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« Sous quelle étoile suis-je né ?

J’en suis encore a me le demander

Je chercherai peut-étre encore

Lorsque sonnera I’heure de ma mort. »'

A Jeanine et Robert Seillier
A Sylvette et Robert Bernard

A Any et Michel

! F. GéraldM. Polnareff, « Sous quelle étoile suis-je né ? », Love Me, Please Love Me, Universal, [SEMI-

'MERIDIAN] 1966.



INTRODUCTION



De Guillem de Nevers, le personnage mage, a Guillem de Perisse, le
nigromancien écrivain.

Saps pron d’agur e pron de sort,
Ancar non saps lo ric deport
Qu’eu t’ai en una tor servat,
A ton obs lo ten hom serrat.!

Parmi les personnages des ceuvres occitanes médiévales, le personnage de Guillem de
Nevers s’illustre par son savoir comme le meilleur représentant de la diversité des arts
divinatoires et de leur interpénétration. Témoignant au sein du Roman de Flamenca de
connaissances astrologiques, divinatoires voire magiques sans jamais emporter le récit dans le
domaine du merveilleux, qui mieux que lui, choisi par Amour pour sauver Flamenca de sa
prison, peut représenter la difficulté d’isoler les arts divinatoires et magiques de la littérature,
de I’'imagination qui caractérise I’esprit humain tout entier ? Personnage mage, Guillem de
Nevers est choisi par Amour, élu par lui car il « es ben artos e sobre totz homes ginos »*.
René Lavaud et René Nelli’ mentionnent déja en 1960 I’insistance de 1’auteur de Flamenca
« & nous peindre son héros sous les traits d’un homme fort cultivé » et soulignent la faculté de
Guillem 2 pratiquer ce qu’ils appellent de fagon fort générale les « sciences hermétiques »* ou
les « sciences magiques »°. Rita Lejeune® ne manque pas de constater non plus chez le
personnage, outre sa culture, sa faculté a voir et lire les prophéties.

Cependant, 1’étude des qualités de devin et de mage de ce chevalier et clerc’ n’a pas
jusqu’alors été développée bien qu’elles soient intrinseéquement liées a la trame amoureuse du
roman qui constitue une des rares mises en narration de la fin‘amor® véhiculée par la lyrique
des troubadours’. Roman occitan du XIII® siécle', Flamenca présente aussi un tableau de la

! René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, Jaufré, Flamenca, Barlaam et Josaphat, [éd° Paul Meyer avec
traduction frangaise], t. I, Bibliothéque Desclée de Brouwer, Paris, 2000, 2° éd° [1° éd°, Bruges, 1960], p. 736, v.
1788-1794.

2 René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, ouvr. cité, t. 1, p. 736, v. 1789-1790.

3 René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, ouvr. cité, t. 1, p. 627 ; René Lavaud et René Nelli, « Aux
origines du roman psychologique : examen du Roman de Flamenca », Marseille, Cahiers du Sud, t. 44, (1956-
1957), p. 196-197.

* René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, ouvr. cité, t. 1, p. 627 ; « Aux origines du roman psychologique :
examen du Roman de Flamenca », art. cité, p. 196-197. ‘ '

5 René Nelli, Le Roman de Flamenca, un art d’aimer occitanien du XIIF siécle [1%° éd. Toulouse, 1966],
Carcassonne, IEO/ Centre International de Documentation Occitane/ Centre National d’Etudes Cathares-René
Nelli, 1989, p. 12. ) .

® Rita Lejeune, « Le calendrier du Roman de Flamenca », [1° éd. Mélanges offerts a Charles Rostaing, Liége,
1974, p. 585-618] Marche romane, littérature et société occitane au Moyen Age, Cahiers de I’ARUSLg, Hors
série, Liége, 1979, p. 355-378.

7 Voir & ce propos : Gérard Gouiran, « “Car tu es cavalliers e clers” (Flamenca, v. 1899) : Guillem ou le
chevalier parfait. », Le clerc au Moyen Age, Aix-en-Provence, Senefiance 37,1995, p. 199-214.

# Nous pensons particuliérement & Las novas del Papagay et a Castia Gilos pour leur représentation du triangle
amoureux. Nous y ajoutons également Las novas de frayre de Joy e Sor de Plaser méme s’il apparait que le
triangle amoureux se compose de Frayre de Joy, de Sor de Plaser et des parents de cette derniére en guise de
Jaloux (voir conclusion, p.). Au sujet des ceuvres narratives occitanes comme continuation de la lyrique voir
notamment : Jean-Charles Huchet, Nouvelles occitanes du Moyen Age, Paris, 1992, p. 9-11 ; Suzanne Méjean-
Thiolier et Marie-Frangoise Notz; Nouvelles courtoises occitanes et francaises, Paris, coll. Lettres gothiques,
1997, p. 9-11 ; Jean-Michel Caluwé, Du chant a l’enchantement. Contribution a l’étude des rapports entre
lyrique et narratif dans la littérature provengale du XIIT siécle, Universiteit Gent, Werken uitgegeven door de
faculteit van de Latteren..., 1993.

® Sur les rapports entre la divination et la fin’amor dans ce roman, voir Katy Bernard, « Les motifs de la
“science” divinatoire dans le déroulement narratif de Flamenca », article a paraitre dans les Actes du VIII



courtoisie méridionale a I’heure de I’imminence de sa disparition. Ce roman est une somme
que l’auteur construit comme un hommage au monde méridional dont il donne une image
compléte, explicative et novatrice.

A P’'image du roman de Flamenca, I'importance des ceuvres occitanes au sein de la
littérature médiévale n’est plus a prouver ; mais, a ’instar de 1’étude des qualités de mage et
de devin de Guillem de Nevers dans les analyses du célébre roman, la place des témoins des
sciences divinatoires et magiques au sein des écrits occitans n’a été que peu prise en compte.

En 1935, Clovis Brunel publie une bibliographie des manuscrits provengaux” et donne
ainsi un état des lieux des manuscrits en occitan médiéval conservés a travers le monde’. Pour
cela il se base principalement sur les travaux de Karl Bartsch®, d’Alfred Jeanroy’ et d> A.
Pillet et H. Carstens®. Karl Bartsch’ et Alfred Jeanroy® sont déja les auteurs des premiéres
anthologies de la littérature médiévale provengale. Il faut compter avec elles, les travaux de
- Paul Meyer’ et d’Herman Suchier'®. Depuis les publications se sont multipliées, et I’on peut
trouver un apercu de la diversité de ces textes dans de nombreuses anthologies bien que ces
dernicres se centrent surtout sur les ceuvres dites littéraires et principalement sur la production
lyrique des troubadours'!. Deux pourtant intégrent dans leur corpus des textes qu’elles tirent
des ceuvres non littéraires. Pierre Bec consacre une partie de son Anthologie de la prose
occitane du Moyen Age a ce qu’il appelle la prose didactique et scientifique'?. Avant Iui, René
Nelli et René Lavaud consacrent la cinquiéme partie du deuxiéme tome de leur anthologie a
ce qu’ils nomment « Les sciences et les connaissances »".

L’intérét est que I'un comme les autres y intégrent des extraits de textes traitant des
arts divinatoires et magiques. Pierre Bec présente des extraits de recettes alchimiques et

Congres de l’association internationale d’études occitanes (AIEO) (Bordeaux, du 12 au 17 septembre 2005) aux
Presses Universitaires de Bordeaux.

! Son témoin unique est conservé 4 la bibliothéque municipale de Carcassonne sous la cote 23. Il a été retrouvé
au XIX® siécle parmi des actes notariés.

2 Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires en ancien provencal, Paris, 1935 ; Slatkine/ Laffitte
Reprints, Genéve-Marseille, 1973.

3 Une mise 2 jour de la Bibliographie des manuscrits provengaux avait été entreprise par Geneviéve Brunel-
Lobrichon mais elle n’a pu aboutir. Ilaria Zamuner travaille aussi a cette mise a jour de maniére partielle.

* Karl Bartsch, Grundiriss zur Geschichte der provenzalischen Literatur, Elberfed, 1872.

5 Alfred Jeanroy, Bibliographie sommaire des chansonnniers provencaux, Les Classiques frangais du Moyen
Age, 16, Paris, 1916 ; Bibliographie sommaire des chansonniers francais du Moyen Age, Les Classiques
frangais du Moyen Age, 18, Paris, 1918.

® A Pillet et H Carstens, Bibliographie der Troubadours, Halle, 1933.

7 Karl Bartsch, Denkmdler der provenzalischen literatur, Bibliothek des litterarischen Vereins in Stuttgart, t. 39,
1856 ; Chrestomathie provengale, 2° ed., Leipzig, 1868.

¥ Alfred Jeanroy, La poésie lyrique des troubadours, 2 vol ., Toulouse et Paris, 1934.

® Paul Meyer, Recueil d’anciens textes bas-latins, provengaux et frangais, Paris, 1877.

19 Herman Suchier, Denkmdler provenzalisher Literatur und Sprache, t. 1, Halle, 1883.

' On renvoie entre autres aux ceuvres de René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, I'euvre épique, Jaufré,
Flamenca, Barlaam et Josaphat et /’@uvre poétique, [1° éd°, Bruges, 1960], t.I et II, Paris, Bibliothéque Desclée
de Brouwer, 2000 ; Martin de Riquer, Los Trovadores-Historia literaria y textos, 3 vol., Barcelona, Planeta,
1975 ; Pierre Bec, Nouvelle anthologie de la Lyrique occitane du Moyen Age, Avignon, Aubanel, 1970 ;
Anthologie de la prose occitane du Moyen /fge, t. I, Avignon, Aubanel, 1977 ; Anthologie des troubadours,
U.G.E .-10/18, Paris, 1979. ; Anthologie de la Prose occitane du Moyen Age, t. II, Vent Terral, Enérgas, 1987.
Robert Lafont, Trobar, Montpellier, CEO, 1977 ; Trobar, 3 vol., Biarritz, Atlantica, 2006. On se référera aussi au
cd rom a Pinitiative de Peter Ricketts qui a ’ambition de réunir la totalit¢ des textes publiés en occitan médiéval
(la poéesie des troubadours, les textes non lyriques en vers et les textes en prose), Concordance de 1’occitan
médiéval (COM 1 et 2), Brepols Publishers, Begijnhof 67, B-2300 Turnhout, 2001, mis a jour en 2006.

'2 pierre Bec, Anthologie de laprose... ouvr. cité, t. I1, Vent Terral, Enérgas, 1987, p. 143-192.

13 René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, ouvr. cité, t. I, p. 609-697.



astrologiques’ et René Nelli et René Lavaud donnent des extraits d’un traité de géomancie et
un petit opuscule traitant de ’usage du psautier en tant que livre de sorts®. Ces opuscules
proviennent de manuscrits référencés dans la Bibliographie de Clov1s Brunel’. Les extraits
retranscrits par Pierre Bec proviennent du manuscrit I 4066 conservé aux archives
départementales du Gers. Il donne 1’édition qui a été réalisée par Clovis Brunel lui-méme en
1956. Ce dernier publie la majorité des opuscules médicaux, alchimiques et astrologiques
contenus dans ce manuscrit’. Les extraits publiés dans I’anthologie de René Lavaud et de
René Nelli proviennent du manuscrit lat. 7420A°® conservé a la Bibliothéque Nationale de
France. Ils ont été¢ dans un premier temps édités gar Paul Meyer qui s’est chargé de faire la
description détaillée du contenu de ce manuscrit’. Paul Meyer fut le premier & mentionner
’existence de textes astrologiques, géomantiques et divinatoires en occitan & I’occasion de cet
article de 1897. Le poéme sur les signes géomantiques dont il édita des extraits fut publié
dans son ensemble par Theodor Ebneter en 1955°. Seulement, le manuscrit lat. 7420A ne
contient pas uniquement le traité de géomancie et la méthode de divination par le psautier, il
contient d’autres opuscules dont des extraits ont également été publiés par Paul Meyer’. Le
plus important d’entre eux est un poéme unifiant la pratique de l’astrolog1e et de la géomancie
dont des extraits ont été publiés par Francesch Carreras y Candi'®. Gianfranco Contini le
publie dans son ensemble en 1940''. 11 s ’agit de la géomancie astronomlque de Maestre
Guillem.

La lecture de la Bibliographie de Clovis Brunel' révéle que d’autres manuscrits
provengaux contiennent des ceuvres liées aux arts d1v1nat01res et magiques et que les plus
importants sont conservés a la Bibliothéque Nationale de France'. Il s’agit des manuscrits lat.
7349, fr. 17455, et n.a.f. 4227'. On peut aussi y adjoindre les manuscrlts lat. 11016"7, fr. 22
543'® pour des raisons annexes que nous préciserons ulteneurement

! Pierre Bec, Anthologie de la prose... ouvr. cité, p. 171-177.

2 René Lavaud et René Nelli, Les Troubadours, ouvr. cité, t. 11, Paris, Bibliothéque Desclée de Brouwer, 2000 p.
682-687.

? Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires...ouvr. cité, 63, p. 21 ; 209, p.63.

* Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires... ouvr.cité 63, p.21.

3 Clovis Brunel, Recettes médicales alchimiques et astrologiques du XV* siécle en langue vulgaire des Pyrénées,
Toulouse, Privat, 1956.

8 Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires... ouvr. cité, 209, p. 63. Voir annexe 1, vol.2, p.5.

" Meyer Paul, « Traités en vers provencaux sur I’astrologie et la géomancie », Romania. t. 26, 1897, p. 225-274.

8 Theodor Ebneter, Poéme sur les signes géomantiques en ancien provencal publié d’aprés le manuscrit unique
de la Bibliothéque Nationale de Paris, Lausanne, 1955.

° Meyer Paul, « Traités en vers provengaux » art. cité, Romania. t. 26, 1897, p. 225-274.

1 Francesch Carreras y Candi, « Un llibre de geomancia popular del segle XIII », Boletin de la Real Academia
de Buenas Letras de Barcelona 1, 1901-1902, p. 329.

' Gianfranco Contini, Un poemetto provenzale di argomento geomantico, Fribourg, Librairie de L’Université,
1940.

12 Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires...ouvr. cité.

1311 se trouve que la Bibliothéque Nationale de France conserve aussi les manuscrits contenant les opuscules
alchimiques en provengal : fr. 19960 [Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires...ouvr. cité, 192, p.
56] ; lat. 11202 [Ibid., 214, p. 64.] ; n.a.f. 4141 [Ibid., 226, p. 67].

' Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires...ouvr. cité, 208, p. 63. Voir annexe 1,vol.2, p.5.

1% Clovis Brunel, Ibid., 154, p. 47. Voir annexe 1, vol.2, p.5.

' Clovis Brunel, Ibid., 227, p. 67. Voir annexe 1, vol.2, p.5.

17 Clovis Brunel, Ibid., 213, p. 64 (117, p. 37). Voir annexe 1, vol.2, p.5.

18 Clovis Brunel, Ibid., 194, p. 56 a 59. Voir annexe 1, vol.2, p.5.

19 Nous signalons également les manuscrits n.a.f. 1601 et n.a.l. 317. Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits
littéraires...ouvr. cité, 221, p. 66 ; 244, p. 71. Le premier comporte des textes scientifiques composés de recettes
dont une est liée aux vertus des 7 planétes ; le second contient en début et en fin (fol. 1-2 et 41v.-44) des recettes
en latin et en provencal.



qui sont autant de méthodes pour réaliser des pronostics. Ces pronostics encadrent un
calendrier Julien. Des extraits de ces pronostics ont été édités par Karl Bartsch' en 1856 ; ces
derniers ont été revus par Herman Suchier” qui en profita pour éditer 1’ensemble du corpus en
1883. A ’instar d’Herman Suchier’, nous associerons au manuscrit fr. 1745 le manuscrit ft.
22543 qui contient dans sa partie non lyrique* un texte de pronostics sur la saignée qui
ressemble fort & celui qui précéde le calendrier Julien. Nous associerons également ce
manuscrit au manuscrit lat. 11016 car ce dernier présente un comput dont 1’analyse pourra
éclairer celle du calendrier’. Ce comput a été édité par Clovis Brunel en 1924°. En outre, les
fichiers de 'IRHT mentionnent un manuscrit qui n’apparait pas dans la Bibliographie de
Clovis Brunel mais que nous incluons a notre corpus car il présente des tableaux de données
astrologiques en provengal. Ce manuscrit est répertori€ sous la cote fr. 19994.

Enfin, le manuscrit lat. 7349 se distingue également par le fait qu’il contient un
opuscule occitan traitant de nigromancie : c’est & notre connaissance le seul véritable traité
occitan traitant de magie d’une maniére générale et de magie astrale plus particuliérement.
Cet opuscule, faussement attribué & Arnaud de Villeuneuve, est répertorié sous le titre de
Liber experimentorum. 1l a été mentionné dans un premier temps par Barthélémy Hauréau’ en
1881, puis étudié par Marie-Thérese d’Alverny® et Antoine Calvet’. De ce texte resté inédit en
France, Gianni Vinciguerra prépare une publication a Barcelone. A I’occasion de I’étude de ce
dernier opuscule, nous nous appuierons aussi sur le manuscrit Ashburnam 40 a et b de la
Bibliothéque Laurentienne'® car il contient parmi des recettes variées et des opuscules divers
en provengcal, la trés célébre priere des 72 noms de Dieu a laquelle le Liber experimentorum
fait allusion plusieurs fois. La majorité des piéces contenues dans le manuscrit Ashburnam 40
a été publiée par Paul Meyer principalement'' mais la priére des 72 noms de Dieu a été
intégrée & ’anthologie de René Lavaud et René Nelli'%.

