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Transmission d’un savoir ecclésiastique et construction d’une mémoire monastique.
Le témoignage des chartes du monastére de Sahagun (CastilledLésiggle).

Ludivine Gaffard
F.R.AM.E.S.P.A. (C.N.R.S: U.M.R. 5136)
Université Toulouse Le Miralil.

Fondé au X siecle, en I’an 904, le monastere de Sahagin vécut ancré dans la tradition
hispanique jusqu’a la fin du XI° siécle. Autour de 1080, dans le cadre de la réforme promue
au sein de la chrétienté par le pape Grégoire VII, il dut se soumettre aux volontés pontificales
et accepter de se conformer au rite rorhdifinstauration de la liturgie nouvelle fut confiée a

des moines venus de I’abbaye de Cluny. La communauté sahaguntine s’ouvrit ainsi a
I’influence clunisienne ; une page de son histoire se tournait.

Le monastere ne céda jamais aux tentatives qui viserent a le soumettre juridiqguement a
Cluny? et ne saurait, en ce sens, étre considéré comme un membre de I’ecclesia cluniacensls

En revanche, les coutumes clunisiennes s’imposérent a lui comme le véritable moteur de la
réforme temporelle et spirituelle enga§éee privilége de Grégoire VII qui vint définir, en
1083, la liberté de la communauté vis-a-vis de tout autre pouvoir que celui de Rome énonce
clairement la volonté pontificale de faire dwnastére de Sahagun 1’égal de Cluny”. Dans ce

! Sur I’implantation de la réforme grégorienne dans les royaumes de Léon et de Castille, vid. Antonio GARCIA Y
GARCIA, « La reforma gregoriana en los reinos ibéricaglesia, Sociedad y Derech@ (1987), pp. 37387;
Bonifacio PALACIOS MARTIN, « Castilla, Cluny y la reforma gregoriana », d&hgsomanico en SilgsSanto
Domingo de Silos, 1990, pp. P8; GilesCONSTABLE, The reformation of the twelfth centui@ambridge, 1996

. Vicente AngelALVAREZ PALENZUELA, « Sentido y alcance de la reforma eclesiastica », dans L. Garcia-
Guijarro Ramos (éd.},a primera cruzada novecientos afios después : el Concilio de Clermont y los origlenes d
movimiento cruzadoMalaga, 1997, pp. 380 ; PatrickHENRIET, Hispania sacra. Le discours des clercs et la
construction d’une identité chrétienne en Péninsule ibérique occidentale. VIII*-XII® siéclg a paraitre, pp. 228-
250. Je remercie Patrick Henriet de m’avoir permis la consultation de son inédit.

2 A deux reprises, en 108@81 sous I'influence du moine Roberto puis en 1132-1133 sous celle de 1’abbé
Esteban, la monarchie castellano-léonaise chercha sans suaegs: 1’abbaye de Sahagun sous la coupe de
Cluny. La communauté demeura indépendante en vertu des privileges pontfiogupar Grégoire VIl et
Innocent Il. Carlos RGLERO DE LAFUENTE, Cluny en Espafia. Los prioratos de la provincia y sus redes sociales
(1073-ca. 127Q)Léon, 2008, pp. 167-168, 2Q12. Mes remerciements a Gregoria Cavero Dominguez qui m’a
signalé I’existence de cette étude ainsi qu’a Amaia Arizaleta qui m’a facilité ’accés a celle-Ci.

% Carlos Reglero de la Fuente définit I’ecclesia cluniacensisomme I’ensemble des monastéres juridiquement
dépendant de Cluny ou de 1’une de ses prieurés. Ibid., p. 593.

* Les coutumes régissant le monastére de Sahagiin ne sont conservées que sous la forme d’un résumé écrit par
Antonio de Yepes au XVilsiécle. La confrontation de ce texte avec les coutumiers d’Ulrich et de Bernard en
vigueur a Cluny a la méme époque laisse apparaitre certaines différetamamant autour du cérémonial de
Iélection de 1’abbé ou de la définition des attributions du cellelarius Le scriptoriumsahaguntin s’inspira donc

des coutumiers clunisiens sans les reproduire littéraleidht. p. 97.

® Au sein de I’acte, Grégoire VII souhaite que « étant proche du Saiiége apostolique, a I’instar et a la
ressemblance du monastére de Cluny, qui bénéficie de la liberté roffmimmnastére de Sahagun], par la
volonté de Dieu, fasse resplandir la renommée de la religion, de la beauté morale et de la grandeur d’ame, d’une
lumiere plus claire que le jour, a travers presque togtegigions de la terre, et qu’il jouisse d’une sécurité
perpétuelle et inviolable ; de sorte que, tout comme celui-la en Gaule, celuiHisgamia livre de facon
éclatante le témoignage de sa liberté que ce qui sera, avec ’aide de Dieu, trés exactement semblable en
maticre de religion, soit également mis sur un pied d’égalité en matiere de confirmation apostolique du Saint-
Siege ». Nous traduisong...] sancte apostolice sedi specialiter aderens ad instar et formam Cluniacensis
cenobii, quod sub libertate Romana, Deo auctore, pene per omnes pardéesnefama religionis et onestatis
adque amplitudinis luce clarius resplendet, perpetua et inuiolabili securitate frustgrcut illud in Gallia ita



mouvement d’émulation, se construisirent ’autorité et la puissance de I’abbaye castellano-
Iéonaise. Amie des papes et des rois, elle rayonna, a la charniere enfretlieXIF siecle,
comme 1’un des principaux centres ecclésiastiques du royaume.

Au cours du XIf siécle, un faisceau de facteurs politiques, économiques et spirituels ternit
pourtant son prestige. Le monastére connut la®crisentreprit alors de défendre, avec sa
plume, la Iégitimit¢ d’un pouvoir fragilisé. L’écriture diplomatique fut un creuset idéal. La
construction mémoriale qu’elle véhiculait pouvait se répandre, d’abord par la lecture publique

qui était faite de I’acte’, puis entre les mains des bénéficiaires, dans la ville, ses alentours,
dans le royaume parfois méfées chartes figurérent donc parmi ces « lieux de mémoire
privilégiés ou se cristallisa I’affirmation identitaire de la communauté, dans le présent et pour

le futur.

