
L'usage des cordeliers et ses propos en matiere de théologie inciteraient a penser qu’il fut
formé a la Faculté de théologie de Paris, mais cela n’est pas certain. Son ouvrage, inspiré de
I’Enchiridion sive Manuale confessariorum du théologien Martin d'Azpilcueta (1553) dit
« doctor Navarro » (ou « Navarre » en francais) dont il copie le plan général, est I'un des plus
érudits manuels de confession de la fin du 16¢ siécle, malgré son usage de la langue
vernaculaire. Cette double caractéristique, érudition et usage du francgais, explique
vraisemblablement son succés aupres des prétres : Lucie Humeau a dénombré quarante-six

éditions et réimpressions du texte jusqu’en 1620,

La Somme des pechez et le remede d'iceux est imprimée pour la premiere fois a Lyon en
1584 et recoit I'approbation des docteurs de la faculté de théologie d’Avignon, celle du
provincial des cordeliers de cette ville Balthasar Brochet, docteur de Sorbonne, ainsi que

I'autorisation signée de sa main du cardinal Georges d’Armagnac, archevéque d’Avignon et de

absous qu’il ne les ait quittez ou promis de les brusler incontinent. » (Pierre Milhard, La vraye guide, des curez
vicaires et confesseurs (Rouen : Robert de Rouves, 1610), 70. Milhard renvoit en marge a la bulle de Sixte V.

92 Valére Regnault, Praxis fori poenitentialis ad directionem confessarii in usum sacri sui muneris, vol. 2 (Lyon :
Horace Cardon, 1616), 50-54.

93 Cela est particulierement manifeste chez Thiers, qui considére que les choses « casuelles et non nécessaires »
dont la prédiction est interdite selon Thomas se rapportent a tous les phénomenes qui ne sont pas de I'ordre de
I"'astronomie mathématique (éclipses, révolutions, saisons, cours des étoiles et planétes, conjonctions, aspects
et oppositions) : Thiers, Traité des superstitions, 218-19.

9 Benedicti est simplement la traduction latine de Benoit. Néanmoins, le cordelier est toujours désigné par ce
nom, peut étre afin d’éviter la confusion avec le théologien Jean Benoist, mort en 1573, curé de I'église des
Saints-Innocents a Paris, connu pour son édition annotée et commentée de la Bible.

% Lucie Humeau, « Le regard porté sur les femmes par le franciscain Jean Benedicti a travers son manuel de
confession La somme des pechez et le remede d’icevx... (1595, rééd.) » (mémoire de master, Lyon, ENSSIB, 2013),
49-60.

% Humeau, 61-69.
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Toulouse. Comme les ouvrages des jésuites espagnols, le texte aborde le cas de I'astrologie
dans le chapitre sur les offenses au premier commandement, toutefois il I'inclut au milieu
d’une discussion sur les hérésies et non sur la divination. |l liste les appellations courantes des
astrologues (« judiciaires », pronostiqueurs, « almanaquistes ») auxquelles il ajoute les
appellations tirées d’Augustin (généthliaques, et « planétaires ») et un surnom semblable a
celui donné aux protestants (prédestinés). Il les accuse d’étre des gens qui possedent sur le

libre arbitre une doctrine erronée.

Qui croit a une destinée fatale, pensant que toutes choses arrivent necessairement, et
gu’il n’y a aucune contingence és choses humaines : en quel erreur sont tombez nos
Predestinés, Genethliaques, astrologues, ludiciaires, Pronostiqueurs, Almanaquistes,
Planetaires et autres fatalistes, qui nyent le franc arbitre, et les facultez de la liberté, qui
est compossible avec la Providence divine, laquelle n’impose aucune necessité aux esprits
raisonables pouvans dominer Astres, Planettes, et toutes influences celestes. Péché

mortel.

De facgon trés originale, I'auteur invoque contre eux une censure de la Sorbonne que nous
n’avons pu identifier, mais qui semble d’origine médiévale et qui a peut-étre été trouvée dans
une des nombreuses collections de censures, les monumenta, composées par plusieurs

docteurs de la Faculté de théologie au 16° siécle, et circulant sous forme manuscrite.

Aussi est ce un des erreurs condamné par la Sorbonne de Paris. Que le ciel ou son
intelligence puisse agir en I'ame raisonnable comme au corps humain : Item que nos
volontez et pensees soyent causees du ciel, etc. Et par ainsi de dire, si un tel est né sous tel
signe ou planete, il sera bon ou mauvais, il mourra par eau, par feu ou sera pendu, ou il

aura telle fortune, ou aura telle femme, ou un tel mary.