! Karl Bartsch, Denkmidiler der provenzalischen Literatur, Bibliotek des litterarischen Vereins in Stuttgart, t.
XXXIX, 1856, p. 315, 316.

2 Herman Suchier, Denkmdiler provenzalischer Literatur und Sprache, t. 1, Halle, 1883, p. 107-124.

3 Herman Suchier, Denkmdler provenzalischer ouvr. cité, p- 518 2 520.

4 Voir a ce propos Frangois Zufferey, « La partie non Iyrique du chansonnier d’Urfé », Revue des langues
romanes, t. 98, 1994, p. 1 4 29.

5 Nous ferons également référence  la copie de ce comput conservée aux Archives départementales de 1’Hérault
sous la cote Al6 (Clovis Brunel, ouvr. cité, 117, p. 37). Le comput attribué & Raimon Féraut fut édité par E
Thomas, « Comput ecclésiastique », Mémoires de la Société archéologique de Montpellier, t. 2, 1841, p. 351 ; et
par Camille Chabaneau, « comput en vers provencgaux », Revue des Langues Romanes, t. 19, 1881, p. 157

® Clovis Brunel, « Le comput en vers provengaux attribué a R. Féraut », in annales du Midi, t. 36, 1924, p. 269.

7 Barthélémy Hauréau « Etude sur les ouvrages attribués au médecin Arnaud de Villeneuve », Histoire littéraire
de la France, t. 28, Paris.

¥ Marie-Thérése d’Alverny, « Survivance de la magie antique », Miscellanea Mediaevalia I, Antike und Orient
im Mittelalter, Berlin, 1962, p. 172-173.

® Antoine Calvet, « Qu’est-ce le corpus alchimique attribué & Arnaud de Villeneuve ? » Actes de la II Trobada
internacional d’estudis sobre Arnau de Villanova [Edicié a cura de Josep Perarnau], Barcelone, Institut
d’Estudis Catalans, Treballs de la Seccié de Filosofia I Ciences Socials, XXX, 2005. p. 16 ; « Présentation du
Liber experimentorum Attribué 3 Armaud de Villeneuve (Paris, BNF, Lat. 7349, XV siécle.», Communication
présentée le 14 décembre 2001, Colloque sur I’alchimie au Moyen Age et 4 la Renaissance organisé par
L’Université de Paris IV-Sorbonne, 13-15 décembre 2001, L 'Alchimie dans les arts et les Littératures du Moyen
ffge et de la Renaissance, Orient-Occident, Actes présentés et édités par S. Méjean-Thiolier en collaboration
avec Claire Kappler, Dervy, Paris, 2004-2005.

19 Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires...ouvr. cité, 297, p. 86-88.

1 paul Meyer, « Notice de quelques manuscrits de la collection Libri & Florence », Romania, t. 14, 1885, p. 486,
498, 521, 528. Les opuscules qui nous intéressent ont également été publiés par Joseph Anglade, « Textes
provengaux du XIV® siécle », Mélanges de linguistique... offerts a M. Alfred Jeanroy, Paris, 1928, p. 399-400 et
J. Bolte, « Ueber die 72 Namen Gottes », Zeitschrift des Vereins fiir Volkskunde, t. 13, 1903, p. 442.

1> René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, ouvr. cité, t. 11, p. 1034-1039.



Le manuscrit lat. 7349 est a rapprocher du manuscrit lat. 7420A dans le sens ou lui
aussi contient des textes liés a I’astrologie et a la géomancie. Ainsi, Paul Meyer' le mentionne
dans son étude du manuscrit 7420A et les textes de géomancie en provencal contenus dans ces
deux recueils ont fait I’objet d’une étude par Thérése Charmasson®. Les traités provengaux de
géomancie du manuscrit lat. 7349 sont restés inédits.

Ces deux manuscrits parisiens sont également liés par un autre art divinatoire qui se
pratique en utilisant ce que I’on appelle les livres de sorts. Nous avons déja mentionné la
présence d’un opuscule traitant de la divination par I’usage du psautier dans le manuscrit
7420A. Dans le manuscrit lat. 7349, il n’y a pas a proprement parlé de livre de sorts mais il se
trouve que par son incipit troublant’ le premier traité provencal de géomancie se trouve lié
également a cette pratique. Ce nouveau point de convergence a été souligné par Francesch
Carreras y Candi bien que le titre et le contenu de I’article laisse planer une confusion entre la
technique de la géomancie et celle des livres de sorts®. En effet, si celui-ci mentionne le
manuscrit 7420A, ce n’est pas pour 1’opuscule consacré a la divination par le psautier mais
pour l’incipit du trait¢ de géomancie débutant au folio 109. Cependant, dans le but de
déterminer le fonctionnement du livre de sorts catalan, il s’appuie sur le texte d’un autre
manuscrit provengal situé a la Bibliothéque Nationale de France. Ce témoin, bien que signalé
par Paul Meyer’, n’a pas été intégré a la Bibliographie de Clovis Brunel®. Le manuscrit fr.
147717 contient lui aussi une catégorie de livre de sorts. Il est appelé Dodechedron, et si
Thérése Charmasson mentionne également son existence®, personne ne mentionne son édition
par Gianfranco Contini en 1938”. Ce dernier, & cause du contenu des premiers folios du
manuscrit utilisant les signes du zodiaque, qualifie le livre de sorts qu’il édite de traité
astrologique.

Auprés de I’opuscule sur la divination par le psautier et du Dodechedron, le manuscrit
n.a.f. 4227 prend toute son importance car son unique folio présente une autre catégorie de
livre de sorts appelée les Sortes Sanctorum. Ce manuscrit publié¢ successivement par Bruno
Dusan'?, Félix Rocquain'’ et Camille Chabaneau'? est précisément étudié dans I’ouvrage de
Enrique Montero Cartelle et d’Alberto Alonso Guardo'®. Sa présence dans le corpus permet
de donner un apergu complet de la tradition des livres de sorts en occitan.

Le manuscrit fr. 1745 touche plus précisément & ce que 1’on a coutume d’appeler
I’astrologie classique, bien que les opuscules concernés présentent des pratiques trés diverses

! Paul Meyer, « Traités en vers provengaux », art. cité, p. 253.

2 Thérése Charmasson, Recherches sur une technique divinatoire : la géomancie dans L’Occident médiéval,
Genéve, Droz, Paris, H. Champion, 1980. p. 214-215.

3 Fol. 106 : « Aisy es la manyera de far la sentensia de la sort. »

4 Francesch Carreras y Candi, « Un llibre de geomancia popular », art. cité. Cette confusion est compréhensible
dans le sens ou certains livres de sorts portent le nom de « géomancie » ainsi que nous le verrons.

5 Paul Meyer, « Traités en vers provengaux », art. cité, n. I, p. 237, 238.

¢ Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires...ouvr. cité,

" Voir Annexe 1., vol.2, p. S.

8 Thérése Charmasson, « L’ Astronomie, la Cosmologie, I’ Astrologie et les sciences divinatoires », Grundriss der
romanischen literatiiren, t. 8, XVL. 2., n. 54, p. 334.

® Gianfranco Contini, « Un trattatello astrologico provenzale », Studi Medievali, 1938, t. 11, p. 186-203.

' Bruno Dusan , « Les sorts des Apdtres, manuscrit trouvé a Cordes (Tarn) » , Revue archéologique du Midi de
la France, t. 1, 1866-1867, p. 225-237.

1 Félix Rocquain, « les Sorts des saints ou des Apdtres », Bibliothéque de 1’Ecole des Chartes, t. 41, 1880, p.
457-474.

12 Camille Chabaneau, Les sorts des Apoétres, texte provencal du XIII'siécle publié avec I’original latin, Extrait
de la Revue des langues romanes, tomes 18 et 19, 1880-1881, Paris, Maisonneuve, 1881.

13 Enrique Montero Cartelle, Alberto Alonso Guardo, Los « libros de suertes » medievales : las sortes sanctorum
y los prenostica Socratis Basilei, estudio, traduccion y edicion critica, Madrid, Nueva Roma 21, Consejo
superior de investigaciones cientificas, 2004. p. 9-101 et plus particuliérement p. 26, 54-56, 65.



Les témoins conservés dans les manuscrits de la Bibliothéque Nationale de France
présentent un éventail trés complet des arts divinatoires et magiques qui ont été transmis en
occitan médiéval'. Ils couvrent la période du XIII® au XV° siécle et offrent un panorama assez
large des pratiques divinatoires et magiques en vigueur durant cette période. Comparé au
nombre de manuscrits transmettant la tradition littéraire occitane et a ceux conservant des
textes équivalents en latin et en frangais, le nombre de manuscrits touchant aux arts
divinatoires et magiques reste relatif mais offre I’avantage de pouvoir les réunir dans le méme
ouvrage. Certes, la plupart de ces opuscules ont fait 1’objet d’une édition ; mais elles sont déja
trés datées, et les études qui les accompagnent ne sont pas toujours trés approfondies et
laissent transparaitre chez les éditeurs le peu d’intérét qu’ils portaient a ces textes. En effet,
les titres des ouvrages, comme nous 1’avons souligné, sont trop généraux ou générateurs de
confusions quant & la pratique exposée dans le texte édité. En outre, ces textes, a part, et
seulement pour quelques-uns, dans les ouvrages de Paul Meyer’, de Francesch Carreras y
Candi® ou plus récemment de Thérése Charmasson®, n’ont jamais réellement été mis en regard
les uns avec les autres, et les études comparées amorcées méritent d’étre augmentées et
approfondies. Pour ces raisons nous proposons une nouvelle édition de ces textes dont
certains sont restés inédits comme ceux du manuscrit lat. 7349. Nous y ajoutons une
traduction, ce dont aucun de ces textes ne disposaient jusqu’alors®. A partir d’une analyse de
ces traités en occitan, nous éclairerons les différentes pratiques divinatoires présentées. Nous
traiterons dans un premier temps de la divination calendaire et de la pronostication qui nous
aménera a aborder 1’astrologie, puis nous développerons I’art de la géomancie. Les livres de

! Les manuscrits de la Bibliothéque Nationale de France en raison de leur importance constituent I’essentiel de
notre corpus. Nous signalons néanmoins : sur la question des pronostics, le manuscrit Ashburnam 38 de la
Bibliothéque Laurentienne de Florence [Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires...ouvr. cité, 295, p. 86.]
le manuscrit 903 conservé au Trinity College & Cambridge [Clovis Brunel, Ibid., 10, p. 4.] qui contient des
‘recettes variées [ Plus particuliérement, au folio 143 de ce manuscrit, débute un recueil de recettes variées et de
charmes dont des extraits ont été publiés par Paul Meyer, « recettes médicales en provencal », Romania, t. 32,
1903, pp. 268 et 427.] ; les fragments de recettes conservés sur les feuillets de garde du manuscrit 33 de la
Bibliothéque municipale de Nimes [Clovis Brunel, /bid., 128, p. 39.] qui furent publiés par E. Bondurand,
« Fragment de recettes médicales en langue d’oc », Romania, t. 12, 1883, p. 100 ; L’herbier contenu dans le
Palatinus 586 de 'la Bibliothéque Nationale de Florence [Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits
littéraires...ouvr. cité, 301, p. 88-89.] analysé par Joseph Anglade, « Notes sur le ms. Palat 586 de la
Bibliothéque Nationale de Florence », Romania, t. 35, 1929, p. 321-326. [Un manuscrit conservé a Baltimore
dans un lieu de dép6t inconnu contient également un recueil a ce-sujet. Voir Clovis Brunel, /bid., 251 bis, p.
105.] ; Les recettes du manuscrit D. II. 11 de la Bibliothéque de L’Université de Béle [Clovis Brunel, /bid., 355,
p. 102.] dont certaines furent publiées en 1845 par W. Wackernagel, «Provenzalische Diétetik», Zeitschrift f.
deutsches Alterthum, t. 5, 1845, p. 16 ; le manuscrit 60 de la Bibliothéque municipale de Rodez qui contient des
charmes comme des formules de comput. Des extraits de ce manuscrit ont été publiés par Clovis Brunel dans la
description qu’il en fait, « Notice du ms 60 de la Bibliothéque de la ville de Rodez », Bibliothéque de I’Ecole des
Chartes, t. 94, 1933, p. 1 ; Sur le calendrier et le comput, le manuscrit AA9 conservé aux Archives municipales
de Montpellier [Clovis Brunel, /bid., 119, p. 37-38]. Il fut publi¢ par Pegat, Thomas et Desmazes, « Le Petit
Thalamus de Montpellier », partie 4 p. 313 de Thalamus Parvus, Montpellier, Société archéologique, 1836, des
extraits furent publiés par J. Albanés et U. Chevalier, Actes anciens et documents concernant le bienheureux
Urbain V, t. 1, Paris et Marseille, 1897, p. 88 ; les chansonniers ' et ¥ d’Alfred Jeanroy, Bibliographie sommaire
ouvr. cité, p. 29. conservés aux archives de I’Académie des Jeux Floraux de Toulouse. Ils contiennent une note
de comput en prose par Raimon de Cornet. L’ensemble des manuscrits fut publié par Jean Baptiste Noulet et
Camille Chabaneau, Deux manuscrits provengaux du XIV s., Montpellier et Paris, 1888.

2 Paul Meyer, « Traités en vers provengaux », art. cité, p. 253, n. I, p. 237, 238.

3 Francesch Carreras y Candi, « Un llibre de geomancia popular », art. cité.

* Thérése Charmasson, Recherches sur une technique divinatoire : la géomancie dans 1’Occident médiéval,
Genéve, Droz, Paris, H. Champion, 1980. p. 214-215.

5 René Nelli propose une traduction des textes qu’il intégre dans son anthologie [René Lavaud et René Nelli, Les
troubadours, ouvr. cité, t. 11, p. 682-697.], cela concerne seulement le petit texte sur la divination par le Psautier
et les premiers vers du poéme sur les signes géomantiques du manuscrit lat. 7420A.



sorts constitueront une part importante de notre étude que nous terminerons par 1’analyse du
texte sur la nigromancie.

La mise en regard de ces divers textes, eux-mémes porteurs de ces diverses
techniques, offre de nouvelles perspectives. Outre la possibilit¢ de constituer le lexique
spécialisé de la langue divinatoire et magique occitane, I’étude commune de ces textes permet
la mise en évidence de la diversité de ces techniques tout en soulignant leur interpénétration
d’un point de vue formel comme thématique. Les textes réunis offrent finalement un
ensemble plus ou moins autonome. Ils se font écho les uns les autres pour s’ouvrir face a un
méme horizon : la diversité¢ des techniques qu’ils véhiculent d’une part, et 1’indéniable
interpénétration de ces derniéres d’autre part, inscrivent ces textes, bien au-dela du seul
domaine occitan, dans la méme dialectique consistant a créer d’une fagon que I’on veut croire
toujours plus performante le moyen de communiquer avec les entités supérieures de ce monde
afin de connaitre le sort ou de le modifier.

L’étude des diverses techniques divinatoires a travers les textes occitans qui les
transmettent permet de révéler 1’originalité de certains t€émoins occitans au sein des diverses
traditions : ainsi de la géomancie astronomique de Maestre Guillem, de la version provencgale
des Sortes Sanctorum et du Dodechedron. Le Liber experimentorum de Guillem de Perisse se
révéle le plus original du corpus de textes édités. Ce traité se distingue particuliérement car,
outre son caractére magique, il contient en guise de prologue une histoire romancée de
Guillem de Perisse, pseudo-secrétaire d’Arnaud de Villeneuve et trés certainement véritable
auteur de cette nigromancie. Si avec Flamenca et le personnage de Guillem de Nevers, la
littérature touche aux techniques magiques et divinatoires, avec son Liber experimentorum,
Guillem de Perisse touche a la littérature.

Le cas du personnage de Guillem de Nevers, s’il est le plus singulier, n’est pas
unique ; d’autres ceuvres occitanes mettent en scéne des personnages pratiquant les arts
divinatoires et magiques. Il apparait ainsi aussi difficile d’étudier les différents témoins
occitans des pratiques divinatoires et magiques isolément que de les détacher de ces grandes
ceuvres narratives occitanes qui ont vu le jour du XIII® au XIV® siécle. A Iinstar du statut des
témoins occitans des pratiques divinatoires et magiques, les ceuvres narratives occitanes font
figure de parent pauvre du point de vue du nombre comparé a la production lyrique des
troubadours d’une part, comparé a la grande production romanesque frangaise de I’autre.
Malgré cela, nous limiterons notre étude comparative entre textes « savants » et textes
« littéraires » au Roman de Flamenca, 3 La Chanson de la croisade contre les Albigeois' et &
las novas de Frayre de Joy e Sor de Plaser’. .