Dans ce méme temps, I’abbaye de Cluny entrait dans une phase de décliDans ce contexte,
quelles relations le monastére de Sahagun entiktinte 1’identité clunisienne qui I’avait si
fortement influencé dans son époque de prospérité ? La construction mémoriale alors promue
a travers 1’écriture diplomatique futelle pensée autour du modéle 1égué par 1’abbaye
bourguignonne ou s’en écarta-t-elle ?

A une époque ou la distinction entre le juridique et le religieux ne s’était pas encore opérée,

des fragments dmateriareligieuse furent insérés dans les chartes monastiques, au sein des
parties du document que la tradition réservait a cet effet. Le préambule, présentant les motifs
généraux de I’acte juridique, et la clause comminatoire, évoquant les peines encourues par
I’éventuel transgresseur, en furent ainsi les deux principaux réceptacles. L’étude de la
transmission de ce savoir ecclésiastique nous permettra d’apporter une premicre réponse a la
question complexe de [I’influence qu’eurent les représentations clunisiennes sur la
construction de I’identité sahaguntine en temps de crise.

|. AUTOUR DE LA MEDIATION CHRETIENNE: LA REVENDICATION D’UN HERITAGE CLUNISIEN

La présence de donatiopso remedio animaelans les archives monastiques castellano-
léonaises du Haut Moyen Age témoigne qu’existait alors déja au sein du royaume le concept
de médiation chrétienne. Cependant, 1’idée que les clercs avaient un réle particulier a jouer en
matiere d’intercession ne s’était pas alors encore imposée. Au sein des communautés qui

istud in Ispania libertatis prerogatiua clarescat et quod, oppitulante Deo,rodaserit in religione, par etiam

sit apostolice sedis confirmation®larta HERRERO DE LAFUENTE (éd.), Coleccion diplématica del monasterio
de Sahagun (857-1230), Il (1073-110Bgon, 1988, pp. 666.

® Sur I’histoire du monastére de Sahagun, Juli@¥®L Y ALONSO, El abadengo de Sahagin. Contribucién al
estudio del feudalismo en EspafMadrid, 1915 ; Luis Miguel Bio DE CASTRO, El monasterio y la villa de
Sahagun en el antiguo régimen : un estudio socioecon¢rhion, 1984 ; Evelio MRTINEZ LIEBANA, El
dominio sefiorial del monasterio de San Benito de Sahagun en la BajaNketia (siglos XIIIXV), Madrid,
1990 ; Juan Manuel@ENCA CoLOMA, Sahagun, monasterio y villa (1085-198%alladolid, 1993 ; Javier
PEREZGIL et Juan JoséARCHEZ BADIOLA, Monarquia y monacato en la Edad Media peninsular : Alfonso VI y
SahaginLéon, 2002.

" Amy REMENSNYDER Remembering Kings Past. Monastic Foundation Legends in Medieval Southeoe,Fran
Ithaca-Londres, 1995, pp. 22B8.

8 Amaia Arizaleta souligne le role essentiel joué par la diffusion des dipldpesxrdans la construction de
I’identité monarchique au sein du royaume : « Si je ne m’abuse les diplomes propagérent en grande partie ces
images royales dans le royaumees textes n’étaient pas cantonnées au palais. lls furent vraisemblablement
colportés par leurs bénéficiaires urbains, monastiques ou villageois, en dehdiesun ou se trouvait le
monarque ». Amaia ®zZALETA, Les clercs au palais. Chancellerie et écriture du pouvoir royal (Castille741
1230) a paraitre, p. 153. Je remercie A. Arizaleta de m’avoir permis de consulter son inédit.

® Comme un symbole de son déclin, Cluny connut une violente criseeintere 1122 et 1126. L’abbé Ponce

finit par étre destitué et Pierre le Vénérable prit sa succession. CatasH® DE LA FUENTE, Cluny en
Espafia.., p. 156.



bénéficiaient des largesses de bienfaiteurs soucieux de leur salut, les clercs c6toyaient nombre
de simples laics continents ayant fait le choix de fuir le monde pour se consacrer a Dieu. Ce
n’était pas la un frein a la libéralité des donateurs. Ce qui désignait aux yeux des fideles le

moine comme un intermédiaire privilégié entre ciel et terre était la sainteté de sa vie de prieres
et de privation¥. Les royaumes castellaménais demeuraient ainsi a 1’écart d’un vaste
mouvement de cléricalisation de la société né plusieurs siecles ampata\’autre coté des
Pyrénées.

Dés le VIIF siécle, en effet, le clergé carolingien s’érigea en véritable expert en matiére de
médiation. Il affirma la valeur rédemptrice de la messe, en faisant un instrument privilégié de
salut’. Autour de cette idée, il revendiqua pour lui une place & part au sein de la :société
I’existence d’un ordre des oratoresbien différencié fut mise en avahtPlus encore que parmi

les clercs séculiers, ces idées nouvelles s’imposérent dans les monastéres™®. La priére demeura

une pratiqgue exigée de tout chrétien, maisolegores— et les moines en particulier en
devinrentes spécialiste¥.

Autour de I’An Mil, I’abbaye de Cluny porta a la perfection cet idéal du moine médiateur,

absorbé dans sa tache liturgique pour le salut des hdmrbess saVita sancti Odilonis
rédigée au milieu du Xkiécle, le moine clunisien Jotsald dépeignit I’ampleur de la notoriété

1° HENRIET Patrick, « La politique monastique de Ferdinafics,l dans G. Cavero (éd§] monacato en los
reinos de Ledn y Castilla (siglos VII-XIJIl.éon, Fundacion SanelrAlbornoz, 2007, pp. 101-124, p. 113. Sur
les différents modéles ecclésiologiques en vigeur dans la péninsule Ibéricperseu Haut Moyen Agejd.
PatrickHENRIET, Hispania sacra.., pp. 191-206.

