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SAVOIRS ET FICTION

au Moyen Age et a la Renaissance

La littérature du Moyen Age est réputée pour son orientation didactique.
Cette orientation a produit certains de ses chefs-d ceuvre, comme le Roman
de la Rose, dont la partie attribuée a Jean de Meun sautorise de la fiction
allégorique et romanesque de Guillaume de Lorris pour diffuser un grand
nombre de connaissances encyclopédiques passées au crible d’'une pensée.
Les prologues des ceuvres narratives répétent a I'envi que celui qui possede

un savoir ne doit pas le garder pour lui, mais le divulguer largement.

Trois voies souvrent pour cette divulgation : la voie didactique pure
(celle des traités, traduits ou non du latin), la fiction scientifique (congue
ad hoc, généralement en recourant a la technique de l'allégorie), et'insertion
de savoirs dans des ceuvres de fiction. Des savoirs nouveaux peuvent venir
irriguer des fictions romanesques, comme on le voit dans des proses de la
fin du Moyen Age qui entrainent leur héros vers des terres mises 4 la mode

par les récits de voyages et donc par les savoirs géographiques nouveaux.

Ce sont ces problématiques croisées que ce volume veut approfondir sur
une longue durée couvrant le Moyen Age et la Renaissance, dans I’esprit
d’une continuité et non d’'une rupture, en montrant que la sensibilité
aux découvertes constitue un mouvement de fond qui produit des
efflorescences des I'émergence de notre littérature en langue vulgaire et
qui entretient des rapports complexes avec la fiction, qui ne sont pas de

rapports d’opposition, et qui demandent a étre décrits et mis en lumicre.

Illustration : Alexandre emporté par les griffons : Histoire du noble roi Alexandre, ca 1448, Paris,
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INTRODUCTION

Dominique Boutet et Joélle Ducos

Université Paris-Sorbonne

Contes vains et plaisants selon les dires de Jean Bodel, la littérature médiévale
est souvent repoussée dans le territoire de la merveille et de 'aventure, loin
des discussions savantes et des raisonnements des penseurs médiévaux, mais
aussi fort éloignée apparemment des débats des siecles ultérieurs sur la relation
entre narration et savoirs. Pourtant, les réflexions médiévales sur la fable et
Vintegumentum, les digressions sur la senefiance, sur la matiere, laissent a penser
que la fiction est moins fabuleuse que porteuse d’enseignements comme en
témoigne le développement considérable des récits exemplaires dans le cadre
de la prédication ou des textes didactiques. S’interroger sur les relations entre
fiction et savoirs au Moyen Age n’est donc pas une question anachronique, ni
celle de I'historien des mentalités ou de la culture, mais ameéne & définir ce qu’est
fondamentalement la littérature médiévale et la littérarité, entre divertissement
et enseignement, ou, pour reprendre les catégories rhétoriques antiques,
entre le placere et le docere. Mais C'est aussi chercher le périmetre de la fiction
comme des savoirs, en latin comme en frangais, dans une période considérable
d’évolution du x1¢ au xvr° siecle, alors que les domaines savants, les formes
d’écrits scientifiques, la relation a I'antiquité se transforment radicalement.

Le x1r siecle constitue un moment privilégié dans lhistoire de la culture
occidentale. Cest a la fois le temps ol se développent les premiéres littératures
vernaculaires écrites, particulierement en France, et celui d’un renouveau de la
pensée qui lui a valu d’étre qualifié de « renaissance ». Les milieux dits chartrains
orientent la théologie vers la prise en compte de la Nature sous tous ses aspects
et placent '’homme au centre de la réflexion théologique, tandis que 'école de
Saint-Victor s'intéresse a la question du devenir historique.

La « révolution » chartraine est capitale. A I'opposé de la conception
augustinienne pour laquelle la Nature est un univers de signes disposés par le
Créateur pour connaitre les vérités de la foi, les chartrains I'envisagent pour elle-
méme, comme un ensemble de lois et de mécanismes physiques que la raison
humaine peut parvenir & pénétrer. La théorie des rapports d’homologie entre
macrocosme et microcosme, illustrée par Guillaume de Conches comme par
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Bernard Silvestre, est bien connue et est illustrée dans la fiction cosmographique
de ce dernier, la Cosmographia qui évoque la création du monde, puis de
’homme, dans la forme d’un prosimétre latin faisant intervenir des allégories
et des références néo-platoniciennes. La scolastique universitaire parachévera
cette volonté de tout connaitre et de tout expliquer dans un cadre désormais
aristotélicien et pourtant chrétien, ot I'étiologie et la philosophie naturelle
deviennent des bases essentielles, en faisant éclater les anciennes structures des
savoirs héritées de Martianus Capella: le zrivium et le quadrivium ne sont plus
que des cadres rhétoriques ou institutionnels, amenant & des développements
poétiques et allégoriques, voire a des représentations picturales.

Corollairement, les préoccupations encyclopédiques se développent, en latin
d’abord, puis, a partir du x1r° si¢cle aussi en francais : /mago mundi d’' Honorius
Augustodunensis, De natura rerum de Thomas de Cantimpré, De proprietatibus
rerum de Barthélemy I’ Anglais, vaste somme du Speculum Majus de Vincent de
Beauvais, Petite philosophie, Image du monde de Gossouin de Metz qui s'inspire
de I'encyclopédie d'Honorius vers 1240 pour I'enrichir ou la transformer par
des développements originaux, Livre du Tresor de Brunetto Latini vers 1260,
Dialogue de Placides et Timeo et Livre de Sidrach, 1a liste est longue et témoigne
d’un appétit de lecture et d’un gotit du savoir dans le monde monastique
et clérical, comme dans le monde laic. Enseigner, apprendre, renouveler les
connaissances en fonction de leurs évolutions tout en se référant aux autorités,
tels sont les besoins profonds que manifestent les rédactions successives de ces
textes, leur longueur et leur diffusion large dans tout 'Occident. Plus tard,
la traduction de I'ouvrage de Barthélemy I’Anglais par Jean Corbechon, au
xIve siecle, et tout le vaste mouvement de traductions francaises d’ouvrages
savants de toute nature qui a particulierement marqué le régne de Charles V,
avec de grands noms comme celui de Nicole Oresme, signalent que la
compilation d’autorités et leur adaptation en frangais aboutissent au souhait de
lire en francais I'intégralité des textes chez les grands seigneurs et les princes, qui,
comme le comte d’Eu 2 la fin du xu1re siécle, se delitent es sciences. Entre latin et
francais, entre débats savants et littérature, les frontieres sont poreuses. Signe des
temps sans doute, une réflexion sur I'amour — la grande affaire du Moyen Age —
donne lieu vers la fin du x11r¢ siecle a des développements encyclopédiques
inattendus dans deux ceuvres d’esprit fort différent, profane pour I'un, le Roman
de la Rose de Jean de Meun, ou marqué par la spiritualité franciscaine pour
lautre, le Bréviaire d’Amour du biterrois Matfre Ermengaud. La connaissance
géographique et ethnologique du monde s'étend avec la multiplication des récits
de grands voyageurs, en latin dés le milieu du xirr siecle puis, concurremment,
dans les langues vernaculaires (Guillaume de Riibrouck, Marco Polo, Orderic



de Pordenone tres vite traduit en francais par Jean de Vignay et par Jean le Long,
Nicolo de’ Conti...), sans compter le cas étrange de Jean de Mandeville (lecture
favorite de Christophe Colomb), dont le prétendu récit de voyage est en réalité
une compilation d’informations puisées dans des récits antérieurs. On discerne
ainsi une volonté non seulement d’accroitre le savoir, mais aussi de le divulguer
dans des milieux ignorants du latin ou le maitrisant insuffisamment.

Comme le nom fiction qui n’apparait guere dans les textes francais avant le
x1ve siecle, le terme de savoir en tant quensemble des connaissances humaines
n'est pas d’une grande fréquence dans la période qui va du x1¢ au xv1¢ a l'inverse
de sapience et science souvent employés, mais leur sémantisme montre combien
les catégorisations épistémologiques différent profondément au Moyen Age.
Les classifications des sciences qui se développent a partir du 11 témoignent
d’un élargissement vers la philosophie naturelle et les savoirs techniques
(architecture, art de la guerre, navigation mais aussi théatre), mais toujours
avec I'idée d’une progression du savoir dont 'aboutissement est la connaissance
de Dieu et donc la théologie. Inversement, des domaines qui sont pour nous
nettement circonscrits, comme la géographie, n’apparaissent pas en tant que tels
et d’autres, quoique tout 2 fait présents en tant que branche de la philosophie
naturelle comme I'alchimie, ne sont pas toujours dénommés, ce qui contribue
a leur réputation ultérieure de savoir ésotérique. Les savoirs exprimés dans la
littérature ne relévent donc pas strictement des sciences au sens moderne, mais
bien plutdt de 'ensemble des connaissances sur le monde, qu’il s'agisse de la
nature, de ’homme ou de Dieu et c’est dans cette perspective large que ce
volume l'envisage.

Trois voies s’ouvrent alors pour cette divulgation: la voie didactique pure
(celle des traités, traduits ou non du latin), la fiction scientifique (congue
ad hoc, généralement en recourant a la technique de 'allégorie, comme pour la
Cosmographia de Bernard Silvestre, qui n'est pas sans préfigurer lointainement
les Etats et empires de la Lune et du Soleil de Cyrano de Bergerac, avec toutefois
une orientation fort différente), et 'insertion de savoirs, de facon occasionnelle,
dans des ceuvres de fiction, comme on le voit dans le Roman de toute chevalerie
de Thomas de Kent qui est une version particuliere du Roman d’Alexandyre,
ou dans la Queste del Saint Graal, ot des moines et des ermites donnent aux
chevaliers des lecons de théologie fortement inspirées par la pensée de saint
Bernard et de Guillaume de Saint-Thierry. Des savoirs nouveaux peuvent venir
irriguer des fictions romanesques, comme on le voit dans des proses de la fin
du Moyen Age qui entrainent leur héros vers des terres mises 4 la mode par les
récits de voyages et donc par les savoirs géographiques transmis par Marco Polo
ou Jean de Mandeville.
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Ce désir de transmettre un savoir s'affirme dans la litctérature narrative des le
milieu duxir* siecle, que ce soit dans le prologue du Roman de Thébes qui déclare
que « Qui sages est nel doit celer, / ainz doit por ce son senz moutrer/ [...] / Pour
ce n'en veul mon senz tesir, / ma sapience retenir » [v. 1-2 et 9-10], ou dans celui
du Roman de Troie de Benoit de Sainte-Maure (« Salemons nos enseigne e dit
[...] que nus ne deit son sens celer » [v. 1-3]). Le livre de la Sagesse (vi1, 13-14),
attribué précisément a Salomon, proclamait en effet: « Sans fraude j’ai appris
et sans envie je communique, je ne cache pas sa [7.e. de la sagesse] richesse, Car
elle est pour les hommes un trésor inépuisable, ceux qui I'acquierent obtiennent
I'amitié de Dieu, recommandés par les dons qui viennent de l'instruction ». Le
topos a transité par toute une tradition antique classique, mais il est notable qu’il
se manifeste des les premiéres grandes ceuvres narratives en francais. Cependant,
pour notre Moyen Age, la transmission du savoir ne saurait étre celle d’une pure
érudition: comme Aimé Petit 'a montré, il s’agit dans ces prologues d’un savoir
porteur de sagesse, et donc ayant une incidence morale qui justifie son emploi
dans une ceuvre de fiction®.

Lorientation didactique de la littérature médiévale parait ainsi centrale. Elle
a produit certains de ses chefs-d’ceuvre, comme le Roman de la Rose, dont la
partie attribuée a Jean de Meun sautorise de la fiction allégorique et romanesque
de Guillaume de Lorris pour diffuser un grand nombre de connaissances
encyclopédiques passées au crible d’une pensée. Par ailleurs, la frontiére entre
histoire et fiction est souvent floue:: les chansons de geste sont censées transmettre
une vérité historique (elles sont « voir », selon Jean Bodel), au point que des
chroniqueurs comme Philippe Mousket au x111¢ siecle ou Jean d’Outremeuse
au x1v* siecle m’hésitent pas a en incorporer la matiére sans le moindre scrupule.
C’est donc bien un mouvement de fond que notre volume se propose d’étudier,
conséquence, sans doute, d’'une ouverture de la littérature au monde. Létude sera
conduite autour de quatre grands blocs, dans une perspective plus synchronique
que diachronique afin de mieux faire apparaitre les continuités de la fin de
I'Antiquité 2 'aube de ' Age classique d’un exposé volontaire des savoirs jusqu’aux
multiples variations fictionnelles autour de la connaissance et du vrai.

Savoirs et fiction, 'expression est antonymique, ce qui se mesure a « 'interférence
du vrai et du faux » dans des formes sérieuses comme I’historiographie, les
vies de saints ou les récits de géographie, ou inversement dans les romans.
Entre I Histoire Auguste, ot se mélent le vrai et le faux dans une intégration
progressive d’anecdotes plaisantes face 4 'absence de sources, et la géographie de
la chanson de geste tardive, on voit bien que 'opposition entre fiction et savoirs

1 Aimé Petit, « Prologues du Roman de Thébes », Bien dire et bien aprandre, 19, 2001, p. 201-211,
notamment p. 203-205.



ne repose pas sur celle qui existe pour nous entre réel et imaginaire, mais sur
d’autres frontiéres. Cutilisation de Gervais de Tilbury a la Renaissance souligne
Iévolution progressive autour de la notion de merveille, si fondamentale pour la
narration médiévale: les merveilles du Dauphiné, qui ne sont pas lointaines ni
exotiques, mais d’une certaine proximité géographique, sont décrites en tant que
telles jusqu’au xvir° siecle. Inversement, le roman insere des savoirs et des formes
d’écriture savantes: didactisme des questions/réponses ou des débats, insertion
fugitive par un terme, ou exploration poétique et narrative dans la description du
monstre, la « Beste glatissant » en étant sans nul doute 'un des aboutissements
les plus réussis. Le statut des ceuvres au regard de nos classifications en genre,
ou en types, parait incertain, entre vrai et faux, réel et imaginaire, & une époque
ol le monde et sa connaissance ne sont pas objets autonomes de connaissance,
comme le montrent toutes les encyclopédies ot le savoir sur la nature nest jamais
présenté seul, mais s'insére dans un enseignement moral, voire religieux ou
théologique. Qu’est ce que la littérature? qu'est-ce que I'histoire? qu’est-ce que
la connaissance? Autant de questions que les ceuvres analysées dans la premiere
partie posent dans cette concomitance et cette conjointure entre vrai et faux en
invitant 4 de nouvelles catégorisations.

Les ceuvres de Raymond Lulle et la Queste du Graal dans le contexte
théologique soulignent cette hybridation des textes, mélant savoirs et fiction:
Raymond Lulle, réputé avant tout comme philosophe, choisit la fiction comme
mode de connaissance qui met en scéne la faculté rationnelle et permet de rendre
compte des catégories entre les étres. Le Graal est « le signe romanesque de
Dieu », et le roman apparait comme I'expression d’une « pensée sans concepts »,
mettant en scéne une chevalerie imaginaire, qui représente 'ame en quéte de
Dieu. Le savoir et spécialement la théologie trouvent ainsi dans le roman une
forme adaptée a une connaissance sans 'apparat rhétorique parfois pesant de
la pensée médiévale. Mais il peut aussi se centrer sur le monde comme dans le
Roman d’Alexandre de Thomas de Kent qui illustre la curiosité intellectuelle
de son époque, en privilégiant 'exposé a la poéticité de la merveille. Faut-il
pourtant ne lire la littérature que par les savoirs? Cest un risque que certains
ont pu faire en utilisant 'alchimie comme clé ésotérique d’interprétation
des romans médiévaux, alors que cette discipline n'apparait que tardivement
dans la littérature romanesque, et principalement dans I'aire germanique. Au
contraire, ce sont la littérature et les héros romanesques qui apparaissent dans la
littérature alchimique, avant les interprétations des siecles qui suivent la période
médiévale. De fait, la Renaissance, comme le Moyen Age, fait du roman un
vecteur de diffusion du savoir, et les paratextes éditoriaux mettent en évidence
moins une mise en cause de cette dimension didactique que la nécessité de
contrdler le savoir.
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La métaphore, figure rhétorique dont la valeur heuristique a été amplement
démontrée et qui est d’'un usage si fréquent dans la néologie terminologique,
est au coeur de la relation entre la fiction et le savoir, pour une période ot
'exégese invite 4 la lecture allégorique, ce qui imprégne profondément les
modalités d’écriture et de lecture encore au xvr° siécle. Utilisée dans la poésie
religieuse et scientifique, chez les poétes spirituels comme chez du Bartas,
elle est pourtant dénoncée comme relevant du faux par le commentateur de
du Bartas, Christophe de Gamon, ce qui semble indiquer une rupture qui
sopere a la fin du xvI° siecle entre I'écriture scientifique et la littérature ou
— du moins — la poésie. Il reste que la métaphore, reposant sur le déplacement,
peut étre opaque, car elle n'est pas pure figure linguistique, mais fait appel au
sensible et aux représentations culturelles du sensible, surtout quand elle touche
a la connaissance du monde. Elle donne a voir derriere le voile de la figure,
comme le fait Rabelais pour la téte de Panurge qui devient carte, et participe
a la synesthésie que marquent les textes sur la musique ot couleurs, nombres,
lettres et notes se répondent.

Si la métaphore est porteuse d’un savoir exprimé consciemment ou non,
les représentations fictionnelles de savoirs peuvent varier dans des modalités
d’expression plus diverses que I'insertion didactique. Les figures du savoir que
sont les magiciennes, femmes savantes en nigromancie, mais aussi en astronomie
et en médecine, ne sont pas dans la stricte continuité de la Médée antique.
Lévolution des savoirs et en particulier la place de la médecine modifient le
personnage, que ce soit dans la mati¢re antique, ou avec les personnages de
Thessala et de Mélior: la femme peut incarner le nouveau savoir médical,
de la phisique, intégrant astronomie et art des recettes. La littérature mariale,
dans sa représentation des corps et de la Iepre, référe de la méme maniere au
savoir médical, exprimé moins par des développements spécialisés, que par
des représentations du corps malade et de la lépre dans ses formes les plus
spectaculaires. La littérature didactique, de Jean de Meun au Songe de Pestilence,
met en évidence un savoir, par I'expression allégorique ou des digressions dont la
longueur ne paraissait pas nuire a la cohérence d’ensemble : le tableau de Nature
qui démontre la mutation morale et naturelle du monde, la mise en fiction d’un
savoir astrologique dans une fausse prophétie, marquent la volonté des clercs
de diffuser et de mettre en valeur un savoir en frangais pour des lecteurs moins
familiers de la dialectique aride des débats savants. Le gotit pour la narration,
I'exemple ou la fiction se montrent aussi bien dans les encyclopédies ol nait
une mythologie de l'origine des savoirs que dans les fables des astres qui se
développent 4 la Renaissance dans des évocations figurées et poétiques, ou la
fiction est préférée au savoir. Représenter le savoir dans des modalités d’écriture
qui peuvent mimer celles de la littérature savante ou s’en abstraire, lui donner



une poéticité, contribuent 4 sa diffusion et 4 sa mise en valeur, mais peuvent
aussi en donner une image qui se détache du savoir vivant dans un figement en
décalage avec les connaissances contemporaines.

Puisse ce volume porter témoignage d’une longue durée au cours de laquelle
une littérature, naissante puis florissante, rejoignait I'émergence d’une
promotion large du savoir pour produire une culture véritablement une, a la
recherche d’un sens unifié.
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DEUXIEME PARTIE

De I’'authenticité des savoirs

a la légitimation de la fiction






FICTION ARTHURIENNE ET « AUTHENTICITE
THEOLOGIQUE »: LA QUESTE DEL SAINT GRAAL

Jean-René Valette
Université Paris Ouest Nanterre-CSLF

Les cycles graaliens du xi1r° siecle ont souvent été rapprochés de ces grands
ensembles intelligibles du savoir sacré que constituent, 4 la méme époque, les
sommes théologiques et les cathédrales. Sil'expression de somme romanesque souvent
employée a propos du Lancelot-Graal nest pas de simple commodité, si elle ne vise
pas seulement a souligner une correspondance chronologique avec le déploiement
del'architecture gothique et 'efflorescence de la pensée scolastique?, il n'est peut-étre
pas sans intérét de s'interroger sur le savoir quenveloppent les fictions arthuriennes
et plus particuli¢rement celles qui se présentent comme de Hauts Livres.

Dans un article consacré a la notion d’involucrum, le pére Marie-Dominique
Chenu fait observer qu’« 2 mesure que la rigueur aristotélicienne pénétr[e] en
théologie, les métaphores platoniciennes s[ont] considérées comme déclassées,
inaptes a une construction conceptuellement valable de la science de Dieu ».
Il déplore cette situation, car, note-t-il, « 'acces 4 la connaissance du transcendant
trouve de précieuses ressources dans les formes symboliques de la pensée »,
ajoutant aussitot: « I'authenticité théologique de la Queste del Saint Graal, cette
manifestation romanesque de Dieu, le prouve admirablement »3.

C’est cette expression d’« authenticité théologique », appliquée a la
Queste, qui retiendra notre attention. Comment la comprendre ? De quelle

1 Voir Erwin Panofsky, Architecture gothique et pensée scolastique[1951], trad. Pierre Bourdieu,
Paris, Editions de Minuit, 1967.

2 En affirmant que leurs récits sont inspirés par 'Esprit ou méme écrits par le Christ, les
auteurs de la trilogie rattachée a Robert de Boron, du Perlesvaus, de I’Estoire et de la
Queste del Saint Graal se distinguent des contes « vains et plaisants » issus de la matiére
de Bretagne, en mettant en ceuvre une véritable poétique de la révélation. Voir notre
article « Les Hauts Livres du Graal et la poétique des genres: éléments de définition »,
a paraitre dans Motifs merveilleux et poétique des genres, Actes du colloque de Montréal
(31 mai-2 juin 2007).

3 Marie-Dominique Chenu, « Involucrum : le mythe selon les théologiens médiévaux », Archives
d’histoire doctrinale et littéraire du Moyen Age, 22,1995, p. 78-79. On notera que ’'expression
de « manifestation romanesque de Dieu », employée pour désigner la Queste, est reprise
d’Albert Pauphilet, qui I'appliquait au Graal lui-méme (Etudes sur la Queste del Saint Graal,
Paris, Champion, 1980, p. 25).
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authenticité s'agit-il? Authenticité de la référence, c’est-a-dire conformité de
la fiction 4 un savoir constitué en dehors d’elle ? Ou bien authenticité du
sens, fictionnellement élaborée en semblance? Mais une telle authenticité, ainsi
construite, échappe-t-elle tout a fait & un certain nombre d’enjeux sociaux et

idéologiques?