Nous nous appuierons principalement sur les exemples donnés dans ces trois textes car
ils présentent a la fois I’intérét de constituer des textes détachés de la matiére de Bretagne et
du cycle arthurien et celui de mettre en scéne des événements historiques ou une philosophie
amoureuse intrinsequement liés au domaine occitan. D’un point du vue idéologique et
historique pour La Chanson de la croisade contre les Albigeois et d’un point de vue culturel
et philosophique du point de vue de Flamenca et dans une moindre mesure de Frayre de Joy e
Sor de Plaser, ces trois textes narratifs présentent une flagrante spécificité occitane’. En outre,

! Eugeéne Martin-Chabot et Henri Gougaud, La chanson de la croisade albigeoise, Paris, Le Livre de Poche,
Lettres gothiques, 1989.

? Suzanne Meéjean-Thiolier et Marie-Frangoise Notz, Nouvelles courtoises occitanes et frangaises, Paris, Le
Livre de Poche, Lettres gothiques, 1997, p. 206-259.

? Ainsi, bien que toutes les oeuvres occitanes trouvent une spécificité méme quand elles sont issues d’autres
traditions, telles que la matiére de Bretagne ou le cycle arthurien, nous n’incluerons pas dans notre 1’analyse : le
Roland occitan [ed. Gérard Gouiran et Robert Lafont, 10/18, 1991] ni La chanson de Girart de Roussillon [ed.
Micheline de Combarieu du Grés et Gérard Gouiran, Paris, Le Livre de Poche, Lettres gothiques, 1993] ; Le livre
des aventures de monseigneur Guillem de la Barra d’ Arnaut Vidal de Castelnaudary [ed. Gérard Gouiran, Paris,
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ces ceuvres ont I’avantage de présenter une vision de la divination et de la magie clairement
détaché du merveilleux et peuvent ainsi constituer des témoins de leur pratique. Méme si las
novas de Frayre de Joy e Sor de Plaser se teinte d’une part de merveilleux, la magie et le
magicien y apparaissent cependant de maniére plutdt «réaliste ». C’est cette vision
« réaliste » de la pratique de la magie et de la divination qui apparait trés singuliérement dans
le Roman de Flamenca et dans La Chanson de la croisade contre les Albigeois.

Ces ceuvres présentent des hommes qui pratiquent des arts divinatoires ou magiques
afin de mieux vivre dans le monde qui les entoure. Il n’y a ni Merlin, ni enchanteur, ni
monstre, ni diable farouche, ni géant, ni lépreux a combattre. Il n’y a pas de monde souterrain
ou parallele a découvrir si ce n’est celui de leur propre intériorité. Le Pape et Guillem de
Nevers se font devins et Frayre de Joy se fait magicien pour mieux trouver leur place et faire
entendre leur voix dans le monde qui les entoure. Pourtant, cette mise en scéne « réaliste » de
la divination et de la magie au sein de ces romans révéle et souligne la personnalité
exceptionnelle des personnages qui les utilisent et de ceux qui les cotoient, notamment dans le
domaine amoureux, témoignant de la part des créateurs de ces ceuvres d’un intérét certain
pour les techniques qu’ils mettent en scéne. L’association des textes littéraires et non
littéraires offre un tableau plus complet. et plus complexe de la perception de la magie et de la
divination par le truchement de celle qu’en donnent a la fois les concepteurs des unes et les
auteurs des autres.

Dans une premiére partie, nous présenterons les arts divinatoires et magiques contenus
dans les témoins occitans en insistant sur les liens qui s’instaurent entre eux et sur ceux qu’ils
peuvent entretenir le cas échéant avec les ceuvres littéraires. La deuxiéme partie de notre
travail contient I’édition et la traduction des textes divinatoires et magiques. Elle est suivie du
glossaire de la langue divinatoire et magique.

Honoré Champion, 1997] ; le Roman de Fierabras ; Daurel et Béton ; le Roman de Notre Dame de la Grasse
Les deux romans arthuriens Le Roman de Blandin de Cornouaille et le trés original Roman de Jaufre [René
Lavaud et René Nelli, Les troubadours, ouvr. cité, t. 1, p. 17-618]. Pourtant, réinterpréter ces ceuvres littéraires a
la lumiére du role et de I'utilisation des arts divinatoires et magiques qu’elles mettent en scéne permet
d’approfondir leur analyse, de la renouveler. L’utilisation de la magie ou de la divination permet de souligner les
traits spirituels des personnages qui y recourent. Elle permet d’entrevoir, a divers degrés selon les ceuvres, les
prémices d’une peinture plus spirituelle (psychologique) des personnages. En outre, I’utilisation de ces motifs
mériterait une étude incluant la comparaison avec les représentations qui en sont données dans les ceuvres
francaises traduisant les mémes légendes. Le trait le plus marquant de la littérature médiévale occitane est le peu
de place qu’elle accorde a I'utilisation du merveilleux. Un exemple singulier de I’originalit¢ des romans
arthuriens occitans est justement 1’absence du personnage de Merlin. On rencontre simplement des fragments
d’une traduction provengale du roman de Merlin dans un manuscrit du XIII® siécle conservé aux Archives
départementales des Hautes-Alpes (Gap). [Clovis Brunel, Bibliographie, ouvr. cité, 103, p. 33.], Camille
Chabaneau en fait une édition dans La Revue des langues romanes t. 22, 1882, p. 105 et suiv., [texte retravaillé
par rapport a I’édition de M. I’abbé P. Guillaume qui a découvert les fragments et fait une premiére publication :
« Fragment d’un roman de chevalerie en langue vulgaire du XIII° s. », Bulletin de la Société d’études des
Hautes-Alpes, n° 2, 1882, p. 87 et suiv.]. Nous proposons comme prochain projet de recherche de réaliser cette
étude comparative. En outre, nous signalons la place centrale qu’accorde aux astrologues et aux magiciens la
version occitane du roman spirituel de Barlaam et Josaphat [René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, ouvr.
cité, t. I, p. 1067-1221], Voir Katy Bernard, « Astrologie et magie dans la version occitane de Barlaam et
Josaphat : du maniement de la parole a ’enchantement de la foi », article & paraitre. Sur le roman occitan
médiéval en général, nous renvoyons a Jean-Charles Huchet, Le Roman occitan médiéval, PUF, Paris, 1991 et
Jean-Michel Caluwé, Du chant a I’enchantement. Contribution a l’étude des rapports entre lyrique et narratif
dans la littérature provencgale du XIII siécle, Gand, Universiteit Gent, Werken uitgegeven door de Faculteit van
de Letteren..., 1993.
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Des astres aux images nigromantiques : les textes occitans
témoins de pratiques divinatoires et magiques :

Certains signes précédent certains événements.!

A la diversité des sciences occultes véhiculées par les textes occitans correspond la
diversité de leur position au sein des divers manuscrits mentionnés. On peut repérer trois
grands ensembles relativement homogénes. Le premier concerne la divination calendaire et
astrologique contenu dans le manuscrit fr. 1745%

Le manuscrit fr. 1745 est un vélin daté entre la fin du XIII° siécle et le début du XIV®
siécle par Clovis Brunel® ; ce dernier le situe dans le diocése d’Agde sans en donner les
raisons. Ce recueil est le seul de notre corpus exclusivement composé de textes en langue
occitane. Leur réunion semble justifiée par le caractére religieux de leur contenu. La place
d’un calendrier au cceur d’un ensemble d’opuscules religieux n’a rien en soi de surprenant,
mais cette piéce revét un caractére a part au cceur de ce recueil par I’adjonction en amont et en
aval de prédictions, de pronostications et de recommandations établies selon diverses données
temporelles et astrales désignant d’une maniére générale les jours fastes et néfastes. Ces
pratiques réunissant diverses méthodes de pronostications constituent le principal intérét de ce
calendrier. La relative simplicité des méthodes présentées conjuguée a I’enchainement clair et
cohérent des opuscules témoigne de la volonté de faire de cet ensemble une somme homogéne
a caractére pratique. En effet, on rencontre d’autres opuscules touchant a la pronostication
temporelle ou astrale, mais ils se retrouvent isolés au sein de textes fort divers comme par
exemple le texte sur les saignées du manuscrit fr. 22543%, seul du genre au sein d’un
manuscrit qui, bien que contenant dans ses derniers folios une partie non lyrique,’ est plutot
connu comme témoin des textes des troubadours; ou accompagnés d’autres opuscules
touchant a d’autres pratiques, tels les textes sur les vertus de la lune dans le zodiaque des
manuscrits lat. 7349° et lat. 7420A c%ui se trouvent respectivement en compagnie de notes
géomantiques et d’un livre de sorts’. Cela témoigne cependant d’une autre volonté de
compilation réunissant cette fois les pratiques divinatoires les plus diverses dans une série de
petits aide-mémoire divulguant des informations basiques et essentielles. Le deuxiéme folio
du manuscrit lat. 7349 commence par exemple par un rappel des vertus des planétes,
immédiatement suivi par les correspondances entre les planétes et les figures géomantiques.

Les deux autres grands ensembles homogenes sont d’ailleurs conservés dans ces deux
derniers manuscrits respectivement datés du XV et du XIV®' siecle. Il s’agit des textes

! Cicéron, De divinatione, 1, LII, 118.

2 Fol. 146-152v. A chaque fois que nous faisons référence 4 la cote d’'un manuscrit, on se reportera a I’annexe 1,
vol.2, p.5, ot I’on trouvera la description détaillée des manuscrits et de leur contenu et la notice bibliographique
des folios édités.

* Clovis Brunel, Bibliographie, ouvr. cité, 154, p. 47.

* Fol. 39. Voir annexe 1, vol.2, p.5.

3 Frangois Zufferey, « La partie non lyrique du chansonnier d’Urfé », Revue des langues romanes, t. 98, 1994, P
12a29.

¢ Fol. 2-4. Voir annexe 1, vol.2, p.5.

7 Fol. 113-114. Voir annexe 1, vol.2, p.5.

® Dans le méme ordre d’idée les pronostics du temps au fol 43 du manuscrit I, 4066 des Archives
départementales du Gers (cf Clovis Brunel, Bibliographie, ouvr. cité, 63, p. 21 ; Recettes médicales, ouvr. cité, p.
43-44) se trouve entouré par diverses recettes provengales et latines et une traduction provengale du Livre des
secrets. Voir annexe 1, vol.2, p.5.

® Clovis Brunel, Bibliographie, ouvr. cité, 208, p. 63. Voir annexe 1, vol.2, p.5.
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touchant a la géomancie. Le manuscrit lat. 7349 contient dans ces derniers folios un ensemble
de textes latins et occitans traitant de la géomancie’. Les textes géomantiques sont
entrecoupés par le texte de nigromancie attribué faussement 3 Arnaud de Villeneuve®’. Les
textes latins encadrent les textes occitans. Ils sont immédiatement précédés d’une priére en
latin destinée a étre prononcée avant de procéder a la pratique de la géomancie et suivis de la
Lectura geomantiae d’Hermes Trimegistus® et du Pseudo-Ptolemaus, Archanum de
reductione geomantie ad orbem. Cette volonté de classification thématique réunissant textes
latins et occitans témoigne de la vivacité de !’interactivité entre le latin et I’occitan, une
interactivité qui se retrouve dans le manuscrit latin 7420 A, manuscrit également composite,
qui réunit dans son dernier tiers’ un ensemble de textes géomantiques seulement entrecoupés
par les opuscules des folios 113 et 114°. Ces traités géomantiques sont encadrés directement
par un calendrier latin suivi d’un tableau des fétes mobiles et par un livre de sorts latin de la
catégorie des Prenostica Socratis Basilei’. Quant aux livres de sorts occitans, on ne les
rencontre pas réunis dans un méme recueil mais dispersés dans différents manuscrits de divers
statuts. Nous avons déja parlé¢ du premier témoin qui se trouve au folio 113 dans I’important
ensemble du manuscrit latin 7420A. 1l en existe deux autres. Le premier nous est parvenu
isolé dans un manuscrit de 10 folios, il s’agit du manuscrit frangais 14771%. C’est un livre de
sort répertorié sous le nom de Dodechedron. Enfin, une version provencale des Sortes
Sanctorum est conservée dans 1’unique folio de la nouvelle acquisition frangaise 4227°. C’est
le seul texte qui peut étre & proprement parler considéré comme une vulgarisation par rapport
aux textes latins. En effet, il présente une version clairement simplifiée de la tradition des
Sortes Sanctorum. Quant aux autres textes, leur place aux c6tés du latin au sein de recueils
d’importance leur confere un autre statut. Qu’ils constituent des traités ou des sommes ou des
aide-mémoires, ils présentent malgré les erreurs qu’ils peuvent comporter un témoignage
provencal précieux de plusieurs traditions divinatoires véhiculées par les textes latins et
arabes d’autant qu’ils comportent quelques originalités.

En nous appuyant sur les divers opuscules occitans dont nous décrirons le contenu en
détail, nous expliciterons le fonctionnement et la provenance des divers arts dont ils
témoignent. Pour ce faire, nous ne suivons pas 1’ordre d’apparition des textes divinatoires au
sein des manuscrits mais procédons 2 un reclassement de ces textes selon leur matiére'®. Cette
étude détaillée nous permettra de comprendre les points communs qui relient toutes ces
pratiques entre elles, que ce soit d’un point de vue structurel ou thématique. De sous-jacente,
lIa question de la création-récréation se fera prégnante et établira un pont entre les textes dits
« savants » et les textes dit « littéraires ». L’analyse du role de la magie et de la divination
dans les romans de Flamenca et de Jaufre, dans las novas de Frayre de Joy et Sor de Plaser
et dans la Chanson de la croisade contre les Albigeois soulignera une identification de
I’image de la divination et de la magie aux sein de ces compositions.

! Clovis Brunel, Bibliographie, ouvr. cité, 209, p. 63. Voir annexe 1, vol.2, p.5.

2 Fol. 106-126. Voir annexe 1, vol.2, p-S.

* Fol. 115-118. Voir annexe 1, vol.2, p.5.

* Voir Thérése Charmasson, Hermetis Trismegisti... ouvr. cité.

> Du folio 109 au folio 121v exactement. Voir annexe 1, vol.2, p.S.

¢ Voir plus haut.

7 Voir 4 ce sujet Enrique Montero Cartelle, Alberto Alonso Guardo, Los libros de suertes, ouvr. cité.
8 Voir annexe 1, vol.2, p.S.

® Voir annexe 1, vol.2, p.S.

19 Nous conserverons cet ordre pour 1’édition des textes.
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1) De nombres et d’étoiles : le calendrier et les pronostications
temporelles et astrales’

Astra regunt homines, sed regit astra Deus.

a) De nombres et de lettres : le calendrier des jours fastes et néfastes 3

Le calendrier du manuscrit fr. 1745 est un calendrier julien® christianisé classique. Il est
concu de fagon a étre réutilisable d’une année sur [’autre. Pour comprendre son
fonctionnement il faut s’attacher a comprendre le calcul et la division des éléments qui le
composent : le quantiéme du mois, la lettre dominicale et le nombre d’or’.

—Lemois :

Chaque mois de I’année se divise en trois parties inégales organisées autour de jours
particuliers :

1) Les calendes désignent le 1% jour de chaque mois ;

2) les nones, le 5% ou le 7%’ jour selon les mois ;

3) Lesides, le 13° ou le 15° jour selon la méme répartition que précédemment.

On compte les jours a rebours par rapport a ces trois repéres. Par exemple, le 10 janvier
est le quatrieme jour avant les ides, et le 23 janvier le dixiéme jour avant les calendes de
févrierig Ce décompte a rebours est indiqué par les nombres situés a droite de la succession de
lettres.

-La semaine :

Les jours de la semaine sont représentés par des séries de lettres allant toujours de A a4 G°.
Le premier A correspond toujours au 1° janvier. Ce systéme alphabétique permet une
représentation perpétuelle des jours de la semaine dont la place évolue d’une année sur
I’autre. Comme c’est un calendrier perpétuel les jours de la semaine ne peuvent étre désignés
nominativement et le systéme des lettres permet de prendre en compte les variations d’une
année sur ’autre. Ainsi, pour une année donnée, le A du premier janvier et tous les autres A
du calendrier vont désigner le lundi, et I’année suivante ces mémes A peuvent désigner tous
les dimanches de 1’année.

Pour connaitre cette correspondance, il faut d’abord déterminer la lettre dominicale de
I’année en cours ou de I’année choisie. Cette lettre dominicale indique la place du premier
dimanche de I’année et donc celle de tous les autres dimanches.

! Nous ferons référence aux mss. fr. 1745, fr. 22543, lat. 7349, lat. 7420A et de maniére annexe aux mss. fr.
19994 et lat. 11016.

? Proverbe médiéval.

? Ms fr.1745, fol. 148-150v.

* Le calendrier julien fut en vigueur jusqu’en 1582 avant que ne le remplace notre calendrier grégorien.