Comme toujours dans les textes des théologiens francais, il existe une ambiguité a propos
de ce qui est interdit ou non dans I'astrologie : est-ce toute forme de pratique horoscopique,
ou simplement les affirmations revendiquant la certitude ? Benedicti parle également de la
physionomie, la science interprétant les caractéres des hommes a partir des traits de leur
figure, dont la légitimité est alors débattue, quoigqu’avec moins de vigueur que pour
I'astrologie, et pour celle-ci il concéde qu’elle est permise a titre de conjecture, mais non de

certitude.
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Item de deviner selon la physiognomie, ce qui despend de la volonté. Il se pourroit faire,

peut estre par coniecture, comme nous lisons de Socrates, mais non par certitude.

Cette concession pour la physionomie s’applique-t-elle également a I'astrologie ? Nous
pensons que non et qu’il s’agit au contraire d’une distinction qu’il établit entre 'une et I'autre
science, comme le montre sa condamnation précédente de la simple affirmation qu’ « un tel
est né sous tel signe ou planete ». On retrouve un tel traitement différencié entre I'astrologie
et la physionomie dans d’autres ouvrages francais®’. Benedicti poursuit en réaffirmant que
I’astrologie judiciaire ne peut prétendre au statut de science, et qu’elle est non seulement une
doctrine erronée, mais également une doctrine hérétique, dont la simple croyance est un

péché mortel qui condamne au blcher.

Celuy, qui non seulement adiouste foy a telle science (ie me mesprens de I'appeler
science, veu qu’elle n’a aucun principes solides de vraye science) et astrologie peche
mortellement : aussi celuy qui ose defendre que par tel art, on peut predire les choses
futures, qui dependent du franc arbitre, lequel outre le péché mortel, est heretique et
blasphemateur, et comme tel doit estre dedié a Vulcan, c’est a dire, bruslé : car il a fait
paction avec le diable, comme feirent iadis Bardesanes et les Priscillianistes, etc. Péché

mortel®®.

Ainsi, La Somme des pechez et le remede illustre bien I’écart de traitement sur I'astrologie
entre une tradition francaise marquée par les autorités de la faculté de théologie de Paris et
Augustin et une tradition espagnole beaucoup plus thomiste et conciliante avec la pratique

des horoscopes individuels.

Un manuel plus tardif, Le directeur des confesseurs de Bertin Bertaut (1634) confirme cette
différence. Bertin Bertaut, né en 1581, mort en 1658, dit avoir étudié la théologie avec Charles
de Condren bien gu’on ne sache ni ol ni comment, puis devient en 1627 curé d’Alleaume,
pres de Valognes en Normandie. Se qualifiant de théologien et prédicateur, il exerce comme
confesseur principal et directeur des bénédictines. En 1634, il fait paraitre Le directeur des
confesseurs qui vise a offrir un guide pour la résolution des consciences sous une forme plus
didactique en adoptant le format du « catéchisme » c’est-a-dire celui de la question-réponse.

L'ouvrage, qui n’a apparemment pas recu les approbations nécessaires, est blamé des sa sortie

97 Bertaut Bertin, Le directeur des confesseurs, en forme de Catechisme, 25¢ éd. (Lyon : Jean Certe, 1668), 266-67.
%8 Jean Benedicti, La Somme des pechez et le remede d’iceux (Lyon : Pesnot, 1584), liv. 1, c. 9, n° 17-18, 76-77.
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par la faculté de théologie de Paris, néanmoins son cas est rapidement régularisé et dans
I’édition de 1637 il fait figurer quatre approbations de docteurs de la Sorbonne résidant en
Basse-Normandie. Ces déconvenues n’entravent pas son succes : en 1657, du vivant de
I'auteur, l'ouvrage en est a sa vingt-deuxieme édition, sans compter ses multiples
réimpressions a Paris, Lyon, Rouen et Caen. De ce que nous avons pu voir, les propos de
Bertaut sur I'astrologie ne sont pas modifiés entre I’édition de 1637 et la vingt-cinquiéme et

derniere édition de 1668, I'une des plus répandues, que nous utilisons pour les citations.