LA PENSEE DU GRAAL

A propos du Graal, il est souvent question de mythe et nombreux sont
les travaux qui emploient Pexpression de mythe du Graal sans toujours
s'interroger sur le sens d’une notion peut-étre plus difficile & cerner que
celle de fiction. Sil'on veut bien considérer que, dés son origine littéraire,
4 tout le moins dés 'ccuvre de Robert de Boron, le Graal constitue un
mythe chrétien, il est néanmoins possible de préciser les choses. En tant
que tel, le Graal partagerait nombre de traits avec un christianisme dont
Jean-Claude Schmitt a bien montré qu’il constitue une mythologie « a tous
les sens du terme », une mythologie qui, loin d’étre établie une fois pour
toutes, s'est continuellement développée a travers la littérature apocryphe,
I'hagiographie et les 1égendes chrétiennes, jusqu’a former une véritable
« nébuleuse mythique ». Cependant, il convient de remarquer que «la culture
chrétienne savante n’a jamais cessé de tenir sur ses “mythes” un discours
critique’ », ce qui la rapproche de la philosophie grecque (et de la tradition
platonicienne évoquée précédemment). En d’autres termes, le christianisme
se caractériserait par la conjonction d’une fonction « mythifiante » et d’une
fonction « démythifiante », celle qu'assume par exemple, dés les Peres de
I'Eglise, I'exégése. La mythologie chrétienne résulte ainsi d’un myshos et de
ce que Jean-Claude Schmitt nomme une « raison théologique », c’est-a-dire,
précise-t-il, « le logos propre a cette culture »°.

Dans le cas qui nous occupe, il est possible de dégager une telle « raison
théologique », ce que l'on pourrait nommer la pensée du Graal’. Elle
correspondrait a cette spiritualité antérieure au x111° siecle que dom Jean
Leclercq présente comme « orientée vers la recherche exclusive de Dieu » et

4 Voir Michel Zink, « Le Graal, un mythe du salut », dans Bernadette Bricout (dir.), Le Regard
d’Orphée. Les mythes littéraires de I’Occident, Paris, Le Seuil, 2001, p. 57-81.

5 Jean-Claude Schmitt, Le Corps, les rites, les réves, le temps, Paris, Gallimard, 2001,
« Problémes du mythe dans ’'Occident médiéval », p. 54.

6 Ibid., «Une histoire religieuse du Moyen Age est-elle possible ? Jalons pour une anthropologie
historique du christianisme médiéval », p. 41.

7 Nous nous permettons de reprendre ici une partie du titre de notre ouvrage, La Pensée du
Graal. Fiction littéraire et théologie (xie-xue siécle), Paris, Champion, 2008. Certains des
développements qui suivent sont empruntés a ce livre.



qu’il définit grice aux « trois sources chrétiennes », qui constituent « le triangle
fondamental sur lequel peut et doit s'élever toute culture chrétienne »8: il s’agit
de la patristique, de la liturgie et de la Bible. Parcourons rapidement ces trois
domaines, inégalement explorés par les études qui forment la vaste bibliothéque
critique du Graal.

Patristique médiévale et « théologie monastique »

Lexpression de théologie monastique, apparue pour la premicre fois en
1946 sous la plume du méme dom Jean Leclercq, appartient a une histoire
déja longue?. Favorablement accueillie dans un premier temps, elle suscita
ensuite quelques réserves de la part de ceux qui pensérent que I'on voulait
limiter aux seuls moines une fagon de faire de la théologie qui concerne
I’Eglise dans son ensemble et, au x11¢ siécle, notamment les victorins.
Comme le suggere Evangelista Vilanova, d’autres expressions auraient pu
convenir, comme celles de théologie biblique (afin de rappeler que cette
science s'origine avant tout dans la Parole de Dieu), de théologie sapientielle
(en tant qu’elle est le fruit d’une expérience spirituelle issue de la lectio
divina), de patristique du xir siécle (Etienne Gilson), voire de patristique
médiévale. Quoi qu’il en soit,

la dénomination de « théologie monastique » représente une réalité complexe,
dont le contenu est trop riche pour étre épuisé par un seul terme: il sagit d’'une
théologie biblique, patristique, et, si nous voulons continuer 2 la qualifier
de monastique — a cause du milieu qui lui fut le plus favorable du point de
vue historique —, il faut garder présent a 'esprit qu’il s’agit d’une théologie
traditionnelle, marquée par certains présupposés philosophiques plus ou moins
explicites, qui se différencie de la réflexion qu'adopte en Occident, surtout &

partir du x1r° siecle, la théologie scolastique™.

Depuis le début du xx° siecle, un certain nombre de travaux ont exploré
les liens que les Hauts Livres du Graal, et notamment la Queste, entretient
avec la théologie monastique. Dans les limites de cet exposé, nous signalerons
trois jalons.

Le point de départ est constitué par l'article d’Etienne Gilson, portant sur
«les indications théologiques si précises dont la Quesze est littéralement tissée »

8 Jean Leclercq, Aux sources de la spiritualité monastique, Paris, Editions du Cerf, 1964,
p.311-312.

9 Voir Evangelista Vilanova, Histoire des théologies chrétiennes, trad. Luc Durban, Paris,
Editions du Cerf, 1997, t. 1, p. 525-528.

10 /bid., p.527.
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etsur la mystique de la grice™. Dés lors et pendant tres longtemps, on considéra
que cet ouvrage était cistercien, directement inspiré par Bernard de Clairvaux,
le dernier des auteurs patristiques si 'on en croit Mabillon.

Dans un second temps, & partir des travaux de Myrrha Lot-Borodine
en particulier, 'attention des critiques s’est orientée vers Guillaume de
Saint-Thierry, ancien bénédictin devenu cistercien, ami « mais non disciple de
saint Bernard de Clairvaux », influencé par la pensée des Péres grecs antérieurs
a saint Augustin et sensible a I'orientale lumen™.

Enfin, plus récemment, bien aprés Pierre David qui en avait signalé 'intérét*,
un certain nombre de chercheurs se sont tournés vers les victorins®, vers Hugues
et Richard en particulier, tant il est vrai que I'école de Saint-Victor constitue
non seulement le microcosme de son temps mais aussi le point d’aboutissement
de toute une tradition. Aux yeux de saint Bonaventure, par exemple, Hugues
rassemble en lui, de maniere éminente, la pensée médiévale: Augustin, observe-
t-il, est le prince de la théologie, Grégoire celui de la morale, Denys celui de la
mystique. Anselme suit Augustin, Bernard de Clairvaux suit Grégoire, Richard
de Saint-Victor suit Denys. Hugues les synthétise tous®.

De nos jours, la référence cistercienne n’est plus seule a s'imposer?. Selon les
cas, le chercheur est amené a faire appel tantdt a la théologie monastique dans
son entier, tantdt  tel penseur singulier, dans la mesure ot ce qui 'emporte,
c’est bien 'idée d’une convergence spirituelle : « nous nous trouvons [...]
en présence et des blocs indifférenciés qui participent a un méme capital de
chrétienté, et des fragments oi brille l'originalité d’une Ecole, d’un auteur,

d’ 18
une ocuvre ™ ».

11 « La mystique de la Grace dans la Queste del Saint Graal », Romania, 51, 1925. Repris dans
Les Idées et les Lettres, Paris, Vrin 1932, p. 59-91 (ici p. 67).

12 « Les grands secrets du Saint-Graal dans la Queste du pseudo-Map », dans René Nelli (dir.),
Lumiére du Graal, Paris, Les Cahiers du Sud, 1951, p. 157.

13 Voirles travaux de Sister Isabel Mary (« The Knights of God: Citeaux and the Quest of the Holy
Grail », dans Benedicta Ward [dir.], The Influence of saint Bernard. Anglican Essays, Oxford,
SLG Press, 1976, p. 53-88), Pauline Matarasso (The Redemption of chivalry. A study of the
Queste del Saint Graal, Genéve, Droz, 1979) et Paul Bretel (Les Ermites et les moines dans la
littérature francaise du Moyen Age [1150-1250], Paris, Champion, 1995).

14 Pierre David, Sentiers dans la forét du Saint Graal, Coimbra, [s.n.], 1943.

15 Voirnotamment Micheline de Combarieu (« “Voir Dieu” ou ’apocalypse du Graal », PRIS-MA,
11/1, 1995, p. 55-74) et Mireille Séguy (Les Romans du Graal ou le signe imaginé, Paris,
Champion, 2001). Pour compléter ce bref panorama historique, se reporter a notre ouvrage,
La Pensée du Graal, op. cit., p. 41-53.

16 SaintBonaventure, Les Six lumiéres de la connaissance humaine, éd. Pierre Michaud-Quantin,
Paris, Editions franciscaines, 1971, I, 5, p. 61-63.

17 Sur cette question, voir Karen Pratt, « The Cistercians and the Queste del Saint Graal »,
Reading Medieval Studies, 21,1995, p. 69-96.

18 RobertJavelet, Image et ressemblance au xir° siécle, thése de doctorat en théologie, Université
de Strasbourg, Chambéry, [impr. réunies], 1967, t. 1, p. xi et xii.



Les liturgies du Graal

Si on laisse de coté, chez Robert de Boron, le passage ot la table de la Cene,
évoquée comme mémorial de la mise au tombeau du Christ®, est & rapprocher
d’un certain nombre de traités?°, la question liturgique doit étre abordée
a travers le corpus formé par ce qu’il est convenu de nommer les scénes du
Graal, scénes qui constituent, selon Daniel Poirion, « 'expression narrative,
imaginaire, littéraire du questionnement moral, philosophique et religieux ».

Linlassable réécriture a laquelle se livrent les auteurs des romans graaliens
repose sur la christianisation de ces séquences remarquables®2. Le cortege
inventé par Chrétien de Troyes se « liturgise » progressivement, devenant de
moins en moins merveilleux et de plus en plus spirituel>. A I'égard de ce
processus, la Queste del Saint Graal marque un point extréme, car ce texte ne
présente plus que des liturgies: les scénes du Graal se confondent avec des
messes qui donnent a voir les principaux mystéres chrétiens a la faveur de
demostrances miraculeuses .

Les éléments constituant le rite sont parfaitement identifiables. Ils peuvent
étre rattachés sans peine a I'histoire des pratiques religieuses, comme en
témoigne la célébration a laquelle assiste Lancelot: I'élévation de I'hostie
y est présentée avec une certaine insistance?, au moment méme ot ce rite
se diffuse partout en Europe dés le concile de Latran (1215). Cependant les
liturgies de la Queste, outre qu'elles présentent de nombreuses distorsions avec
la réalité?®, se raménent & quelques moments-clés (I’élévation, la consécration,
la communion), ce qui a conduit Patrick Geary a soutenir qu’elles sont élaborées
du point de vue du public, de ce que pouvait voir 'assemblée des fideles?.

19 Le Roman de ’Estoire dou Graal, éd. William A. Nitze, Paris, Champion, 1927, v. 893-916.

20 Etnotamment de la Gemma animae d’Honorius Augustodunensis. Voir Michel Zink, Poésie et
conversion au Moyen Age, Paris, PUF, 2003, p. 299-302.

21 Sceénes du Graal, textes réunis par Danielle Buschinger, Anne Labia et Daniel Poirion, Paris,
Stock, 1987, p. 12. Pour une lecture philosophique, voir Francis Dubost qui analyse la scéne
composée par Chrétien comme une « allégorie culturelle », entre tradition patristique et
débats scolastiques (« Le conflit des lumiéres: lire tot el la dramaturgie du Graal chez Chrétien
de Troyes », Le Moyen Age, 1992, p. 187-212).

22 Jean Frappier, « Le cortége du Graal », dans René Nelli (dir.), Lumiére du Graal, op. cit., p. 175-221.

23 Lafrontiére entre les deux domaines est difficile a tracer comme le suggére Samuel Rouvillois
dans un livre qui définit la liturgie comme « la tentative d’unir le corps a la sagesse ». Parmi
les extraits proposés en annexe, lauteur retient non pas, comme on aurait pu s’y attendre,
les scénes que l'on trouve dans les Hauts Livres du Graal, mais le cortége décrit par Chrétien
de Troyes (Corps et Sagesse. Philosophie de la liturgie, Paris, Fayard, 1995).

24 Myrrha Lot-Borodine, « Les apparitions du Christ aux messes de U’Estoire et de la Queste del
Saint Graal », Romania, 72,1951, p. 202-223.

25 La Queste del Saint Graal, éd. Albert Pauphilet, Paris, Champion, coll. « Les classiques francais
du Moyen Age », 1923, |, 21 5., p. 255 5q. (toutes nos références en sont extraites).

26 Voir Albert Paupbhilet, Etudes sur la Queste del Saint Graal, op. cit., p. 92 sq.

27 Patrick Geary, « Liturgical Perspectives in La Queste del Saint Graal », Historical Reflections,
12,1985, p. 205-217.

127

|DDID JUIDS 18P 23SaND) B) : « aNDIS0]09Y} 2}DIIUBYINE » }3 SUUSLINYLIE UOIIIY HLLATYA INTE-NVE[



128

Elles restent conformes en cela a la poétique qui régit les scénes du Graal, toutes
traitées, en focalisation interne, a travers le regard d’un personnage témoin?,

qui est toujours un chevalier®.
La Bible et le Graal

Parmi les travaux consacrés a la culture chrétienne sur laquelle s’édifie la
pensée du Graal, les recherches portant sur le rapport a la Bible mériteraient
d’étre poursuivies, selon les trois axes suivis par les études existantes.

Au plan microtextuel, il conviendrait de s'attacher a la facon dont la Queste
sollicite I'intertexte biblique car cette ceuvre n’est pas seulement « littéralement
tissée d’indications théologiques », selon la formule déja citée d’Etienne Gilson.
Elle est également saturée de références scripturaires, qu'il conviendrait d’étudier
systématiquement3°, & coté de l'intertexte arthurien, bien repéré par la critique.

Au plan macrotextuel, les rapports qui existent entre 'architecture des cycles
graaliens et le plan suivi par la Bible ont déja été signalés, notamment a propos

du Lancelot en prose:

Il reproduit symboliquement, a partir d’'un héros central, I'histoire de 'humanieé
avec 'annonce d’'un Messie (Galaad) dans le Lancelot, sorte d’ Ancien Testament,
fourmillant de faits comme celui des Ecritures, l'accomplissement des
prophéties dans la Queste, et apres une apocalypse (fin du monde arthurien) une
Rédemption finale dans les dernieres pages de la Mort Artu, qui correspondraient
A un Jugement Dernier; le tout se déroulant selon la conception chrétienne du

temps qui a un début et une fin3".

Une telle transposition, élaborée sur le modeéle du Livre total3?, invite non
seulement a relever les correspondances d’ensemble mais a entrer dans les
détails de la construction, a considérer le role attribué a tel personnage (Joseph
d’Arimathie) ou a telle structure (’Ancienne et la Nouvelle Loi33).

28 Comme le rappelle Maria Luisa Meneghetti, la seule exception a ce principe est représentée
par U’Elucidation, qui constitue un prologue « du point de vue du Graal » (« Signification
et fonction réceptionnelle de I’Elucidation du Perceval », dans Norris J. Lacy et al. [dir.],
The Legacy of Chrétien de Troyes, Amsterdam/Atlanta, Rodopi, vol. 2, 1988, p. 58).

29 Nous reviendrons sur ce point dans la derniére partie de cet article.

30 Une telle étude pourrait prendre appui sur les relevés établis par Yves Le Hir (« L’élément
biblique dans la Queste du Graal », dans René Nelli[dir.], Lumiére du Graal, op. cit., p. 101-109)
et par Pauline Matarasso (The Redemption of chivalry, op. cit., p. 245-255).

31 Alexandre Micha, Essais sur le cycle du Lancelot-Graal, Genéve, Droz, 1987, p. 308.

32 Emmanuéle Baumgartner, « L’écriture romanesque et son modéle scripturaire: écriture
et réécriture du Graal », dans Rencontres de I'Ecole du Louvre, L’Imitation, Paris,
La Documentation francaise, 1985, p. 129-143.

33 Voir notre article, « La Nouvelle Loi et les enchantements de Bretagne dans les Hauts Livres
du Graal », Littérales, 43, « Ancienne Loi et Nouvelle Loi », dir. Jean-Pierre Bordier, 2009.



Reste la question de 'exégese, liée a la composante démythifiante de la pensée
chrétienne. Dans la mesure ot «les aventures dou Saint Graal » se reconnaissent
a ce qu'il 'y ait « chose dite ou il n’ait grant senefiance » (p. 44, 1. 30-31), elles
font 'objet d’un véritable discours exégétique, qui a été appréhendé dans son
double aspect, poétique (I'allégorese) et/ou théologique (la doctrine des quatre
sens de I'Ecriture) 34,

Les rapports qui existent entre la Queste et la « vaste lectio divina, indéfinie et
décloisonnée?s » avec laquelle se confond la science sacrée avant le x11° siecle3®
permettent donc de dégager une pensée du Graal, c’est-a-dire un savoir
« théologique » a I'ceuvre dans la fiction graalienne. Cependant I'acces a cette
doctrina sacra n’est pas direct? car, en tant que fiction, la Queste reléve de ce que
Florence Goyet nomme une pensée sans concepts3®. Si Dieu se manifeste, cest
romanesquement, selon la formule que Marie-Dominique Chenu emprunte a
Albert Pauphilet, 4 la faveur de ce qu’il nomme « les formes symboliques de
la pensée » — ce que le texte médiéval présente comme des semblances3. De
telles notions sont sans doute 2 méme de rendre compte de ce qui est parfois
décrit comme « the interplay of fiction and theology » ou comme un processus de

fictionnalisation (romancing) du Graal“°.

34 Voir notamment Emmanuéle Baumgartner L’Arbre et le pain, Paris, SEDES, 1981, et
Armand Strubel, La Rose, Renart et le Graal, Genéve, Slatkine, 1989.

35 Dominique Poirel, « Pierre Abélard, Hugues de Saint-Victor et la naissance de la “théologie” »,
Perspectives médiévales, 31, 2007, p. 46.

36 Pour cette période, Dominique Poirel n’use pas du terme de théologie: « Il semble plutdt
qu’ait longtemps existé ce qu’on pourrait appeler une “science sacrée”, dans laquelle une
recherche de l'intelligence sur la doctrine chrétienne était totalement diluée dans un vaste
ensemble ol 'exégése littérale ou spirituelle, la réflexion sur le droit canon, la prédication,
la pastorale, I’ascése, la mystique et la métaphysique se cotoyaient, se pénétraient et se
fondaient les unes dans les autres » (ibid., p. 46).

37 llest médiatisé par les senefiances délivrées lors des entretiens spirituels, les demostrances
des mystéres déployées grace aux merveilles du Graal, ou encore les remembrances
empruntés au légendaire chrétien.

38 L’auteur construit cette notion a partir de ’épopée, appréhendée comme « une gigantesque
machine a penser »: « la guerre qu’elle décrit est une métaphore, qui mime une crise
contemporaine du public pour lui donner les moyens de I"appréhender intellectuellement.
[...]La compréhension se fait dans et par le récit » (Penser sans concepts. Fonction de I’épopée
guerriére [« lliade », « Chanson de Roland », « Hogen et Heiji monogatari »], Paris, Champion,
2006, p. 7).

39 A l'invitation d’Etienne Gilson, Albert Pauphilet amendera ’expression « manifestation
romanesque de Dieu » car, en bonne théologie, une distance incommensurable sépare le
don créé (la grace) du créateur. Dans Le Legs du Moyen Age, il écrira: « Le Graal est une
manifestation de la grace de Dieu » (Melun, Librairie d’Argences, 1950, p. 195). Il est possible
de reconnaftre dans cet écart qui sépare les deux formules ce qui distingue le savoir
(théologique) et sa transposition fictionnelle.

40 Voir Kathryn M. Talarico, « Romancing the Grail. Fiction and Theology in the Queste
del Saint Graal », dans P. Meister (dir.), Arthurian Literature and Christianity, New York/
London, Garland, 1999, p. 29-60.
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LA MANIFESTATION ROMANESQUE DE DIEU

Contre ce qu'il nomme le ségrégationnisme classique, voué aimposer des limites
rigides a la fiction, Thomas Pavel montre combien « les mondes fictionnels sont
les principaux dépositaires des moyens référentiels de la littérature®* ». Plutdt que
d’opposer la réalité a la fiction, il convient de reconnaitre la structure duelle qui
fonde cette derniére, la double ontologie qui la caractérise et le dédoublement
de la référence auquel elle donne acces. Grace a la métaphore —a la semblance —,
il estainsi possible de passer d’un systéme primaire de références (celui que nous
avons reconnu au cours des pages qui précedent) a un systéme secondaire#?, en
vertu duquel la Queste présente le Graal comme le signe romanesque de Dieu

et Galaad comme un alter Christus.
Le Graal

Peu apres la premiére apparition du Graal, un vénérable prodome « vestuz de
robe de religion » arrive a la cour du roi Arthur et s'adresse en ces termes aux
« chevalier de la Table Reonde qui [ont] juré la Queste del Saint Graal »:

Ceste Queste n'est mie queste de terriennes choses, ainz doit estre li encerchemenz
des grans secrez et des privetez Nostre Seignor et des grans repostailles que li
Hauz Mestres mostrera apertement au boneuré chevalier qu’il a esleu a son
serjant entre les autres chevaliers terriens, a qui il mostrera les granz merveilles
dou Saint Graal, et fera veoir ce que cuers mortex ne porroit penser ne langue

d’ome terrien deviser. (p. 19, 1. 19 5¢.)

D’une certaine facon, tout est dit.

La quéte est d’ordre spirituel, comme ne cesse de le souligner 'auteur. Il ne s’agit
pas « d’ome tuer ne de chevaliers ocirre » car « les aventures qui ore avienent [...]
sont des choses esperituex, qui sont graindres et mielz vaillantassez » (p. 161, 1. 3 59).

A la quéte, définie comme « li encerchemenz des grans secrez et des privetez
Nostre Seignor », correspond un dévoilement, ce que souligne le chiasme qui
structure la premiere partie de la phrase, plagant en son centre la référence
divine (« Nostre Seignor », « Hauz Mestres ») et a ses extrémités la mention
des réalités terrestres (« terrienes choses », « entre les autres chevaliers
terriens »). Au point de rencontre entre la quéte des secrets de Dieu et leur
révélation, entre U'encerchement et les demostrances, il convient d’inscrire
le Graal (représenté par 'anaphorique ceste Queste), dans un univers ot le

41 Thomas Pavel, Univers de la fiction[1986], Paris, Le Seuil, 1988, p. 185. Sur la notion de monde
fictionnel, inspirée de la conception leibnizienne des mondes possibles, voir les p. 59 sq.

42 Sur les rapports entre métaphore et référence et sur le concept de vérité métaphorique,
voir Paul Ricceur, La Métaphore vive, Paris, Le Seuil, 1975, « Septiéme étude ».



rapport au précieux vesse/ ne passe plus, comme chez Chrétien de Troyes, par
une question, mais par la contemplation, ce que souligne en 'occurrence la
référence a la vue aperte.

Hugues de Saint-Victor a écrit des pages décisives sur ce double mouvement,
dont le paradigme semble bien étre la rencontre de Dieu et de Moise dont parle

I'Ecriture:

Moise est monté sur la montagne et Dieu est descendu sur la montagne. Si
Moise n’était pas monté et si Dieu n’était pas descendu, ils ne se seraient pas

rencontrés. En tout cela, il y a de grands « sacrements »%3.

Pour le victorin, qui fait appel a cet épisode biblique célébre pour méditer
sur 'union du corps et de esprit, il sagit de trouver ce qui permet au corps
de monter pour s'approcher de I'esprit et ce qui permet a 'esprit de descendre
pour s'approcher du corps. Cest  la faveur d’une telle « vision dynamique de
la hiérarchie de I'univers » envisagée « selon un double mouvement d’ascension
et de descente » qu’il opére le rapprochement qui nous intéresse: « comme le
corps et esprit, esprit et Dieu se rencontrent. Si 'esprit monte, c’est par la
contemplation, si Dieu descend, Cest par la révélation »#4.