3 Pour de plus amples informations sur le fonctionnement des calendriers nous renvoyons 4 Daniel Parisot,
« Calendrier et mesure du temps en 1453 », 1453, Cahiers Art et Science, Université de Bordeaux I, ed.
Confluences, numéro spécial 8, 2004, p. 11-42. Nous le remercions par ailleurs pour ses explications précieuses.
¢ Pour janvier, février, avril, juin, aofit, septembre, novembre et décembre.

7 Pour mars, mai, juillet et octobre.

¥ Voir Iédition du calendrier p.132.

® Ibid.
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Nous pouvons par exemple calculer la lettre dominicale de 1’année 1350 selon la formule :
A=[2-m-(m/4)];'+1 ;

Ou pour simplifier :

A =[ct2-u-(w/4)]+1 ;

Soit m=1350 (millésime) ; c= 13 (partie séculaire) ; u=50 (année séculaire).

Le calcul® donne comme résultat A= 3, A désigne ainsi la troisi¢me lettre de 1’alphabet.
La lettre dominicale de I’année 1350 est donc le C>.
Cette année-la, le premier dimanche de I’année tombe le 3 janvier et le A du premier
17 symbolise alors le vendredi®.

— Les nombres d’or de Méton :

Ce sont les nombres qui se situent 4 gauche des lettres’. Méton, astronome grec du XI°®
siécle av. J.C., a mis au point un systéme pour caler I’année lunaire sur 1’année solaire. En
effet, il y a un décalage de onze jours entre les deux ; et il avait découvert qu’au bout de dix-
neuf années une correspondance entre les deux cycles pouvait se réaliser a compter seulement
de sept mois lunaires de décalage qu’il fallait intercaler dans ces dix-neuf années.

Les nombres indiqués dans le calendrier correspondent au rang d’une année donnée
dans le cycle des 19 ans. Pour découvrir le nombre d’or de I’année 1350, on peut le calculer
selon la formule :

n= [m];9 +1 soit m=1350 (millésime)

Le résultat du calcul® indique que le nombre d’or de I’année 1350 est 2’. Dans la
colonne des nombres d’or, il correspond au 12 janvier. La premiére nouvelle lune se situe
donc a cette date, qui marque également le début de I’année lunaire. La prochaine nouvelle
lune sera le 10 février. Ainsi, pour ’année 1350, tous les 2 dans la colonne réservée aux
nombres d’or marquent la nouvelle lune.

— La date de Paques et des autres fétes mobiles

! On appelle ce sigle modulo : le résultat attendu de Ia division n’est pas le quotient mais le reste. Ce dernier doit
étre un nombre entier, donc on ne retient que le nombre avant la virgule.

2 = [2-1350-(1350/4)],+1 soit pour simplifier A = [13+2-50-(50/4)],+1 ; A = [13+2-50-(50/4)},+1 ; A = [15-50-
12(nombre entier avant la virgule)];+1; A = [-47],+1. Or, selon les régles du calcul modulo (voir note
précédente), [-x];= 6-[x-1];; soit A = 6 - [47-1];+1 ; A=6 - [46],+1 ; le reste de la division de 46 par 7 étant 4, on
finit par trouver : A=6—-4+1;A=2+1;2A=3.

3 1 existe également des tableaux de correspondances ou les lettres dominicales sont pré-calculées pour plusieurs
années, on en trouve un exemple dans le ms. lat. 7349 fol. 65v, ou dans le ms. lat. 7420A, fol. 28v et 101v. Ces
folios contiennent aussi des tableaux de correspondances pour repérer le nombre d’or du cycle de Méton (voir
paragraphe suivant et n. 7). Par ailleurs, le calendrier du ms. fr. 1745 donne une méthode rapide pour le calcul de
la lettre dominicale, voir 1’édition du calendrier p.132.

4 Les années bissextiles ont deux lettres dominicales, voir le ms. lat. 7420A fol. 101v.

> Voir I’édition du calendrier p.132.

¢ n= [m];o +1 soit n = [1350},o +1. Selon le principe du calcul modulo (voir n. 1), nous retenons le reste de la
division de 1350 par 19, soit 1, Ainsi, nous trouvons n = 1+1 soitn = 2.

7 Tout comme pour I’identification la letire dominicale on peut trouver des tableaux de correspondances pré-
calculées pour les nombres d’or. Voir n. 3
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Evidemment, ce calendrier ne mentionne ni la date de Paques ni d’aucune autre féte
mobile. Pour chaque nouvelle année, il faut calculer toutes les fétes mobiles a partir de la
principale : la date de Paques. Pour ce faire, il faut utiliser des formules mathématiques' et/ou
se servir d’un comput qui en général accompagne le calendrier.

Nous n’en avons pas pour celui-ci, mais nous en avons un exemple qui date d’a peu
prés la méme époque dans le manuscrit lat. 11016

Cependant, si le calendrier est nommé le calendrier des jours fastes et néfastes par
Clovis Brunel’, ce n’est pas pour tous ces éléments ni pour la mention, assez classique, au
début de chaque mois du nombre de ses jours et de ses lunes suivi du nombre d’heures que
comportent la nuit et le jour. Le calendrier est ainsi nommé pour indiquer mois aprés mois la
présence de jours néfastes appelés jours égyptiaques. Cette indication lie le calendrier avec les
opuscules astrologiques qui 1’encadrent, d’autant qu’est en outre mentionnée I’entrée du soleil
dans tel ou tel signe du Zodiaque. Les indications astrologiques du calendrier sont toutes
notées en rouge.

b) Les dates écarlates : les jours égyptiagues

La présence des jours égyptiaques est soulignée deux fois par mois. Leurs dates sont
fluctuantes selon les mois.
Nous avons fait le relevé précis de ces jours mois aprés mois® :

Nombre | Lettre Quantiémes du mois | Fétes liturgiques
d’or dominicale éventuelles
Janvier III A 1 An nou, circumcizio de
Dieu
IX D 25 Lo covertimen de santz
Paul
Février VIII G 4
Prov.
VI A 26 Hyvern se fes areyre
passada la festa san
Peyre (22/ 02)
Mars 111 D 1 Santz Albi, prelatz e
cofessor
VI C 28

! Nous pouvons également calculer la date de Paques grace 2 la lettre dominicale et ’épacte. L’épacte désigne
I’age de la lune du comput au premier janvier, diminu¢ d’une unité. Cela équivaut donc dans le calendrier julien
a1’age de la lune au 31 décembre. L’épacte est un nombre compris entre 0 et 29 et I’épacte julienne ne prend que
19 valeurs puisque les mémes valeurs reviennent au bout d’un cycle de Méton. On la calcule selon la formule € =
[11n + 27]30 soit n = nombre d’or. Pour ’année 1350, € = 19. Ensuite, nous pouvons calculer la date de Paques
selon la formule : P = 45 — ¢’ + [¢’+ A +1]; soit pour ’année 1350, P =45 —¢g+ [e+ A +1];(sie <24 alors &’ =g,
sinon € =€-30). P=45-19+ [19+ 3 +1];; P=45-19 +[23];; P =45 — 19 + 2 (reste de la division de 23 par
7);P=45-19+2;P=26+2;P=28. En 1350, la date de PAques correspond au 28 mars.

2 Voir la présentation et I’édition de ce comput annexes 1 et 2, vol.2, p.5 et 25.

3 Clovis Brunel, Bibliographie, ouvr. cité, 154, p. 47.

* Voir également annexe 4, vol.2, p.38.




20

Avril II B 10
XII E 20
Mai XIX D 3 La invencion de la
' Sancta Crutz, santz
Alexandre, Evenci,
Theodoli, martyrs
XVII E 25 Santz Urba, papa e
martir ; estieu nayss
Juin X G 10
' 1111 F 16 Santz Ciris e sancta
Julita sa mayre martirs.
Juillet VII E 13 Santz Electi papa e
martyr
%) G 22 Santz Apollinar prelatz
martir
Aot VIl C 1 Santz Peyre issi de la
cacer
VIII D 30 Santz Felis et Andac
martir
Septembre & A 3
VI E 21 Santz Mathyeu apostol
et evangelista
Octobre XIII C 3 Santz Daunizi
Ariopagite prelatz
martir
XIIIT A 22
Novembre X A 5
%] C 28
Décembre VI E 7 La ordinacion de Santz
Ambrueys
%) F 22

La mention des jours égyptiaques n’est pas systématique au sein méme d’un
calendrier. Les majorité des calendriers latins présents dans les manuscrits latins 7349' et
7420A% mentionnant & peine les fétes liturgiques importantes, ne mentionnent pas les jours
égyptiaques et semblent davantage s’intéresser a des données astronomiques, exception faite
du calendrier occupant les folios 26 a 28 verso de ce dernier manuscrit. D une configuration
trés proche du calendrier provencal, il mentionne lui aussi, deux fois par mois, la présence de
jours égyptiaques’. 11 est, en effet, relativement courant de trouver les jours égyptiaques
combinés a d’autres notions astronomii;ues et liturgiques dans les calendriers médiévaux
comme le souligne Jean-Loup Lemaitre®. Lynn Thorndike' nous donne divers exemples de

! Fol. 59-64v. par exemple.

2 Fol. 57v-69 ou 102-107v. par exemple.

3 Ce calendrier qui indique aussi I’entrée du soleil dans les signes du zodiaque ne semble cependant pas accorder
la méme importance aux jours égyptiaques qui ne sont jamais désignés que par leur abréviation d’g’. Néanmoins,
ils apparaissent deux fois par mois aux mémes dates (sauf trois exceptions) que dans le calendrier provencal.

4 Jean-Loup Lemaitre, « Martyrologues et calendriers dans les manuscrits latins », publications en lignes de
L’IRHT (EPHE), 13 novembre 2003.
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manuscrits qui dés le IX® siécle témoignent de la vivacité du crédit accordé aux jours
égyptiaquesz.

Survivance des jours néfastes de I’ancien calendrier Egyptien, ils sont notés trés tot
dans les calendriers grecs et romains et sont restés mentionnés lors de la christianisation du
systéme calendaire’. De cela découle une certaine difficulté a justifier leur place. Au XIII°
siécle, dans son De proprietatibus rerum’, Barthélemy 1’Anglais tente de justifier leur
présence en les associant aux plaies d’Egypte infligées par Dieu et qui auraient été plus
nombreuses que les dix plus spécifiquement connues. Vincent de Beauvais, quant a lui, ne
trouve pas le compromis utilisé¢ par Barthélémy I’ Anglais si commode et, aprés avoir rappelé
la liste des jours dans son Speculum naturale’, précise que certains les appellent les jours
chanceux et que d’autres disent que les astrologues d’Egypte avaient découvert qu’ils étaient
malchanceux. Malgré les efforts de justification de ces auteurs, un certain scepticisme perdure
vis-a-vis de ces jours égyptiaques, auxquels demeure le plus souvent attaché leur nature
négative.

Le manuscrit B.N. n.a.f. 1616°, vraisemblablement représentatif d’un grand nombre de
témoins, présente les jours égyptiaques non pas intégrés a un calendrier mais sous forme de
liste’. Ils y sont désignés comme néfastes et particuliérement eu égard a la pratique de la
saignée. Ces jours-1a, prathuer la saignée reviendrait & risquer la vie du malade ou plus
clairement & provoquer sa mort®. Le plus souvent les j _]OUI'S égyptiaques sont au nombre de 24,
a raison de deux par mois, un au début (avant le 11° jour du mois) et un a la fin (aprés le
douziéme jour avant la fin du mois). En dehors de I’interdiction de pratiquer la saignée, ils
sont liés a D’interdiction d’un certain nombre d’autres actions: se déplacer, faire des
plantations, entrer en proces ou exercer tel ou tel travail.

Dans le calendrier du manuscrit fr. 1745, on ne précise pas la nature des jours
égyptiaques ni les recommandations qui leur sont associées ; elles doivent étre supposées
connues et la forme méme du calendrier ne permet que des commentaires limités. Toutefois,
les jours sont bel et bien au nombre de 24, a raison de deux par mois et dans les créneaux
donnés par le manuscrit n. a. f. 1616. Dans ce dernier manuscrit, il est néanmoins précisé¢ qu’il
ne faudrait pas que les jours egyptxaques tombent le premler du mois. Or, cela arrive trois fois
avec le calendrier provengal, en janvier, en mars et en aotit’. De plus, contrairement & d’autres
témoins, le calendrier provencal ne semble pas mentionner des jours égyptiaques
particuliérement plus dangereux que d’autres'®: ils apparaissent en avril, en aodt et en
décembre dans le manuscrit n.a.f. 1616 par exemple.

L’indication des jours égyptiaques au sein du calendrier provencal renvoie de maniére
redondante au texte sur les saignées qui le précede, et annonce 1’ultime opuscule de la somme
consacré aux jours interdits par Dieu bien que ces derniers n’aient aucun rapport avec les

" Lynn Thorndike, 4 history of magic and experimental science, t. 1, New-York, The Macmillan Company,
1923, p. 685-688.

V01r le relevé des mss frangais fait par Ernest Wichersheimer, Manuscrits latins de médecine du haut Moyen
Age dans les bzbhotheques de France, Paris, 1966.

3 1l n’est ainsi pas étonnant de voir mentionner dans le calendrier occitan ’indication du début du printemps
selon les grecs et les romains. Voir ’édition du calendrier p.132.
41X, 20.
$XVI, 83.
% Fol. 12, ms. du IX® siécle.
7 On trouve un exemple de ce genre d’opuscule sur les jours égyptiaques dans le ms. 7349, fol. 37v-38.
8 Cette idée est par exemple véhiculée par le médecin Arnaud de Villeneuve dans son Regulae generales
curationis morborum. Doctrina IV.
9 C’est aussi le cas pour le calendrier du ms. lat. 7420A, fol. 26-28v.
10 Cest aussi le cas du calendrier latin du ms. 7420 A. Voir note précédente.
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saignées'. Ce calendrier apparait étroitement lié au corpus des textes divinatoires qui
I’accompagne. Ces opuscules de pronostications temporelles et astrales, nous le rappelons,
sont diversifiés et se présentent dans 1’ordre suivant : Le texte sur les jours favorables ou
défavorables a la saignée fait office d’introduction au calendrier. A la suite de ce dernier, on
rencontre des pronostics suivant les calendes de Janvier, des pronostics suivant 1’age de la
lune dans la lunaison puis suivant les quantiémes de chaque mois ou la Lune est néfaste. On
trouve également un paragraphe sur I’influence de la position de la lune dans le Zodiaque sur
les relations amoureuses et sexuelles, un autre sur les heures favorables et périlleuses selon le
jour de la semaine, et enfin un dernier sur les jours funestes interdits par Dieu®.

Le lien instauré entre ce calendrier et les textes qui sont en aval et en amont est une
configuration qui se retrouve dans d’autres manuscrits®. En effet, pour des raisons pratiques
évidentes, les travaux d’astrologie et de divination sont rencontrés dans les mémes manuscrits
que les calendriers et les computs, méme si la volonté de les réunir dans une somme unifiée
n’apparait peut-étre pas de maniére aussi évidente que dans le manuscrit fr. 1745 dont
I’agencement linéaire et réfléchi des opuscules constitue réellement une somme autonome au
ceeur de textes a caractére religieux.* Par ailleurs, parmi les différentes divinations rencontrées
dans les manuscrits contenant des calendriers, les plus simples et les plus courants d’entre
elles semblent étre celles concernant les prédictions d’apres les calendes de Janvier et d’aprés
le jour de la lune’. Avant de présenter les pronostications a caractére astral contenues dans la
somme occitane, nous présenterons les textes contenant des pronostics a caractére temporel,
qui manifestent pour la plupart une sorte de mimétisme fonctionnel avec la liste des jours
égyptiaques du calendrier.

c¢) Des jours aux étoiles : la pronostication temporelle et astrale® :

Les pronostics par rapport aux dates et aux heures

Les informations contenues dans ce type de textes sont justifiées soit par un
personnage religieux, Saint Jean, Saint Jean Baptiste ou Dieu lui-méme ; soit par la seule
tradition répétée depuis I’ Antiquité.

— Les textes justifiés par un personnage religieux :

— Les jours favorables ou non a la saignée :

! Difficile de ne pas penser 4 deux exemples possibles d’adaptation ou d’imitation de ces jours égyptiaques
donnés par Lynn Thorndike, 4 history of magic ouvr. cité, p. 685-688. Ce dernier mentionne le manuscrit B.N.
7299A du XII° siécle qui au fol. 37v transmet une liste de 24 jours a raison de deux par mois, mais s’ils prennent
les mémes caractéristiques que les jours égyptiaques ils sont désignés comme étant « les jours privés de la griace
de Dieu ». Il mentionne également qu’aux XIII® et XIV® siécles on trouve dans les manuscrits d’autres listes de
jours interdits attribués aux grecs [voir ms. Ashmole 361, XIVe s. ff. 158v-159] ou aux Arabes [voir ms. B.N.
7337, XIV-XVe s. fol. 75] par exemple, 40 pour les premiers, 56 pour les seconds avec un nombre de jours
interdits qui varie selon les mois.