Le plan général de I'ouvrage est tres proche de celui des autres manuels. Bertaut discute
de I'astrologie au milieu d’une discussion sur les différentes divinations, elle-méme dans un
chapitre consacré aux offenses faites au premier commandement de Dieu. La question qu’il

pose et la réponse qu’il apporte sont les suivantes :
* Est-ce peché de faire tirer son Horoscope ?
1. Par vanité et sans créance, ce n’est que péché véniel.

2. Par créance a telles prédictions, c’est péché mortel ; car c’est attribuer au cas fortuit les
choses futures contingentes, qui dépendent du franc arbitre de 'lhomme, et dont la
connoissance est réservée au secret conseil de Dieu: Et quoy que les Astrologues
alleguent quantité de raisons pour iustifier leurs predictions il doit suffire au Chrestien de
scavoir que I'Eglise par la Bulle de Sixte V ait condamné I'Astrologie iudiciaire, les

horoscopes et leurs autheurs. E iamsi non certe affirmare audeat dit |la Bulle®.

La réponse apportée par Bertaut est extrémement intéressante. Elle montre que pour le
théologien toute pratique astrologique est un péché. Il exclut rapidement les cas ou elle n’est
faite que par amusement, c’est-a-dire les cas ou il n’y a aucune adhésion de la conscience, en
le punissant comme curiosité vénielle : il s’agit peut-étre de qualifier un usage mondain et
récréatif des horoscopes. Dans tous les autres cas, il s’agit d’'un péché mortel. L'auteur écrit
apres 1630, c’est-a-dire les années a partir desquelles la bulle de Sixte V commence a étre
beaucoup mieux connue parmi les théologiens francais, aussi cette référence n’est guere
surprenante. Ce qui l'est plus est la facon dont Bertaut extrait une phrase de la bulle pour
gu’elle serve d’autorité a son propos au mépris des concessions faites par la bulle elle-méme

envers la pratique astrologique : cela montre a quel point la position défendue par le

9 Bertin, Le directeur des confesseurs, 266.
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théologien est bien ancrée dans le monde théologique francais. De plus, alors que dans toutes
les autres questions sur la divination, Bertaut renvoie a I'interprétation de Del Rio, ici il ne
renvoie a personne. Quant aux justifications du caractere illicite de la pratique astrologique,
le théologien fait référence au cadre augustinien classique qualifiant la divination de pacte

avec le démon.

Dans les éditions plus tardives de son ouvrage (la question n’est pas présente dans I’édition
de 1637, elle I'est dans celle de 1652), Bertaut rajoute la question suivante répondant a
I'objection des prédictions qui se réalisent ou il reprend les mémes mots que I'on a déja vus
chez Simon Vigor, Pereira et Del Rio affirmant que le diable a des capacités de connaissance
supérieures et que Dieu peut également lui révéler certaines informations de I'ordre des

futurs contingents afin de confondre le pécheur qui s’adonne a I'astrologie judiciaire :
* Mais on a veu souvent arriver I'effect des predictions ?

Il est vray, mais ce n’a pas esté I'aspect des Astres qui I’a signifié, mais le demon qui I'a
revelé : car encore qu’il ne connoisse pas les choses futures contingentes, qui dépendent
de la libre volonté de I'homme, il a pourtant une grande connoissance de son
temperament et inclination, pour prevoir les choses qui en peuvent provenir, comme
qguerelles, maladies, morts, etc. que si quelque Astrologue a predit une chose future
contingente, ¢’a esté par le ministre du Demon qui I'avoit apprise par revelation d’un bon
Ange, par la permission de Dieu qui se sert du Demon pour chastier la curiosité des

hommes, disent Delrio et Pererius'®.

Notons que la référence a Del Rio est immédiatement complétée par celle a Pereira qui

soutient sur I'astrologie la position la plus sévere des théologiens jésuites.

L'attitude radicale de Bertaut contre I'astrologie apparait également dans le formulaire de
confession générale proposé en fin de son ouvrage. Au 17¢siecle, il est d’usage, dans un souci
de pénitence et pour les trés grandes occasions, de faire une confession générale de tous les
péchés commis pendant son existence. Afin d’apaiser le souci d’exhaustivité du fidele sans
entrer dans un niveau de détail qui ferait basculer I'acte dans le scrupule, des formulaires de

confession générale sont proposés : le pénitent n’a alors qu’a le répéter en choisissant les

100 Bertin, 266-67.
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items qui lui conviennent. Or, a propos des péchés de superstitions, Bertaut propose

justement un item sur I'astrologie :

I’ay avec creance consulté ou conseillé autruy de consulter les devins pour apprendre

d’eux quelque chose occulte, péché mortel, avec ignorance et bonne foy, péché véniel.