La mention du corps et de esprit n'est évidemment pas anodine: elle
conditionne la rencontre entre le désir humain de Dieu (qui se traduit par le
désir de voir le Graal) et la présence d’un Dieu qui se rend visible a travers le
Saint Vessel*s. A la nécessaire purification d’un regard souillé par les réalités
terrienes*® répondent un certain nombre de théophanies proportionnées a
la faiblesse des yeux humains: Dieu ne saurait se montrer tel qu'il est, sous
peine d’aveugler d’une lumiere trop vive l'oculus mentis, malade depuis le péché
originel#. L'épisode du chevalier de la litiere souligne que c’est bien I'infirmité
du regard qu'il Sagit de guérir. A Lancelot, pécheur impénitent qui distingue
fort mal ce qui se déroule devant lui, car, selon ses propres termes, « li anemis
[...] m’asi toleue la veue que je ne pui veoir chose qui de par Dieu soit » (p. 62,

43 Hugues de Saint-Victor, De unione corporis et spiritus, dans PL, t. 177, col. 285b.

44 RogerBaron, « La situation de ’lhomme d’aprés Hugues de Saint-Victor », dans coll. L’Homme
et son destin d’aprés les penseurs du Moyen Age, Paris/Bruxelles, Nauwelaerts, 1960, p. 432.
Le commentateur moderne glose en 'occurrence un autre passage du De unione: « Spiritus
ascendit contemplatione, Deus descendit revelatione. Theophania est in revelatione,
intelligentia in contemplatione » (éd. cit., col. 20-21).

45 Onsonge en particulier aux scénes o le Crucifié surgit du Graal.

46 Lors dutournoi symbolique, les chevaliers terriens, sont présentés comme ceux « qui[ont]la
terre es elz et es cuers » (p. 143, l. 32-33).

47 Aprés linvasion des ténébres intérieures qui suit la faute, I'ceil de la chair est resté ouvert,
tandis que 'ceil de laraison est devenu myope et ’ceil de la contemplation aveugle. Sur le role
joué par la doctrine de la triplex visio dans la Queste, se reporter a notre article, « La Queste
del saint Graal ou le désir de voir », Littérales, 40, « Littérature et révélation au Moyen Age | »,
dir. Mireille Demaules, Jean-René Valette et Jean-Pierre Bordier, 2007, p. 191-216.
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l. 1 54.), soppose le chevalier de la liti¢re, guéri par le Graal aussitot aprés avoir
baisé la table d’argent qui soutient le Saint Vessel et 'avoir touchée de ses yeux.
Les mots que le prodome adresse a la cour d’Arthur soulignent bien le réle
cardinal accordé a I'instance divine car le désir humain de Dieu obéit a une
inspiration surnaturelle, il est commandé par la traction intérieure de la grice.
Ni Gauvain ni Galaad ne chercheraient Dieu s'ils ne 'avaient déja trouvé*®. Ce
qui distingue les deux héros, c’est que le second, en tant que chevalier élu, est
constamment soutenu par la grice tandis que celle-ci fait défaut au premier. Du
Graal contenant la grace, le neveu d’Arthur n’a entrevu que 'aspect extérieur (le
sacramentum) lors de la premiére apparition. Au cours de la Queste, il ne méritera
pas d’accéder a la virtus sacramenti invisible accordée aux élus qui bénéficieront
d’une vision aperte. Il restera ce malade décrit par Hugues de Saint-Victor:

Eger enim medicamentum videre non potest, sed vas in quo medicamentum datur

videre potest*.
Galaad

Il faut attendre I'épisode ott Galaad chasse le diable d’une tombe dont il avait
pris possession pour assister a I'élaboration du Bon Chevalier en figura Christi.

On notera le mot de similitude, qui forme comme un hapax dans I'ceuvre:

Et cele similitude que li Peres envoia en terre son fil por delivrer son pueple est
ore renovelee. Car tout ausi come l'error et la folie s'en foi par la venue de lui et la
verité fu lors aparanz et manifestee, autresint vos a Nostre Sires esleu sor toz autres
chevaliers por envoier par les estranges terres por abatre les grevoses aventures et por
fere conoistre coment eles sont avenues. Por quoi len doit vostre venue comparer

pres a la venue Jhesucrist, de semblance ne mie de hautece. (p. 38,1. 13 sq.)

A coté de cette aventure, glosée comme la « senefiance de la Passion Jhesucrist
et la semblance de son avenement» (p. 39, 1. 20-21), d’autres épisodes viennent
étayer une telle similitude, tel celui ot Galaad libere les puceles enfermées dans
un chiteau, a instar du Christ délivrant les bonnes 4mes de 'enfer5°.

48 La syntaxe de la phrase, ordonnée au chiasme signalé plus haut, marque cette dissymétrie
de structure car, ainsi que le rappelle Henri de Lubac, « Si “naturel” et si sérieux qu’il soit,
le désir de la vision divine n’est en aucun cas ce qui en déterminerait le don effectif de la
part de Dieu. Dieu ne se régle pas sur notre désir! Entre ces deux termes, le rapport ne peut
étre qu’inverse: c’est la libre volonté du donateur qui éveille le désir en celui qu’elle veut
atteindre » (Le Mystére du surnaturel, Paris, Aubier, 1965, p. 257). La premiére apparition du
Graal, au début de la Queste, est précisément destinée a éveiller ce désir.

49 De Sacramentis christianae fidei, 1,9, 3, dans PL, t. 176, col. 320. Pour qui s’intéresse au Graal,
'image du vas, employée par le victorin, est particulierement suggestive.

50 « Et tot aussi come [li Peres del ciel] envoie son filz qu’il avoit devant le comencement dou
monde, tout einsi envoia il Galaad come son esleu chevalier et son esleu serjant, por ce que
il despoillast le chastel des bones puceles » (p. 55, l. 10 5G.).



Mais c’est sans doute 4 'occasion de la rencontre de Perceval avec sa tante, une
sainte recluse, que la figure de Galaad prend toute son ampleur en s’inscrivant
dans I'espace et le temps d’une véritable économie arthurienne du salut. Le
motif des trois tables (Table de la Céne, Table du Graal, Table Ronde) fixe non
seulement en un méme paradigme les figures du Christ, de Joseph d’Arimathie
et de Galaad®* mais il a le mérite de jeter un pont a travers l'histoire et de

présenter 'univers fictionnel comme une transposition du monde entier:

Car en ce quele est apelee Table Reonde est entendue la reondece del monde
et la circonstance des planetes et des elemenz el firmament; et es circonstances
dou firmament voit len les estoiles et mainte autre chose; dont len puet dire
que en la Table Reonde est li mondes senefiez a droit. Car vos poez veoir que
de toutes terres ou chevalerie repere, soit de crestienté ou de paiennie, vienent

a la Table Reonde li chevalier. (p. 76, 1. 25 s¢.)

Apres le long développement consacré aux trois tables, la recluse revient
sur 'avenement de Galaad afin de souligner les liens étroits qu’il entretient
avec le Christ pneumatophore, celui de la Pentecodte5. Comme I'a souligné
Etienne Gilson, le début du récit combine, en effet, la venue du Christ parmiles
Apbtres, relatée par l’Evangile de Jean, xx, 19 (¢f 'entrée en scéne merveilleuse
de Galaad), et la descente du Saint Esprit, rapportée par les Actes des apotres
(¢f la premiére épiphanie du Graal) :

LEcriture lui dictait ce rapprochement puisque le Christ vient parmi les apotres,
dans’Evangile, pour leur insuffler le Saint-Esprit, et que le Saint-Esprit descend
sur eux, dans les Actes, pour accomplir la promesse de Jean annongant le baptéme

de I'Esprit par le Christ53.
Les propos tenus par la tante de Perceval attestent de cette combinaison :

Nostre Sires promist a ses apostres devant sa Passion que il les vendroit visiter et
veoir, et il s'atendirent a ceste promesse triste et esmaié. Dont il aving, le jor de
la Pentecoste, que, quant il estoient tuit en une meson et li huis erent clos, que
li Sainz Esperiz descendi entr’ax en guise de feu et les reconforta et aseura de ce

dont il estoient en doutance. (p. 78, 1. 10 54.)

Le tour « dont il avint » assure 'enchainement et, escamotant I'épisode de

la visite aux apotres, il souligne le lien entre le Christ et 'Esprit tandis que la

51 «Vos savez bien que Jhesucriz fu entre ses apostres pastres et mestres a la table de la Ceinne ;
aprés fu senefiee par Joseph la table del Saint Graal, et la Table Reonde par cest chevalier »
(p. 78,1.7sq.).

52 Voir Myrrha Lot-Borodine, De I’amour profane a ’amour sacré, Paris, Nizet, 1961, p. 176.

53 « Lamystique de la Grace dans la Queste del Saint Graal », art. cit., p. 72.
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suite du propos, consacrée a I'élaboration de Galaad en semblance, le présente
comme un chevalier vermeil, ’est-a-dire, loin de la figure dépeinte par le Conze
du Graal, comme un chevalier de I'Esprit:

Car tot ausi com Nostre Sires vint en semblance de feu, ausi vos vint reconforter
li Chevaliers que vos devez tenir a mestre et a pastor. Car tot ausi com Nostres
Sires vint en semblance de feu, ausi vint li Chevaliers en armes vermeilles, qui

sont de color de feu semblables. (p. 78, I. 21 5q.)

On aura noté dans ce qui précede que Galaad est comparable au Christ « de
semblance ne mie de hautece ». Il ne saurait donc étre question de les identifier
'un & l'autre ni méme de les situer sur le méme plan, ce que confirme, dans la
fiction, la présence du Christ comme personnage. Il arrive méme que I'un et
lautre se retrouvent face a face, comme dans cet épisode ot les trois élus « voient
issir del saint Vessel un home ausi come tout nu, et avoit les mains saignanz et les
piezetle cors » (p. 270, 1. 3-4), lequel s'adresse 3 eux. A I'égard de la construction
de la semblance, tout se passe comme si le Graal marquait ici une frontiere tres
nette entre le symbolisant et le symbolisé, en distinguant ce qui reléve du plan
de la contemplation humaine et ce qui appartient a celui de la révélation divine.
D’un coté Galaad, de l'autre le Christ. Le Bon Chevalier appartient bien au
groupe des quéteurs et ce n’est qu’en figure qu’il médiatise pour eux la recherche
de Dieu, a telle enseigne que leur quéte est au moins autant une quéte de Galaad
qu'une quéte du Graal.

Ainsi I'économie fictionnelle de la Queste repose-t-elle sur deux « formes
symboliques » fondamentales, Galaad et le Graal, qui, sans se superposer,
trouvent leur articulation profonde dans une théologie de la grice dominée
par la figure du Christ de la Pentecote. Si authenticité théologique il y a, elle
ne reléve donc pas, en Poccurrence, du plan de la référence car nulle part la
théologie chrétienne constituée en savoir n’évoque Galaad ou le Graal. Elle
concerne le plan du sens ou, sil'on préfere, a la faveur du dédoublement auquel,
d’aprés Thomas Pavel, se livre le texte fictionnel, celui d’un systéme référentiel
secondaire.

Dans le cadre de ce qu'Albert Pauphilet nomme « la fiction d’ensemble », le
Graal et Galaad, semblance de la grace et semblance du Christ, soutiennent donc
la manifestation romanesque de Dieu. Ils contribuent également, en suscitant
des quéteurs, a la construction d’« une figure de la vie de 'ame a la recherche
de Dieu »: « la quéte du Graal, par suite, n’est, sous le voile de I'allégorie,
que la recherche de Dieu, que leffort des hommes de bonne volonté vers la
connaissance de Dieu »54. Une telle interprétation est servie par une antique

54 Etudes surla Queste del Saint Graal, op. cit., p. 119 et 25.



tradition qui assimile la vie des chrétiens a celle des soldats®®. Mais, dans la
Queste, les chevaliers sont-ils bien I'image des « hommes de bonne volonté »?
Les chevaliers ne sont-ils pas d’abord des chevaliers?

LA CHEVALERIE ET LE GRAAL

Afin d’attester de I'existence du Graal en marge de I'ccuvre de Chrétien de
Troyes, les spécialistes ont pris 'habitude de recourir au témoignage d'Hélinand

de Froidmont, qui le présente ainsi:

Un plat large et profond dans lequel on a coutume de servir successivement aux
gens riches les mets de prix, avec leur jus, un morceau aprés autre, en diverses

présentations. On I'appelle en langue vulgaire graal®.

Ils ne soulignent cependant pas toujours le double écart distinctif sur lequel
repose une telle définition: le Graal est en la possession de hauts seigneurs et
son histoire nexiste qu’en francais®’.

Voila qui invite sans doute a reconsidérer I'expression de manifestation
romanesque (de Dien) et 3 donner & romanesque un sens plus précis, directement
lié a son acception linguistique et socio-culturelles8. Si le roman se définit, en
effet par une double opposition (latin/francais et clercs/laics), il est possible
d’affirmer, comme le fait Anita Guerreau-Jalabert, que les fictions arthuriennes
résultent de la construction d’'un discours porté par les milieux aristocratiques>®.
De¢s lors, la question de 'authenticité théologique de la Queste ne se pose
plus seulement dans le cadre d’une élaboration du savoir en fiction. Elle fait
intervenir un troisieme terme, d’ordre idéologique.

La référence chevaleresque: chevalerie terriene et chevalerie celestiele

Il est frappant de constater & quel point les références a la chevalerie abondent

dans la Queste: si le roman appelle a « muer l'estre de chascun » (p. 163, L. 22),

55 Sur cette tradition (« Militia est vita hominis super terram »[Job, vii, 1], voir Albert Pauphilet,
ibid., p 47 sq.

56 Hélinand de Froidmont, Chronicon, dans PL, t. 212, col. 814-15.

57 Dansleslignes qui suivent, le moine cistercien précise en effet : « Hanc historiam latine scriptam
invenire non potui, sed tantum gallice scripta habetur a quibusdam proceribus, nec facile, ut
aiunt, tota inveniri potest ». C’est pourquoi il a jugé utile d’en donner un apergu en latin.

58 Voir Michel Stanesco et Michel Zink, Histoire européenne du roman médiéval, Paris, PUF,
1992, p. 9-12.

59 Voir notamment Anita Guerreau-Jalabert, « Fées et chevalerie : observations sur le sens social
d’un théme dit merveilleux » (dans coll., Miracles, prodiges et merveilles au Moyen Age, Paris,
Publications de la Sorbonne, 1995, p. 133-150) et « Histoire médiévale et littérature » (dans
Jacques Le Goff et Guy Lobrichon [dir.], Le Moyen Age aujourd’hui, Paris, Le Léopard d’or, 1987,
p. 137-149). Nous remercions Madame Guerreau-Jalabert de nous avoir fait bénéficier de ses
recherches actuelles sur le Graal, le Christ et la chevalerie.
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la conversion dont il s’agit s'incrit dans un cadre strictement chevaleresque.
La chevalerie n’est pas appelée a se renoncer mais a saccomplir en se spiritualisant,
en devenant celestiele. Certains anciens chevaliers arthuriens sont devenus des
ermites mais ce n'est pas ce qui est demandé & Galaad:

Cil chevaliers si est li granz hons qui mostrera en son vivant toute terriane
chevalerie. Et quant il avra tant fet qu'il ne sera plus terriens mes esperitiex, por

quoi il lessera le terrien abit et entrera en la celestiel chevalerie. (p. 116, 1. 15 54.)

Du début a la fin de la Queste, Galaad reste donc un chevalier. Avant méme
qu'il ne parvienne a la cour, il est adoubé par son propre pere, Lancelot, qui
s'est rendu tout expres aupres des religieuses qui 'ont éduqué. Ce n’est que
dans un second temps, une fois que les chevaliers d’Arthur ont reconnu sa
prouesse ferriene, que se déroule sa seconde entrée en scéne, sur le mode de la
semblance christique. Le lien entre ces deux plans est subtilement ménagé car
son succes initial au Perron Périlleux suscite d’emblée une interrogation qui
oriente l'attention vers le niveau supérieur:

[...] estli chevaliers si juenes hom que toz li siecles se merveille dont cele grace li

puet estre venue. (p. 10, 1. 5-6)

Lemploi du mot grace nest évidemment pas anodin dans un roman qui mutiplie
les avertissements a 'encontre de celui qui « cuide plus fere par sa chevalerie que
par la grace de Nostre Seignor » (p. 117, 1. 1-2):

Car sachiez bien que en ceste Queste ne vos puet vostre chevalerie riens valoir,
se li Sainz Esperiz ne vos fet la voie en toutes les aventures que vos troverez.

(p- 116,1 559.)

Par la suite Galaad, qui, dés sa premiére aventure, adoube & son tour Mélyant,
sera toujours désigné par le substantif chevalier tandis que les adjectifs novel,
errant, bon, saint, aventureus, precieux, parfait, celestiel, verai conférent a ce terme
richesse et orientation spirituelle.

En somme, dans un roman ou il convient d’étre « serjanz Jhesucrist, [...]
chevaliers Dieu » (p. 135, l. 22-23), le « haut ordre » de chevalerie est congu
comme le service méme de Dieu. Il est reproché a Gauvain, qui n'a pas emprunté
cette voie, d’avoir « mauvesement chevalerie emploiee » (p. 54, |. 17-18). Le
chevalier est donc voué a épouser les combats de Dieu, a faire la guerre au diable
et a défendre les intéréts de son seigneur: il est son homme lige.

En cela, la Queste s'inscrit dans le prolongement du programme défini par
saint Bernard, a la requéte de Hugues de Payns fondateur de I'ordre du Temple,
celui d’« une chevalerie d’une espece nouvelle [novum genus militiae], que les
siecles passés n’ont pas connue, et par laquelle le Seigneur méle infatigablement



et conjointement un double combat: “contre la chair et le sang et contre les
esprits du mal dans les espaces célestes” [Eph. vi, 12]%° ». Une telle chevalerie
n'est nouvelle que dans la mesure ou elle associe deux réalités qui, considérées
séparément, sont trés répandues : « résister courageusement par les seules forces
du corps & un ennemi “corporel” d’ici-bas [...] n’est pas une rareté », c’est la
mission dévolue aux chevaliers. Par ailleurs, « engager la force de 'ame dans une
guerre contre les vices et les démons: cela non plus n’est pas étonnant [...] le
monde, on le voit bien, est rempli de moines ». La nouveauté consiste a réunir,
au sein de la méme personne, ces deux types ' homme:

Voila vraiment un soldat inacessible & la peur, et assuré de toutes parts: tout
comme son corps revét une cuirasse de fer, son 4me « endosse la cuirasse de la foi »

[I Thess. v, 8]. Revétu de cette double armure il ne craint ni le démon ni ’homme.

Mémessi, a la différence de ce que 'on observe chez Wolfram von Eschenbach,
les chevaliers de la Queste ne sont pas explicitement identifiés aux Templiers®,
ils doivent, comme ces derniers, étre terrestres et spirituels, afin de livrer les
combats de Dieu sur un double plan. Ainsi Lancelot, au moment de prendre
congé de Galaad, demande a Dieu de le garder afin de demeurer « ses serjanz
terriens et esperitiex » (p. 252, l. 25).

Dieu et la chevalerie: « I’a comengaille des granz hardemenz et I’achoison des proeces »

Lune des conséquences d’un tel programme est le lien direct que la chevalerie
du Graal noue avec Dieu dés I'ceuvre d’'un Robert de Boron attaché a faire de
Joseph d’Arimathie « li gentix chevaliers qui despendi Nostre Seignor de la
sainte veraie Croix » (p. 32, 1. 7s4.). La critique a souvent souligné « I'irréalisme
[de] cette tradition de Joseph oublieuse des ap6tres et des papes®? » mais force
est de constater que la Queste semploie a chaque instant & promouvoir une
telle relation privilégiée, malgré les blanches abbayes, malgré les ermites et les
prodomes, détenteurs du savoir sacré. Comme le souligne I'un d’entre eux:

Ceste queste est emprise por savoir aucune chose des merveilles dou Saint Graal,
que Nostre Sires a promis au verai chevalier qui de bonté et de chevalerie passera

toz cels qui devant lui avront esté et qui aprés lui vendront. (p. 116, 1. 8 54.)

60 Bernard de Clairvaux, Eloge de la nouvelle chevalerie, éd. Pierre-Yves Emery, Paris,
Editions du Cerf, 1990. Cette citation, ainsi que celles qui suivent sont empruntées aux § 1et 2
(« Exhortation aux chevaliers du Temple »).

61 De nombreux rapprochements sont néanmoins possibles : voir Albert Pauphilet, Etudes sur
la Queste del Saint Graal, op. cit., p. 70-71.

62 Yves Bonnefoy, « Les romans arthuriens et la légende du Graal », dans La Quéte du Graal,
éd. Albert Béguin et Yves Bonnefoy, Paris, Le Seuil, 1965, p. 19.

137

|DDID JUIDS 18P 23SaND) B) : « aNDIS0]09Y} 2}DIIUBYINE » }3 SUUSLINYLIE UOIIIY HLLATYA INTE-NVE[



138

Le Christ lui-méme s’adresse sans intermédiaire a ses chevaliers et a ses serjants,
« qui en ceste mortel vie [sont] devenus esperitel », afin de les convier a voir
« partie de [s]es repostailles » (p. 270, 1. 5 s4.). Et, de fait, Galaad sera admis a
porter ses yeux a 'intérieur du Graal pour contempler « I'a commencgaille des
granz hardemenz et 'achoison des proeces » C’est-a-dire « I'origine des hautes
entreprises, la source des prouesses® ».

Un tel vocabulaire chevaleresque, employé dans le contexte extatique de
'ultime contemplation, a parfois déconcerté mais il est possible de considérer
que « 'a commengaille des granz hardemenz et 'achoison des proeces » constitue
le sujet méme de la Queste. Au moment ot Galaad parvient au terme de son
parcours spirituel, ce retournement de la fin en principe dévoile 'un des enjeux
fondamentaux du roman, qui consiste a fonder I'origine chrétienne et biblique
de la chevalerie.

Le véritable début des « aventures del Seint Graal » (selon le titre que
présentent certains manuscrits) n'est pas marqué par Gauvain, qui crie I'esmuete
de la queste, mais, plus profondément comme nous I'avons vu, par 'avénement
de Galaad envoyé par Dieu en semblance du Christ. Dés son entrée en scene,
la fin des aventures de Bretagne est annoncée, ce qui conduit le roman a
revenir sans cesse sur les figures originelles, celles de Joseph d’Arimathie, « li
preudons, li verais chevaliers » (p. 134, . 14), de son fils Josephé qui présidera
a la derniére des liturgies du Graal, de Mordrain ou de Nascien. Bien en-deca
de cette origine « néo-testamentaire », la Queste remonte au « chevalier » Josué
et a Salomon. Grice  la nef envoyée par ce dernier, I'épée du roi David est
transmise a Galaad.

Comment comprendre ce lien direct établi entre le dernier chevalier du Graal
et les « chevaliers » de ’Ancien et du Nouveau Testament? S’agit-il ainsi de
spiritualiser une chevalerie et une société éloignées de la foi? Ne s'agit-il pas
plutdt de la sacraliser?

Une spiritualisation de la chevalerie

A un prétre qu'il rencontre, Bohort demande de le « conseillie[r] au profit
de I'ame et a 'enor de chevalerie » (p. 164, l. 1). Une telle formule pourrait
constituer une bonne définition de la chevalerie celestiele et témoigner du
point d’équilibre que semble avoir atteint la Queste. Ne peut-on se demander
cependant si 'honneur de la chevalerie ne 'emporte pas sur le profit de 'ame?