2 Pour I’édition de cet ensemble nous respecterons scrupuleusement 1’ordre donné par le manuscrit méme si ce
n’est pas le cas pour la présentation des textes.

3 Voir le ms. B.N. 7299A XII® s. fol. 35v-56 par exemple et Lynn Thorndike, 4 history of magic, ouvr. cité, p.
676-6717.

* A titre de comparaison, nous renvoyons aux descriptions des manuscrits latins 7349 et 7420A en annexe 1,
vol.2, p.5.

3 Lynn Thorndike, 4 history of magic, ouvr. cité, p- 677-683.

® Nous ferons référence aux mss. fr. 1745, fr. 22543, lat. 7349, lat. 7420A.
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Cet opuscule qui introduit le calendrier détermine selon 1’oracle Saint Jean, porte-
parole de Jésus, les jours ou il faut pratiquer la saignée pour qu’elle soit curative et les jours
ou il faut absolument éviter de le faire sous peine d’aggraver la maladie et d’en mourir. Les
jours indiqués une bonne fois pour toutes sont valables pour tous les mois et ne semblent pas
non plus liés a quelques données astrales. Certains correspondent avec la liste des jours
égyptiaques du calendrier; mais, si ’on en croit ce premier texte, elle doit étre
considérablement augmentée. Les jours de chaque mois ou la saignée est fortement
déconseillée sont : le 17, 1e 4%, 1e 5%, 1e 6°, le 7°, 1e 8°, e 9°, le 10°, le 11°, le 14°, le 15°, le 19°,
le 20%, 1e 27°".

Bien loin d’étre une simple liste, cet opuscule mentionne de temps en temps quelques
précisions pour le moins pittoresques, désignant entre autres les conséquences possibles d’une
éventuelle désobéissance :

Et al XIX jorn non te sancnar per re, car greus cerias de XV enfermetatz. Et al XX
Jjorn, seras greus d’aqui a XXX enfermetatz.’

Pour toucher a la médecine et malgré quelques détails donnés, ce petit texte ne
présente aucune perspective expérimentale, aucune conceptualisation sur une possible analyse
du sang, ni aucune précision sur 1’endroit & saigner selon les symptomes éprouvés comme
’on peut en rencontrer dans les traités plus importants sur la phlébotomie depuis Galien dans
son De Venae sectione, qui fut repris ensuite par des médecins comme Guy de Chauliac,
Bemard de Gordon et Henri de Mondeville par exemple, et dont les travaux touchent a
1’hématoscopie’. La gravité de la maladie, 1’analyse des symptomes, 1’analyse du sang lui-
méme n’entrent pas du tout en ligne de compte dans I’issue de celle-ci ; seul intervient le jour
ou la saignée sera pratiquée.

Au folio 139 du manuscrit fr. 22543 on trouve un texte quasiment identique ; pour
autant, les différences de style et de fond montrent manifestement que 1’un n’est pas la copie
de I’autre. Le texte du folio 139 est plus développé que 1’autre et a priori plus soigné et plus
précis. I1 donne un pronostic pour chaque jour. Les pronostics entre les deux textes
concordent en général, méme si le deuxiéme texte prend davantage la peine de préciser les
jours fastes pour la pratique de la saignée. En outre, la science est donnée comme étant révélé
par Jean-Baptiste & ses disciples, lequel tiendrait son savoir de Dieu lui-méme. Les jours
désignés comme néfastes pour pratiquer la saignée sont les onze premiers jours, le 14° et le
155 le 19° et le 20°, le 27°de chaque mois*.

-Les jours funestes interdits par Dieu :

Si la voix de Saint Jean donnant ses recommandations sur la saignée ouvre le corpus
des textes lié au calendrier provengal, c’est la voix de Dieu lui-méme qui cl6t ce méme corpus
en signalant les 32 jours funestes pendant lesquels il est interdit de faire un certain nombre de
choses (tomber malade, se marier, voyager, vendre ou acheter, planter des arbres). Les jours

! Pour ce dernier jour, les saignées ne doivent surtout pas étre pratiquées s’il s’agit du mois de janvier ou de
juillet en particulier, sauf absolue nécessité.

2 Voir I’édition du texte complet p.131.

 Sur ce sujet voir Laurence Moulinier-Broggi, « Le sang entre savoir et questionnements, science et
imaginaire », 1453, Cahiers Art et Science, Université de Bordeaux I, ed. Confluences, numéro spécial 8, 2004,
p. 53-73 ; et Danielle Jacquart, La médecine médiévale dans le cadre parisien, Fayard, 1998, p. 325-524
particuliérement.

*Voirla description du manuscrit et ’édition de ce texte en annexe 1 et 4, vol.2, p.5 et 38.
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interdits, d’une nature différente de celles des jours du texte précédent et des jours
égyptiaques, sont treés précisément situés dans 1’année et varient en nombre selon les mois.
Ce sont les suivants :

En Janvier : le 1%, le 2°, 1e 3%, le 6%, le 11°, le 15°, le 18°.
En Février : le 16° 1e 17°, 1e 18°.

En Mars : le 15°, le 165, le 17°, le 29°.
En Avril : le 15% 1e 17°.

En Mai : le 7°et le 15 et le 17°.

En Juin : le 7.

En Juillet : le 6°, 1e 29°, le 30°.

En Aoft : le 30°.

En Septembre : le 16° et le 18°.

En Octobre : le 6°.

En Novembre : le 15° et le 16°.

En Décembre : le 6° le 7°,1e 11°.

Sans étre identiques, ces listes de jours interdits ne se contredisent pas mais se
corroborent, se complétent et témoignent du croisement de diverses traditions.
Par ailleurs, de maniére plus ou moins stratégique, cet encadrement de recommandations
divines est peut-étre une fagon de justifier les autres textes divinatoires du corpus.

— Les autres textes :
— Les heures fastes et néfastes :

Situé juste avant les 32 jours funestes, cet opuscule fait I’inventaire des heures bonnes
ou mauvaises selon les jours de la semaine; il faut donc veiller 4 connaitre la lettre
dominicale de I’année en cours si ’on veut se servir de tels pronostics. On suppose que les
celles sont les heures données par les horloges monastiques qui désignent, selon la régle de
Saint Benoit (VI® s.), les sept heures canoniales qui découpent les périodes du jour en fonction
des priéres puisqu’on ne dépasse jamais la 7°heure'. En outre, ces pronostics peuvent étre mis
en rapport avec ce que ’on appelle les heures égyptiaques qui étaient a 1’échelle du jour ce
que les jours égyptiaques étaient mois aprés mois. Lynn Thorndike? précise en effet que les
Egyptiens anciens avaient aussi ’habitude de diviser chaque jour en trois portions et de
distinguer chacune d’entre elles comme faste ou néfaste.

Outre des précisions sur le caractére généralement bon ou mauvais 1ié a telle ou telle
heure, certaines d’entre elles sont plus particulierement qualifiées de chanceuses. Les
pronostics qui y sont associés touchent aux déplacements, aux larcins, au travail, aux profits
de toutes sortes, aux objets & trouver ou a retrouver...

— Les pronostics d’aprés les calendes de janvier :

Cet opuscule qui suit immédiatement le calendrier est également lié a la lettre
dominicale d’une année donnée ; on ne peut tirer parti des prédictions si ’on ignore quel jour
de la semaine est symbolisé par le A du premier janvier. Ce dernier détermine en effet les
grandes lignes de I’année a venir. Chaque paragraphe est construit selon une méme

' Voir Daniel Parisot, « Calendrier et mesure du temps... », art. cité, p. 17-18.
2 Lynn Thorndike, 4 history of magic, ouvr. cité, p. 685-688.
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compartimentation : en premier lieu, est toujours déterminé le caractére des saisons, puis dans
un ordre variable sont notés les points météorologiques marquants (les pluies diluviennes
notamment). Ainsi, en toute logique, suivent des pronostications sur 1’abondance ou non des
récoltes. L’intérét est porté également sur la santé du bétail et des animaux, les épidémies
encourues et 1’état de santé des gens, les risques de famine ou les perspectives d’abondance.
Certains paragraphes s’acheévent sur I’annonce d’éventuelles actions des princes et des rois. Il
y a ainsi autant de possibilités que de jours dans la semaine.

D’autre part, ce genre de prédictions concernant le temps, les récoltes, les guerres et le
roi sont appelées Supputatio Esdras dans d’autres manuscrits' et désignent donc les signes
que Dieu aurait enseigné au prophéte Esdras. Nous avons déja vu ce besoin de justifier le
savoir exposé par un personnage religieux ou Dieu lui-méme dans les textes sur les saignées
et le paragraphe concernant les jours interdits par Dieu. De ce point de vue, il n’est pas
surprenant de rencontrer le méme principe de divination utilisant non plus la lettre dominicale
des calendes de janvier mais celle du jour de Noél ; ces derni¢res sont parfois attribuées a
Ezéchiel’>. Cet opuscule occitan se rencontre dans le manuscrit I, 4066°> des Archives
départementales du Gers publié par Clovis Brunel®. Si le fonctionnement s’avére identique au
précédent, on peut formuler un certain nombre de remarques. Les paragraphes concernant la
configuration de I’année a venir sont, hormis quelques détails que nous relevons dans le
tableau qui suit, trés semblables. Or il apparait que la lettre dominicale des calendes de janvier
et celle de No€l sont forcément différentes, ce qui entame la crédibilité déja douteuse des
pronostics véhiculés mais témoigne d’un jeu de réadaptation des pratiques divinatoires dont le
choix des dates apparait éclairant. Le 1° janvier tout comme le 25 décembre sont des dates
marquantes, des dates-clefs, qui servent naturellement de repéres pour des raisons qui leur
sont propres.

! Voir par exemple les mss. Harleian 3017, X° s. fol. 63r-64v ; CLM 6382, XI s. fol. 42 ; Vatican, Palat. Lat.
235, X-XI° s. fol. 39 ; Egerton 821, fol. 1, XII° s. ; CLM 9921, XII° s., fol. 1 ; Lynn Thorndike, 4 history of
magic, ouvr. cité, p. 778.

2 Ces opuscules dont les pronostics temporels sont basés sur la correspondance entre les calendes de janvier (ou
le jour de Noél) et le jour de la semaine peuvent représenter une adaptation d’un Pronostica temporum attribué a
Béde. Voir C. W. Jones, Bedae Pseudepigraphiae : Scientific Writings Falsely attributed to Bede, Ithaca/New-
York, 1939 et Thérése Charmasson, «L’Astronomie, La Cosmologie, L’Astrologie et les Sciences
Divinatoires », GRLMA, 1988, t. 8, p. 329 et 332-333.

? Fol. 43a.

4 Clovis Brunel, Recettes médicales, ouvr. cité, p. 43-44.
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Pronostics selon :

Les calendes de Janvier
(lettre A)

Le jour de Noél (lettre B)

Jours
dela
semaine
Dimanche Les saisons : Les saisons :
hiver chaud, printemps hiver bon et normal,
humide, été et automne printemps pluvieux, été sec,
venteux octobre sec en de nombreux
Les récoltes, le bétail et le endroits
commerce : Les récoltes, le bétail et le
production abondante de commerce :
bétes et de miel, bonnes grande baisse des prix,
vendanges, bon lin grande offre de froment et de
Les gens et les dangers : blé, peu d’avoine et petites
la ruine, les batailles vendanges, suffisamment de
Les princes et les rois : | foin, de miel et de brebis
levée de nouveaux impdts Les gens et les dangers :
mort de beaucoup d’hommes
vieux et paix entre les gens
Lundi Les saisons : Les saisons :

hiver normal, printemps et
été tempérés, automne
diluvien

Les gens et les dangers :
épidémies et mort (en
automne)

Les princes et les rois :
colere

Les récoltes, le bétail et le
commerce :

grandes vendanges, mort des
abeilles.

hiver 4 la fois pluvieux et
venteux, printemps sec sans
aucune pluie sauf quelques
unes 2 la fin, été pluvieux et
venteux dans quelques
endroits, octobre
normalement pluvieux

Les récoltes, le bétail et le
commerce :

froment suffisant dans les
bonnes terres, blé d’été [ms.
illisible], peu de légumes et
d’herbes, suffisamment de
fruits, vendanges normales
Les gens et les dangers :
mort des grands hommes, des
enfants, des oiseaux et des
bétes
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Mardi Les saisons : Les saisons :
hiver long et rigoureux, hiver pluvieux, printemps sec
printemps et été doux et dans quelques lieux et
diluviens, automne sec venteux, été normalement
Les récoltes, le bétail et le bon, octobre [lacune] en
commerce : quelques endroits
pénurie de lin et de froment, | Les récoltes, le bétail et le
mort des porcs et du menu commerce :
bétail, grande abondance de | abondance de céréales,
miel et d’huile. | beaucoup de 1égumes, peu de
Les gens et les dangers : fruits, vendanges normales
épidémie Les gens et les dangers :
Les princes et les rois : o mort de femmes, naufrages
en mer, grands dangers pour
les hommes
Mercredi Les saisons : Les saisons :

hiver chaud, printemps et été
doux, automne tempéré

Les récoltes, le bétail et le
commerce : vendanges et
miel en abondance, pénurie
d’huile, les fruits des arbres
périront

Les gens et les dangers :
Les femmes mourront
(associé a la mort des fruits),
famine en plusieurs endroits
Les princes et les rois :
proclamation d’une nouvelle

hiver dur et trés rigoureux,
printemps mauvais et
pluvieux dans quelques
endroits, été normalement
bon, [remarque incompleéte
(ms illisible) sur la lune dans
le milieu de [’année], octobre
sec

Les récoltes, le bétail et le
commerce :

pénurie de céréales, petites
vendanges, peu de fruits

Les gens et les dangers :
mort des jeunes hommes et
des beeufs et des bétes
menues

Les récoltes, le bétail et le
commerce (2 nouveau) :
peu d’herbes, des noix et du
miel en suffisance
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Jeudi Les saisons : Les saisons :
hiver tempéré, printemps et | hiver bon et tempéré,
été chauds, un automne printemps venteux en
pluvieux quelques endroits et
Les récoltes, le bétail et le pluvieux, été normalement
commerce : bon et sec, octobre sec en
abondance de froment, perte | quelques endroits
de légumes et de pommes, Les récoltes, le bétail et le
beaucoup de miel, de vin, et | commerce :
d’huile abondance de blé et de
Les gens et les dangers : vendanges et de fruits et
pluies diluviennes d’herbes
Les princes et les rois : o Les gens et les dangers :
il y aura la paix, des maladies
des yeux en quelques
endroits
Vendredi Les saisons : Les saisons :
hiver tempéré, printemps hiver long, venteux et gel¢,
agréable, été et automne printemps sec et venteux, été
pluvieux sec, octobre pluvieux
Les récoltes, le bétail et le Les récoltes, le bétail et le
commerce : commerce :
abondance de froment, le froment et les autres
d’huile et de vin céréales seront chers,
Les gens : abondance de 1égumes, peu
colere des forces de la terre d’herbes
Les princes et les rois : Les gens et les dangers :
irritation douleur d’yeux et mort de
bétes
Les récoltes, le bétail et le
commerce (2 nouveau) :
vendanges et production de
fruits normales
Samedi Les saisons : Les saisons :

hiver venteux et pluvieux,
printemps chaud, été variable
avec des tempétes, automne
sec

Les récoltes, le bétail et le
commerce :

disette de froment,
hécatombe pour le menu
bétail

Les gens et les dangers :
les fiévres tierces, mort des
mauvais hommes,
surabondance de méfaits.
Les princes et les rois : ¢

hiver troublé de vents et de
pluies et venteux en quelques
endroits, [lacune pour le
printemps], été sec, octobre
venteux et pluvieux

Les récoltes, le bétail et le
commerce :

le froment sera cher,
abondance de légumes, de
vendanges, de fruits et
d’herbes

Les gens et les dangers :
des guerres en divers endroits
(et beaucoup de miel), des
maladies et la mort de vieux
hommes
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L’analyse comparée de ces textes révele, outre quelques dissemblances, une identité
structurelle soulignant leur appartenance a une tradition commune, dont I’origine pourrait se
rencontrer chez les Etrusques. Ces pronostications temporelles présentent en effet des
préoccupations politiques et sociales analogues a celles qu’on pouvait trouver dans les
haruspices et les calendriers brontoscopiques des Etrusques.’

Bien qu’elles proviennent de la méme tradition et qu’elles s’inspirent des mémes
modeles, les diverses pronostications liées a la lune qui complétent la somme des opuscules
du manuscrit fr. 1745 se rapprochent davantage de I’astrologie proprement dite, bien que 1’on
ne puisse réellement comparer ces petits opuscules avec des traités plus complets et plus
savants’. En effet, les opuscules en question présentent une astrologie &lémentaire
exclusivement lunaire, ils sont liés aux lunaria et zodiologia. Les lunaria désignent les
pronostics appliqués & un mois lunaire constant uniquement fondé sur des données
numérologiques. On les rencontre dans les manuscrits latins dés le XI° siécle ; ce sont des
pronostics d’origine grecque. Les zodiologia sont des pronostics liés a la position de la lune
dans les douze signes du zodiaque’. Ces pratiques, par leur simplicité et le peu de
connaissances astrologiques qu’elles supposent, ont connu un fort succés pendant toute la
période médiévale.