™ Dans I’Enchiridion, Augustin affirmait déja que la Eération eucharistique était I'un des trois types de
suffrages ayant le pouvoir de soulager les défunts si cellixvaient mérité. Sur la pensée d’Augustin relative

au culte des morts, MichélaAUwWERS, La mémoire des ancétres, le souci des morts. Morts, rites et société au
Moyen Age (diocése de Liege, Xle-Xllle sieclEgyis, 1997, pp. 685. Cependant, il fallut attendre 1’époque
carolingienne pour que la valeur rédemptrice de la messe s’impose sur sa fonction d’affirmation de I’orthodoxie.
Patrick HENRIET, «Invocatio sanctificatorum nominunkfficacité de la priére et société chrétienne®(XX ©
siecle) », dans J. F. Cottier (édly priere en latin, de I’Antiquité a la Renaissance . formes, évolutions,
significations Turnhout, 2006, pp. 229-244, p. 235 ; PatHERIET, Hispania sacra.., pp. 192-193.

12°A la suite d’autorités fondatrices du christianisme telles que Jéréme ou Augustin, Grégoire le Grand
distinguait deux ordres au sein de I’Eglise : les évéques qualifiés dirigeantset les moines désignés comme
continents Au milieu du 1X siécle, Haymon, maitre de 1’école monastique de Saint-Germain d’Auxerre congut

un nouveau modéle unifiadirigeantset continents ’ordre des oratoresvit le jour. Autour de 1140, IBécret

de Gratien consacrHexistence de cette organisation sociale binaire clercs / laics en lui donnant une forme
juridique. MichelLAUWERS, «La priére comme fonction sociale dans I’Occident médiéval (Ve-Xllle sieécle) »,
dans J. F. Cottier (éd.Ja priere en latin, de ’Antiquité & la Renaissance : formes, évolutions, significations
Turnhout, 2006, pp. 209-227, pp. 2267.

13 Sur les conflits qui naquirent entre clercs et moines autour de ’accés généralisé des moines au sacerdoce, vid.
Dominiquel OGNA-PRAT, Ordonner et exclure., p. 75.

14 patrickHENRIET, « Priére, expérience et fonction au Moyen Age. Remarques introductivess»). F. Cottier
(éd.),La priere en latin, de I’Antiquité a la Renaissance : formes, évolutions, significationsurnhout, 2006, pp.
197-207, pp. 203204 ; Michel LAUWERS, « La pri¢re comme fonction sociale... », pp. 211-212.

15 patrickHENRIET, « Entre ciel et terrel’impact du monachisme sur les sociétés médiévales », Le Moyen Age,
102 (1996), pp. 529-538, p. 537. Carol Heitz signale que la coauté clunisienne récitait certains jours
jusqu’a 215 psaumes. Carol HEITZ, « Les batisseurs de Cluny », dans J. Berlioz (&b)nes et religieux au
Moyen AgeParis, 1994, pp.131-142, p. 135. Dominique Vingtain détailldesrtraits saisissants la journée type
d’un moine clunisien : « Le moine clunisien se levait ainsi en pleine nuit (entre 1h30 et 3h selon les)spaa
chanter 1’office de nocturnes (ou vigiles). Cet office était assez long, entre une heure et une heure et demie, et se
prolongeait par des lectures et des méditations. Vers 33@est-a-dire a ’aurore, il chantait matines (ou
laudes). La journée se divisait ensuite en tranches de trois heures, alesquesléls on chantait successivement
les offices de prime, tierce, sexte (vers 12h30) et none. L’ensemble était complété, selon 1’époque de
I’année, par les vépres (entre 16h et 18h) et juste avant le coucher par I’office de complies, qui était assez court.

En outre, une messe matutinale suivait matines ou prime, de mémengegskachantée solennelle prenait place
apres tierce. Chacun des moines pouvait par ailleurs célébrer sa messe privée. [...] L’oraison devint ainsi
rapidement quasi perpétuelle, constituant le symbole le plus éclatant de la spécificitdydeditable maison
de priére ». Dominiqu&INGTAIN, L abbaye de Cluny. Centre de I’Occident médiéval, Paris, 1998, p. 46.



acquise en matiere d’intercession par 1’abbaye. Il rapporta I’histoire d’un ermite qui, bien que
vivant dans la sdatude d’un ilot rocheux au large de la Sicile, témoignait d’une grande
admiration pour ’efficacité des priéres récitées a Cluny ; 1’ceuvre restitue les paroles qu’il
adressa en ce sens a un pelerin rouergat de passage :

Sache que ce monastére n’a pas son pareil dans le monde romain, surtout pour délivrer les ames qui
sont tombées au pouvoir du démon. On immole dans ce lieégsieimment le sacrifice vivifiant,
qu’il ne se passe presque pas de jour sans que, par une telle entremise, ne soient arrachées des ames

a la puissance des malins déniéns

Le concept de médiation ne vit donc pas le jour au sein de I’abbaye de Cluny, mais il trouva la

son plus haut degré d’accomplissement autour du modele de la priére continue. Sur ce socle,

qui joua un role de «ciment socidl»se batirent 1’autorité et la puissance de la
communauté elle s’imposa, dans la société cléricalisée des X° et XI® siécles, au sommet de la
hiérarchié®,

Lorsque le monastére de Sahagun adopta les coutumes clunisiennes, il hérita naturellement de
ces représentations nouvelles pout®luTout comme Cluny, il trouva dans la médiation la
source de son prestige. De généreux bienfaiteurs, riches ou plus modestes, ne cessérent de
I’honorer de leurs largesses, portés par la certitude qu’ils trouveraient en lui le médiateur

idéal, capable d’assurer au mieux la transmutation de leurs richesses temporelles en trésor

éternel. Ce pouvoir spirituel fut I'un des principaux piliers qui soutint la puissance
économique et sociale de la communauté.