La question mérite d’autant plus d’étre posée que I'idée d’une sacralité spirituelle
de la chevalerie apparait dés les premiceres chansons de geste, parmi lesquelles la
Chanson de Roland ou Renaut de Montauban, qui établissent un rapport privilégié

63 P.278, 1. 5-6. Trad. Emmanuéle Baumgartner, Paris, Champion, 1983.



entre le chevalier et le Christ. Un tel lien est délicat 4 interpréter, ainsi que le fait
remarquer Michel Zink en citant le cas d’un prédicateur dénongantle plaisir pris
par les fideles au récit des combats de Roland et Olivier®:

Ce prédicateur voit donc dans la Chanson de Roland le modéle du
divertissement profane [...]. La Chanson de Roland est une ceuvre chrétienne
qui a visiblement 'ambition de mettre la littérature et la chevalerie au service
de la foi et semble persuadée d’ceuvrer pour I'Eglise. Mais 'Eglise devait
estimer que, dans le concept de chevalerie chrétienne, la chevalerie était plus

exaltée que la religion 5.

Ne pourrait-on écrire la méme chose des romans du Graal?

Jean Frappier, en son temps, a répondu a cette question, en proposant
d’analyser la « symbiose spirituelle de la religion et de la chevalerie » dont la
Queste « laisse se manifester les signes les plus nets et les plus audacieux®® » dans

les termes suivants:

De la fusion ou de la confusion des deux domaines se dégage moins 'idée d’une

chevalerie au service de la religion que celle d’une véritable religion de la chevalerie®”.

Parmi les études graaliennes, une telle these a été quelque peu laissée en
jachére, comme si la critique, privilégiant les approches d’ordre poétique, avait
préféré érudier la fiction graalienne a la lumiére de la seule écriture littéraire,
considérant, par exemple, que « le Graal, vase vide, ne sert a rien, sinon a
fabriquer une fiction, un simulacre du temps, et le livre qui 'enclot®® »

Il est cependant d’autant plus difficile de couper le fait littéraire de la société
dans laquelle il s’inscrit que la fiction ne reléve pas du seul domaine de la
littérature. Comme le montre Dominique Barthélémy:

Le grand fait culturel du x1° siécle frangais n’est pas tant 'invention d’une

chevalerie romanesque, stylisant et idéalisant celle des tournois et des cours, que

64 « Il sunt mainte gent qui ja ne vorroient oir de Deu parler[...] et plus volentirs oroit tos tens
parler des batailles Rolant et Olivier qu’il ne feroit de Nostre Seignor Jhesu Crist » (Sermons
de Caréme en dialecte wallon, cité par Michel Zink, La Prédication en langue romane
avant 1300, Paris, Champion, 1982, p. 9).

65 Ibid., p.383-84.

66 « Le Graal et la chevalerie », Romania, 75, 1954, p. 205.

67 Ibid.,p.177.

68 Emmanuéle Baumgartner, « Le Graal, le temps: les enjeux d’un motif », dans Bernard
Ribémont (dir.), Le Temps, sa mesure, sa perception,Caen, Paradigme, 1992, p. 17. Il s’agit
d’un choix parfaitement assumé: « Osera-t-on dire [...] que cette dimension idéologique, si
elle a bien existé, est pour nous, lecteurs d’un xx¢ siécle finissant, quelque peu lettre morte et
que l'intérét que nous portons a ces textes tient davantage au défi littéraire qu’ils proposent :
inventer en francais (en roman) une diction neuve [...], ouvrir, pour les siécles a venir, 'ére
de la fiction » (Emmanuéle Baumgartner, De l’histoire de Troie au Livre du Graal, Orléans,
Paradigme, 1994, p. 10).
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la prolifération des chevaleries imaginaires. On parlerait presque de choc des

imaginations, si elles ne se mélaient et ne s'influengaient un peu mutuellement®.

Comment comprendre « cette multiplication des étres de fiction” » en relation
avec la société qui lui donne sens? Comme 'a montré Florence Goyet pour
I'épopée, la « pensée sans concepts » permet d’inventer des solutions imaginaires
destinées a résoudre des situations de crise sociale ou politique”. Dans le cas
du roman arthurien, A. Guerreau-Jalabert a pu montrer en quoi la chevalerie
imaginaire élaborée grice au Graal, ce que la Queste nomme la chevalerie celestiele,
permet d’ « installe[r] la concurrence entre clercs et chevaliers au coeur méme du
sacré’? ». Il ne s'agit pas pour la chevalerie de s’écarter du message chrétien en
fondant une nouvelle religion mais de recueillir une légitimité spirituelle, grice
a «la m[ise] en scéne [d’Jun élément dont la valeur symbolique est la plus forte,
donc la plus légitimante: le sang du Christ » :

Le succes [du Graal] s’explique par sa conformité au modele dominant et
orthodoxe du rapport 4 Dieu et 4 la légitimation sociale qui découle de ce

rapport sacralisé et sacralisant”3.

Conclusion

Savoir doivent tout pecheeur
Etli petit et li meneur

que... (v. 1-3)

Ainsi commence la fiction arthurienne que Robert de Boron composa, au
début duxirr* siecle, sous le titre de Roman de I’Estoire dou Graal. Ainsi se trouve
posée la question du rapport entre le savoir destiné aux pécheurs et le premier
des Hauts Livres du Graal.

Afin d’apporter quelques éléments de réponse, nous avons abordé la Quesze
del Saint Graal sous 'angle de I’ « authenticité » théologique, en tentant de
montrer que le probléme s'élaborait sur trois plans distincts : ceux de la référence,

du sens et de I'idéologie.

69 Dominique Barthélémy, La Chevalerie. De la Germanie antique d la France du xi siécle, Paris,
Fayard, 2007, p. 374.

70 Ibid.

71 Voir Dominique Boutet, Charlemagne et Arthurou le roi imaginaire, Paris, Champion, 1992, et
Formes littéraires et conscience historique aux origines de la littérature francaise, Paris, PUF,
1999.

72 Anita Guerreau-Jalabert, « Fées et chevalerie », art. cit., p. 148.

73 Ibid.



Lune des fagons de juger in fine de lauthenticité théologique de la Queste
consisterait a faire appel @ contrario a la notion d’hérésie, si souvent sollicitée
par les spécialistes de la littérature graalienne. Nulle trace d’hérésie au premier
plan que nous avons distingué (en dépit de nombreuses recherches menées
dans cette direction), et si Francesco Zambon a cru en déceler quelqu’une
chez Robert de Boron, il conclut sur I'idée selon laquelle « la tradition
ésotérique et, en partie, hérérodoxe dont [le Graal] dépend ne prend pas la
forme d’une théologie opposée au magistére de I'Eglise, mais aboutit 4 une
sorte d’hérésie littéraire, & ce que 'on pourrait qualifier d’hérésie du Graal,
voire a la littérature comme hérésie? ». Sans doute 'expression de « littérature
comme hérésie » peut-elle se comprendre comme une maniere de renvoyer a
la transposition en semblance a laquelle se livrent les romans du Graal. Mais
sur ce plan-13, il n’y a pas d’hérésie non plus, car nous avons affaire a une
authenticité du sens, a une vérité de la métaphore, dans le prolongement de
I'ccuvre de Chrétien:

Clest en effet le génie de Chrétien de Troyes que d’avoir changé la quéte réelle
de « chevalerie », Cest-a-dire d’exploits, en quéte littéraire du sens et son ceuvre

qui, des lors, transcende indiscutablement le contexte historique”.

Reste, précisément, le contexte historique, dont on a vu qu’il confére une
signification idéologique a la chevalerie imaginaire du Graal. S’il est permis, sur
ce plan-1a, de parler d’hérésie, ou de « limites de 'hérésie », comme le fait Jean
Frappier a propos de la « véritable religion de la chevalerie » mise en avant par
nos romans, c’est parce que 'authenticité théologique de la doctrine, détournée
de son but premier, est placée au service d’une « transcendance de la chevalerie »,
a la « pointe extréme d’une idéale revanche de caste ».

Une ultime question demeure. Pourquoi, sauf exception, I'Eglise ne s'est-elle
pas prononcée au sujet du Graal ? Pourquoi cette indifférente condescendance ?
Trois hypotheses peuvent étre formulées: 1. Les métaphores platoniciennes
sont peut-étre passées de mode, et cela des la fin du x11¢ siecle, comme le
regrettait le pere Marie-Dominique Chenu... 2. Le Graal appartient en
propre a la sphere aristocratique, qu'on l'interpréte comme une mystique de

74 Francesco Zambon, « Graal et hérésie: le cas du Joseph de Robert de Boron », Actes du
XIVE Congrés international arthurien (aodt 1984), Rennes, PUR, 1985, t. 2, p. 687-706. Sur
la facon dont le discours hérétique peut prendre le visage de la littérature profane, voir
Alexandre Leupin (Fiction et incarnation. Littérature et théologie au Moyen Age, Paris,
Flammarion, 1993) et Richard Hartman (« Les éléments hétérodoxes de la Queste del Saint
Graal », Marche romane, 1978, n®spécial, « Mélanges ). Wathelet-Willem », p. 219-237).

75 Dominique Barthélémy, La Chevalerie. op. cit., p. 461.

76 Toutes ces formules sont empruntées a 'article de Jean Frappier, « Le Graal et la chevalerie »,
art. cit.
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la chevalerie ou bien comme un mythe du salut forgé a son intention. 3. Il est
pure fiction (littéraire) : il reléve de ces nugae qui enchantent leurs lecteurs
et qui, associant fiction et savoir, permettent d’élaborer ce que Y. Bonnefoy
nomme un imaginaire métaphysique’ .

142

77 Yves Bonnefoy définit I'imaginaire métaphysique, qui « a pris souvent I’Occident dans les
griffes de ses chiméres », comme « un ensemble de récits que 'on se fait, de mythes auxquels
on tente de donner foi, sur un arriére-plan de figures jugées divines ou dotées sans qu’on en
prenne conscience de caractéristiques qui sont le fait du divin » (L’Imaginaire métaphysique,
Paris, Le Seuil, 2006, quatriéme de couverture).



BIBLIOGRAPHIE

EUVRES CITEES
Textes francais

ANEAU, Barthélemy, Alector ou le Coq. Histoire fabuleuse, éd. M. M. Fontaine, Genéve,
Droz, 1996.

ArOLLINAIRE, Guillaume, LEnchanteur pourrissant (1904-1909), éd. M. Décaudin,
Paris, Gallimard, coll. « Poésie », 1972.

Artus de Bretagne. Fac-similé de ['édition de 1584, éd. N. Cazauran et C. Ferlampin-
Acher, Paris, Presses de I'Ecole normale supérieure, 1996.

AuBIGNE, Agrippa (d), Les Tragiques, éd. F. Lestringant, Paris, Gallimard, coll. « Poésie »,
1995.

Auvray, Jean, (Euvres sainctes, Rouen, David Ferrand, 1622.

—, La Pourmenacde de l'ame devote, accompagnant son Sauveur depuis les rues de Jérusalem
Jusquan tombean, Rouen, David Ferrand, 1634.

BELIN, Jean-Albert, Les Aventures du philosophe inconnu (1646), éd. S. Matton, Paris,
Retz, coll. « Bibliotheca Hermetica », 1976.

BeNoIT DE SAINTE-MAURE, Le Roman de Troie, éd. et trad. E. Baumgartner et
E Vielliard, Paris, LGE coll. « Lettres gothiques », 1998.

BEROALDE DE VERVILLE, Le Voyage des princes fortunez, éd. G. Bourgueil, Albi, Editions
Passage du Nord/Ouest, 2005.

Boutk, Gabriel, Histoire naturelle, ou Relation exacte du vent particulier de la ville
de Nyons en Dauphiné, dit le vent de S. Césarée d’Arles er vulgairement le Pontias, en
laquelle sont insérées plusieurs Remarques curieuses, de la Géographie et de I'Histoire
Ecclesiastique, Civile et Naturelle; et notamment diverses Merveilles de certains Vents
Topiques et Regionaux cy-devant inconnues, Orange, E. Raban, 1647.

BRUNET LATIN, Li Livres dou Tresor, éd. E. J. Carmody, Berkeley, University of California
Press, [1948] ; Genéve, Slatkine Reprints, 1975.

Catew, Guillaume, Mémoires de I'histoire du Languedoc curieusement et fidélement
recueillis de divers auteurs... et de plusieurs titres et chartes..., Toulouse, P. Bosc, 1633.

Cent nouvelles nouvelles, dans Conteurs Francais du xvr siécle, éd. Pierre Jourda, Paris,

Gallimard, coll. « Bibliothéque de la Pléiade », 1965.

379

v

N

CI0T e SANd e FADONVSSIVNAYE V1V LT IOV NHAOW NV NOLLDII LT SYIOAVS



380

CHASTELLAIN, Pierre, Le Temps perdu, dans Les (Euvres de Pierre Chastellain et de
Vaillant, poétes du xv* siécle, éd. R. Deschaux, Geneve, Droz, 1982.

CHORIER, Nicolas, Histoire générale du Dauphiné, Grenoble, P. Charvys, 1661.

CHRETIEN DE TROYES, Cligés, éd. A. Micha, Paris, Champion, coll. « Classiques francais
du Moyen Age », 1982.

—, Le Conte du Graal, éd. C. Méla, Paris, LGF, coll. « Lettres gothiques », 1990.

—, Le Chevalier de la charrette, éd. C. Méla, Paris, LGF, coll. « Lettres gothiques », 1992.
—, Cligés, éd. et trad. C. Méla et O. Collet, Paris, LGE coll. « Lettres gothiques », 1994.
—, Le Chevalier de la charrette, éd. C. Méla et trad. C. Blons-Pierre, Paris, LGF,

coll. « Classiques médiévaux », 1996.

—, Perceval ou le Conte du Graal, trad. C. Méla et C. Blons-Pierre, Paris, LGE

coll. « Classiques médiévaux », 1997.

—, Perceval ou le Conte du Graal, trad. C. Méla, Paris, LGE, coll. « Classiques de
Poche », 2003.

—, Cligés, éd. et trad. L. Harf-Lancner, Paris, Champion, coll. « Champion Classiques »,
2006.

CHRISTINE DE PI1SAN, Le Livre des fais et bonnes meurs du sage roy Charles V, éd. S. Solente,
Paris, Champion, coll. « Société de 'histoire de France », 1936.

—, Le Livre de la Mutacion de Fortune, éd. S. Solente, Paris, Picard & C', coll. « SATF »,
1959-1966, 4 vol.

—, Le Chemin de longue estude, éd. A. Tarnowski, Paris, LGE coll. « Lettres gothiques »,
2000.

Co1GNARD, Gabrielle de, Euwres chrestiennes, Tolose, Pierre Jagourt et Bernard Carles,
1594; éd. C. H. Winn, Genéve, Droz, 1995.

Le Congé d’amour, éd. R. Deschaux, Genéve, Droz, coll. « Publications romanes et
francaises », 1975.

Le Conte du Papegau, éd. P. Victorin et H. Charpentier, Paris, Champion,
coll. « Champion classiques Moyen Age », 2004.

CRrisTOFLE DE GAMON, La Semaine ou Creation du monde, du Sieur Christofle de Gamon,
contre celle du Sieur du Bartas, 2% éd., Lyon, Claude Morillon, 1609.

DEscArTEs, René, Les Météores, Discours premier, Paris, Fayard, 1987.

Dvu BRreuL, Les Antiquitez de la ville de Paris, édition revue par C. Malingre, Paris,
Rocolet, 1640.

Du Bus, Gervais, Le Roman de Fauvel, éd. A. Lingfors, Paris, Firmin-Didot,
coll. « SATF », 1914-1919.

Eneas, éd. ].-]. Salverda de Grave, Paris, Champion, 1925-1929.
Esclarmonde, éd. M. Schweigel, Marburg, N.G. Elmert, 1889.

Estoire dou Graal, éd. J.-P. Ponceau, Paris, Champion, coll. « Classiques frangais du
Moyen Age », 1997.



EustacHE DescHamPs, LArt de dictier, éd. marquis de Queux de Saint-Hilaire et
G. Raynaud, dans (Euwres complétes, Paris, Firmin Didot, coll. « SATF », 1878-1904,
11 vol., t. VIL p. 266-292.

Evrart pE Conty, L'Harmonie des sphéres. Encyclopédie d'astronomie et de musique
extraite du commentaire sur Les Echecs amoureux (XV* 5.) attribué i Evrart de Conty,
éd. R. Hyatte et M. Ponchard-Hyatte, New York/Berne/Frankfurt am Main, Peter
Lang, 1985.

—, Le Livre des eschez amoureux moralisés, éd. F. Guichard-Tesson et B. Roy, Montréal,
CERES, 1993.

Faucner, Claude, Les Antiquitez gauloises et frangoises [ .. . ], Paris, ]. Perier, 1599-1602.

Favre, Antoine, Entretiens spiriruels, divisez en trois Centuries de Sonets, Paris,
P. Chevallier, 1602 ; éd. L. K. Donaldson-Evans, Paris, STFM, 2002.

FrameL, Nicolas (pseudo-), Ecrits alchimiques, éd. D. Kahn, Paris, Les Belles Lettres,
1993.

GossUIN DE METz, LTmage du monde, éd. C. Connochie-Bourgne: LTmage du monde,
une encyclopédie du xiir siécle. Edition critique et commentaire de la premiére version,
thése de doctorat, Université Paris-Sorbonne, 1999.

GuiLLAuME CRETIN, (Euvres poétiques, éd. K. Chesney, Paris, Firmin-Didot, 1932
[reprint Geneéve, Slatkine, 1977].

GUILLAUME DE DIGULLEVILLE, Pélerinage de [Gme, dans E. Duval, Descente aux enfers
avec Guillaume de Digulleville, Saint-L6, Publication des Archives de la Manche,
2006.

GUILLAUME DE LORRIS et JEAN DE MEUN, Le Roman de la rose, éd. E Lecoy, Paris,
Champion, coll. « Classiques frangais du Moyen Age », 1982-1983, 3 vol. [1965-1970].

GUILLAUME DE MAcHAUT, (Enwvres complétes, éd. E. Hoepfiner, Paris, Firmin-Didort,
coll. « SATF », 1908, 3 vol.

—, Chansons balladées, dans Poésies lyriques, édition compléte en deux parties,
éd. V. Chichmaref, Paris, Champion, 1909 [reprint Geneve, Slatkine, 1973].

—, Jugement du Roi de Navarre, New York/London, R. Barton Palmer, 1990.

—, Le Livre du voir dit, éd. P. Imbs, introd., coord. et rév. J. Cerquiglini-Toulet, Paris,
LGE coll. « Lettres gothiques », 1999.

GUILLAUME DE SALUSTE DU Bartas, dans Uranie, The Works of Guillaume de Salluste
du Bartas, éd. U. T. Holmes, J. C. Lyon, R. W. Winkler, Chapel Hill, University of
North Carolina Press, 1935-1940, t. II.

—, La Seconde Semaine, éd. Y. Bellenger et al., Paris, STFM, 1992.
—, La Sepmaine, éd. Y. Bellenger, Paris, STFM, 1992.

Guy pE CHAULIAC, La Traduction frangaise du xV* siécle de la Chirurgia Magna de Guy
de Chauliac, Chapitre singulier, traités 1 A 3, éd. S. Bazin-Tacchella, Habilitation 2
diriger les recherches, exemplaire dactylographié, Université Paris-Sorbonne, 2004.

Huon de Bordeaux, éd. P. Ruelle, Paris, PUE, 1960.

381

alydeiSol|qlg FONVSSIVNEE V1Y LT IOV NIAOW NV NOLLOII LT SYIOAVS



382

JacQues LEGRAND, Archiloge Sophie, éd. E. Beltran, Genéve/Paris, Slatkine,
coll. « Bibliothéque du xv* siécle », 1986.

JeAN BoDEL, La Chanson des Saisnes, éd. Annette Brasseur, Genéve, Droz, coll. « Textes
littéraires francais », 1984.

Jean D’OUTREMEUSE, Ly Myreur des Histors. Fragment du second livre (Années 794-826),
éd. A. Goosse, Bruxelles, Palais des Académies, 1965.

JEAN DE MANDEVILLE, Le Livre des merveilles du monde, éd. C. Deluz, Paris, Editions
du CNRS, 2000.

JEAN DE MEUN, Roman de la Rose, éd. A. Strubel, 2¢ éd., Paris, LGF, coll. « Lettres
gothiques », 1997.

JeaN FrO1SSART, Le Paradis d Amour, éd. P. E. Dembowski, Genéve, Droz, 1986.

JEaN LEMAIRE DE BELGES, La Plainte du Désiré, éd. D. Yabsley, Genéve, Droz, 1932,
XI-XV.

JEAN MOLINET, Les Faictz et Dictz, éd. N. Dupire, Paris, Picard, coll. « SATF », 1936, 3 vol.

La CEPPEDE, Jean de, Les Théorémes sur le sacré mystére de notre Redemption, premiére
partie (1613), éd. Y. Quénot, Paris, STEM, Nizet, 2 tomes, 1989. Fac-similé de
Iédition complete des Théorémes (rassemblant I'édition de Toulouse de 1613 de la
premicére partie des 7héorémes, ainsi que I'édition de 1622, intitulée Seconde Partie des
Théorémes), avec une introduction de Jean Rousset, Genéve, Droz, 1966.

Lancelot, t. V11, éd. Alexandre Micha, Paris-Genéve, Droz, coll. « Textes littéraires
francais », 1980.

Le Livre de Sidrach: un témoignage de la diffusion encyclopédique au xir siécle,
éd. S. M. Steiner, d’apres les manuscrits de Paris et Rome (premier prologue, catalogue
des questions, second prologue), Melun, Association Mémoires, 1999.

Le « Livre des merveilles du monde » ou « Secret de Uhistoire naturelle », premier tiers du
xv* siecle, éd. A.-C. Beaugendre, thése de I'Ecole nationale des chartes, 1992.

Le « Livre des merveilles du monde », ms. BnF, cote S-46.

Les Livres du roy Modus et de la royne Ratio, éd. G. Tilander, Paris, SATF, 1932, 2 vol.

LEMAIRE DES BELGES, Jean, Les [llustrations de Gaule er Singularitez de Troye..., Lyon, s.n.,
1509.

Les Sept miracles de Dauphiné présentez a Monseigneur le Duc de Bourgogne et a

Monseigneur le Duc de Berry par les Péres jésuites du Collége Royal-Dauphin de Grenoble,
Grenoble, chez Alexandre Giroud, 1701.

Lettre d'Aristote a Alexandre, Venetia, E. Storella, 1555.

Mabrien. Roman de chevalerie en prose du xv* siécle, éd. P. Verelst, Genéve, Droz,
coll. « Romanica Gandensia », 1998.

MAacE, Antonin, Description du Dauphiné, de la Savoie, du Comtat-Venaissin, de la Bresse et
d'une partie de la Provence, de la Suisse et du Piémont au xvr siécle, Grenoble, C. Vellot, 1852.

Marco Poro, Le Devisement du monde, t. V1, éd. dirigée par P. Ménard, Genéve, Droz,
coll. « Textes littéraires francais », 2008.



MarQuETs, Anne de, Sonets spirituels, Paris, Claude Morel, 1605 ; éd. G. Ferguson,
Geneve, Droz, 1997.

MEzeray, Francois de, Histoire de France depuis Faramond jusqu’s maintenant, euvre
enrichie de plusieurs belles et rares antiquitez, Paris, M. Guillemot, 1651.

Miracles de Nostre Dame par personnages, éd. G. Paris et U. Robert, Paris, Firmin-Didot,
1876-1893, t. VL.