Les pronostics par rapport a des données astrales

Ces pronostics sont de trois sortes : les deux premiers paragraphes établissent des
pronostics selon 1’dge de la lune dans sa lunaison ou dans le mois de I’année solaire ; le
dernier selon sa position dans le zodiaque. Il est donc indispensable de connaitre le nombre
d’or du cycle de Méton pour I’année en cours et les éphémérides indiquant la position de la
lune dans le zodiaque. La somme du manuscrit fr. 1745 ne posséde pas de tableau de
correspondances indiquant la position de la lune dans le zodiaque ; nous trouvons ce genre de
tableau dans le manuscrit fr. 19994°.

-Les pronostics selon 1’age de la lune :

Les deux opuscules traitant de I’dge de la lune suivent les pronostics d’aprés les
calendes de janvier. Contrairement a ces derniers, les pronostics lunaires, sans se départir de
la sphére sociale, ont tendance a se centrer sur la sphére privée voire individuelle en abordant
des thématiques qui intéressent davantage 1’individu que I’ensemble de la communauté auquel
il appartient. Ceci se justifie en partie par la symbolique méme de la lune.

Le premier texte indique les influences de la lune selon son age pour les trente jours de
tout mois lunaire. Ainsi, ces recommandations et pronostics se renouvellent invariablement de
mois lunaires en mois lunaires. Suivant 1’age de la lune, le malade guérira ou non, sa guérison

! Joélle Ducos, « Astrométéorologie et vulgarisation : le livre IV de Li compilacions de la science des estoilles
de Léopold d’Autriche », Par les mots et par les textes. Mélanges de langue, de littérature et d’histoire des
sciences offerts a Claude Thomasset. Paris, 2005, p. 239-256. il pourrait vraisemblablement il y avoir un lien
avec la tradition byzantine comme cela semble étre avéré pour I’opuscules nigromantiques de ce corpus (voir
chap. 4, p.99).

2 Voir Thérése Charmasson, « L’ Astronomie, La Cosmologie... », art. cité, p. 332-333 et Lynn Thorndike, 4
history of magic, ouvr. cité, p. 677-684.

? Voir Jean-Patrice Boudet, Entre science et nigromance. Astrologie, divination et magie dans 1’Occident
médiéval, Paris, Publications de la Sorbonne, 2006, p. 39 ; Lunaria et zodiologia latina, E. Svenberg éd.,
Goteborg, 1963 ; C. Weisser, Studien zur mittelalterlichen Krankheitslunar. Ein Beitrag zur Geschichte
laienastrologischer Fachprosa, Pattensen, 1982.

* Voir la description et I’édition de ces tableaux en annexe 1 et 3, vol.2, p.5 et33. On trouve également une
recette pour calculer la position de la lune dans le zodiaque au folio 3 du manuscrit 7349. Voir I’édition de ce
texte p.184.
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prendra plus ou moins de temps, le caractére de 1’enfant et la nature des réves s’en trouveront
déterminés. Concernant la nature du réve, il s’agit d’indiquer si ce dernier et de bon ou de
mauvais augure ou s’il se réalisera ou non. Parfois est également indiquée la durée de son
éventuelle réalisation. Outre ces thématiques constantes, on précise de temps en temps s’il est
bon ou non de se présenter devant son seigneur, de préter serment, de se mettre au travail, de
mettre ’enfant a I’école, d’aller a la chasse, de se déplacer, de pratiquer la saignée, de semer,
d’acheter de la nourriture et de mettre de nouveaux vétements. On précise aussi parfois si le
jour est propice aux productions agricoles ou aux vols.

La neuviéme lune, la dix-neuviéme et la vingt-troisitme sont caractérisées par
I’évocation de la naissance de personnages bibliques. Il s’agit respectivement de
Nabuchodonosor, roi de Babylone, Pharaon et Benjamin, dernier fils de Jacob. Ces précisions,
bien que ponctuelles, lient cet opuscule & la tendance véhiculée dans les manuscrits tardifs ou
1’on trouve associé a chaque jour la naissance de tel ou tel personnage biblique'.

Le second texte traite toujours de I’influence de I’4ge de la lune mais dans les mois de
’année solaire et non plus dans les lunaisons. Il fait I’inventaire des lunes, a raison de deux ou
trois par mois solaire qui sont particuliérement a craindre. Cette liste de 25 jours lunaires au
total est établie une fois pour toutes mais subit des variations du point de vue des dates du
calendrier solaire. Pour s’y repérer, il faut combiner le mois lunaire et le mois solaire a I’aide
du repérage du nombre d’or qui, nous le rappelons, indique, pour une année donnée, le début
de I’année lunaire et la place de chaque nouvelle lune”. 11 y a ainsi autant de possibilités que
de nombres d’or, soit dix-neuf. Nous donnons les diverses correspondances possibles pour le
mois de janvier’ dans le tableau suivant, le méme principe de distribution est 2 adopter pour
tous les mois de I’année :

' Lynn Thorndike, 4 history of magic, ouvr. cité, p. 681.
2 Sur le calcul et I’utilisation du nombre d’or de Méton voir p18.
* Voir Iédition du calendrier p.132.



31

fois de | Mauvaises | Nombres d’or et correspondance avec les quantiémes des mois solaires
année | lunes/mois TS5 16 [7 [8 |9 [10]11]12|13[14]15]16]17]18] 19
anvier 1 23|12(1120(9 |28|17|6 |25|14|3 |22|11|30|19|8 |27]16|5
6 28117625140 |22|11|30(19(8 (27 |16|e |24 |13 |@ |21 |10
évrier 18
24
fars 5
6
18
wvril 15
16
18
fai 10
12
16
uin 6
7
nillet 11
12
wout 7
12
eptembre | 7
9
)ctobre 6
8
lovembre | 16
24
)écembre | O

Ces informations a I’échelle de 1’année solaire sont donc & recouper avec les
précédentes qui étaient a 1’échelle du mois lunaire. Elles n’entrent pas en opposition et
viennent se compléter, d’autant qu’elles touchent peu ou prou aux mémes sujets. Le second
texte est cependant moins détaillé que le premier et la liste consiste & désigner les jours de
I’année ou le malade mourra, ou les enfants seront mort-nés, les réceptions néfastes, les
retours de voyages difficiles, les achats mauvais et les jugements défavorables.

Ces deux textes entretiennent le méme genre de rapport que ceux qu’entretient la liste
des jours égyptiaques avec la liste des jours favorables ou défavorables a la saignée. En outre,
la forme et le principe de cette liste de 25 jours lunaires « interdits » par I’aspect néfaste de la
lune appellent la comparaison avec ceux de la liste des 32 dates du calendrier interdites par
Dieu, d’autant qu’elles ont également en commun un certain nombre de thématiques et de
dates. Dans cette optique comparative, il est également important de souligner que la méthode
de divination par le jour de la lune est parfois confondue ou combinée avec la tradition des
jours égyptiaques’.

! Voir le ms. Vatic. Palat. lat. 485, IX®s., fol. 13v cité par Lynn Thorndike, 4 history of magi,c ouvr. cité, p. 680,
n. 2.
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Le dernier opuscule concernant I’influence de la lune, sans se départir de la tradition
des précédents, est de nature un peu différente, tant par sa forme que par son contenu.
Quoique simples il est celui qui integre le plus de notions d’astrologie proprement dite
puisque les pronostications sont établies par rapport a la position de la lune dans le zodiaque.
D’autre part, cet opuscule est le seul de la somme a traiter de la thématique des rapports
amoureux et sexuels et ce de maniére exclusive.

— Les pronostics selon la position de la lune dans le zodiaque :

Il n’est pas rare de rencontrer cette thématique dans les traités astrologiques’ et dans
les traités de divination plus particuliérement’, il s’agit méme d’un sujet favori de
questionnement. Cependant, dans la somme occitane du manuscrit fr. 1745, ce paragraphe
revét un caractére isolé dans le sens ou cette thématique n’est abordée dans aucun des autres
opuscules et qu’en outre ce paragraphe I’aborde isolément. Le principe en est simple : il faut
regarder la lune dans sa phase croissante et selon sa position dans le zodiaque elle déterminera
la nature des relations de couple et la qualité de la compagne. Plus précisément, elle détermine
la nature des relations sexuelles ainsi que 1’indique I’utilisation du terme ajustansas. Ainsi,
suivant la liaison de la lune avec tel ou tel signe, la relation sera bonne ou mauvaise, et il est
conseillé au demandeur de rester ou de se dépécher de fuir.

Si ce texte augurant par rapport a la position de la lune dans le zodiaque est le seul du
manuscrit fr. 1745, il n’est pas le seul du corpus occitan. On trouve un opuscule du méme
genre au verso du deuxiéme folio du manuscrit latin 7349. 11 est tout aussi spécialisé que le
précédent, mais dans la seule perspective de déterminer si le prisonnier sortira ou non de
prison et dans quelles conditions. Il est immédiatement suivi de «recettes » destinées a
faciliter le calcul de la position de la lune et du soleil dans le zodiaque. Le folio 113¢c du
manuscrit lat. 7420A° contient également un opuscule pronostiquant par rapport & la position
de la lune dans le zodiaque. Si le procédé est identique a celui des deux précédents,
I’influence de la lune ne détermine plus le sort des couples ni celui des prisonniers, elle ne s’y
intéresse pas du tout et concerne les voyages, I’achat et la vente, les constructions et les
plantations. On retrouve d’une maniére générale les thématiques que nous avons rencontrées
dans les autres opuscules du manuscrit fr. 1745 et notamment celles du texte sur les jours de
la lune, la thématique du réve mise & part. En outre, chaque paragraphe se termine par un
rappel des caractéristiques de chaque signe concerné:

[fol.113c]
Can la Luna sera en Aries, bo es comensar camin per terra vas Occiden, e bo es
armar galeas, e comprar escutz, espazas e tota armadura. E bo es mudar de I loc
ad autre, e prestar moneda, e metre efans en escola, e intrar banh ; e no es bon bastir
tor, ni palays, ni mayo, ni plantar albres ni vinhas. Aquest signe es maio de mars, e es
movable, e cal, e sec, fogienc, e esta en orien, e a dels menbres d’ome, lo cap, e las
aurelhas, e la cara. En aquest signe, ne fasas medicina en aquestas partz.

! Lynn Thorndike, 4 history of magic, ouvr. cité, p. 684-685. Voir I’agenda du Docteur John Crophill (Suffolk,
1400) écrit en moyen anglais [Harleian 1735, fol. 36v, 41, 43, 29, 44v, 40 et 39v respectivement]. Aprés
quelques rappels sur les régles de régime et de la saignée, et quelques remarques sur ’urine, est inclus un traité
de médecine astrologique qui semble calculer les capacités de guérison par 1’observation du nom des personnes.
Mais il contient également des réponses augurales destinées & déterminer la meilleure date pour se marier en
accord avec plusieurs mois de 1’année.

2 Voir les chapitres suivant et la conclusion p. 666.

* Voir Iédition de ce texte p.170.
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Nous rappelons que les textes des manuscrits latins 7349 et 7420A font également
partie d’un ensemble d’opuscules mais ils présentent un caractére un peu moins homogéne
que celui du manuscrit fr. 1745. Le texte du manuscrit 7349 est intégré a un ensemble de
notes astrologiques et géomantiques' qui débutent par un rappel des dignités et débilités des
planétes ainsi que de leurs aspects et se termine par un opuscule sur la physiognomonie des
signes du zodiaque. On retrouve une configuration presque identique pour l’opuscule du
manuscrit 7420A. Inséré entre les deux traités géomantiques du recueil, ce texte est intégré a
un ensemble de notes diverses occupant les folios 113-114 de ce manuscrit. Ainsi on le trouve
avec un livre de sorts, une table de multiplication en latin et en provencal. A sa suite, on
rencontre un opuscule sur la physiognomonie. Ces ensembles de notes ajoutent un volet a
1’éventail des opuscules astrologiques étudiés jusque ici.

D’autres opuscules astrologiques :

— Un paragraphe sur les dignités et les aspects des planétes :

Nous n’insisterons pas sur le premier opuscule du deuxiéme folio du manuscrit 7349
qui constitue un condensé visant a rappeler les domiciles et les exaltations des planétes dans
les signes du zodiaque ainsi que leurs chutes et exils. On dit qu’une planéte est en domicile
quand il y a une identité d’action entre la force de cette derniére et celle du signe dans lequel
elle se trouve ; on dit qu'une planéte est en exaltation, quand les caractéristiques de cette
derniére et du signe dans lequel elle se trouve se renforcent. On parle de chute quand la
planéte occupe le signe opposé a son exaltation et d’exil quand la planéte occupe le signe
opposé a son domicile. Ce premier opuscule integre également un paragraphe sur les aspects
interplanétaires, précisant les conjonctions, aspects positifs, et oppositions, aspects négatifs,
des planétes entres elles. Il apparait cependant que ce paragraphe contient un certain nombre
d’erreurs®. Néanmoins, cet opuscule véhicule des notions touchant de plus prés la pratique
pure de I’astrologie. Il en est de méme pour le texte sur la physiognomonie conservé aux
folios 3-3v de ce méme manuscrit. Il rejoint celui qui est conservé au folio 113v du manuscrit
7420A.

— Des opuscules sur la physiognomonie :

La physiognomonie astrologique consiste & déterminer le physique, le caractére et les
meeurs de la personne née sous tel ou tel signe ou sous telle ou telle planéte’. La
physiognomonie des textes occitans s’appuie sur les signes du zodiaque. L’opuscule du
manuscrit 7349 se veut plus élaboré que celui du manuscrit 7420A dans le sens ou chaque
décan du signe est pris en compte. Cependant ce texte ne se borne qu’a préciser les marques
corporelles particulicres telles les marques de naissance, les cicatrices ou les verrues alors que
le texte du manuscrit 7420A est plus classique puisqu’il traite du physique, du caractére et des
meeurs de la personne née sous un signe donné. On retrouvera ce modéle d’interprétation
physiognomonique dans les textes sur la géomancie®.

' Fol. 2-4.

2 Nous les signalons en note dans I’édition. Voir p.180.

* Sur la physiognomonie en général, voir Thérése Charmasson, « L’ Astronomie, La Cosmologie », art. cité, p.
331 et Jean-Patrice Boudet, Entre science et nigromance. Astrologie, divination et magie dans 1’Occident
meédieéval, ouvr. cité, p. 114-117.

* Voir le chapitre 2 consacré 4 la géomancie p.51.
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11 est, en effet, trés difficile de séparer la géomancie de I’astrologie. Dans la pratique,
si ’astrologie classique ne fait pas appel a la géomancie, la réciproque n’est pas vraie.
Comme le laissent entendre les notes du début du manuscrit 7349 et la disposition des
opuscules du manuscrit 7420A, la pratique de la géomancie est intimement liée a celle de
’astrologie, méme si a I’origine ces deux pratiques sont trés différentes. Ainsi, il n’est point
étonnant que parmi les témoins occitans touchant a 1’astrologie, celui qui se trouve étre le plus
élaboré, le plus proche d’un traité astrologique classique soit finalement un témoin de ce que
I’on appelle la géomancie astronomique. Il s’agit du poéme astrologico-géomantique de
Maestre Guillem.

d) Des étoiles aux points : le traité astrologico-géomantique de Maestre Guillem® :

En 1897, Paul Meyer’ fait la notice descriptive du manuscrit latin 7420 A de la
Bibliothéque Nationale de France. Il insiste particuliérement sur deux traités en vers
provencgaux touchant a I’astrologie et & la géomancie dont il publie quelques extraits. Le
premier d’entre eux est le poéme astrologico-géomantique de Maestre Guillem. Gianfranco
Contini*, éditeur de ce texte, et Thérése Charmasson’ s’accordent avec Paul Meyer pour dire
que ce poéme dont I’introduction vante la simplicité de la géomancie face & la complexité de
I’astrologie présente une utilisation toute particuliére de la géomancie, celle que I’on
rencontre dans [/’Archanum Magni Dei revelatum Tholomeo regi Arabum, de reductione
geomancie ad orbem®.

Paul Meyer’ avait identifi€ cette source en effectuant sa recherche d’aprés les vers de
I’introduction du poéme de Maestre Guillem :

nom nostre senhor Jhesus

Volh far saber lo mai e.l plus
Enqueras de ma savieza.
Nulhs no m’o tenha a foleza,
Car sens e tezaurs rescondut,
So ditz Salamo, es perdut.

Per que ieu no vuelh que perdut sia

Mos saber, enans, me plairia

Que fos be saubutz pels sabens

Es entendutz pels entendens

Mos romans, que petit comte,

Mas molt es grans, qui l’enten be ;

Car Ptholomieu lo fetz e.l det

A sa filha que molt amet,

"Trah de la flor d’astronomia,

Pausan lo plus cert que el sabia,

! Voir annexe 1, vol.2, p-S.

“Ms. lat. 7420A, fol. 109-112v.