I’ay fait tirer mon horoscope avec creance et desir de scavoir ce qui m’arriveroit, péché

mortel : sans créance, et par la seule curiosité, péché véniel'®:,

Dernier exemple, encore plus tardif, qui montre le fondement augustinien du rapport a
I'astrologie des confesseurs francais, est celui de I'Examen general de tous les états et
conditions, et des pechez que I’on peut commettre du « sieur de Saint-Germain »%2. Cet autre
manuel a succes rédigé par I'ancien protestant devenu prétre membre de la compagnie de la
Propagation de la foi Pierre de La Vergne de Tressan présente |'originalité de classer les péchés
non plus selon les commandements, mais selon les états de vie : I'auteur propose ainsi pres
de quatre-vingts catégories allant des ecclésiastiques (clercs tonsurés, sous-diacres, prétres,
bénéficiers, curés, chanoines, confesseurs, prédicateurs, docteurs, missionnaires, etc.) aux
laics (gens mariés, enfants, maitres, domestiques, magistrats, officiers, militaires, artisans,
etc.). La question de la pratique astrologique apparait dans la partie consacrée aux obligations

des péres et méres, et I'auteur y réaffirme la condamnation de toute pratique astrologique :

[Que les confesseurs demandent] S’ils ont consulté et ajoté foy a I’Astrologie judiciaire ;
s’ils ont fait faire ’horoscope de leurs enfans, et si entre les jours de I'année ils ont cri
gue les uns estoient heureux et les autres malheureux, ayant fondé la-dessus la conduite
et I’établissement de leur famille ; ce qui est un crime tres-enorme, qui attaque également
la puissance, la providence, et la bonté Divine ; car il ne faut point chercher d’autre cause
de tout ce qui arrive dans le monde, dit S. Augustin, que la toute-puissante volonté de
Dieu, et on ne peut douter que tous les jours estans son ouvrage, ne soient également
bons en eux-mesmes, et qu’a proprement parler, il 'y a que le peché qui les rende
malheureux a nostre égard, comme il n'y a que la vertu qui les fasse heureux, disent les

saints Peres'®,

101 Bertin, 514.

102 | e sieur de Saint-Germain [pseudo.], Examen general de tous les états et conditions, et des pechez que I'on
peut commettre (Paris : Guillaume Desprez, 1670).

103 | e sieur de Saint-Germain [pseudo.], 198-99.
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En marge, I'auteur recopie le décret du concile de Braga de 561 « Si quelqu'un pense que
les ames humaines sont liées a des astres qui reglent leur destinée, comme les paiens et
Priscillien I'ont dit, qu'il soit anatheme » ainsi que quatre passages de la Cité de Dieu (l. 5, c.

7;1.5,c.6,7 et 12) et un passage du De doctrina christiana d’Augustin (l. 2, c. 22).

4 Conclusion : apres 1610, une réforme des mceurs enfin
préte ?

Ainsi, entre 1560 et 1610, I'épiscopat francais a posé les bases d’'une politique de lutte
contre la pratique astrologique en France. Grace a son militantisme, les juges civils doivent
désormais punir tous les « devins et faiseurs de prognostications et almanachs excedans les
termes de I’astrologie licite » (ordonnance de Blois), les prétres doivent condamner en chaire
I’astrologie judiciaire et encadrer les pratiques des fideles en la matiere. Désormais, il ne reste
plus qu’a fixer définitivement les limites de I'astrologie judiciaire : une tache qui va s’avérer
plus ardue que prévue, notamment a cause des divergences théologiques entre traditions

augustinienne et thomiste sur la question.

L'année 1610, qui marque un sommet dans l'investissement de |'épiscopat frangais contre
I’astrologie, marque aussi la fin d’un effort collectif. Apres cette date, la question cesse d’étre
au ceoeur des préoccupations de I'épiscopat francais. Individuellement, plusieurs évéques
continuent de prendre des mesures contre I'astrologie dans leur diocese, mais apres le concile
provincial de Narbonne de 1609 plus aucune assemblée réunissant plusieurs évéques
n’aborde la question. Aucune des nombreuses assemblées du clergé du 17¢ siecle n’en traite
plus, pas méme les états générau