NicoLe ORESME, Livre du ciel et du monde, éd. A. D. Menut et A. J. Denomy, Madison/
Milwaukee/London, The University of Wisconsin Press, 1968.

Ovide moralisé, éd. C. De Boer, Amsterdam, ]. Miiller, 1915-1938, 5 vol.
PARE, Ambroise, (Euvres complétes, éd. ].-B. Bailliére, 1840-1841; éd. J.-E Malgaigne.
Geneve, Slatkine, 1970.

Partonopen de Blois, éd. et trad. O. Collet et P.-M. Joris, Paris, LGE coll. « Lettres
gothiques », 2005.

Perceforest, premiére partie, éd. G. Roussineau, Geneve, Droz, coll. « Textes littéraires
francais », 2007, 2 vol.

Perceforest, deuxiéme partie, éd. G. Roussineau, Genéve, Droz, coll. « Textes littéraires
francais », 1999.

Perceforest, troisiéme partie, éd. G. Roussineau, Geneve, Droz, coll. « Textes littéraires
francais », 1991.

PERRON, ]. du, Perroniana et Thuana ou Pensées judicieuses, et bons mots, rencontres
agreables et observations curieuses du Cardinal du Perron et Monsieur le President de

Thou, Cologne, Scagen, 1694.

Petit traictié de la signification des comettes, extrait des dicts de Ptholomee, Albumazar,
Haly, Alquindus, Gille de Romme [sic] et autres plusieurs astrologiens, Paris, BnF,
ms. fr. 12289, fol. 1-24.

PHILIPPE DE BEAUMANOIR, Coutumes de Beauvaisis, Paris, A. Salmon, 1899.

PHILIPPE DE MEZIERES, Le Songe du vieux pélerin, trad. de J. Blanchard, Paris, Pocket,
coll. « Agora », 2008.

Placides et Timéo, éd. C. Thomasset, Genéve, Droz, coll. « Textes littéraires francais »,
1980.

La Queste del Saint Graal, éd. A. Pauphilet, Paris, Champion, coll. « Classiques francais
du Moyen Age », 1978.

RaBeLats, (Euvres complétes, éd. M. Huchon, Paris, Gallimard, coll. « Bibliotheéque de
la Pléiade », 1994.

—, Le Tiers Livre, éd. J. Céard, Paris, LGE, coll. « La Pochotheque », 1994.
—, Le Tiers Livre, éd. J. Céard, Paris, LGE coll. « Bibliotheque classique », 1995.

ReNE D’ANjou, Le Livre du Coeur damour épris, éd. E. Bouchet, Paris, LGF, coll. « Lettres
gothiques », 2003.

Le Roman de Estoire dou Graal, éd. W. A. Nitze, Paris, Champion, 1927.

383

alydeiSol|qlg FONVSSIVNEE V1Y LT IOV NIAOW NV NOLLOII LT SYIOAVS



384

Le Roman de Guillaume d’Orange, éd. M. Tyssens, N. Henrard et L. Gemenne, Paris,
Champion, 2006, t. III (notes et présentation).

Le Songe du vergier, éd. M. Schnerb-Liévre, Paris, Editions du CNRS, 1982, 2 vol.

Sydrac le philosophe. Le Livre de la fontaine de toutes sciences, éd. E. Ruhe, Wiesbaden,
Reichert, 2000.

SymrHORIEN CHAMPIER, Les Gestes, ensemble la vie du preulx chevalier Bayard..., Lyon,
G. de Villiers, 15255 éd. D. Crouzet, Paris, Imprimerie nationale, 1992.

TARDIN, Jean, Histoire naturelle de la fontaine qui brusle prés de Grenoble, avec la recherche
de ses causes et principes et ample traicté des feux sousterrains, Tournon, G. Linocier,
1618.

Le Théitre des antiquitez de Paris, o est traicté de la fondation des églises et chapelles...,
de Uinstitution du parlement, fondation de I'université et colléges et autres choses
remarquables... par le R F Jacques du Breul, Paris, P. Chevalier, 1612.

Taomas DE KeNT, Le Roman d’Alexandre ou de toute chevalerie, éd. et trad. L. Harf-
Lancner et C. Gaullier-Bougassas, Paris, Champion, coll. « Champion classiques »,
2003.

Traités de poétique et de rhétorique de la Renaissance, éd. F. Goyet, Paris, LGF, 1990.

Voyage de saint Brendan, éd. bilingue 1. Short et B. Merrilees, Paris, Champion,
coll. « Champion classiques », 2006.

WaucHIER DE DENAIN, L'Histoire ancienne jusqua César ou Histoires pour Roger,
chatelain de Lille, de Wauchier de Denain, [’Histoire de la Macédoine et d’Alexandye le
Grand, éd. C. Gaullier-Bougassas, Turnhout, Brepols, coll. « Alexander redivivus »,
2012.

Ysaie le Triste, roman arthurien du Moyen Age tardif, éd. A. Giacchetti, Rouen,
Publications de I'université de Rouen, 1989.

Textes latins

ABBON, Le Siége de Paris par les Normands, éd. H. Waquet, Paris, Les Belles Lettres,
coll. « Classiques frangais de I'histoire du Moyen Age », 1942.

ALBERT LE GRAND, Le Monde minéral, la pierre, trad. M. Angel, Paris, Editions du
Cerf, 1995.

ALBERT LE GRAND, Libri Meteororum, éd. P. Hossfeld, [Miinster], Ashendorff, 2003.

ALBERTUS MAGNUS, Books of Minerals of Albertus Magnus, trad. D. Wyckoff, Oxford,
Clarendon Press, 1967.

ALBERTUS MAGNUS, Opera omnia, t. V, De mineralibus, éd. A. Borgnet, Parisiis,
L. Vives, 1895.

ArcuiN, De vita Willibrordi Traiectensis episcopi, dans PL, 101, fol. 693-710.

Anonymous I, De musica antiqua et nova, éd. E. de Coussemaker, dans Scriptorum de
musica medii aevi nova series a Gerbertina altera, Paris, Durand, 1864-1876, 4 vol.,
t. III [reprint Hildesheim, G. Olms, 1963], p. 334-364.



Ar1aN, La Cosmographie, Anvers, Grégoire Bonte, 1544.

AuGUSTIN (saint), Contra Mendacium (Contre le mensonge), trad. G. Combes, dans
Euvres de Saint Augustin, Paris, Desclée de Brouwer, t. II, 1948.

—, De ordine, dans Les Confessions précédées de Dialogues philosophiques (Euvres I),
éd. L. Jerphagnon, Paris, Gallimard, coll. « Bibliothéque de la Pléiade », 1998.

Baupri bE BourGuElL, Carmina, éd. J.-Y. Tilliette, Paris, Les Belles Lettres,
COH. «ALMA », 2002.

BERNARD DE CLAIRVAUX, Eloge de la nouvelle chevalerie, éd. P-Y. Emery, Paris, Editions
du Cerf, 1990.

BERNARD S1LVESTRE, The Commentary on the first six books of the Aeneid of Vergil
commonly attributed to Bernardus Silvestris, éd. J. Ward Jones et E. E Jones, Lincoln/
London, University of Nebraska Press, 1977.

Bokck, De Institutione musica libri V, éd. G. Friedlein, Leipzig, Teubner,
coll. « Bibliotheca scriptorum Graecorum et Romanorum Teubneriana », 1867.

—, Traité de la musique, trad. C. Meyer, Turnhout, Brepols, 2004 [reproduction de
I'édition scientifique de G. Friedlein (1867)].

BONAVENTURE (saint), Les Six lumiéres de la connaissance humaine, éd. P. Michaud-
Quantin, Paris, Editions franciscaines, 1971.

C. Julii Hygini [...] fabularum liber, ad omnium poetarum lectionem mire necessarius
et antehac nunquam excusus. Ejusdem poeticon astronomicon libri quatuor, quibus
accesserunt similis argumenti: Palaephati de Fabulosis narrationibus [. I; F Fulgentii
Placiadis [...] Mythologiarum libri I1I; ejusdem de Vocum antiquarum interpretatione
liber I; Arati et fragmentum, Germanico Caesare interprete; ejusdem Phaenomena graece,
cum interpretatione latina; Procli de Sphaera libellus, graece et latine; Index rerum et
Jabularum in his omnibus scitu dignarum copiosissimus, éd. lacobus Micyllus, Basilae,
apud J. Hervagium, 1535.

CARDAN, Jérdme, De Subtilitate libri XXI, Norimbergae, apud J. Petreium, 1550.
—, De Subtilitate, trad. fr. Richard le Blanc, Paris, Charles ’Angelier, 1556.

CoLoNNa, Francesco, Hypnerotomachia Poliphili, éd. M. Ariani et M. Gabriele, Milano,
Adelphi, 1998.
DANTE ALIGHIERL, De Vulgari Eloquentia, éd. P.V. Mengaldo, Padova, Editrice

Antenore, 1968.

FavLcoz, Aymar, Antonianae historiae compendium ex variis iisdemque gravissimis
ecclesiasticis ;frz'ptorz'bu;, neCcnon rerum gestarum monumentis collectum..., Lugduni,
T. Payen, 1534.

Fravius JostPHE, Les Antiquités judaiques, 1, § 69-71, trad. E. Nodet, Les Antiguités
juives. Livres I & ITI, Paris, Editions du Cerf, 1990.

GasseNDI, Pierre, Opera omnia, t. V, Lugduni, L. Anisson, 1658.

GERvAIS DE TILBURY , Gervasii Tilberiensis de Imperio romano er Gottorum, Lombardorum,
Brittonum, Francorum, Anglorumque regnis commentatio, ex ipsius Otiis imperialibus

385

alydeiSol|qlg FONVSSIVNEE V1Y LT IOV NIAOW NV NOLLOII LT SYIOAVS



386

ad Ottonem 1V imperatorem..., nunc primum edita a Joachimo Joanne Madero...,
Helmestadi, typis H. D. Mulleri, 1673.

GERvAIS DE TILBURY, Le Livre des merveilles, éd. et trad. d’A. Duchesne, préf. de
J. Le Goff, Paris, Les Belles Lettres, 1992.

Goberroy, Denys, Auctores latinae linguae in unum redacti corpus. M. Terentius Varro
de Lingua latina. M. Verrii Flacci fragmenta. Festi fragmenta a Fulvio Ursino edicta.
Schedae Festi a Pomp. Laeto relictae. Sext. Pomp. Festus, Paulo Diacono conjunctus.
Nonius Marcellus. Fulgentius Plantiades. Isidori Originum libri XX..., Geneva, apud
G. Laemarium, 1585.

HeLinaND DE FrRoIDMONT, Chronicon, PL, t. 212, col. 814-15.

HILDEGARDE DE BINGEN, Liber compositae medicinae [ou Causae et curae, titre non
médiéval], éd. P. Kaiser, Leipzig, Teubner, 1903.

—, Le Livre des subtilités des créatures divines (Physique), trad. P. Monat, Grenoble,
Jéréme Million, 1988.

Histoire Auguste, t. 1, Introduction générale, Vies d’Hadrien, Aelius, Antonin,
éd. J.-P. Callu, O. Desbordes et A. Gaden, Paris, Les Belles Lettres, « CUF », 1992.

Histoire Auguste, t. 3, éd. Robert Turcan, Paris, Les Belles Lettres « CUF », 1993.
Histoire Auguste, éd. A. Chastagnol, Paris, Laffont, 1994.

HoNoRIUS AUGUSTODUNENSIS, [mago mundi, éd. V. 1. ]. Flint, Archives d’Histoire
Doctrinale et Littéraire du Moyen Age, 49, 1982, p. 1-153.

HUGUES DE SAINT-VICTOR, De Sacramentis christianae fidei, 1, 9, 3, dans PL, t. 176.

—, De unione corporis et spiritus, dans PL, t. 177.

—, LArt de lire. Didascalicon, trad. M. Lemoine, Paris, Editions du Cerf, 1991.

HyGinus, Poeticon astronomicon, [Ferrare], Augustinus [Carnerius], 1475, In-4° (Hain,
9061).

—, Clarissimi viri Iginii Poeticon astronomicon, Venetia, Ratdolt, 1482, In-4° (Hain-
Copinger, *9062).

JACQUES DE VORAGINE, Sermones aurei, mariale aureum, Toulouse, A. Figarol, 1876.

Jan Van Gore (dit Jan Gororrus BECANUS), Origines Antwerpianae sive Cimmeriorum
Becceselana, Antverpiae, ex officinal C. Plantini, 1569.

Jean DE MURs, Notitia artis musicae, éd. et trad. C. Meyer, Paris, Editions du CNRS,
2000.

JEROME, Trois vies de moines: Paul, Malchus, Hilarion, éd. P. Leclerc et E. Martin
Moralés, Paris, Editions du Cerf; coll. « Sources chrétiennes », 2007.

JoHANNES DE RUPESCISSA, De consideratione quinta essentie omnium rerum (1597),
repr. Orthez/Paris, Manucius/BIUM, 2003.

LeisNiz, Gottfried W., Scriprores rerum Brunsvicensium, Hanoverae, sumptibus
N. Foersteri, t. I, 1707 et t. I, 1710.

MarBopUSs REDONENSIS, Liber lapidum-Lapidorio, éd., trad. et comment. M. E. Herrera,
Paris, Les Belles Lettres, 2005.



Oraus MAGNUS, Historia de gentibus septentrionibus, Roma, s.n., 1555.

PeTRUS PEREGRINUS DE MARICOURT, Opera epistula de magnete nova compositio
astrolabii particularis, éd. L. Sturlese, Pisa, Scuola normale superiore, 1995.

P1ERRE LOMBARD, Sententiae, Grottaferrata, éd. Collegii S. Bonaventurae ad Claras
Aquas, 1971-1981, 2 vol.
PLINE LANCIEN, Histoire naturelle, 11, éd. ]. Beaujeu, Paris, Les Belles Lettres, 1950.

—, Histoire Naturelle, XXXVII, éd., trad. et comment. E. de Saint-Denis, Paris,
Les Belles Lettres, 1972.

Premier mythographe du Vatican, éd. Nevio Zorzetti, trad. Jacques Berlioz, Paris,
Les Belles Lettres, 1995.

Rational ou manuel des divins offices, trad. C. Barthélemy, Paris, Louis Vives, 185 4.

RaymonD LuLLe, Vita coetanea, in Raimundi Lulli, Opera latina, Turnhout, Brepols,
coll. « Corpus christianorum », t. 34, 1980, p. 261-308. Trad. R. Sugranyes de Franch,
dans Philosophes médiévaux des xuir er x1v* siécles, Paris, UGE, coll. « Bibliothéque
médiévale », 1986.

RaymonD LULLE (pseudo-), De secretis natura sive de quinte essentia (1541), repr. Orthez/
Paris, Manucius/BIUM, 2003.

REGINALD OF CANTERBURY, Vita sancti Malchi, éd. Lévi Robert Lind, Urbana,
University of Illinois Press, coll. « Illinois Studies in Language and Literature »,

1942.
RivaiL, Aymar du, De Allobrogibus libri novem, ex autographo codice Bibliothecae Regis
editi... cura et sumptibus Elfredi de Terrebasse..., Viennae, J. Girard, 1844.

Rosarium philosophorum. Ein alchemisches Florilegium des Spétmittelalters, éd. J. Telle,
Weinheim, VCH, 1992.

SawvainG pE Boissiev, Denys, Mons inaccessibilis apud Vocontios Trivienses in
Delphinatu, Gratianopoli, apud P. Aubinum, 1632.

—, Septem miracula Delphinatus, Gratianopoli, P. Charuys, 1656.
Somnium viridarii, éd. M. Schnerb-Liévre, Paris, Editions du CNRS, 1993.

THEODULPHE, « De septem liberalibus artibus in quadam pictura depictis »,
éd. E. Diimmler, MGH. Poetae, t. 1, 1881.

Traomas Rapint THobiscl, Sideralis abyssus, Pavia, Jacobus Paucidrapius, 1511, In-4°.

—, Sideralis abyssus, éd. N. Béraud, Paris, Thomas Kees pour Edmond Le Fevre, 1514.
In-4°.

VINCENT DE BEAUVATS, Speculum naturale, Douai, Balthazar Bellerus, 1624 [reprint
Graz, akademischer Druck-u. Verlangsralt, 1964].

WALTHER VON SPEYER, « Epistola ad Hazecham sanctimonialem urbis quidilinae
kimiliarchem », éd. Karl Staecker, dans MGH. Poetae, t. 5, 1937.

Autres textes

ARISTOTE, Rhétorique, trad. M. Dufour et A. Wartelle, Paris, Les Belles Lettres, 1973.

387

alydeiSol|qlg FONVSSIVNEE V1Y LT IOV NIAOW NV NOLLOII LT SYIOAVS



388

—, Poétique, trad. J. Hardy, Paris, Les Belles Lettres, 1977.

Ecrits apocryphes chrétiens, éd. dirigée par F. Boum et P. Geoltrain, Paris, Gallimard,
coll. « Bibliothéque de la Pléiade », t. I, 1997.

Flamenca, éd. P. Meyer, Paris, [Champion], 1901 ; reprint Geneve, Slatkine, 1974.

G10RDANO BRrUNO, Expulsion de la béte triomphante, trad. J. Balsamo, Paris, Les Belles
Lettres, 1999.

GOTTFRIED VON STRASSBURG, [ristan, éd. F. Ranke, rééd. et trad. de R. Krohn,
Stuttgart, Philipp Reclam, 1980 (rééd. 1993).

Huco von TrRiMBERG, Der Renner, éd. G. Ehrismann, Tiibingen, gedruckt fiir den
Litterarischen Verein in Stuttgart, 1908-1911.

JoHANNES VON SaAz [i.e. Johannes von Tepll, Der Ackermann aus Bihmen,
éd. G. Jungbluth, Heidelberg, Carl Winter — Universitdtsverlag, 1969-1983.

P1ccoromiNt, De le stelle fisse Libro uno con le sue figure, Venezia, Arrivabono, 1540.

Poésie d'amour du Moyen Age allemand, éd. D. Buschinger, M.-R. Diot et W. Spiewok,
Paris, UGE, coll. « 10/18 », 1993.

RayMOND LULLE, Libre de Evast e Blanquerna, éd. S. Galmés, Barcelona, Barcino, 1947.

—, Arbre exemplifical, dans Obres essencials, Barcelone, Selecta, 1957-1960, 2 vol., t. I,
p- 799-842.

—, Art demostrativa, dans Obres selectes, éd. A. Bonner, Palma de Mallorca, Editorial
Moll, 1989, t. I, p. 289-520.

—, Flors d’Amors et Flors d’Entel.ligencia, dans Obres selectes, éd. A. Bonner, Palma de
Mallorca, Editorial Moll, 1989, t. IL, p. 499-513.

—, Llibre del Gentil e dels tres savis, dans Obres selectes, éd. A. Bonner, Mallorca, Editorial
Moll, 1989, t. I, p. 91-272.

—, Le Livre du Gentil et des trois sages, trad. fr. D. de Courcelles, Combas, Editions de
IEclat, 1992.

—, Lulle et la condamnation de 1277. La Déclaration de Raymond écrite sous forme
de dialogue, trad. fr. C. Bonmariage et M. Lambert, Louvain-la-Neuve, Peeters,
coll. « Editions de I'Institut supérieur de philosophie », 2006.

Récits inédits sur la guerre de Troie, trad. et comment. Gérard Fry, Paris, Les Belles Lettres,
coll. « La roue 2 livres », 1998.

SwirT, Jonathan, Euvres, éd. E. Pons, Paris, Gallimard, coll. « Bibliothéque de la
Pléiade », 1965.

ULricH voN EscHENBACH, Alexander, éd. W. Toischer, Stuttgart/Tiibingen,
Litterarischer Vereins, 1888 ; repr. Hildesheim/New York, Georg Olms, 1974.

WoLFrRAM vON ESCHENBACH, Parzival, trad. E. Tonnelat, Paris, Aubier-Montaigne,
1977.

‘WoLrraM VON EscHENBACH, Werke, éd. K. Lachmann, 5¢ éd., Berlin, Reimer, 1891,
numérisé sur le site: www.hs-augsburg.de/~harsch/germanica/Chronologie/13]h/
Wolfram/wol_paog.html.


www.hs-augsburg.de/~harsch/germanica/Chronologie/13Jh/Wolfram/wol_pa09.html
www.hs-augsburg.de/~harsch/germanica/Chronologie/13Jh/Wolfram/wol_pa09.html

SOURCES SECONDAIRES

Acrimi, Jole et Crisciant, Chiara, « Uassistance dans la civilisation chrétienne
médiévale », dans Histoire de la pensée médicale en Occident, t. 1, Antiquité et Moyen Age,
Paris, Le Seuil, 1997.

ALBERT-LLORCA, Marlene, « Les “servantes du seigneur”: I'abeille et ses ceuvres »,
Terrain, 10, « Des hommes et des bétes », 1988, p. 23-36.

The Aldine Press. Catalogue of the Ahmanson-Murphy Collection of Books by or relating to
the Press, Berkeley, University of California Press, 2001.

Avrrer, Willi, La Notation de la musique polyphonique, 9oo-1600 [The Notation of
Polyphonic Music, 1942], trad. J.-P. Navarre, Li¢ge, Mardaga, 1998.

AscHERI, Mario, « Streghe ¢ “devianti”: alcuni “consilia” apocrifi di Bartolo da
Sassoferrato ? », dans Scritti di storia del diritto offerti dagli allievi a Domenico Maffei,
Padova, Ed. Antenore, 1991, p. 203-23 4.

AuersacH, Erich, Mimésis. La représentation de la réalité dans la littérature occidentale,
Paris, Gallimard, 1968.

BADEL, Pierre-Yves, Le Roman de la rose au x1v* siécle, Paris, Droz, 1980.

—, «Alchemical Readings of the Romance of the Rose», dans K. Brownlee et S. Huot (dir.),
Rethinking the “Romance of the Rose”: Text, Image, Reception, Philadelphia, University
of Pennsylvania Press, 1992, p. 262-285.

—, « Lectures alchimiques du Roman de la Rose », Chrysopeia, 5, 1992-1996, p. 173-
190.

Barrioni, Carmela, « La science des pierres précieuses dans l’Epitre des Ikhwan al-safa »,
dans C. Thomasset, J. Ducos et J.-P. Chambon (dir.), Aux origines de la géologie de
IAntiquité au Moyen Age, Paris, Champion, 2010, p. 75-90.

Baron, Roger, « La situation de '’homme d’aprés Hugues de Saint-Victor », dans
L’Homme et son destin d aprés les penseurs du Moyen Age, Paris/Bruxelles, Nauwelaerts,
1960, p. 431-436.

BarrugLémy, Dominique, La Chevalerie. De la Germanie antique i la France du xir siécle,
Paris, Fayard, 2007.

Batany, Jean, « Les débats des trois états et 'ombre du prince dans le Songe de pestilence »,
dans]. Blanchard (dir.), Représentation, pouvoir et royauté i la fin du Moyen Age, Paris,
Picard, 1995, p. 131-142.

—, « Du dépecage du cerf a l'aigle d’Occident: chasse et idéologie sociale dans Modus
et Ratio », Reinardus, 10, 1997, p. 3-16.

BAUMGARTNER, Emmanuelle, LArbre et le pain, Paris, SEDES, 1981.

—, « Lécriture romanesque et son modele scripturaire: écriture et réécriture du Graal »,
dans Llmitation, Paris, La Documentation francaise, 1985, p. 129-143.

—, « Le Graal, le temps: les enjeux d’un motif », dans B. Ribémont (dir.), Le Zemps, sa
mesure, sa perception, Caen, Paradigme, 1992, p. 9-17.