Face a d fragilisation de I’idée de médiation cléricale qu’entraina I’apparition d’autres

« systémes de salut » dés les premiéres décennies dsie¢IE®, le monastére de Sahagun
demeura fidele au modéle que lui avait légué Cluny. Il continua inlassablement de réaffirmer
dans ses chartes les principes qui avaient fait sa puissance. Alors que 1’age d’or des
préambules était passé, les scribes ne cesserent d’utiliser cet espace textuel pour mettre les

fidéles face a lanateriareligieuse ; elle leur enjoignait de détourner des attraits d’une vie

terrestre marquée du sceau de la caducité et de leur préférer la recherche du bonheur conféré
par la vie éternelle. En arriepdan était I’image de ’abbaye de Sahagun, espace de priere et

de médiation idéal, engagée depuis plusieurs décennies déja aux cétés des hommes pour leur
salut.

Dans cette entreprise, les scribes eurent essentiellement recours au texte du Nouveau
Testament I’Evangile selon saint Matthieu, saint Luc, saint Marc, saint Jean, les lettres de

Paul - la premiére épitre aux Corinthiens, la premiére épitre a Timothée, 1’épitre a Tite —

furent largement convoqués tant6t sous la forme de versets entiers cités littéralement, tantét
sous I’aspect de simples réminiscences venant teinter telle ou telle proposition diplomatique

d’une coloration biblique21

16 Texte cité dans Georg@BY, L’An Mil, Paris, 1980, p. 276. Sur ce théme, on se reportera également aux
analyses de P. Henriet. PatrldkNRIET, La parole et la priére.., pp. 6869.

" Nous empruntons cette expression en francais a Patrick Henriet. IPEKRIET, « La propriété clunisienne
comme ciment social (908049)», Le Moyen Age98 (1992), pp. 263-270. P. Henriet commente dans cet article
I’ouvrage publié par Barbara Rosenwein sur CluBgarbaraROSENWEIN To Be the Neighbor of Saint Peter.
The Social Meaning of Cluny’s Property, 909-1049 Ithaca-Londres] 989

18 patrickHENRIET, «Invocatio sanctificatorum nominum », p. 243. \

19 Sur I’apparition de la figure du clerc médiateur dans les royaumes castellano-léonaisremtalu Xf siécle,
PatrickHENRIET, Hispania sacra.., pp. 207-227.

2 patrickHENRIET, «Invocatio sanctificatorum nominum », pp. 243-244.

L Le recours a I’ Ancien Testament adopta une forme plus diffuse. Un seul verset, Isaie (40,6),aibamoir été
utilisé comme source sous une forme quasiment littérale. La oullli&braique affirme « Toute chair est de
I’herbe et toute sa grace est comme la fleur des champs », Omnis caro faenum et omnis gloria eius quasi flos
agri, les préambules rappellentTeute chair est de I’herbe et toute sa grice est comme la fleur de I’herbe »,



En 1127, Juan Donato et son épouse Arilo firent don de divers biens au monastére ; en
rédigeant ’acte qui garderait le souvenir de cette donation, le scribe Guillermo atteignit des

sommets dans I’art de méler transmission de savoirs ecclésiastiques et construction de la
mémoire de la communauté. Le préambule s’organise autour de la citation de divers passages
bibliques que le rédacteur enfile comme autant d’arguments destinés a resserrer les liens entre

son nonastere qui s’était fait le spécialiste de la médiation chrétienne et des fidéles chaque

jour un peu plus distants. Dans la prolixité avec laquelle il choisit d’insérer ce savoir
ecclésiastique dans son texte, il fit sans aucun doute figure d’exception mais son exemple
permettra d’illustrer la diversité des formes que put prendre cette transmission sous la plume

des scribes de Sahagun :

Alors que cette vie terrestre est misérable et caduque et qu’elle flatte tout le monde de sorte qu’elle

porte les hommesa s’aimer eux-mémes et que, aussitdt portés vers cet amour, elle entraine
tristement ces malheureux vers la mort, le Seigneur nous a prescrit deemetpnisgliger cette vie,

et nous a ordonné tout le contraire, en montrant que le trésor de ivodist ¢aché dans les cieux ;
c’est pourquoi il dit en ces termes : « Thésaurisez pour vous des trésors au ciel, ou ni la chenille ni la
mite ne les détruit, et ou les voleurs ne les déterrent ni ne les volent » ; et aill&atsriquez des
bourses non périssables et des trésors non éphémeéres », et «ugpumaragabandonné sa maison,
ses domaines, ses fréres ou ses sceurs en mon nom, qu’il regoive le centuple et qu’il accede a la vie
éternelle », car quiconque aura donné a boire de 1’eau froide en mon nom, je vous le dis en vérité,

non seulement, il ne manquera pas de recevoir son salaire, mais il recevracoetigense », car
«I’ceil n’a point vu, ni ’oreille entendu, ni le coeur de I’homme percu, ce que j’ai préparé pour mes
disciples %2

Ce long préambule repose tout entier sur le recours au Nouveau Testament comme réservoir
de topoi autorisés ou le scribe alla puiser les arguments qui soutiendraient son discours. La
main de Guillermo s’imprima sur la materiabiblique, dans son choix des versets mais aussi
dans les variations qu’il introduisit autour de sa source. Un seul verset de I’Evangile de saint

Matthieu (6, 20) est cité littéralement : « Thésaurisez pour vous des trésors au ciel, ou ni la
chenille ni la mite ne les détruit, et ol les voleurs ne les déterrent et ni ne les Yol€ats

Omnis caro fenum et omnis gloria eius quasi flos. f€apendant, la substitution de ’expression flos faenia
celle deflos agripourrait également révéler ’influence de la premicre épitre de saint Pierre qui, bien que sous
une forme grammaticale Iégérement différente, énonce la méme véfiéuteda chair est comme 1’herbe et
toute sa gloire comme f&eur de ’herbe », Omnis caro ut faenum et omnis gloria eius tamquam flos feRIfL,
24).