3 Paul Meyer, « Traités en vers provengaux sur I’astrologie et la géomancie », Romania. t. 26, 1897, p. 225-274.
4 Gianfranco Contini, Un poemetto provenzale di argomento geomantico, Fribourg, Librairie de L’Université,
1940.

> Thérése Charmasson, Recherche sur une technique divinatoire, ouvr. cité, p. 222.

® Voir Thérése Charmasson, Recherche sur une technique divinatoire, ouvr. cité, p. 217-220 et plus
particuliérement p. 217, n. 2. Nous reviendrons plus longuement sur L’Archanum magni Dei a la fin de ce
chapitre.

7 Paul Meyer, « Traités en vers provengaux », art. cité, p. 243-256. 11 publie I’incipit et I’explicit de I’Archanum
magni Dei p. 251-252.
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—Perque e.l preterit saubet

E.l prezen e.l futur dichet—,

Ab ganre de plazens demandas
E de questios fortz e grandas.
E per so ai lo traslatat

E I’ai en romans tornat

Tot mot e mot, senes falhir,

Car prec d’amic deu hom ausir,
Ab I’ajuda Nostre Senhor,
Senes [cui] re non ha valor.'

S’il n’est nullement question de la fille de Ptolémée dans /’Archanum magni Dei, en
revanche la technique qui y est exposée est trés proche de celle présentée dans le poeme
occitan. Nous avons affaire a un traité de géomancie astronomique ou astrologique.

Il s’agit de réaliser un théme astrologique mais sans procéder aux calculs habituels :
pour déterminer 1’ascendant et la position des planétes dans les signes du zodiaque, on utilise
le jet de point comme en géomancie.

ras vos direi apertamen,
Que i volh non far longa demora,
Assi non cove gardar hora
Ni l’ascendens, qu’es lo pojans,
Mas que hom puncte, com dih enans,
Lhinas, e deus ne traire
Una figura, so m’es vejayre,
Com fan tuh lhi geomancia.
E pueih garde ha una ma
La figura que tracha n’aura
E veja cals signes sera :
Se es Aquisicio, meta y Aries,
E pueihs los autres enapres
Pel Zodiac tot en viro ;
C aissi deu far segon razo
Dels XII signes per natura,
C’aissi o mostra la figura’

La méthode est en effet trés simple mais présuppose que le praticien ait a la fois des
connaissances assez avancées en géomancie comme en astrologie. Maestre Guillem nous
explique qu’il faut tracer comme dans la toute premiere partic de de la divination
géomantique quatre lignes de points au hasard. Apres décompte, ces quatre lignes de points
donnent naissance a une figure géomantique. Chaque figure correspond a un ou plusieurs
signes du zodiaque : on remplace la figure ainsi obtenue par le signe du zodiaque qui lui
correspond’. Si 1’on tombe, par exemple, sur la figure géomantique nommée Acquisitio, on
doit la remplacer par le signe du Bélier qui est alors considéré comme I’ascendant®. S’il s’agit

' Ms. BN. Lat. 7420A fol. 109a, v. 1-26.

2 Ms. B.N. lat. 7349, fol. 109c, v. 144-160. Par ailleurs, le terme « figure » désigne la figure géomantique tirée
du décompte des points.

3 Sur la méthode de la divination géomantique voir le chapitre suivant, p. 51.

* En astrologie classique, on appelle ascendant le point d’intersection du cercle zodiacal avec le plan de I’horizon
au moment précis de 1’établissement d’un horoscope. Cela nécessite donc normalement I’utilisation d’un
astrolabe ou d’un « quadrant » ou la consultation de tables astronomiques. Pour la définition de ces outils, voir
’édition du texte v. 27-54, p. 193-194.
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de la figure nommée Amissio, on la remplacera par le signe du Scorpion'. Cette méthode
permet ensuite, & partir de ce premier «calcul », de déterminer ’ordre des maisons
zodiacales. En effet, si le signe du Scorpion est I’ascendant, le signe du Sagittaire sera
considéré comme le second signe et ainsi de suite. Il semble d’ailleurs que dans ce traité il y
ait identification entre les douze maisons zodiacales ou douze angles et les maisons
astrologiques, en raison justement de cette détermination atypique de 1’ascendant’. Ensuite,
toujours en s’appuyant sur le jet de points géomantique, il s’agit de déterminer la position de
chaque planéte dans le ciel zodiacal en commengant par déterminer le signe solaire.

Certes, avec cette méthode, on reste dans le domaine des calculs mathématiques, mais
il en résulte que le ciel dont on parle n’est plus désormais qu’une vue de I’esprit. Il s’agit de
réutiliser des concepts astrologiques plus ou moins avancés, mais détachés de tout lien avec
I’observation effective des astres et le calcul réel de leur position. Les astres n’ont méme plus
de l’astre que le nom. Ainsi, pour calculer la position des planétes dans tel ou tel signe, il
suffit aussi de tracer quatre lignes inégales de points selon le schéma suivant :

! Sur les correspondances entre les figures géomantiques et les signes du zodiaque voir le tableau p.60 et
I’édition du texte p.216-219.
2 Voir I’édition du texte p.200-209 v. 144-224.
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Sol

HI 00000000000000000000000
Venus .
.XY 0000000000000000000000000
Mercurius | * . oo
VII] 0000000000000000000000
Luna

WII ®00000000000000000000 .
Saturnus

V 0000000000000 00000
Jupiter . .

IIII [IYYIYYYYYY Y YYYY Y Y Yy
Mars 00000000000000000

an .
Caput oo .

IIII (T Y TIYYYY YT YT YY)

Cauda e000000000000000

VII (XYY YT YYYYYYYYYYYY ¥

En s’appuyant sur ce tableau, Maestre Guillem nous explique que pour chaque planéte
il faut tracer quatre lignes de points au hasard comme précédemment pour le calcul de
I’ascendant. Il faut compter I’ensemble des points de douze en douze et conserver le nombre
de points restant qui sera donc égal ou inférieur a douze. C’est ce dernier nombre qui
déterminera la position de la planéte dans un des douze signes du zodiaque. Si nous comptons
les nombres de points que le hasard a attribués au soleil, on trouve 95. Si on compte les 95
points de douze en douze, on trouve un reste de huit et non de douze ainsi qu’il est indiqué
dans la colonne de gauche du tableau ci-dessus. Cela n’est pas trés important dans la mesure
ou il s’agit slirement pour Maestre Guillem de nous divulguer un exemple. Ainsi,
indépendamment du nombre réel des points notés dans le manuscrit, si nous admettons que de

"'Ms. B.N. lat. 7420A, fol. 109c.
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ce décompte de points consacré au soleil il y ait un reste de douze, selon le principe indiqué,
la position du soleil a I’instant du tracé des points est dans le signe des Poissons, douziéme
signe du zodiaque. Les mémes correspondances sont a établir pour toutes les planétes. Par
exemple, dans le tableau en question, le reste du décompte des points étant égal a 8 pour
Jupiter comme pour Mars, ces deux planétes se situent toutes deux dans le signe du Cancer,
huitiéme signe, au moment de !’interrogation. Maestre Guillem fait suivre ces explications
d’un carré astrologique qui se charge de traduire les résultats du premier tableau.

Aquarius Sagitarius
Venus
Scor-
pius
Pices Capricornus ercurius
Sol Luna
Aries Libra
Caput Cauda
Cancer
Taurus Jupiter Virgo
Mars
Leo
Gemini Saturnus

Nous arrivons donc avec cette méthode a un carré astrologique complet sans toutefois,
pour des raisons qui s’imposent, que soit indiqué la position en degrés de chaque planéte. Il
s’agit de la réalisation d’un carré astrologique minimaliste comportant des informations plus
qu’approximatives. En effet, la suite du traité montrera que I’essentiel de I’interprétation
reposera sur la nature de I’ascendant qui déterminera par la-méme [’ordre des signes du
" zodiaque pour le moment précis de 1’interrogation ou de la naissance du nouveau-né, d’une
part ; et, d’autre part, sur la position du maitre diurne ou nocturne appelé « seigneur », de
’ascendant surtout, et des autres signes du zodiaque en général. Du reste, Maestre Guillem
avait déja souligné I'importance essentielle qu’il attribuait & ces deux éléments dans
I’introduction de son po¢me.

Que.l signe dic en c’om es nat
E.l senhfer] de c’om es senhalastz.

Est appelé maitre diurne ou nocturne la planéte gouvernant tel signe du zodiaque selon
que I’établissement de [’horoscope a lieu le jour ou la nuit. Les douze signes du zodiaque sont
divisés en quatre groupes de trois signes de méme nature ou triplicité : les triplicités de feu, de
terre, d’air et d’eau. Chaque triplicité est dominée par une plancte différente selon que le
moment pris en compte pour 1’établissement de 1’horoscope appartienne au jour ou a la nuit.
Cette planéte est aidée dans son action par une autre. Ainsi que le montre le tableau suivant :

"' Ms. B.N. lat. 7420A fol. 109d.
2 Ibid., fol. 109a, v. 37-38.
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Triplicité Maitre diurne Maitre nocturne Planéte adjuvante
de feu (Bélier, Lion, | Le Soleil Jupiter Saturne
Sagittaire)

de terre (Taureau, | Vénus La Lune Mars

Vierge, Capricorne) A

d’air (Gémeaux, | Saturne Mercure Jupiter

Balance, Verseau)

d’eau (Cancer, | Vénus Mars La Lune
Scorpion, Poissons)

Nous insistons sur cet aspect de I’interprétation astrologique car le poéme de Maestre
Guillem se centre surtout sur la position des planétes principalement désignées par le terme
« seigneur » qui traduit leur r6le de maitre diurne ou nocturne de tel signe du zodiaque
indépendamment de leur position effective dans tel autre signe. Par exemple, le texte peut
faire référence au seigneur de I’ascendant qui peut se trouver dans n’importe quel autre signe
du zodiaque aussi bien qu’a la planéte qui se trouve effectivement a 1’ascendant et qui n’est
pas forcément son seigneur. Il faut donc tenir compte des « dignités » et des « débilités » des
planétes ainsi que de leurs aspects interplanétaires’.

Par exemple, si 1’ascendant est le signe du Bélier, pour un horoscope diurne son
seigneur sera le Soleil, lequel peut trés bien par ailleurs se trouver en domicile” dans le signe
du Lion ou en chute® dans le signe de la Balance. 11 peut aussi se trouver en conjonction ou en
opposition* avec une autre planéte. Parfois le seigneur de tel signe se trouve effectivement
dans son signe : dans le cas du soleil il se retrouverait donc en exaltation® dans le signe du
Bélier. C’est un réseau de correspondances qui peut s’avérer compliqué a déméler. Nous nous
efforgons de le faire avec ’aide de quelques explications en note quand cela nous apparait
nécessaire :

lor grec nos ditz auctoritat
Se es bon estar en cieutat
O mudar per far estamen
On s ’estia comunalmen,
O en vila, o en castel,
O en bois, o en borc noel.
Gart lo primier e gart lo quart
E lo VIl de I’autra part ;
Eseel4oel7
Bona planeta hi ave

! Voir notes suivantes. Nous définissons de nouveau en détail ces notions dans I’édition du texte, le poéme de
Maestre Guillem contient un rappel de tous ces éléments fondamentaux aux vers 255-380. Voir également Jean-
Patrice Boudet et son analyse du Liber introductorius d’ Alcabitius traduit par Jean de Séville, Entre science et
nigromance, ouvr. cité, p. 52-67.

% On dit qu’une planéte est en domicile lorsqu’elle occupe un signe dont la force est en harmonie avec la sienne.
C’est une des « dignités » planétaires avec I’exaltation. Voir n. 5.

3 On dit qu’une planéte est en chute lorsqu’elle occupe le signe opposé & son exaltation, les caractéristiques dont
elle est porteuse sont alors appauvries. C’est une des « débilités » planétaires avec I’exil. (On dit qu’une planéte
est en exil quand elle se trouve dans le signe opposé a son domicile (voir n. 2), sa force agit alors dans le sens ou
I’entraine le signe, a contre-courant.

* La conjonction et I’opposition sont des aspects interplanétaires. On dit que deux planétes sont en conjonction
quand elles ont la méme longitude, c’est un des aspects « harmoniques » avec les trigones (angles de 120°) et les
sextils (angles de 60°). On dit que deux plané¢tes sont en opposition lorsqu’elles forment un angle de 180°, c’est
un des aspects « discordants » avec le carré (angle de 90°).

’ On dit qu’une planéte est en exaltation lorsqu’elle se trouve dans un signe dont les caractéristiques renforcent
les siennes.
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FE lor senhor a bon estio,
Digatz lor, e no sia d’esquieu
De tot en tot lor ver molt bo.!

En outre, cet extrait est représentatif de la terminologie délicate adoptée par Maestre
Guillem. Cette derniere ne facilite pas la tiche. Outre ’identification des signes avec les
maisons astrologiques dont nous avons déja parlé, le terme maison « mayo, maio, maison »
recouvre  la fois le sens de domicile zodiacal d’une planéte” et le sens de maison zodiacale’.
11 sera par ailleurs rarement employé dans ce dernier sens étant donné 1’identification opérée
dans le poéme. Maestre Guillem préfére ’emploi des termes « signes » ou « angles »* pour
faire référence aux maisons zodiacales. Il utilise en outre le terme « seigneur » pour la
désignation des planétes. Cependant, de nombreuses confusions s’avérent possibles par le fait
que la plupart du temps les uns et les autres ne sont désignés que par ’adjectif numéral qui
désigne leur position par rapport a I’ascendant. Dans la traduction nous nous sommes efforcés
d’éclaircir les nombreux cas litigieux’. Quand nos choix apparaissent encore soumis a la
conjecture, nous les expliquons en note dans 1’édition du texte.

A vpartir du vers 181, Maestre Guillem adopte une terminologie et une méthode
d’interprétation exclusivement astrologique. Il commence tout d’abord par rappeler la valeur
des 12 maisons astrologiques qui, comme nous 1’avons dit, seront vite identifiées aux maisons
zodiacales. Puis il consacre un long passage, avec I’aide de nombreux carrés astrologiques et
tableaux, au rappel des propriétés et des valeurs des planétes et des signes du zodiaque® puis
revient sur les correspondances entre les signes du zodiaque, les planctes et les figures
géomantiques sous la forme de deux tableaux qui viennent ainsi compléter son explication de
la méthode de divination qui occupait les vers 144 a 180.

! Ms B.N. lat. 7349, fol. 110vb, v. 653-665. Cor grec nous inculque/S’il est bon de demeurer dans la cité/Ou de
se déplacer pour s’établir/Ou on demeure ordinairement,/Ou en Ville, ou dans un chéteau,/Ou en forét, ou dans
un nouveau bourg./Regarde le premier [signe] et regarde le quatriéme/Et le septiéme par ailleurs./ Et si dans le
quatriéme ou dans le septiéme/Vient une bonne planéte/Et [que] son seigneur [le seigneur du premier signe ou
des deux autres désignés] a une bonne position,/Dites-1ui, et qu’il n’y ait pas d’hostilité,/[Que] leur situation [est]
trés positive du tout au tout.

2 Voir par exemple les vers 349, 1128, 1169, 1217, 1305, 1309. Rappelons que 1’on dit qu’une planéte est en
domicile dans tel signe du zodiaque quand il y a une harmonie entre la force de I’une et la force de ’autre.

3 Voir par exemple les vers 212, 482, 641, 1132. Il s’agit de la maison de tel signe du zodiaque. Elles sont aussi
désignées par le terme angle. Voir v. 270-272.

* Voirn. 3.

> Voirn. 1.

% Le poéme de Maestre Guillem contient un rappel de tous ces éléments fondamentaux aux vers 255-380. On
retrouve du reste ce genre de rappel dans la plupart des traités astrologiques. Voir également Jean-Patrice Boudet
et son analyse du Liber introductorius d’Alcabitius traduit par Jean de Séville, Entre science et nigromance,
ouvr. cité, p. 52-67.
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*+ Aquarius Sagitarius ¢
LN L] .us
Pices d . Cor-
L] J capricomus LR ] LN ] L]
Aries oo Libra
o . Cancer . .
» Tauru . Virgo =«
* e+ +Gemin Leo .
Aries | Pisces | Aqua- | Capri- | Sagi- | Scor-
rius cornus | tarius | pius
Libra | Virgo | Leo Can- Gemi- | Tau-
cer ni rus
Virgo Pisces Sagitarius
Caput Saturnus Cauda

Les deux derni¢res lignes du deuxiéme tableau nous rappellent que chaque figure
géomantique symbolise a la fois un signe du zodiaque et une planéte ou les points particuliers

"'Ms. B.N. lat. 7420A fol. 109vc
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que sont la Téte et la Queue du Dragon'. Ainsi, La figure géomantique appelée Carcer
symbolise le signe des Poissons aussi bien que la planéte Saturne (le carré « astrologique »
qui précéde ce deuxiéme tableau rappelle les correspondances entre les figures géomantiques
et les seuls signes du zodiaque). Si I’on se base sur ces données, les deux premicres lignes du
second tableau ne comgortent pas d’informations erronées mais symbolisent I’entrée de telle
planéte dans tel signe”. Ainsi, la figure nommée Conjonctio en relation avec Aries doit
symboliser I’entrée de la planéte Mercure dans le signe du Bélier’. Ceci peut représenter une
variante de la méthode exposée plus haut pour la localisation des planétes dans tel signe du
zodiaque®.