389

alydeiSol|qlg FONVSSIVNEE V1Y LT IOV NIAOW NV NOLLOII LT SYIOAVS



390

—, De I’Histoire de Troie au Livre du Graal, le temps, le récit (xir-xir siécles), Orléans,
Paradigme, 1994.

BaviLess, Martha, Parody in the Middle Ages, The Latin Tradition, Ann Arbor,
The University of Michigan Press, 1996.

Bazin-TaccHELLA, Sylvie, « Rupture et continuité du discours médical a travers les écrits
sur la peste de 1348 », dans Air, miasmes et contagion. Les épidémies dans I'Antiquité et
au Moyen Age, Langres, D. Guéniot, 2001, p. 105-156.

—, « Exces et mesure: I'épreuve de la peste dans les traités médicaux (1348-fin xv*
siecle) », dans Gouvernement des hommes, gouvernement des admes. Mélanges offerts a
Charles Brucker, Nancy, Presses universitaires de Nancy, 2007, p. 87-99.

Beur, Hans-Joachim, Literatur als Machtlegitimation. Studien zur Funktion der
deutschsprachigen Dichtung am bohmischen Konigshof im 13. Jahrhundert, Miinchen,
Wilhelm Fink, 1989.

—, « Ulrich von Etzenbach », dans Die deutsche Literatur des Mittelalters. Verfasserlexikon,
Berlin/New York, W. de Gruyter, 1995, t. IX, col. 1256-1264.

BenT, Margaret, Counterpoint, composition and musica ficta, New York, Routledge,
2002.

BErGOUNIOUX, Gabriel, « Lorigine du langage : mythes et théories », dans ].-M. Hombert
(dir.), Aux origines des langues et du langage, Paris, Fayard, 2005, p. 14-39.

BERTHELOT, Anne, « La sagesse antique au service des prestiges féeriques dans le Roman
de Perceforest », dans « Ce est li fruis selonc la letre ». Mélanges offerts a Charles Méla,
Paris, Champion, 2002, p. 183-193.

BerTRAND-DaGENBACH, Cécile, Alexandre Sévére et I« Histoire Auguste », Bruxelles,
Latomus, 1990.

BoNNEFOY, Yves, « Les romans arthuriens et la légende du Graal », dans A. Béguin et
Y. Bonnefoy (dir.), La Quéte du Graal, Paris, Le Seuil, 1965, p. 7-21.

BoNNER, Antoine, « Cataleg cronologic de les obres de Ramon Lull », dans Obres selectes
de Ramon Lull, Mallorca, Editorial Moll, 1989, t. 2.

BoreL, Pierre, Bibliotheca Chimica, seu Catalogus librorum philosophicorum hermeticorum
[1654], 2¢éd. augm., Heidelberg, Samuel Brown, 1656; repr. Hildesheim, G. Olms,
1969.

Boraes, Jorge Luis, (Euvres complétes, Paris, Gallimard, coll. « Bibliothéque de la
Pléaide », 2010, 3 vol.

Bork, Hans, « Die Gralvorstellung in Wolframs von Eschenbach Parzivaldichtung »,
dans K. Burdach (dir.), Der Gral. Forschungen iiber seinen Ursprung und seinen
Zusammenhang mit der Longinuslegende [1938], rééd. Darmstadt, Wissenschaftliche
Buchgesellschaft, 1974.

BoUDET, Jean-Patrice, « Les images astrologiques en frangais 2 la fin du Moyen Age:
remarques sur un commentaire de la neuviéme proposition du Centiloguium »,
Meélanges de ’Ecole frangaise de Rome. Moyen Age, t. 117/2, 2005, p. 697-718.



—, Entre science et nigromance. Astrologie, divination et magie dans I'Occident médiéval
(x1r-xv* siécle), Paris, Publications de la Sorbonne, 2006.

Bourtket, Dominique, Charlemagne et Arthur ou le Roi imaginaire, Paris, Champion,
1992.

—, Le Cycle de Guillaume d’Orange : anthologie, Paris, LGE coll. « Lettres gothiques »,
1996.

—, Formes littéraires et conscience historique aux origines de la littérature frangaise, Paris,
PUEF 1999.

—, « Au-dela et Autre monde: interférences culturelles et modeles de 'imaginaire dans
la littérature épique (x1rre-xve siecles) », dans D. Hué et C. Ferlampin-Acher (dir.),
Le Monde et I’Autre Monde, Orléans, Paradigme, 2002, p. 65-78.

BRETEL, Paul, Les Ermites et les moines dans la littérature francaise du Moyen Age
(1150-1250), Paris, Champion, 1995.

Broox, Leslie C., « Le monde corrompu: le Songe de pestilence », dans M. Colombo-
Timelli (dir.), « Pour acquerir honneur et pris ». Mélanges de moyen frangais offerts &
Giuseppe Di Stefano, Montréal, CERES, 2004, p. 27-35.

BruNHOLZZ, Franz, Histoire de la littérature latine du Moyen /Ige, t. 2, De la fin de
I'époque caroligienne au milieu du Xr siécle, trad. H. Rochais, Turnhout, Brepols, 1996.

By~uwm, Caroline Walker, « Wonder », The American Historical Review, 102, février-
décembre 1997, p. 1-26.

CALDWELL, James R., « Manuscripts of Gervase of Tilbury’s Otia imperialia »,
Scriptorium, 16, 1962, p. 28-45.

CaLver, Antoine, Les (Euvres alchimiques attribuées i Arnaud de Villeneuve. Grand
euvre, médecine et prophétie au Moyen z‘fge, Paris/Milan, SEHA/Arché, 2011.

CAPELLO, Sergio, « Aux origines de la réflexion francaise sur le roman », dans E. Bury
et E. Mora (dir.), Du roman courtois au roman baroque, Paris, Les Belles Lettres, 2004,
p-415-435.

CAPELLO, Sergio, « Letteratura narrativa e censura nel cinquecento francese », dans
U. Rozzo (dir.), La censura libraria nell Europa del secolo xvi, Udine, Forum, 1997,
p. $3-100.

Catalogus bibliothecae Thuanae a claris. VV Petro et Jacobo Puteanis ordine alphabetico
primum distributus, tum secundum scientias et artes a clarisoviro Ismaele Bullialdo
digestus, nunc vero editus a Josepho Quesnel, Parisiis, impensis Directionis, 1679.

CazerLes, Raymond, « Une exigence de I'opinion depuis saint Louis: la réformation du
royaume », Annuaire-Bulletin de la Société de ['histoire de France, 1962-1963, p. 91-99.

CEARD, Jean, La Nature et les prodiges. Linsolite au xvr siécle [1977], Geneve, Droz, 1996.

CERQUIGLINI-TOULET, Jacqueline, « “L'écriture louche”. La voie oblique des Grands
Rhétoriqueurs », dans Les Grands Rhéroriqueurs, Milano, Vita e Pensiero, 1985,
p- 409-419.

—, « Le nom d’Orphée », Versants, 24, « Le mythe d’Orphée », 1993, p. 3-15.

w
O
s

v

V L4 9OV NHAOW NV NOILLDIA LI SYIOAVS

N

alydesSonqlg AONVSSIVNAYA V1



392

CHARBONNEL, Nadine, et KLEIBER, Georges, La Métaphore entre philosophie et
rhétorique, Paris, PUF, 1999.

CHaRMASSON, Thérese, « Lastronomie, la cosmologie, I'astrologie et les sciences
divinatoires », dans D. Poirion (dir.), Grundriss der Romanischen literaturen des
Mittelalters, t. VIII/1, La Littérature francaise aux x1v* et xv* siécles, Heidelberg, Carl
Winter, 1988, p. 321-335.

CHENNAF, Sharrah, et REpon, Odile, « Les miracles de saint Louis », dans J. Gélis
et O. Redin (dir.), Les Miracles miroirs des corps, Paris, Presses universitaires de
Vincennes, 1983, p. 55-79.

CHENU, Marie-Dominique, « [nvolucrum: le mythe selon les théologiens médiévaux »,
Archives d'histoire doctrinale et littéraire du Moyen Age, 22, 1995, p. 75-79.

CHEVROLET, Teresa, Lldée de fable. Théories de la fiction poétique & la Renaissance,
Geneve, Droz, 2007.

CLARK, Susan L., et WasserMAN, Julian N., The Poetics of Conversion. Number Symbolism
and Alchemy in Gottfrieds « Tristan », Bern, Peter Lang, 1977.

Conn, Norman, Démonolitrie et sorcellerie au Moyen Age. Fantasmes et réalités | Europes
Inner Demons, 1975], Paris, Payot, 1982.

CowmBarieu, Micheline de, « “Voir Dieu” ou 'apocalypse du Graal », PRIS-MA, 11/1,
1995, p. 55-74.

ConNocHIE-BOURGNE, Chantal, « Pourquoi et comment réécrire une encyclopédie?
Deux rédactions de I'/mage du monde », dans B. Baillaud, J. de Gramont et
D. Hiie (dir.), Discours et savoirs : encyclopédies médiévales, Rennes, PUR, 1998,
p. 143-154.

—, LImage du monde de Gossouin de Mez, une encyclopédie du xuir siécle, these de doctorat
d’Etat de I'université de Paris-Sorbonne, 1999.

—, « La tour de Boctus le bon roi dans le Livre de Sydrach », dans F. Gingtas ez al. (dir.),
« Furent les merveilles pruvees et les aventures truvees ». Hommage & Francis Dubost, Paris,
Champion, 2005, p. 163-176.

CoNTaMINE, Philippe, « Réformation : un mot, une idée », dans Des pouvoirs en France,
1300-1500, Paris, Presses de 'ENS, 1992, p. 37-47.

CorsIN, Henry, En Islam iranien. Aspects spirituels et philosophiques, Paris, Gallimard,
1971 ; repr. 1992, coll. « Tel ».

CorniLLIAT, Francois, « La voix de la baleine : séduction et persuasion dans Le Naufrage
de la Pucelle de Jean Molinet », dans O. Collet, Y. Foehr-Janssens et S. Messerli (dir.),
Ce est li fruis selonc la letre. Mélanges offets a Charles Méla, Paris, Champion, 2002,
p. 279-294.

CourckLLEs, Dominique de, La Parole risquée de Raymond Lulle, Paris, Vrin, 1993.

Cro1zy-NaQuer, Catherine, Thébes, Troie et Carthage. Poétique de la ville dans les
romans antiques, Paris, Champion, 1994.

Currt1us, Ernst Robert, La Littérature européenne et le Moyen Age latin, trad. fr. Jean
Bréjoux, Paris, PUE coll. « Agora », 1986, 2 vol.



Danan, Gilbert, « Nommer les étres: exégese et théories du langage dans les
commentaires médiévaux de Genése, 2, 19-20 », dans S. Ebbesen (dir.), Sprachtheorien
in Spitantike und Mittelalter, Tiibingen, G. Narr, 1995, p. 55-74.

DALARUN, Jacques, « La Madeleine dans I'Ouest de la France au tournant du x1¢ et du
XI1I° siécle », Mélanges de | Ecole [frangaise de Rome. Moyen Age— Temps modernes, 104,
1992, p. 7I-119.

Danpo, Marcel, « The Neutral Angels », Archiv fiir das Studium der neweren Sprachen
und Literaturen, t. 217, 1980, p. 259-276.

DastoN, Lorraine, et Park, Katharine, Wonders and the Order of Nature, 1150-1750,
New York, Zone Books, 1998.

Davip, Pierre, Sentiers dans la forét du Saint Graal, Coimbra, s.n., 1943.

DEGL’INNOCENTI, Antonella, Lopera agiografica di Marbodo di Rennes, Spoleto,
CISAM, 1990.

DELCOURT-ANGELIQUE, Janine, « “Lapsit exillis”: le nom du Graal chez Wolfram von
Eschenbach (Parzival 469,7). Histoire d’un probleme et tentative de solution »,
Marche romane, 27, 1977, p. 55-126.

Devvz, Christiane, Le Livre de Jehan de Mandeville. Une « géographie » au xiv* siécle,
Louvain-la-Neuve, Institut d’études médiévales, thése de doctorat, 1988.

D1 SteraNo, Giuseppe, Dictionnaire des locutions en moyen frangais, Montréal, CERES,
1991.

DoisEeau, Francois, « Un domaine négligé de la littérature médiolatine: les textes
hagiographiques en vers », Cabiers de civilisation médiévale, 45, 2002, p. 129-139.

DonovaN, Lewis G., Recherches sur le Roman de Thébes, Paris, SEDES, 1975.

DRAELANTS, Isabelle, « Encyclopédies et lapidaires médiévaux: la durable autorité
d’Isidore de Séville et de ses Etymologies », Cahiers de recherches médiévales, 16,
« La réception d’Isidore de Séville durant le Moyen Age tardif (xir-xve siécles) »,
dir. J. Elfassi et B. Ribémont, 2008, p. 87-90.

DRONKE, Peter, « Gli dei pagani nella poesia latina medievale », dans Claudio
Leonardi (dir.), Gli umanesimi medievali, Firenze, Sismel, 1998, p. 97-110.

Dusois, Claude-Gilbert, « Une réécriture de La Sepmaine de Du Bartas au temps
d’Henri IV. La Semaine ou création du monde de Christophe de Gamon (1609) », dans
J. Dauphiné et 2. Mionneau (dir.), Du Bartas, Pau, ] & D éditions, 1994, p. 45-66.

—, Mythe et langage au xvr siécle, nouv. éd., Paris, Eurédit, 2010.

Dusost, Francis, Aspects fantastiques de la littérature médiévale. L'Autre, ['Ailleurs et
[Autrefois, Paris, Champion, 1991, 2 vol.

—, « Le contflit des lumiéres: lire 7oz e/ la dramaturgie du Graal chez Chrétien de
Troyes », Le Moyen Age, 1992, p. 187-212.

DucHEgz, Marie-Elisabeth, « Des neumes 4 la portée. Elaboration et organisation
rationnelles de la discontinuité musicale et de sa représentation graphique, de la
formule mélodique a I'échelle monocordale », dans M. Huglo (dir.), Musicologie
médiévale. Notations et séquences, Paris, Champion, 1987, p. 57-60.

393

alydeiSol|qlg FONVSSIVNEE V1Y LT IOV NIAOW NV NOLLOII LT SYIOAVS



394

Duvav, Paulette, « La Chronique du pseudo-Turpin etla Chanson de Roland: deux aspects
de ’Espagne hispano-arabe au x1r° siécle », Revue de ['Occident musulman et de la
Méditerranée, 25, 1978, p. 25-47.

—, La Pensée alchimique et le « Conte du Graal ». Recherches sur les structures (Gestalten)
de la pensée alchimique, leurs correspondances dans le « Conte du Graal » de Chrétien de
Troyes et l'influence de I'Espagne mozarabe de I'Ebre sur la pensée symbolique de leenvre,
Paris, Champion, 1979.

Eco, Umberto, La Recherche de la langue parfaite dans la culture européenne, Paris,
Le Seuil, coll. « Points », 1994.

Envert, Trude, Deutschsprachige Alexanderdichtung des Mittelalters, Bern, Peter Lang,
1989.

Escraprez, Raymond, « Le probleme cosmogonique dans les Sernaines de G. du Bartas et de

C. de Gamon: variations de 'appareil scientifique », dans C.-G. Dubois (dir.), LTnvention
an XVr siécle, Bordeaux, Presses universitaires de Bordeaux, 1987, p. 107-133.

Evoua, Julius, La Tradizione ermetica, Bari, Laterza, 1931 ; trad. fr. La Tradition
hermétique, Paris, Editions traditionnelles, 1962.

Farrows, David, A Catalogue of Polyphonic Songs, 1415-1480, Oxford, Clarendon Press,
1999.

FaraL, Edmond, Recherches sur les sources latines des contes et romans courtois du
Moyen /Ige, Paris, Champion, 1913.

Fasseur, Valérie, « Borges, Lulle et la machine & penser », dans V. Fasseur, O. Guerrier,

L. Jenny et A. Tournon (dir.), « Eveils ». Etudes en [honneur de Jean-Yves Pouilloux,
Paris, Classiques Garnier, 2010, p. 45-64.

—, « Le point sur un i. Un exemple d’hybridation didactique dans Flamenca »,
Méthode!, 17, « Les genres au Moyen Age: la question de 'héwérogénéité », dir. Hélene
Charpentier et Valérie Fasseur, 2010, p. 67-74.

FAURE, Benjamin, « Alchimistes et faux-monnayeurs en France au Moyen Age d’aprés
quelques documents conservés aux Archives Nationales de Paris », dans O. Caporossi
et B. Traimond (dir.), La Fabrique du faux monétaire du Moyen Age a nos jours,
Toulouse, FRAMESPA, 2012.

FerLamMPIN-AcHER, Christine, « La géographie et les progres de la civilisation dans
Perceforest », dans B. Guidor (dir.), Provinces, régions, terroirs au Moyen Age, de la réalité
a l'imaginaire, Nancy, Presses universitaires de Nancy, 1993, p. 275-290.

—, « Le monstre dans les romans des x111¢ et x1ve siécles », dans D. Boutet et L. Harf-
Lancner (dir.), Ecriture et modes de pensée au Moyen Age (viir-xv* siécles), Paris, Presses
de I'Ecole normale supérieure, 1993, p. 69-90.

—, « Epreuves, pi¢ges et plaies dans Artus de Bretagne: le sourire du clerc et la violence
du chevalier », Senefiance, 36, « La violence au Moyen Age », 1994, p. 201-218.

—, « Grandeur et décadence du clerc Estienne dans Artus de Bretagne », Senefiance, 37,
« Le clerc au Moyen Age », 1995, p. 167-195.



—, « Les différentes versions d’Artus de Bretagne: le probléme de la cloture » PRIS-MA,

15, « Clore le récit: recherche sur les dénouements romanesques », 1999, p. 53-68.
—, Fées, bestes et luitons, Paris, PUPS, 2002.

—, « Lessoufflement du merveilleux dans les suites d’Arzus de Bretagne au xv siécle »
dans J. Lecointe, C. Magnien, I. Pantin et M.-C. Thomine (dir.), Devis d’Amitié.
Meélanges de littérature en 'honneur de Nicole Cazauran, Paris, Champion, 2002,
p. 87-102.

—, Merveilles et topique merveilleuse dans les romans médiévaux, Paris, Champion, 2003.

—, « La peur du monstre dans le roman médiéval », Travaux de littérature, 17, 2004,
p. 119-134.

—, « Cristal et Clarie et Perceforest: un probleme de taille, du petit chevalier au Bossu
de Suave », dans E Gingras, E. Laurent, F. Le Nan et J.-R. Valette (dir.), « Furent
les merveilles pruvees et les aventures truvees » : hommage & Francis Dubost, Paris,
Champion, 2005, p. 81-95.

—, « La vulgarisation dans les romans médiévaux: du char d’Amphiaraiis & 'exposé
d’Estienne », dans P. Nobel (dir.), La Transmission des savoirs au Moyen Age etala

Renaissance, Besancon, Presses universitaires de Franche-Comté, 2005, t. I, p. 155-171.

—, « Zéphir dans Perceforest: des flameroles, des ailes et un nom », dans M. White-Le Goff
et K. Ueltschi (dir.), Les Entre-monde. Les vivants, les morts, Paris, Klincksieck, 2009,
p. 119-141I.

—, « Incorporer les esprits: le luiton Zéphir et Mélusine », dans P Hummel (dir.), Doxa.
Etudes sur les formes et la construction de la croyance, Paris, Philologicum, 2010, p. T01-113.

—, « Le maitre et la marguerite: les dialogues dans Arzus de Bretagne (x1ve-xv1® siecles) »,
dans Ph. Guérin (dir.), Le Dialogue & la Renaissance, Rennes, PUR, a paraitre.

FERrRAND, Francoise, « Le Grand Rhétoriqueur Jean Molinet et la chanson polyphonique
a la cour des ducs de Bourgogne », dans D. Buschinger et A. Crépin (dir.), Musique,
littérature et société au Moyen Age, Amiens, Université de Picardie, 1980, p. 395-407.

FruiLras, Michel, « Gabriel Boule (v. 1580-1652): frere précheur, ministre calviniste
et apologiste catholique », dans L. Godard de Donville (dir.), Lz Conversion au
xviIF siécle, [Marseille], CMR 17, 1983, p. 113-137.

Frutrg, Louis-Fernand, 7able des noms propres avec toutes leurs variantes figurant dans
les romans du Moyen Age écrits en frangais ou en provencal et actuellement publiés ou
analysés, Poitiers, CESCM, 1962.

FoNTAINE, Marie Madeleine, « Alector de Barthélemy Aneau: la rencontre des
ambitions philosophiques et pédagogiques avec la fiction romanesque en 1560 »,
dans N. Kenny (dir.), Philosophical fictions and the French Renaissance, London,
The Warburg Institute, 1991, p. 29-43.

—, « Les interprétations alchimiques d’Alector (xvie-xviir® siecles) », dans D. Kahn et
S. Matton (dir.), Alchimie: art, histoire et mythes, Paris/Milan, SEHA/Arche, 1995,
pP- 443-467.

3

el

5

alydeiSol|qlg FONVSSIVNEE V1Y LT IOV NIAOW NV NOLLOII LT SYIOAVS



396

—, Introduction & Barthélemy Aneau, Alector ou le Coq: histoire fabuleuse,
éd. M. M. Fontaine, Genéve, Droz, 1996, 2 vol.

FONTANIER, Pierre, Les Figures du discours, Paris, Flammarion, coll. « Champs », 1977.

FRAPPIER, Jean, « Le cortege du Graal », dans R. Nelli (dir.), Lumiére du Graal, Paris,
Les Cahiers du Sud, 1951, p. 175-221.

FrieEDMAN HERLIHY, Anna, « Renaissance Star Charts », dans D. Woodward (dir.),
The History of Cartography, t. 111, Cartography in the European Renaissance, Part I,
Chicago, Chicago University Press, 2007, p. 99-13 4.

Fritz, Jean-Marie, Paysages sonores du Moyen Age. Le versant épistémologique, Paris,
Champion, 2000.

—, « Translatio studii et déluge. La légende des colonnes de marbre et de brique »,
Cabhiers de civilisation médiévale, 47, 2004, p. 127-151.

Friihneubochdeutsches Worterbuch, dir. R. R. Anderson, U. Goebel, et O. Reichmann,
Berlin/New York, W. de Gruyter, 1989, t. L.

Fry, Gérard, Récits inédits sur la guerre de Troie, Paris, Les Belles Lettres, 1998.

FumaroLi, Marc, « Jacques Amyot and the Clerical Polemic Against the Chivalric
Novel », Renaissance Quarterly, 38/1, 1985, p. 22-40.

GANDILLAC, Maurice de, Genéses de la modernité, Paris, Editions du Cerf, 1992.

Gaprar, Christine, Une image de ['Orient au x1v* siécle. Les Mirabilia descripta de Jordan
Catala de Sévérac, Paris, Ecole des chartes, 2005.

GauLLIER-Bouaassas, Catherine, Les Romans d’Alexandre. Aux frontiéres de I'épique er
du romanesque, Paris, Champion, 1998.

—, La Tentation de I'Orient dans le roman médiéval. Sur I'Imaginaire médiéval de I'Autre,
Paris, Champion, 2003.

—, La Fascination pour Alexandre le Grand dans les littératures européennes (x*-xvr siécle).
Réinventions d’'un mythe, Turnhout, Brepols, 2014, 5 vol.