22 Dum hec mundana sit miserabilis atque caduca uita omnes blanditur ut seeanilficiat et illectos ad
interitum miserabiliter infelices trahat, quem Dominus despicere relinquere precepit et, he dontelis
nostrum recondere thesaurum monstrando iussit, unde sic ait : « Thesaudb#&dhesauros in celo, ubi nec
erugo neque tinea demolitur, nec fures effodiunt nec furantur » ; et alibi acikeFuobis sacculos non
ueterescentes et thesauros non deficientes », et « quicumque dimiserit domos auttdgatresiaut sorores,
propter nomen meum, centuplum accipiet et uitam éternam possidebit », qutarmaue dederit potum aque
frigide in nomine meo, amen dico uobis non perdet mercedem suam sed illu<d> accipietrprengjuod
« oculus non uidit, nec auris audiuit nec in cor homassendit quod preparaui discipulis meisJ®sé Antonio
FERNANDEZ FLOREZ (éd.),Coleccion diplomatica del monasterio de Sahagun (857-1300), 1V {1199) Léon,
1991, p. 114.

% Thesaurizate autem vobis thesauros in caelo ubi neque erugo neque timditudemubi fures non effodiunt
nec furantur Mt (6, 20). L’enfilage entre cette citation de I’Evangile selon saint Matthieu et le verset suivant
extrait de I’Evangile selon saint Luc s’est sans fait autour du terme tinea, la « mite », qui apparait dans les deux
passages. « Vendez ce que vous possédez et donnez-le en aumdnesusaiéebourses qui ne s’usent point,

un tréor inépuisable dans les cieux, ou le voleur n’approche point, et ou la mite ne détruit point ». Vendite quae
possidetis et date elemosynam facite vobis sacculos qui non veterescunt thesauleficiemtem in caelis quo
fur non adpropiat neque tinea corrumgplitc (12, 33). Ce serait la une illustration du processus de rénminesce
que Jean Leclercq décrit dans les termes suivaii tagpel spontané de citations et d’allusions qui s’évoquent
les unes les autres, sans aucun effort, par le seul fait de la similitude desmagise; mot fait agrafe, pour ainsi
dire: il en accroche un ou plusieurs autres, qui s’enchainent et constituent la trame de I’exposé ». Jean



les autres passages inspirés de la Bible furent insérés au sein du préambule sous une forme qui
n’était pas celle du texte original. Peut-on pour autant parler d’une construction consciente de

la part du scribe qui aurait donné un tour particulier mdgeriareligieuse pour mieux servir

son discour8 Cela ne va pas de soi. Guillermo pourrait s’en étre remis a sa mémoire qui se

serait montrée défectueuse ; il pourrait également avoir emprunté ces citations a un formulaire
qui serait a I’origine de la variation®*, Et pourtant, 1’analyse des fragments concernés semble

suggérer qu’il s’agit bien 1a d’un travail d’écriture du rédacteur désireux de doter d’éloquence

son préambu

Lorsque Guillermo écrit ¥ceil n’a point vu, ni ’oreille entendu, ni le cceur de ’homme

percu, ce que j’ai préparé pour mes disciples », il s’inspire directement de la premicre épitre

aux Corinthiens (2, 9) qui affirmeMais, comme il est écrit, ce sont des choses que I’ceil n’a

point vuesni I’oreille entendues, ni le ceeur de ’homme pergues que Dieu a préparées pour

ceux qui I’aiment »*°. Cependant, I’écart du texte diplomatique face 4 sa source biblique est
significatif. La ou la lettre paulinienne énonce cette croyance chrétienne dousadal’une

vérité générale, le préambule en fait une confidence adressée directement par Dieu a ses
disciples. Le glissement de la troisieme personne du singuliejeas agcroit ’efficacité de

la formule. Ce trait seul n’est pas significatif. En revanche, lorsque d’autres variations meénent

vers la méme constatation, Guillermo semble bien apparaitre comme un homme soucieux de
toucher son public en construisant au mieux son discours, quitte a s’éloigner quelque peu de

sa source.

L’assertion « quiconque ara donné de I’eau froide en mon nom, je vous le dis en vérité, non
seulement, il ne manqguera pas de recevoir son salaire, mais il recevra cette récompénse », na
de la fusion de deux passages du Nouveau Testament. L’Evangile selon saint Marc (9, 40)

déclare en effet Kt quiconque vous donnera a boire un verre d’eau en mon nom, parce que

vous appartenez au Christ, je vous le dis en vérité, il ne perdra pas sa recoﬁfpamshs

que I’Evangile selon saint Matthieu (10, 42) assure « Et quiconque donnerabiire a I’un de

ces petits ne serait- qu’un verre d’eau froide parce qu’il est mon disciple, je vous le dis en

vérité, il ne perdra pas sa récompenéee texte du préambule se situe au confluent de ces
deux versets en s’inspirant du tour dialogual de saint Marc et en empruntant, par ailleurs, a
saint Matthieu I’expression « eau froide »aquae frigidae L’adresse directe au public est a

LECLERCQ L’amour des lettres et le désir de Dieu. Initiation aux auteurs monastiques du MoyenAge Paris,
1990, p. 73.

% Lesartes dictaminiet les formulaires offraient des sources de second main ol les rédacteurscavaigne
de puiser la matiére de leurs préambules. Aucun de ces textes n’ayant été conservé pour le monastére de Sahagiin
etde fagon plus générale pour la péninsule Ibérique a 1’époque qui nous intéresse, seule 1’étude minuticuse d’un
corpus relativement important de chartes peut permettre de déterminer si les vaigtionglu texte biblique
furent le fruit de I’'imagination des scribes ou si elles naquirent sous la plume des compilateurs de formulaires,
originalité— erreurs que les scribes auraient ensuite reproduites sans en avoir peutr@&i@nstience.

% Certaines variations imprimées a la source biblique semblent avoir étéedéte signification particuliére. Le
préambule affirme ainsi : Quiconque aura abandonné sa maison, ses domaines, ses fréres ou ses sceurs en mon
nom, qu’il regoive le centuple et qu’il accéde a la vie éternelle ». La source de ce passage &stdngile selon
saint Matthieu (19, 29) qui promet E«quiconque aura quitté, en mon nom, ses fréres ou ses sceurs ou son pére

ou sa mére ou sa femme ou ses enfants ou ses terres en maecegma le centuple, et héritera la vie
éternelle »Et omnis qui reliquit domum vel fratres aut sorores aut patrem aut matrem aetuzat filios aut
agros propter nomen meum centuplum accipiet et vitam aeternam posdidetd@itiuction du texte de Matthieu
a une formule épurée dans la charte de Guillermo semhiad@plus a un souci de concision qu’a un projet
mémorial.