GAULLIER-Bouaassas, Catherine (dir.), « Un exotisme littéraire médiéval ? », n° 26 de
Bien dire et bien aprandre, 2008.

Gauvarp, Claude, « Ordonnance de réforme et pouvoir législatif en France au
x1ve siecle (1303-1413) », dans A. Rigaudiere et A. Gouron (dir.), Renaissance du
pouvoir législatif et genése de I'Etat, Perpignan, Socapress, 1988, p. 261-281.

—, « Renommées d’étre sorcieres: quatre femmes devant le prévot de Paris en 1390-
1391 », dans E. Mornet, E. Morenzoni et J. Le Goff (dir.), Milieux naturels, espaces
sociaux. Ftudes offertes a Robert Delort, Paris, Publications de la Sorbonne, 1997,
p. 703-716.

GEARYy, Patrick J., « Liturgical Perspectives in La Queste del Saint Graal », Historical
Reflections, 12, 1985, p. 205-17.

Giwson, Etienne, « La mystique de la Grice dans la Queste del Saint Graal », Romania,
51, 1925. Repris dans Les Idées et les Lettres, Paris, Vrin, 1932, p. §9-91.



GonTERoO, Valérie, Parures d'or et de gemmes. Lorfevrerie dans les romans antiques du
XIF siécle, Aix-en-Provence, Publications de 'université de Provence, 2002.

Goreis, Rosanna, « Du sens mystique des romans antiques: il paratesto degli Amadigi
di Jacques Gohory », dans M. Barsi (dir.), I/ romanzo nella Francia del Rinascimento :
dall’eredita medievale all’« Astrea », Fasano, Schena, 1996, p. 61-83.

—, « Pour une lecture stéganographique des Amadis de Jacques Gohory », dans
coll., Les Amadis en France au xvr siécle, Paris, Editions Rue d’Ulm, 2000, p. 127-156.

GOUGUENHEIM, Sylvain, La Sibylle du Rhin. Hildegarde de Bingen, abbesse et prophétesse
rhénane, Paris, Publications de la Sorbonne, 1996.

GOULLET, Monique, Ecriture et réécriture hagiographiques. Essai sur les réécritures de Vies
de saints dans ['Occident latin médiéval (vir-xur s.), Turnhout, Brepols, 2005.

Gover, Florence, Penser sans concepts. Fonction de I'épopée guerriére (1liade, Chanson de
Roland, Hogen ez Heiji monogatari), Paris, Champion, 2006.

GRACIA, Jorge]., « La doctrina luliana de las razones necesarias en el contexto de algunas
de sus doctrinas epistemdlogicas y sicoldgicas », Estudios Lulianos, 19, 1975, p. 25-40.

GREINER, Frank, Les Méramorphoses d’Hermés : tradition alchimique et esthétique littéraire
dans la France de I'Age baroque (1583-1646), Paris, Champion, 2000.

GRiMM, Jacob et Wilhelm, Deutsches Worterbuch, Neubearbeitung, t. 11, 2¢ livraison,
Leipzig, S. Hirzel, 1988.

GRMEK, Mirko D., Les Maladies & l'aube de la civilisation occidentale, Paris, Payot, 1983.

GUERREAU-JALABERT, Anita, « Histoire médiévale et littérature », dans J. Le Goff et
G. Lobrichon (dir.), Le Moyen Age aujourd hui, Paris, Le Léopard d’Or, 1987, p. 137-
149.

—, Index des motifs narratifs dans les romans arthuriens frangais en vers (XIF-xiir siécles),
Geneve, Droz, 1992.

—, « Fées et chevalerie : observations sur le sens social d’un théme dit merveilleux »,
dans coll., Miracles, prodiges et merveilles au Moyen Age, Paris, Publications de la
Sorbonne, 1995, p. 133-150.

Guy, Alain, « Razdén y fe en Llull y Descartes », Studia Lulliana, 86, 1992, p. 59-79.
Haagg, Bernhardt D., « Die Wertschitzung von Naturwissenschaft und Medizin in
der deutschen Dichtung des Mittelalters », Sudhoffs Archiv, 70, 1986, p. 206-220.
—, « Romancing the Dragon, zu Parzival 483, 12 », dans B. Krause et W. Hoffman (dir.),
Verstehen durch Vernunft. Festschrift fiir Werner Hoffman, Wien, Fassbaender, 1997,

p. I13-127.

HarLeux, Robert, Les Textes alchimiques, Turnhout, Brepols, 1979.

—, « Lalchimie », dans Grundyriss der romanischen Literaturen des Mittelalters, t. VIII/1,
La Littérature francaise aux x1v* et XV* siécles, Heidelberg, Carl Winter, 1988, p. 336-
345.

Havwyn, Fernand, Gemma Frisius, arpenteur de la terre et du ciel, Paris, Champion,
2008.

3

O

7

alydeiSol|qlg FONVSSIVNEE V1Y LT IOV NIAOW NV NOLLOII LT SYIOAVS



398

HanseN, Joseph, Quellen und Untersuchungen zur Geschichte des Hexenwahns und der
Hexenverfolgung im Mittelalter, Bonn, C. Georgi, 1901.

HaRrr-LANCNER, Laurence, Morgane et Mélusine. La naissance des fées, Paris, Champion,
1984.

HarrMmaN, Richard, « Les éléments hétérodoxes de la Queste del Saint Graal », Marche
Romane, n° spécial, « Mélanges J. Wathelet-Willem », 1978, p. 219-237.

HasseLL, James W., Middle French Proverbs, Sentences, and Proverbial Phrases, Toronto,
Pontifical Institute of Medieval Studies, 1982.

HERRERA, Maria Hester, « La historia del diamante desde Plinio a Bartolomé el Inglés »,
dans coll., Comprendre et maitriser la nature au Moyen Age. Mélanges d histoire des
sciences offerts & Guy Beaujouan, Genéve, Droz, 1994, p. 139-154.

Hiika, Alfons, Drei Erzihlungen aus dem didaktischen Epos Llmage du Monde
(Brandanus — Natura — Secundus), Halle, Niemeyer, 1928.

Hucuon, Mireille, « Le roman, histoire fabuleuse », dans M. Clément et
P. Mounier (dir.), Le Renouveau d’un genre : le roman en France an xvr siécle, Strasbourg,
Presses universitaires de Strasbourg, 2005, p. 51-67.

HuiziNea, Johan, LAutomne du Moyen Age [1919], trad. fr. ]. Bastin, Paris, Payot,
1975.

« Images et signes de I'Orient dans I'Occident médiéval », n° 11 de Senefiance, 1982.

IsABEL MARY (sceur), « The Knights of God: Citeaux and the Quest of the Holy Grail »,
dans B. Ward (dir.), The Influence of saint Bernard. Anglican Essays, Oxford, SLG
Press, 1976, p. 53-88.

Jacos, Christian, « La mimésis géographique en Gréce antique: regards, parcours,
mémoire », dans A. Rénier (dir.), Sémiotique de l'architecture. Espace et représentation.
Penser lespace, Paris, Editions de la Villette, 1982, p. 53-80.

JacQuarrt, Danielle, Le Milieu médical en France du xir au xv* siécle, Genéve, Droz,
1981.

—, « A l'aube de la renaissance médicale des xie-xtr° siécles : I'Isagoge Johannitii et son
traducteur », Bibliothéque de I'Ecole des chartes, t. 144, 1986, p. 209-240.

—, « Theorica et practica dans 'enseignement de la médecine a Salerne au x1r° siecle »,
dans O. Weijers (dir.), Vocabulaire des écoles et des méthodes d’enseignement au
Moyen Age, Turnhout, Brepols, 1992.

—, La Science médicale occidentale entre deux renaissances (xir-xv* s.), Aldershot,
Variorum, 1997.

—, La Médecine médiévale dans le cadre parisien, x1v*-xv* siécle, Paris, Fayard, 1998.

JacQuarrt, Danielle, et MicHEAu, Francoise, La Médecine arabe et ['Occident médiéval,

Paris, Maisonneuve et Larose, 1990.

Jankévgvrren, Vladimir, La Musique et 'Ineffable, Paris, Le Seuil, 1983.

JaveLET, René, Image et ressemblance au Xir siécle, Strasbourg, Université de Strasbourg,
1967.



JEANNERET, Michel, Perpetuum mobile. Métamorphoses des corps et des ceuvres de Vinci a
Montaigne, Paris, Macula, 1997.

Jung, Emma, et FrRanz, Marie-Louise von, Die Graalslegende in psychologischer Sicht,
Ziirich/Stuttgart, Rascher, 1960.

Kanang, Henry et Renée, The Krater and the Grail. Hermetic Sources of the Parzival,
Urbana, University of Illinois Press, 1965.

Kann, Didier, « Historique des rapports entre littérature et alchimie, du Moyen Age au
début des temps modernes », Annuaire de [ Feole pratique des hautes études, V' section
(Sciences religieuses), t. 101, 1992-1993, p. 347-356.

—, « Recherches sur la tradition imprimée de La Fontaine des amoureux de science
de Jean de La Fontaine (1413) », Chrysopeia, 5, 1992-1996, p. 323-385.

—, « Un témoin précoce de la naissance du mythe de Flamel alchimiste: Le Livre Flamel
(fin du xv* siecle) », Chrysopeia, 5, 1992-1996, p. 387-429.

—, « Un compagnon de fortune de Nicolas Flamel: Jacques Coeur alchimiste »,
Chrysopeia, 5, 1992-1996, p. 431-437.

—, « Littérature et alchimie au Moyen Age: de quelques textes alchimiques attribués 2
Arthur et Merlin », Micrologus, 3, « Le Crise dell’Alchimia / The Crisis of Alchemy »,
1995, p. 227-262.

—, « Les commentaires alchimiques de textes littéraires », dans M.-O. Goulet-Cazé
etal. (dir.), Le Commentaire entre tradition et innovation, Paris, Vrin, 2000, p. 475-480.

—, « Recherches sur le Livre attribué au prétendu Bernard le Trévisan (fin du
xve siecle) », dans C. Crisciani et A. Paravicini Bagliani (dir.), Alchimia e medicina
nel Medioevo, Firenze, Sismel/Edizioni del Galluzzo, 2003, p. 265-336.

—, Alchimie et paracelsisme en France & la fin de la Renaissance (1567-1625), Geneve,
Droz, 2007.

—, « Quelques parodies mordantes de P'alchimie (xve-xvii® siecles) », dans
M. M. Fontaine (dir.), Rire & la Renaissance, Genéve, Droz, 2010, p. 325-345.

Kampers, Franz, « Turm und Tisch der Madonna », Mirteilungen der Schlesischen
Gesellschaft fiir Volkskunde, 19, 1917, p. 73-139.

Karrrer, Claude-Claire, Monstres, démons et merveilles & la fin du Moyen /fge [1980],
Paris, Payot, 1999.

Kenny, Neil (dir.), Philosophical Fictions and the French Renaissance, London,
The Warburg Institute, 1991.

KIeckHEFER, Richard, « Erotic Magic in Medieval Europe », dans J. E. Salisbury (dir.),
Sex in the Middle Ages: a Book of Essays, New York/London, Garland Publishing,
1991, p. 30-55.

—, Forbidden Rites. A Necromancer’s Manual of the Fifteenth Century, Stroud, Sutton
Publishing, 1997.

Kirsor, Wallace, Clovis Hesteau, sieur de Nuysement, et la littérature alchimique en
France a la fin du xvi° et au début du xvir siécle, these dactylogr., Université de Paris,
1960.

399

alydeiSol|qlg FONVSSIVNEE V1Y LT IOV NIAOW NV NOLLOII LT SYIOAVS



400

—, « Lexégese alchimique des textes littéraires a la fin du xvr® siecle », xvir siécle, 120,
juillet-septembre 1978, p. 145-156.
Kurrn, Willi, 7he Complete Woodcuts of A. Diirer [1946], New York, Dover, 1963.

«La géographie au Moyen Age. Espaces pensés, espaces vécus, espaces 1évés », Perspectives
médiévales, supplément au n°24, 1998.

La CURNE DE SAINTE-PALAYE, Dictionnaire historique de l'ancien langage frangois ou
glossaire de la langue frangoise depuis son origine jusqu'au siécle de Louis XIV, éd. L. Favre,
Niort/Paris, L. Favre/Champion, t. I, 1875.

La GuaARrDIA, Fiorella, « La leggenda di Cola Pesce fra mito antico e studi moderni »,
Lares, 69/3, 2003, p. 535-562.

La Librairie de Charles V, catalogue de I'exposition de la Bibliotheque nationale, Paris,
Impr. Tournon et C', 1968.

LakorF, George, et JOHNSON, Mark L., Les Métaphores dans la vie quotidienne, Paris,
Editions de Minuit, 1980.

LanGrois, Ernest, Le Traité de Gerson contre le « Roman de la Rose », Paris, Librairie
Franck, 1918-1919.

Lavocart, Francoise, « Jeux pastoraux: allégorie et fiction », dans M. Clément et
P. Mounier (dir.), Le Renouvean d’un genre : le roman en France au xvr siécle, Strasbourg,
Presses universitaires de Strasbourg, 2005, p. 145-159.

Lavocar, Francoise (dir.), Usages et théories de la fiction. Le débat contemporain i I'éprenve
des textes anciens (xvr-xviIF siécles), Rennes, PUR, 2004.

L GoF¥, Jacques, Les Intellectuels au Moyen /Ige, Paris, Le Seuil, 1976.

—., Un autre Moyen Age, Paris, Gallimard, 1999.

LECLERCQ, Jean, Aux sources de la spiritualité monastique, Paris, Editions du Cerf, 1964.

Lecouteux, Claude, Au-deli: du merveilleux. Essai sur les mentalités du Moyen Age, Paris,
PUPS, 1998.

—, « La Montagne d’Aimant », dans C. Thomasset et D. James-Raoul (dir.),
La Montagne dans le texte médiéval. Entre mythe et réalité, Paris, PUPS, 2000, p. 167-
186.

LESTRINGANT, Frank, L/Azelier du cosmographe ou l'image du monde i la Renaissance,
Paris, Albin Michel, 1991.

—, Ecrire le monde & la Renaissance. Quinge études sur Rabelais, Postel, Bodin et la
littérature géographique, Orléans, Paradigme, 1992.

—, Le Livre des iles. Atlas et récits insulaires, de la Genése a Jules Verne, Genéve, Droz,

2002.

—, Sous la lecon des vents. Le monde d’André Thevet, cosmographe de la Renaissance, Paris,
PUPS, 2003.

—, « Rabelais, Polydore Vergile et “la fascination des commencements” », dans
J. Dupebe, F. Giacone ez al. (dir.), Esculape et Dionysos. Mélanges en I'honneur de Jean
Céard, Genéve, Droz, 2008, p. 727-740.



LeuriN, Alexandre, Fiction et incarnation. Littérature et théologie au Moyen Age, Paris,
Flammarion, 1993.

LexeR, Matthias, Mittelhochdeutsches Handwirterbuch, Leipzig, S. Hirzel, 1872.

LiBorio, Mariantonia (dir.), Alessandro nel Medioevo occidentale, Verona, Fondazione

Lorenzo Valla, 1997.

Lippman, Edward A., « The place of music in the system of liberal arts », dans J. LaRue
et al. (dir.), Aspects of Medieval and Renaissance Music. A Birthday Offering to Gustave
Reese, London, Oxford University Press, 1966, p. 545-559.

LriNnares, Armand, Raymond Lulle, philosophe de laction, Paris, PUE, 1963.

Lot-BoropINE, Myrrha, « Les apparitions du Christ aux messes de I Estoire et de la
Queste del Saint Graal », Romania, 72, 1951, p. 202-223.

—, « Les Grands Secrets du Saint-Graal dans la Quesze du pseudo-Map », dans
R. Nelli (dir.), Lumiére du Graal, Paris, Les Cahiers du Sud, 1951, p. 151-174.

—, De I'Amour profane a l'amour sacvé, Paris, Nizet, 1961.

Lusac, Henri de, Le Mystére du surnaturel, Paris, Aubier, 1965.

ManDosI0, Jean-Mare, et Di MarTINO, Carla, « La “Météorologie” d’Avicenne (Kitab
al-Sif?’ V) et sa diffusion dans le monde latin », dans A. Speer et L. Wegener (dir.),
Wissen iiber Grenzen. Arabisches Wissen und lateinisches Mittelalter, Berlin/New York,
W. de Gruyter, 2006, p. 406-424.

MARQUET, Jean-Francois, « Béroalde de Verville et le roman alchimique », xvir siécle,
120, 1978, p. 157-170.

MARQUET, Yves, La Philosophie des alchimistes et alchimie des philosophes. Jabir ibn
Hayyén et les « Fréres de la Pureté », Paris, Maisonneuve et Larose, 1988.

MaRX, Jean, La Légende arthurienne et le Graal, Paris, PUF, 1952.

Mararasso, Pauline, The Redemption of chivalry. A study of the Queste del Saint Graal,
Geneve, Droz, 1979.

MarTon, Sylvain, « Thématique alchimique et littérature religieuse dans la France du
xvII siecle », Chrysopeia, 2, 1988, p. 129-208.

—, « Linfluence de '’humanisme sur la tradition alchimique », Micrologus, 3, « Le Crisi
dell’alchimia / The Crisis of Alchemy », 1995, p. 279-345.

Mauri, Daniela, « De 'ombre 4 une certaine lumiere: les lieux et les moyens de la
connaissance dans quelques ceuvres de Béroalde de Verville », Réforme, Humanisme,
Renaissance, 1999, p. 21-35.

—, « Décriture “alchimique” de Béroalde de Verville romancier », dans E. Bury,
G. Giorgi, D. Mauri ez al. (div.), Perspectives de la recherche sur le genre narratif fran¢ais
du dix-septiéme siécle, Pisa/ Genéve, ETS/Slatkine, 2000, p. 53-77.

Mazauric, Simone, « Les zoophytes et la question de la végétalité aux débuts de I'Age
moderne », dans J.-P. Cléro et A. Niderst (dir.), Le Végétal, Rouen, Publications de
l'université de Rouen, 1999, p. 7-30.

401

alydeiSol|qlg FONVSSIVNEE V1Y LT IOV NIAOW NV NOLLOII LT SYIOAVS



402

MEnarp, Philippe, « Le dragon, animal fantastique de la littérature francaise », Revue
des langues romanes, 98, 1994, p. 247-268.

MENEGHETTI, M.-L., « Signification et fonction réceptionnelle de I Elucidation du
Perceval», dans dir. N. J. Lacy ez al. (dir.), The Legacy of Chrétien de Troyes, Amsterdam/
Atlanta, Rodopi, 1988, t. 2.

MEvER, Christian, Mensura monochordi. La division du monocorde (1x-xv* siécles), Paris,
Klincksieck, 1996.

MicHa, Alexandre, Essais sur le cycle du Lancelor-Graal, Genéve, Droz, 1987.

Miguer, Thierry, « Lescarboucle médiévale, pierre de lumiere », Mediaevalia, 29, 1979,
p. 37-60.

Miracles, prodiges et merveilles au Moyen Age, Paris, Publications de la Sorbonne, 1995.

Mouintg, Georges, Dictionnaire de rhétorique, Paris, LGE, coll. « Les usuels de poche »,
1992.

Mora-LEBRUN, Francine, LEnéide médiévale et la naissance du roman, Paris, PUE, 1994.

—, « Metre en romanz », Les Romans d’Antiquité du xir siécle et leur postérité (xur-
X1V siécle), Paris, Champion, 2008.

MoraN, Bruce T., Andreas Libavius and the Transformation of Alchemy. Separating
Chemical Cultures with Polemical Fire, Sagamore Beach, Watson Publishing / Science
History Publications, 2007.

Motif-Index of German Secular Narratives from the Beginning to 1400, dir. Helmut
Birkhan, Berlin/New York, W. de Gruyter, 2005-2006.

MUELLER, Thomas, The Marvellous in Gervase of Tilburys Otia Imperialia, PhD,
University of Oxford, 1991.

NEewman, William R., Promethean Ambitions. Alchemy and the Quest to Perfect Nature,
Chicago/London, The University of Chicago Press, 2004.

Noge, Pierre (dir.), La Transmission des savoirs au Moyen Age et a la Renaissance,t. 1, Du
XIF au XV siécle, Besancon, Presses universitaires de Franche-Comté, 2005.

OBER, Peter C., « Alchemy and the “Tristan” of Gottfried von StralSburg », Monatshefte

fiir deutsche Unterricht, deutsche Sprache und Literatur, 57, 1965, p. 321-335.

OBRIsT, Barbara, Les Débuts de l'imagerie alchimique (x1v-x* siécles), Paris, Le Sycomore,
1982.

—, « Die Alchemie in der mittelalterlichen Gesellschaft », dans C. Meinel (dir.), Die
Alchemie in der europdischen Kultur — und Wissenschafisgeschichte, Wiesbaden, Otto
Harrassowitz, 1986, p. 33-59.

—, « Art et nature dans I'alchimie médiévale », Revue d histoire des sciences, 49, 1996,
p. 215-286.

—, La Cosmologie médiévale textes et images, t. 1, Les Fondements antiques, Firenze,
Sismel, 2004.

OKKEN, Lambertus, Kommentar zum Tristan-Roman Gottfrieds von StrafSburg,
Amsterdam, Rodopi, 1984-1985 [2¢ éd. revue et corrigée, 1996].



PaLGeN, Rudolf, Der Stein der Weisen. Quellenstudien zu Parzival, Breslau, Trewendt &
Geranier, 1922.

Pavou, Sebastian Garcias, La Formacidn cientifica de Ramon Llull, Inca, Consell Insular
de Mallorca, 1989.

PaNNIER, Léopold, Les Lapidaires francais du Moyen Age des xir, xir, xiv° siécles, Paris,
E Vieweg, 1882 ; reprint Genéve, Slatkine, 1973.

Panossky, Erwin, Architecture gothique et pensée scolastique [1951], trad. P. Bourdieu,
Paris, Editions de Minuit, 1967.

PaNorsky, Erwin, et Saxu, Fritz, La Mythologie classique dans l'art médiéval,
trad. S. Girard, Brionne, Gérard Monfort, 1990.

PANTIN, Isabelle, La Poésie du ciel en France dans la seconde moitié du xvr siécle, Genéve,
Droz, 1995.

—, « Lillustration des livres d’astronomie & la Renaissance : I'évolution d’une discipline
a travers ses images », dans F. Meroi et C. Pogliano (dir.), /mmagini per conoscere dal
Rinascimento alla Rivoluzione scientifica, Firenze, Olschki, 2001, p. 3-41.

—, « Le proces dans la poésie. Les discussions sur le statut de la poésie philosophique a la
Renaissance », Revue des sciences humaines, 276, « La poésie en proces », dir. C. Millet,
2004/ 4, p. 45-62.

PARE, Gérard, BRUNET, Adrien, et TREMBLAY, Pierre, La Renaissance du xir siécle : les
écoles et ['enseignement, Paris, Vrin, 1933.

PauPERT, Anne, Les Fileuses et le clerc. Une étude des Evangiles des quenouilles, Paris,
Champion, 1990.

PaurHILET, Albert, Le Legs du Moyen /Ige, Melun, Librairie d’Argences, 1950.

—, Erudes sur la Queste del Saint Graal [1921], Paris, Champion, 1980.

Paver, Thomas, Univers de la fiction, Paris, Le Seuil, 1988.

Pawis, Reinhard, « Seifrit », dans Die deutsche Literatur des Mittelalters. Verfasserlexikon,
Berlin/New York, W. de Gruyter, 1992, t. VIII, col. 1050-10535.