% Sjcut scriptum est quod oculus non uidit nec auris audiuit nec in cor hoasicéndit quae praeparauit Deus
his qui diligunt illum 1 Co (2, 9).

2" Quisquis enim potum dederit vobis calicem aquae in nomine meo quia Christi estisliamenbis non
perdet mercedem suac (9, 40)

%8 Quicumque potum dederit uni ex minimis istis calicem aquae frigidae tantum in nongipeldamen dico
vobis non perdet mercedem sudnt.(10, 42).



nouveau privilégiée face a I’énoncé plus froid a la troisiéme personne ; mais Si ce choix
d’écriture pousse Guillermo vers Marc, il ne I’empéche pas d’aller puiser dans le texte de
Matthieu une image qui, en étant plus précise que celle présente chez Marc, dotera son
préambule d’un plus grand pouvoir d’évocation et, partant, de conviction.

Et le travail réalisé par leédacteur autour de sa source ne s’arréte pas la. La notion de
récompense clét le verset de Marc, tout comme celui de Matthlkus’y exprime sous la

forme d’une seule proposition complétive. Suivant le procédé de I’interpretatiq Guillermo
reproduit aant a lui le texte original puis reformule 1’idée en des termes différents : « non
seulement, il ne manquera pas de recevoir son salaire, mais il recevra cette récompense ».
Cette figure de I’amplificatio est désignée dans la rhétorique classique comme un outil destiné

a signaler I’importance d’un élément™ ; elle est un nouveau signe de ’appropriation de la

source biblique par un scribe soucieux d’efficacité discursive.

L’analyse autour de ce préambule pourrait étre poursuivie®® ; elle compléterait le panit d’un
rédacteur qui, depuis s@triptorium unit savoir ecclésiastique et talents d’écriture afin de

faire de ses chartes un espace discursif, un lieu de construction mémoriale.

En développant, au fil de préambules nombreux, le theme de la vie terrestre comme
préparation de I’au-dela, les scribes de Sahagun utiliserenhégeriareligieuse comme une

arme puissante destinée a défendre les pouvoirs spirituels de 1’abbaye et partant sa puissance
temporelle. En effet, derriére 1’exhortation a transformer les richesses séculieres en trésors
éternels, elle rappelait et asseyait la fonction médiatrice du monastére dans ce processus de
transmutation, son réle de cheville ouvriére soutenant le passage de la puissance a I’acte.

C’¢était entre les mains de la communauté que la conversion s’effectuait, que les biens
temporels du donateur devenaient, de facon effective, auménes, priéres, célébrations
eucharistiques et, ce faisant, promesses de salut dans le royaume des cieux. En prénant le
contemptus mundet son pedant, ’aspiration a l’au-dela, les préambules appelaient
nécessairement bien qu’ils ne la dessinent jamais explicitement — 1’image du moine
médiateur, de cet homme évoluant entre ciel et terre dont le pouvoir d’intercession rendait

possible I’articulation entre renoncement aux attraits du siecle et acces a la félicité éternelle.

Par I'utilisation du texte biblique au sein de ses préambules, le monasteére de Sahagun défendit

ainsi le modéle de médiation transmis plusieurs décennies auparavant par 1’abbaye de Cluny.

Mais, lorsque 1’étude de la materia religieuse se penche sur cette autre partie de 1’acte
diplomatique que constitue la clause comminatoire, elle offre une autre image des relations
que la mémoire sahaguntine entretint, alf X#icle, avec I’identité clunisienne.

[I. AUTOUR DE LA MALEDICTION : LA DISTANCIATION FACE A LA MEMOIRE CLUNISIENNE.

La théorie de I’enfer fut inventée lorsque Platon écrivit le mythe d’Er a la fin de La
RépubliqueCe mythe fut le premier a reconnaitre 1’extraordinaire pouvoir de contréle moral

et politique sur la multitude qu’abritaient en elles les croyances populaires. Au-dela de leur

valeur spéculative quant a une vie future, se dessinait leur force politique comme instrument
d’intimidation placé entre les mains d’une élite.

Au sein de la pensee chretienne originelle, les croyances en un au-dela demeurérent aussi
libres qu’elles I’avaient été dans I’Antiquité®’. Ce ne fut que plus tard, alf ¥iécle, que la

2 Edmond BRAL, Les arts poétiques du Xlléme et du Xllléme siécle. Recherches et documkentscsunique
littéraire du Moyen AgeGenéve-Paris, 1982, pp. 63-67.

% Dans le cadre de cet article, ont seulement été évoqués les glissemesiguéderscribe opére par rapport a
sa source. Guillermo s’¢loigne parfois du texte biblique de facon plus marquée encore ; il s’agit alors a
proprement parler de reformulation.



doctrine de I’enfer fut intégrée au corpus des dogmes chrétiens. Lorsque, apres avoir assuré le
développement religieux de la nouvelle foi, I’'Eglise prit conscience de ses responsabilités
politiques, les croyances du premier christianisme furent interprétées a la lumiere du mythe
politique platonicien qui trouva alors sa consecration religiéuse

A partir du VIII®siécle, I’idée de I’enfer s’introduisit au sein de 1’écriture diplomatique qui