Perirano, Alfredo, « Iconographie et alchimie: de quelques images contenues dans
Della tramutatione metallica sogni tre de Giovan Battista Nazari », Le Livre illustré
italien au XvI siécle. Texte / Image, Paris, Klincksieck, 1999, p. 247-263.

—, « 1l sogno tra letteratura e conoscenza nel Della Tramutazione Metallica Sogni Tre
(1572) di Giovanni Battista Nazari », dans Silvia Volterrani (dir.), Le Metamorfosi del
sogno nei generi letterari, Milano, Le Monnier, 2003, p. 88-95.

—, « Giovan Battista Nazari et Francesco Colonna: la réécriture alchimique de
I Hypnerotomachia Poliphili », Bibliothéque d’humanisme et Renaissance, 66, 2004,
p. 241-259.

PeTIT, Aymé, Naissances du Roman. Les techniques littéraires dans les romans antiques du
Xir siécle, Paris/Genéve, Champion/Slatkine, 198s5.

Prcarp, Jean-Charles, « Le recours aux origines: les Vies de saint Clément, premier
évéque de Metz, composées autour de I'an Mil », dans Jean-Charles Picard et

403

v

V L4 9OV NHAOW NV NOILLDIA LI SYIOAVS

N

alydesSonqlg AONVSSIVNAYA V1



404

Dominique logna-Prat (dir.), Religion et culture autour de l'an Mil. Royaume capétien
et lotharingie, Paris, Picard, 1990.

PignateLLr, Cinzia, et GERNER, Dominique, Les Traductions frangaises des Otia
imperialia de Gervais de Tilbury par Jean d’Antioche et Jean de Vignay, Genéve, Droz,
2006.

PrazENET, Laurence, « Limpulsion érudite du renouveau romanesque entre 1550 et
1660 », dans E. Bury et E Mora (dir.), Du roman courtois au roman baroque, Paris,
Les Belles Lettres, 2004, p. 35-63.

PorgNautr, Rémy, « Les usurpateurs du Quadrige des tyrans dans I Histoire Auguste: des
personnages de romans? », dans Bernard Pouderon (dir.), Les Personnages du roman
grec, Lyon, Maison de 'Orient méditerranéen, 2001.

Porirer, Dominique, « Pierre Abélard, Hugues de Saint-Victor et la naissance de la
“théologie” », Perspectives médiévales, 31, 2007, p. 46-86.

PoirioN, Daniel, LaBia, Anne et BUSCHINGER, Danielle (dir.), Scénes du Graal, Paris,
Stock, 1987.

Porizzi, Gilles, « La fabrique de I'énigme: lectures “alchimiques” du Poliphile chez
Gohory et Béroalde de Verville », dans J.-C. Margolin et S. Matton (dir.), Alchimie et
philosophie & la Renaissance, Paris, Vrin, 1993, p. 265-288.

—, « “Fontaine(s) périlleuse(s)”: I'allégorie amoureuse dans la glose chimique chez
Gobhory et Verville », Réforme, humanisme, Renaissance, 41, 1995, p. 37-56.

Pouey-Mounou, Anne-Pascale, Panurge comme lard en pois. Paradoxe, scandale
et propriété dans le Tiers Livre de Frangois Rabelais, these HDR, Université Paris-
Sorbonne, 2007.

Prarr, Karen, « The Cistercians and the Queste del Saint Graal », Reading Medieval
Studies, 21, 1995, p. 69-96.

PrING-MILL, Robert, £l microcosmos Lullia, Palma de Majorque, Editorial Moll, 1961.
Rank, Otto, Le Mythe de la naissance du héros, trad. fr. Elliot Klein, Paris, Payot, 1983.

Ramagg, Andrew, CRADDOCK, Paul, ez al., King Creesus’ Gold. Excavations at Sardis and
the History of Gold Refining, London, British Museum Press, 2000.

RassINIER, Jean-Paul, « Miracles et pathologie dans I'ceuvre de saint Augustin », dans
B. Ribémont (dir.), Le Corps et ses énigmes au Moyen Age, Caen, Paradigme, 1993,
p- 133-155.

RayNouarD, Frangois, Lexique roman ou Dictionnaire de la langue des troubadours, Paris,
Silvestre, 1838-1844.

Reau, Louis, Iconographie de art chrétien, t. 11, lconographie de la Bible. L'Ancien
Testament, Paris, PUFE 1956.

Resouts, Emile, Ftude historique et critique sur la peste, Paris, A. Picard, 1888.

ReNouaRD Antoine Auguste, Annales de limprimerie des Alde, Paris, Jules Renouard,
1834.



RiBEMONT, Bernard, « Morale, astrologie et prophétie : le Songe de pestilence et 1a fin des
temps », Senefiance, 33, « Fin des temps et temps de la fin dans I'univers médiéval »,
1993, p- 397-410.

—, La « Renaissance » du XiF siécle et [encyclopédisme, Paris, Champion, 2002.

Ric@ur, Paul, La Métaphore vive, Paris, Le Seuil, 1975.

Rige, Arthur G., A History of Anglo-Latin Literature 1066-1422, Cambridge, Cambridge
University Press, 1992.

Rosst, Marguerite, Huon de Bordeaux et [‘évolution du genre épique au x1irF siécle, Paris,
Champion, 1975.

Rosst, Pado, Clavis Universalis, Paris, Millon, 1993.

Roramann, Mickaél, « Totius orbis descriptio. Die Otia imperialia des Gervasius von
Tilbury: Eine héfische Enzyklopidie und die scientia naturalis », dans C. Meier (dir.),

Die Enzyklopidie im Wandel vom Hochmittelalter bis zur friihen Neuzeit, Miinchen,
Fink, 2002, p. 189-224.

RousseL, Claude, « Le jeu des formes et des couleurs: observations sur la Beste
Glatissant », Romania, 104, 1983, p. 49-82.

Rouvirross, Samuel, Corps et Sagesse. Philosophie de la liturgie, Paris, Fayard, 1995.

Rung, Ernstpeter, « Linvention d’un prophéte. Le Livre de Sydrac », dans
R. Trachsler (dir.), Moult obscures paroles. Etudes sur la prophétie médiévale, Paris,
PUPS, 2007, p. 65-78.

SAINTYVES, Pierre [alias Emile Nourrit], « Des songes dans la littérature hagiographique »,
dans En marge de la Légende dorée. Songes, miracles et survivances. Essai sur la formation
de quelques thémes hagiographiques [1930), Paris, Robert Laffont, coll. « Bouquins »,
réed. 1987.

Sara-Mouins, Louis, La Philosophie de I'/Amour chez Raymond Lulle, Paris/La Haye,
Mouton, 1974.

SaNSONETTL, Paul-Georges, Graal et alchimie, Paris, Berg International, 1982.

Scuapk, Herbert, « Adam und Eva », dans Lexicon der Christlichen Ikonographie, Rom,
Herder, 1968, t. 1, col. 67-68.

Scuiassi, Germana, « Aimanz: un chapitre de Pencyclopédie lyrique de Gautier
d’Epinal », Médiévales, 50,2006, http://medievales.revues.org/documentr391.html.

Scumipt, Heiner (dir.), Quellenlexikon zur deutschen Literaturgeschichte, Duisburg,
Verlag fiir Pidagogische Dokumentation, t. 34, 2003.

Scumrrr, Jean-Claude, Le Corps, les rites, les réves, le temps, Paris, Gallimard, 2001.

Scuurz, Hans, et BasLer, Otto (dir.), Deutsches Fremdwirterbuch (1913),

2¢ éd. entierement refondue a I'Institut fiir Deutsche Sprache (Mannheim), Berlin/
New York, W. de Gruyter, 1995, t. L.

ScuweikLE, Giinther, « Hugo von Trimberg », dans Die deutsche Literatur des Mittelalters.
Verfasserlexikon, Berlin/New York, W. de Gruyter, 1983, t. IV, col. 268-282.

405

alydeiSol|qlg FONVSSIVNEE V1Y LT IOV NIAOW NV NOLLOII LT SYIOAVS


http://medievales.revues.org/document1391.html

406

SecRET, Francois, « Les Sepmaines dans la tradition de I Heptaplus », dans J. Dauphiné
(dir.), Du Bartas poéte encyclopédique du xvr siécle, Lyon, La Manufacture, 1988,
p. 307-322.

Stcuy, Mireille, Les Romans du Graal ou le signe imaginé, Paris, Champion, 2001.

—, « Récits d’iles. Espace insulaire et poétique du récit dans I Estoire del saint Graal »,
Médiévales, 47, 2004/2, p. 79-96.

SEteRIT, Seifrits Alexander aus der Straftburger Handschrift, éd. Paul Gereke, Berlin,
Weidmannsche Buchhandlung, coll. « Deutsche Texte des Mittelalters », 1932.

SINGER, Dorothea Waley, Catalogue of Latin and Vernacular Alchemical Manuscripts
in Great Britain and Ireland dating from before the xvi Century, Bruxelles, Maurice
Lamertin, 1928-193 1.

Sovrbari, Benedetto, La Poesia astrologica nel Quattrocento, Firenze, Sansoni, 1906.

Stanesco, Michel, « Nigromance et université: scolastique du merveilleux dans le
roman frangais du Moyen Age », dans D. Poirion (dir.), Milieux universitaires et
mentalités urbaines au Moyen Age, Paris, PUPS, 1987, p. 129-144.

Stanesco, Michel (dir.), La Légende du Graal dans les littératures européennes, Paris,
LGE, coll. « La Pochotheque », 2006.

Stanesco, Michel, et Zink, Michel, Histoire européenne du roman médiéval. Esquisses
et perspectives, Paris, PUE, 1992.

STRUBEL, Armand, La Rose, Renart et le Graal, Genéve, Slatkine, 1989.

—, « Jean de Meun: la digression comme principe d’écriture », Senefiance, 51,
« La digression dans la littérature et I'art du Moyen Age », dir. C. Connochie, 2005,
p- 377-390.

—, « Pour une lecture ironique de Jean de Meun: mise au point sur une notion
galvaudée », Revue des langues romanes, 2, « Lironie au Moyen Age », 2008, p. 435-
461.

Suarbp, Frangois, « La chanson de geste comme systeme de représentation du monde »,
dans Chanson de geste et tradition épique en France au Moyen-Age, Caen, Paradigme,
1994, p. 39-48.

Tararico, Kathryn Marie, « Romancing the Grail. Fiction and Theology in the
Queste del Saint Graal », dans P. Meister (dir.), Arthurian Literature and Christianity,
New York/London, Garland, 1999, p. 29-60.

TavLOR, Jane H. M., « The fourteenth century: context, text and intertext », dans
N.]J. Lacy et al. (dir.), The Legacy of Chrétien de Troyes, Amsterdam/Atlanta, Rodopi,
1988, t. 2, p. 267-332.

TeLLE, Joachim, « Alchemie II », dans Theologische Realenzyklopiidie, Berlin/New York,
W. de Gruyter, 1978, t. II, p. 199-227.

—, « Mythologie und Alchemie. Zum Fortleben der antiken Gétter in der
frithneuzeitlichen Alchemieliteratur », dans R. Schmitz et E Krafft (dir.), Humanismus
und Naturwissenschaften, Boppard, Boldt, 1980, p. 135-154.



Trowmas, Antoine, « Notes étymologiques et lexicographiques », Romania, 39, 1910,
p- 184-267.

Trowmasset, Claude, Une vision du monde & la fin du xiir siécle. Commentaire du dialogue
de Placides et Timéo, Genéve, Droz, 1982.

TILLIETTE, Jean-Yves, « Les modeles de sainteté du 1x¢ au x1° siecle, d’apres le témoignage
des récits hagiographiques en vers métriques », dans coll., Santi ¢ demoni nell'alto
medioevo occidentale (secoli v-x1), Spoleto, CISAM, 1989, t. I, p. 381-409.

—, « Le retour du Grand Pan. Remarques sur une adaptation en vers des Mitologiae
de Fulgence ala fin du x1° si¢cle (Baudri de Bourguell, c. 154) », Studi Medievali, 37,
1996, p. 65-93.

TIMOTHEE DE MILLET, Timotheos. Die Perser. Aus einem Papyrus von Abusir, éd. U. von
Wilamowitz-Msllendorf, Leipzig, J. C. Hinrichs, 1903.

Tocesy, Knud, Ogier le Danois dans les littératures européennes, Copenhague,
Munksgaard, 1969.

TRACHSLER, Richard, Disjointures, conjointures. Etude sur Uinterférence des matiéres
narratives dans la littérature frangaise du Moyen Age, Tiibingen/Basel, A. Francke,
2000.

Turet, Anne-Marie, La Magie dans la poésie latine, t. 1, Des Origines i la fin du régne
d’Auguste, Paris, Les Belles Lettres, 1976.

VALETTE, Jean-René, « La Queste del saint Graal ou le désir de voir », Littérales, 40, « Visible,
invisible », dir. M. Demaules, J.-R. Valette et J.-2. Bordier, 2007, p. 191-216.

—, La Pensée du Graal. Fictions littéraires et théologie (xir-xirr s.), Paris, Champion,
2008.

— «LaNouvelle Loi et les enchantements de Bretagne dans les Hauzs Livres du Graal »,
Littérales, 43, « Littérature et révélation au Moyen Age I11 », dir. ].-P. Bordier, 2009.

—, « Les Hauts Livres du Graal et la poétique des genres: éléments de définition », dans
E Gringas (dir.), Motifs merveilleux et poétique des genres, a paraitre.

VAN DER LuGT, Maaike, « Animal légendaire et discours savant médiéval. La barnacle
dans tous ses états », Micrologus, 8, 2000, p. 351-393.

—, Le Ver, le démon et la vierge: les théories médiévales de la génération spontanée, Paris,
Les Belles Lettres, 2004.

VERNET, André, « Jean Perréal, poete et alchimiste », Bibliothéque d’humanisme et
Renaissance, 3, 1943, p. 214-252.

—, Etudes médiévales, Paris, Etudes augustiniennes, 1981.

VERONESE, Julien, L’Ars notoria au Moyen Age. Introduction et édition critique, Firenze,
SISMEL/Ed. del Galluzzo, 2007.

VESSEN, Peter, Der Libellus Scolasticus des Walthers von Speyer. Ein Schul bericht aus dem
Jahre 984, Berlin, Walter de Gruyter & Co., 1962.

VicToRiN, Patricia, Ysaie le triste. Une esthétique de la confluence. Tours, tombeaux, vergers
et fontaines, Paris, Champion, 2002.

407

v

V L4 9OV NHAOW NV NOILLDIA LI SYIOAVS

N

alydesSonqlg AONVSSIVNAYA V1



408

VigNauUD, Laurent-Henri, Les Merveilles de la nature. Histoire naturelle et érudition a
I"Age baroque (vers 1550/vers 1660), thése, Saint-Quentin-en-Yvelines, 2005.

—, « Logique patrimoniale contre logique érudite: Peiresc a la recherche d’un Pline
apostillé par G. Pellicier (1618-1628) », & paraitre.

ViLaNova, Evangelista, Histoire des théologies chrétiennes, trad. L. Durban, Paris,
Editions du Cerf, 1997.

WAGNER, Robert-Léon, « Sorcier » et « magicien ». Contribution & 'histoire du vocabulaire
de la magie, Paris, Droz, 1939.

WEBER, Gottfried, Wolfram von Eschenbach: seine dichterische und geistesgeschichtliche
Bedeutung, Frankfurt/Main, M. Diesterweg, 1928.

WEILL-PAROT, Nicolas, Les « Images astrologiques » au Moyen z‘fge et a la Renaissance:
spéculations intellectuelles et pratiques magiques (xir-xv* siécle), Paris, Champion, 2002.

WESTON, Jessie L., The Legend of Sir Perceval: Studies upon its origins, development and
position in the Arthurian cycle, London, D. Nutt, 1906-1909.

Yates, Frances A., LArt de la mémoire, Paris, Gallimard, 1975.

ZaGaNELLL, Gioia, L'Oriente incognito medievale. Enciclopedie, romanzi di Alessandro,
teratologie, Catanzaro, Rubbettino, 1997.

ZaMBON, Francesco, « Graal et hérésie: le cas du _joseph de Robert de Boron », dans
Actes du XIV* Congrés international arthurien (aoiit 1984), Rennes, PUR, 1985, t. 2,
p. 687-706.

ZEN, Stefano, Baronio storico: controriforma e crisi del metodo umanistico, Napoli,
Vivarium, 1994.

ZENONE, Anna, « I sogni alchemici di Giovan Battista Nazari », Esperienze letterarie,
10, 1985, p. 81-111.

ZiNk, Michel, La Prédication en langue romane avant 1300, Paris, Champion, 1982.

—, «Le Graal, un mythe du salut », dans B. Bricout (dir.), Le Regard d’Orphée. Les mythes
littéraires de I'Occident, Paris, Le Seulil, 2001, p. 57-81.

—, Poésie et conversion au Moyen Age, Paris, PUF, 2003.



TABLE DES MATIERES

INErOdUCHON. ...
Dominique Boutet et Joélle Ducos

PREMIERE PARTIE

DE LEXPOSE DES SAVOIRS A LA CREATION POETIQUE

L Histoire Auguste : Uirruption de la fiction dans histoire ...
Etienne Wolff

La poésie hagiographique des x¢ et x1° siecles comme support d’'un savoir
SCIENEUIQUE vt
Jean-Yves Tilliette

Le clerc, la Beste et le Lucidaire : merveilleux et savoir dans quelques romans
féeriques en prose des XIVC et XV SI8CleS .......ovoviiriiiiiiiiii i
Christine Ferlampin-Acher

Savoirs géographiques et fictions épiques 2 la fin du Moyen Age
(Esclarmonde, Jean d’Outremeuse, Mabrien) ................c.cocoeeeviveeeeeeeeeeeree.
Dominique Boutet

Un héritage bien encombrant: la relecture des « livres de merveilles » médiévaux
par les savants de la Renaissance ..o
Laurent-Henri Vignaud

DEUXIEME PARTIE
DE CAUTHENTICITE DES SAVOIRS
A LA LEGITIMATION DE LA FICTION

La logique combinatoire des romans de Raymond Lulle. Systémes de savoirs
et fictions de Pindividu ...
Valérie Fasseur

Fiction arthurienne et « authenticité théologique » : la Queste del Saint Graal ......
Jean-René Valette

409

v

CI0T e SINd e ADNVSSIVNAY V1 Y L9 gDV NHAOW NV NOLLOIA .Ld SYIOAVS



Savoir scientifique et « roman historique »: le Roman d’Alexandre
de Thomas de Kent .....oooiiiiii oo 143
Catherine Gaullier-Bougassas

Présence et absence de I'alchimie dans la littérature romanesque médiévale ......... 161
Didier Kahn

Les rapports entre fiction et savoir envisagés par les paratextes de récits fictionnels

€N PIOSE, €. TF40-TG30 oottt 187
Neil Kenny

TROISEME PARTIE

SAVOIRS ET METAPHORE
Cuer de cire, cuer d'aimant: l]a matiere comme métaphore ............c..ocoooooiinine, 201
Joélle Ducos
410
Note sur Jean Molinet: musique et fIction ..........cocooioiiiiiiiiic e, 221

Agathe Sultan

Le monde dans la barbe de Panurge (Z7ers Livre, XXVIII) : Pinscription du savoir
cosmographique dans 'ceuvre de Rabelais ..., 233
Frank Lestringant

Christophe de Gamon lecteur de Du Bartas: savoirs et fiction en question ......... 247
Violaine Giacomotto-Charra

Fiction, figure, savoir. Métaphore poétique et savoir religieux dans la poésie
dela fin du XVIESiEcle ..o 263
Nadia Cernogora

QUATRIEME PARTIE

FICTION ET REPRESENTATION DES SAVOIRS

Femmes savantes et réflexion sur les savoirs au x1° siecle:: la fiction romanesque
au service de U'épistémologie ... 285
Francine Mora

Malades et maladies dans les Miracles de Notre Dame par personnages .................. 299
Sylvie Bazin-Tacchella

Le discours de Nature dans le Roman de la Rose: une mise en scéne des savoirs?... 321
Armand Strubel



Des savoirs en question sous le régne de Charles V': sorcellerie et astrologie
dans le Songe de pestilence ..., 335
Jean-Patrice Boudet

Mise en fiction de la transmission du savoir dans les encyclopédies francaises
AU XITIE SIECLE e 347
Jean-Marie Fritz

Les fables des astres. Continuité et mutations de « I'affichage céleste »
A1a RENAISSANCE ..o 363
Isabelle Pantin

Bibliographie ..........ccciiiiiiiiii e 379

Table des MAtiEres ............c.ooviiiiiies e 409

411

v

Jew sap 9jqel HAONVSSIVNHAY V1Y L4 DY NHAOW NV NOLLOIA L4 SYIOAVS

SIE)


















	Introduction
	Dominique Boutet et Joëlle Ducos
	L’Histoire Auguste : 
l’irruption de la fiction dans l’histoire
	Étienne Wolff

	La poésie hagiographique des xe et xie siècles 
comme support d’un savoir scientifique
	Jean-Yves Tilliette

	Le clerc, la Beste et le Lucidaire : 
merveilleux et savoir dans quelques romans féeriques en prose des xive et xve siècles
	Christine Ferlampin-Acher

	Savoirs géographiques et fictions épiques 
à la fin du Moyen Âge 
(Esclarmonde, Jean d’Outremeuse, Mabrien)
	Dominique Boutet

	Un héritage bien encombrant : 
la relecture des « livres de merveilles » médiévaux par les savants de la Renaissance
	Laurent-Henri Vignaud

	La logique combinatoire 
des romans de Raymond Lulle. 
Systèmes de savoirs et fictions de l’individu.
	Valérie Fasseur

	Fiction arthurienne et « authenticité théologique » : la Queste del Saint Graal
	Jean-René Valette

	Savoir scientifique et « roman historique » : 
le Roman d’Alexandre de Thomas de Kent
	Catherine Gaullier-Bougassas

	Présence et absence de l’alchimie 
dans la littérature romanesque médiévale
	Didier Kahn

	Les rapports entre fiction et savoir
envisagés par les paratextes de récits fictionnels en prose, c. 1540-1630
	Neil Kenny

	Cuer de cire, cuer d’aïmant : 
la matière comme métaphore
	Joëlle Ducos

	Note sur Jean Molinet : musique et fiction
	Agathe Sultan

	Le monde dans la barbe de Panurge
(Tiers Livre, XXVIII) :
l’inscription du savoir cosmographique
dans l’œuvre de Rabelais
	Frank Lestringant

	Christophe de Gamon lecteur de Du Bartas :
savoirs et fiction en question
	Violaine Giacomotto-Charra

	Fiction, figure, savoir.
Métaphore poétique et savoir religieux
dans la poésie de la fin du xvie siècle
	Nadia Cernogora

	Femmes savantes et réflexion sur les savoirs
au xiie siècle : la fiction romanesque
au service de l’épistémologie
	Francine Mora

	Malades et maladies dans les Miracles
de Notre Dame par personnages
	Sylvie Bazin-Tacchella

	Le discours de Nature dans le Roman de la rose :
une mise en scène des savoirs ?
	Armand Strubel

	Des savoirs en question sous le règne de Charles V : sorcellerie et astrologie
dans le Songe de pestilence
	Jean-Patrice Boudet

	Mise en fiction de la transmission du savoir
dans les encyclopédies françaises du xiiie siècle
	Jean-Marie Fritz

	Les fables des astres
Continuité et mutations de « l’affichage céleste »
à la Renaissance
	Isabelle Pantin

	Bibliographie