I’utilisa comme moyen de coercition®, Les clauses comminatoires des chartes s’organiserent

autour de malédictions évoquant éhatiments qu’eurent a subir les personnages de 1’ Ancien
Testament victimes de la colére divine ; ces descriptions constituérent autant de modéles des
peines promises au transgresseur de la charte. A travers cette pratique de la malédiction,
’Eglise ne se montrait pas puissance manipulatrice qui se serait efforcée de contréler les laics
par la crainte de chatiments auxquels elfene n’aurait pas cru®. Bien qu’intégrée
tardivement au dogme chrétien, la croyance en un au-dela fait de récompenses et de
ch&iments était partagée par tous les fideles. Loin de n’étre que I’expresion d’un désir de
vengeance contre I’ennemi, les malédictions constituaient de véritables prophéties annongant

le chatiment de I’impie qui ne pouvaient &étre prononcées que par Dieu, a travers ses
représentants sur terre

La transmission d’un savoir ecclésiastique autour des clauses comminatoires qui était en

vigueur au monastére de Sahagln au® Xikcle s’inscrivait donc dans une tradition
multiséculiére. La nature de laateria ainsi convoquée sous la plume sahaguntine était
topique. Les rédacteurs emprunterent au livre des Nombres, au Deutéronome et au Psaume
106, la description des tourments subis par Koré, Dathan et Abiron engloutis par la terre a la
suite de leur soulévement contre Moise et ARrofu prix d’un léger glissement face au

texte du Nouveau Testament, ils dessinérent la figure effroyable de Judas souffrant de peines
éternelles en enf&r Ils puisérent également dans le texte biblique des images récurrentes de
la colérede Dieu. Le transgresseur se vit, notamment, menacé d’avoir les yeux arrachés. Le
Deutéronome et le Lévitique, qui mentionnent les yeux comme 1’une des parties du corps sur

laquelle s’exercerait la colére de I’Eternel si ses prescriptions n’étaient pas écoutées, purent

étre une source d’inspiration. Mais, de facon plus large, la thématique de la privation de la

lumiere parcourt ’ensemble de I’Ancien Testament. Il fait partie des supplices que Dieu

entend faire subir a Babylone dans 1’oracle révélé a Isaie. Il est aussi la peine prévue pour
Pharaon, roi d’Egypte, dans la prophétie d’Ezéchiel. La liste des malédictions dont les chartes

de Sahagun menaceérent les transgresseurs pourrait étre allongée, mais la nature du savoir
ecclésiastique transmis a travérs clauses comminatoires n’est que de peu d’intérét dans le

cadre de notre étude, cette matiere étant puisée au sein d’un réservoir d’imprécations
communes a toute la chrétienté occidentale.

3 HannahARENDT, «Qu’est-ce que I’autorité ? », dansLa crise de la culture. Huit exercices de pensée
politique, Patrick Lévy (trad.), Paris, 1972, pp. 121-185, p. 169.

*bid., p. 173.

33 Sur I’histoire de Iutilisation des malédictions au sein de 1’écriture diplomatique, vid. AndréGIRY, Manuel de
diplomatique Paris, 1894, pp. 562-567, 855-858 ; MicAeiMERMANN, Ecrire et lire en Catalogne (IXXI°
siécles) Madrid, 2003, p. 378 ; LesténTTLE, « La morphologie des malédictions monastiqueAnnales.
économies, sociétés, civilisationgl (1979), pp. 43-60, p. 47.

3 LesterLITTLE, Benedictine Maledictions. Liturgical Cursing in Romanesque Fraltisaca-Londres, 1993, p.
59.

% Ibid., p. 96. Les malédictions énoncées par Dieu n’expriment nul autre sentiment que 1’amour de I’ennemi et le
désir de le rendre bon ; elles sont a ce titre légitimes. Endigydes Apotres enseignent aux hommes qu’ils ne
doivent pas maudire, car leurs malédictions reposent sur la haine et le désir de vébigenoe. 9699.

%' Nb (16, 2833; 26, 910) ; Dt (11, 46) ; Ps (106, 17-18).

3" Malgré la gravité du geste doitiest rendu coupable, Judas n’est jamais explicitement condamné & séjourner
en enfer ; le Nouveau Testament se contente de signaler que, a la suite de g thatlis « éclate par le
milieu ». Ac (I, 18).



Dans ce cadre extrémement stéréotypé, la transmission dwt&xia religieuse réveéle,
cependant, dés lors que 1’on ¢largit quelque peu les limites temporelles de I’analyse,
I’existence d’une construction mémoriale impulsée par le monastere.

Partout en Europe, au cours du®4iécle, le renouveau du droit romain venu de Bologne fit

ses effets sur 1’écriture diplomatique et les sanctions spirituelles furent remplacées par des

formules de contenu juridigtfe; aprés avoir connu un essor particulier guskecle, les
malédictions disparurent progressivement au cours #&sXXII1° siécles. Or, tout au long

du XII® siecle, I’abbaye de Sahagin demeura, elle, attachée a la pratique ancienne de
I’imprécation. Les scribes se montrérent méme soucieux de développer cette forme d’écriture

et les décennies 1130-1180 marquerémpokée de sa présence dans le chartrier de la
communaut®. Cette situation est d’autant plus surprenante que les habitudes diplomatiques

du monastére furent tout autres quelques décennies auparavant. A la charniére ehee le XI

le XI1° siécle, les scribes se détournérent, en effet, brutalement des clauses de malédiction,
tout particulierement dans les années 1090-1099 ou la proportion des chartes évoquant des
peines spirituelles devint trois fois moins importante qu’elle ne 1’était dans les années 1070-

1079. Le poids de cettmateriaau milieu du XIf siécle ne fut donc pas la conséquence d’un
conservatisme, de la passivité du monastére de Sahagun qui aurait perpétué des habitudes
diplomatiques veilles de plusieurs siécles, alors qu’ailleurs des évolutions vers la modernité

¢taient en marche. Si cette constatation permet de suggérer qu’il s’agit 1a d’un choix d’écriture
conscient et délibéré des rédacteurs, elle ne permet pas pour autant de comprendre les raisons
qui poussérent 1’abbaye a adopter a quelques décennies d’écart seulement des pratiques

d’écriture aussi contrastés face aux malédictions.

Le moment ou Sahagun délaissa dans ses chartes les peines spirituelles au profit de peines
temporelles correspondit trés précisément a celui ou les moinesiaisiniinstallérent au

sein du monastére. La coincidence n’est sans doute pas fortuite. Aprés avoir été 1'une des
principales voies de transmission des maledlctlons monastiques, le chartrier de I’abbaye de

Cluny se détachait de cette pratique a la fin X6 siécle ; les motifs eschatologiques
laissaient la place a des considérations juridigues au sein des clauses comminatoires. Il est
donc pas impossible d’imaginer que les Clunisiens qui vinrent a Sahagin emporterent avec

eux cette pratique diplomatiquel&mplantérent, voire I’imposérent peut-étre, auscriptorium
castellano-léonais.

Au cours des décennies suivantes, 1’écriture diplomatique fut congue a Cluny en cohérence

avec les idées qui s’imposaient dans le domaine juridique partout en Europe. Les chartes
clunisiennes s’ouvrirent résolument au renouveau du droit romain qui se diffusait depuis
Bologne et, des le milieu du Xisiécle, les formules de malédiction disparurent.

Lorsque le monastere de Sahagun réintroduisit de facon affirmée la mention de peines
spirituelles dans ses actes, il se démarqua donc trés nettement des pratiques clunisiennes. En
choisissant d’ancrer a nouveau ses écrits diplomatiques dans ce savoir ecclésiastique, il

rejetait I’héritage que les scribes francais lui avaient légué en la matiere a la fin du Xsiecle.

Si, au milieu du XN siecle, les scribes clunisiens avaient résolument fait le choix d’inscrire

leurs chartes dans le droit temporel, la situation était radicalement différente dans les
royaumes de Léon et de Castille. Les nombreuses chartes que la monarchie castellano-
Iéonaise adressa au monastére bourguignon au milieu @siédle et qui furent conservées

au sein des archives de Cluny offrent un contraste saisissant a cet égard avec la production
locale. A coté dechartes clunisiennes qui n’énongaient plus que des peines temporelles &
I’encontre des transgresseurs, les actes émis par la chancellerie royale d’Alphonse VII ou de

Sanche llicontinuérent d’illustrer avec force 1’'usage des formules de malédiction. Le dipléme

par lequel, en 1142, Alphonse VIl fit donation du monastére de San Pedro de Cardefa a

3 | esterLITTLE, Benedictine Maledictions, p. 55.
39Vid. Annexe « Les malédictions dans les chartes du monastére de Sahagun



Cluny menacait, par exemple, ceux qui ne respecteraient pas la volonté du souverain en ces
termes : «qu’il souffre éternellement 1’anathéme, qu’il soit torturé en enfer avec Dathan et
Abiron, et Judas le Traitre, s’il ne s’est pas repenti »'°. Et les pratiques diplomatiques de la
chancellerie royale ne faisaient pas figure d’exception dans les royaumes de Castille et de

Léon.

De nombreuses peines spirituelles constellaient également, a cette époque, les chartes
composées par la cathédrale de Léon. Bien que leur présence s’amoindrisse légérement au

cours de la premiére moitié du XHiécle, elles demeurent un trait dominant de 1’écriture
diplomatique épiscopale. En 1144, Juan, évéque de Léon, en liaison avec les chanoines de
Santa Maria de Léon fonde le monastére de Carbajal sous I’ordre des Augustins. Le rédacteur

qui fut chargé de conserver par écrit le souvenir de cet événement promet au transgresseur les
plus graves chatiments :Qu’il soit maudit et excommunié, qu’il soit privé de son pouvoir

temporel, et qu’avec Datan et Abiron, et avec Judas le Traitre, il souffre de peines en enfer,

une damnation éternelle lui étant infligé. »

Dans les royaumes castellagoslais, le roi, I’évéque, continuaient donc de penser le sort du
transgresseur dans une perspective religieuse. Quelle influence cet univers de représentations
eutdl sur le choix que fit I’abbaye de Sahagin de renouer avec la pratique scripturale de la
madédiction ? Les scribes du monastére entendiienpar ce geste réaffirmer 1’identité
hispanique de leur communauté aprés une période d’étroite domination clunisienne ? La
contestation dont I’ordre de Cluny fut I’objet au XII° siécle put créer les conditions pour que

le monastére de Sahagun, tuéme en crise, s’interroge sur le legs des moines frangais et

tente de se reconstruire en consonance avec les pratiques qui faisaient alors 1’identité
castellano-léonaise. La transmission de savoirs ecclésiastiques pourrait alors avoir été pensée
comme un possible lieu de mémoire, un lieu ou 1’écriture ne serait plus une forme ancillaire

ciselée en vue de porter au mieux un discours mais ou les choix mémes d’écriture
deviendraient discours.

La question de la transssion d’un savoir ecclésiastique dans les chartes du monastére de

Sahagiin nous situe donc au cceur des mécanismes de construction mémoriale que la
communauté imagina au XHiécle pour répondre a la crise qu’elle traversait. Cadre destiné,

dans les préambules, a réaffirmer un discours de médiation chrétienne hérité de Cluny, forme
visant, dans les clauses comminatoires, a se distancier du legs clunisien et a revendiquer peut-
étre une appartenance a 1’identité hispanique, la materiareligieuse fut a n’en pas douter 1’une

des sources ou les moines de Sahagun allerent puiser les arguments discursifs et scripturaux
destinés a rebatir le prestige de leur communauté.

“0'Sj qua forsitan ecclesiastica secularisve persona huic [mee dona]tioniseppgst modum contraria venerit
et eam diruperit, perhenni percussa anathemate, cum Dathan et Abyron, et dditarper [apud inferJos
tormentetur, nisi resipueritAuguste BERNARD et Alexandre RUEL (éd.), Recueil des chartes de I’abbaye de
Cluny, V (1091-1210Q)aris, 1894, pp. 423-426.

“1 Sit maledicta et exconmunicata, et honoris sui potestate careat, et cum Datan et éthixam luda traditore
inferni penas luat, punita eterna dampnatiodesé Maria ERNANDEZ CATON (éd.), Coleccién documental del
archivo de la Catedral de Ledn (775-1230), V (1109-11B&)n, 1990, pp. 23236.
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