Le poéme se poursuit en exposant les correspondances entre les maisons et les ages de
la vie, la valeur des angles, les aspects interplanétaires, les correspondances entre les planétes
et les ages de la vie, les « dignités » et les « débilités » des planétes’. La derniére partie du
poeme, la plus importante, est centrée sur le traitement de questions particuliéres rangées par
thématique dont ’ordre correspond peu ou prou a celui des maisons astrologiques (ou
zodiacales en I’occurrence ici). Il s’agit dans un premier temps de déterminer le nom de
quelqu’un et particuliérement du consultant, le motif de sa demande, la longueur de la vie et
tout ce qui concerne le nouveau-né. La résolution de ces questions se base en effet
principalement sur 1’ascendant ou le premier signe, représentant le consultant, ou le nouveau-
né s’il s’agit d’un horoscope de naissance. De ce fait, logiquement, le traité¢ se termine en
traitant la question de la prison et du sort du prisonnier qui effectivement correspond a la
valeur de la douziéme maison®. Du reste, notre géomancien astrologue avait déja plus ou
moins annoncé la structure de son poéme en énongant 1’étendue de ses compétences a la suite
de I’introduction de son traité :

r la gran art d’astronomia
Ab I’autra de geomancia,
Dic yeu que es ver, e volh
Nulh no m’o tenha a orgolh.
A home dic be per que ve
A mi e so que el a ma te,
E dic lhi be tot ichemen
Si deura vieure longamen,
E d’enfan petit, cant er nastz,
Se ja sera fols ni senastz :
Per las artz conosc sa semblansa
E.l mestier que aura, ses erransa.
[...]
D’ome pres dic se ichera
De la preizo o si e morra.
De femna dic gran meravilha,

! On appelle la Téte du Dragon le point ascendant d’intersection de I’orbite de la lune avec le plan de
I’écliptique, c’est un point bénéfique. On appelle la Queue du Dragon le point descendant d’intersection de
I’orbite de la lune avec le plan de I’écliptique, c’est un point maléfique. Iis sont souvent associés aux planétes.

2 Voir I’édition du texte aux vers 293-294.

* Pour les correspondances entre les figures géomantiques et les planétes voir le chapitre suivant p. 60.

* On retrouve ces tableaux a I’identique au folio 140 du manuscrit B.N. latin 7349 conservant une version
incompléte de /’Archanum magni Dei (voir annexe 9, vol.2, p. 54). En effet, comme on le développera plus tard,
plus qu’une traduction, le po¢me de Maestre Guillem apparait dans un premier temps comme une compilation,
I’Archanum magni Dei présentant une géomancie astronomique sensiblement différente de celle de Maestre
Guillem. Voir annexe 8, vol.2, p.52.

’Voirn. 1, p. 35.

¢ Pour la valeur des maisons, voir les vers 181-254 de I’édition du poéme. Voir également le tableau p. 58.
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Se es prenhs de filh o de filha :
Ver lhi dic si deu aortar

O deu morir o deu lhieurar.
Una autra cauza.lh dic que es grans :
Se a sa vida aura efans.

Aital savieza m’es dada :

Be conosc se es fachilhada.

Un autre saber ay plus ric
Qu’ieu say se femna ha amic
O n’a agut o s’en aura,

O se castedat mantenra.’

Si I'importante thématique de la femme intervient avant celle du prisonnier dans le
corps du poéme, cette présentation de 1’éventail des compétences de Maestre Guillem
constitue en quelque sorte la table des maticres de son traité. Cette liste permet par ailleurs de
relever les centres d’intérét préférés des consultants en fonction de la place plus ou moins
importante accordée a telle thématique dans le texte. En conséquence, comme trés souvent, on
remarque un développement particuliérement détaillé de la thématique consacrée au nouveau-
né, a la femme enceinte et a la femme en général, aux choses perdues ou volées, aux voyages

“et aux prisonniers.

La conclusion du traité vise essentiellement & conseiller I’astrologue-géomancien dans
I’exercice de sa pratique. Elle s’appuie sur Ptolémée comme !’introduction mais également
sur Maitre Lévi’. Cette mise en garde est constituée de deux points. Le dernier, édicté sous
I’autorité¢ de Ptolémée, témoigne d’un souci de vérité doublé d’un conseil de prudence. Il
s’agit pour le consultant et plus particuliérement pour 1’astrologue géomancien de ne traiter
qu’une question a la fois ou plus exactement de ne poser la méme question qu’une seule fois,
pour la simple et bonne raison que la configuration de la voite céleste change tout le temps.
Donc poser la méme question & deux moments différents ou méme coup sur coup entrainerait
forcément deux jugement différents et donc possiblement contraires, ce qui mettrait en doute
et la fiabilité de I’art divinatoire et celle de celui qui le pratique. Cette mise en garde apparait
davantage comme un conseil pratique que comme une exigence de vérité, dans le sens ou ici
I’astrologue évite que soit révélée une éventuelle erreur dans son interprétation. En effet, il est
manifeste qu’une des peurs du géomancien astrologue est celle de ne pas étre cru méme si elle
apparait de maniére latente ; cette peur a pour pendant la volonté de la part du maitre
d’acquérir un langage particulier qui est le langage propre a I’astrologie et a la géomancie. Il
apparait que finalement le plus important n’est pas de connaitre le mouvement des étoiles
mais le vocabulaire qui y correspond, de méme que la symbolique qui lui est associé.

Il s’agit, effectivement, avant tout de savoir « be dire et retraire »° la vérité ainsi que
le dit lui-méme Maestre Guillem :

Ichemen conosc per I’espera

Una gran paraula bela :

Que.l signe dic en c’om es nat

E.l senhfer] de c’om es senhalastz.*

' Ms. B.N. lat. 7420A fol. 109ab, v. 55-104.

% Sur Iidentité de Maitre Lévi, voir p. 289 de I’édition du poéme.
3 Ms. B.N. lat. 7420A fol. 109b, v. 82.

* Ibid. fol. 109a, v. 35-38.



Il semble qu’il faille avant tout acquérir un langage, une fagon de bien dire les choses.
Cet état de fait apparait dans la pratique méme qui est exposée dans le traité. Si les vers
précédemment cités mentionnent la possibilité de trouver le signe du zodiaque et la planéte
maitre diurne ou nocturne du consultant en étudiant la sphére armillaire, ce qui déja laisse
supposer des informations sujettes a caution', la pratique que Maitre Guillem expose dans son
poeme se propose de faire la méme chose sans utiliser la moindre table, le moindre astrolabe,
le moindre « quadrant »*, le moindre outil susceptible de donner des informations précises
pour le calcul de I’ascendant et 1’établissement de ’horoscope. Il s’agit au bout du compte de
réemployer exactement les termes et les symboliques propres a la science des astres, mais en
en changeant complétement les fondements puisque 1’observation précise du ciel est troquée
sans ambages contre le tracé hasardeux de lignes de points sur un parchemin. En outre, le
discours de Maestre Guillem va jusqu’a dévaloriser ’astrologie qu’il présente comme une
science trop souvent inexacte car trop compliquée et trop contraignante et surtout exercée par
des gens qui ne sont pas compétents :

stronomia es de gran afar

C’a penas puec home trobar ;
Aitant cant ey vistz ni auzit
Qu’en sapcha se no molt petit,
Que tota l’art es corrumpuda
E pels avols maestre perduda ;

[...]

Per que maestre Guillem ditz
Que ha sercat de tot la raitz,
Qui vol obrar d’astronomia,
Que hom ponche com geomancia,
Plus leugieiramen mils tans
C’ap astralabi ni cadrans,
Ni ab las taulas dels tres reis,
Ni ab los ans ni ab los mes,
Ni ab los jorns ni ab los gras,
Car el de tot era fort las
Ni ab las taulas toletanas
De que hom ditz moltas ufanas
Que el o a tot essajat
C’anc no trobet tan de vertat
Com en est libre solamen.;’

\

Finalement, Maestre Guillem nous engage a croire que « facilité » rime avec
« vérité », -car au bout du compte, ne pas se tromper dans le calcul des points revient a ne pas

! En effet, les sphéres armillaires sont en général de deux types. Certaines sont fixées a I’extrémité d’un manche
tenu & la main et n’ont qu’une finalité didactique ; d’autres sont posées sur un pied perpendiculaire au plan de
I’horizon qu’elles comportent et ont donc la possibilité de réaliser une représentation en trois dimensions de la
sphére céleste. Dans les sphéres armillaires, aucune place n’est réservée a la partie planétaire du systéme
cosmologique. Quand elles contiennent un calendrier zodiacal et la localisation de quelques étoiles on peut
déterminer approximativement a quel jour de mars le soleil entre dans le début du Bélier. Il semblerait que cela
soit a ce dernier type que se référe Maestre Guillem qui dit ainsi pouvoir déterminer les signes astrologiques des
personnes. Cependant, la spheére contrairement a I’astrolabe et au quadrant n’est ni un instrument d’observation
ni un véritable outil de calcul. Voir Emmanuel Poulle, Les sources astronomiques (tables, textes, instruments),
Typologie des sources du Moyen Age occidental, fasc. 39, Brepols, Turnhout-Belgium, 1981.

2 Pour la définition de ces divers instruments nous renvoyons a I’édition du texte p. 192, 198. et 4 Emmanuel
Poulle, Les sources astronomiques..., ouvr. cité.

> Ms. B.N. lat. 7420A fol. 109bc, v. 113-140.
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se tromper sur ’interprétation du théme astrologique qui en découle, méme si ce dernier n’a
plus d’astrologique que le nom. C’est pour le moins une fagon adroite de présenter les choses,
démonstration intéressante de cette acquisition d’un langage particulier dont il parlait
auparavant.

En outre, la répétition continue au fil du poéme du verbe dire associé¢ aux termes ver
ou vertat met finalement en exergue le fait qu’il semble moins importer au géomancien
astrologue de dire la vérité a son consultant que d’étre cru par lui. C’est alors que le premier
point de la conclusion prend tout son sens. Maestre Guillem s’appuie sur Maitre Lévi afin de
mettre en garde le maitre en divination contre son consultant. Avant de procéder a la
divination, il lui conseille fortement de déterminer le but réel de la visite du demandeur en
observant attentivement 1’attitude et I’air qu’il arbore. Si le géomancien astrologue s’apergoit
qu’il est mis a I’épreuve ou confronté a une attitude moqueuse, il doit cesser aussitot son
activité :

aestre Levi nos retray
Que per paor ni per assay
No deu nulhs hom far questio
Se no calacom question
Car molt leu poir([i]a falhir.
Lo maestre gart e cossir
D'aicel que questio fara
E’n cal forma demandara,
Se fay esquernh o vol proar
E se o conoihs, deu s’en laissar.

Ce rapport délicat entre le maitre et son consultant apparait déja au tout début du
poéme. Un des premiers points évoqué par Maestre Guillem est celui qui consiste a expliquer
la méthode pour savoir 1’objet de la visite du consultant et I’objet qu’il tient & la main. Ce tout
dernier point semble témoigner d’un accord plus ou moins tacite entre celui qui devine et
celui qui questionne, le second, méfiant, voulant vérifier avant toute chose les performances
du premier, devenu prudent a 1’usage ainsi que le témoigne I’intégration de cette thématique
dans les traités. Cet aspect se retrouve également dans les textes géomantiques de notre corpus
mais de fagon plus ou moins latente’. Au sein de notre corpus, seul Maestre Guillem nous
explique réellement les enjeux liés a cette mention récurrente dans les textes a la nature et a la
couleur de ce que porte tel homme en sa main’ :

n’autra questio molt gran :
U Cascus hom ve per far deman
A vos, ennans que sone mot,
Aissi diretz vertat de tot.
Primieiramen, am gran razo,
Gardar sa cogitacio,
Enans que.lh digas nulha cauza,
E.l primier signe on se pausa
Car lay on lo poyretz trobar
Sapchas per so vol demandar
Segon que l’er o que sera

' Ms. B.N. lat. 7420A fol. 112¢, v. 1515-1524

% Sur ce point, nous renvoyons au chapitre suivant.

3 Nous pensons que les chapitres destinés 2 deviner le nom de ’homme sont du méme ordre. Voir p. 266, v. 381-
400 pour le poéme de Maestre Guillem.
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Lo luoc on lo primier venra.
" es senhe del primier lo Sol,
Digast lhi que demandar vol
De calacom conjunctio,
O a paor d’alcu baro,
E porta blat o erba el ma
—Veramen lhi digastz de pla—
Argen, lana o fial e ret,
O cauza torta qu’el ma miet’.

Si la résolution de cette question semble essentiellement s’appuyer comme les autres
sur des jugements géomantico-astrologiques, elle intégre !’intuition et la capacité
d’observation du maitre, autrement dit son sens de la psychologie, méme si ce terme est ici
anachronique, puisqu’avant de consulter les astres il doit « Primieiramen, am gran razo, gardar
sa cogitacio. » 1l semble, par ailleurs, que cette faculté « psychologique » soit 1’élément
essentiel pour la résolution de cette question. Certes, dans le passage précédemment cité, sa
mention n’occupe que deux vers et se borne a conseiller au maitre d’observer la fagon dont le
consultant réfléchit, I’air qu’il prend et qui peut effectivement étre révélateur de ce qui le
préoccupe pour quelqu’un d’exercé a observer les comportements des gens et les expressions
qui s’affichent plus ou moins malgré eux sur leur visage. Cette précision est bien vite noyée
par les interprétations astrologiques qui suivent. Cependant, dans le paragraphe de la
conclusion, nul jugement astrologico-géomantique n’est évoqué ; seule ’analyse fine du
comportement et des expressions du consultant doit étre prise en compte par le maitre.
L’important semble d’arriver & installer un climat de confiance propice a faire prendre au
jugement divulgué la figure de la vérité. L’enjeu le plus important est bien celui d’instaurer un
jeu de mots porteurs de significations dont on a éliminé les fondements car ces derniers
paraissaient trop complexes et trop longs a étudier.

Il semble effectivement que dans les premiers paragraphes de son po¢me Maestre
Guillem fasse davantage 1’étalage de sa maitrise du vocabulaire astrologique que celui de sa
maitrise de la pratique astrologique. Il cite les instruments les uns a la suite des autres, se
contentant de dire qu’il en connait fort bien la maitrise et qu’il peut méme 1’enseigner en 28
lecons?. Il consacre également un long passage a des notions astrologiques dont il n’utilisera
pas la moitié dans la suite de son traité. Il sagit surtout pour lui de nous faire croire qu’il sait
pratiquer ’astrologie en débitant des listes de notions et de termes spécifiques a cette derniére.
Dépositaire d’un vocabulaire scientifique, ayant la faculté de présenter les choses habilement,
il peut donner a la pratique divinatoire « hasardeuse » qu’il expose une légitimité, une vérité.
Le role de la liste d’astrologues ou de magiciens astrologues auxquels Maestre Guillem fait
référence tout au long de son poéme est semble-t-il du méme ordre. Il appuie son discours sur
-des autorités pour lui donner une autorité et souvent il s’abrite lui-méme derriére..

Ptholomieus nos o fay saber.
D’aysso tray auctoritat Ptholomieu
Car non o ay de mon cor ieu

Aisso que dic en l'escriptura.’*

C’est, manifestement, sous 1’autorité de Ptolémée que Maestre Guillem s’abrite le plus
souvent, affirmant méme dans son introduction que son ceuvre est une traduction mot & mot

' Ms. B.N. lat. 7420A, fol. 110b, v. 401-420.

2 Voir ’édition du texte p- 192 et suiv., v. 27-54, 113-143
3 Voir I’édition du texte p. 194, v. 255-380.

* Ibid. fol. 111a, v. 854-857.
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de celle du célebre savant. Nous avons déja signalé que Paul Meyer avait déterminé que
Maestre Guillem faisait référence a I’Archanum magni Dei attribué a Ptolémée. Si, dés les
premicres lignes, il apparait clairement que Maestre Guillem n’a pas réalisé une traduction
littérale, loin s’en faut, on se rend compte que s’il connait I’ceuvre attribuée a Ptolémée, il ne
s’en est inspiré que de loin. La technique de géomancie astronomique présentée dans
I’Archanum Magni Dei est effectivement quelque peu différente de celle exposée dans
I’ceuvre de Maestre Guillem.

L’ceuvre attribuée a Ptolémée préconise d’abord de déterminer dix « domiciles » qui
n’ont, contrairement au trait¢ de Maestre Guillem, aucun rapport ni avec les maisons des
douze signes du zodiaque ni avec les douze maisons astrologiques. Pour chacun d’entre eux
on trace au hasard quatre lignes de points comme en géomancie. Les noms attribués a ces
domiciles sont ceux des planétes et de la Téte et la Queue du Dragon auquel on a adjoint le
terme méme de géomancie. Ce dernier donne son nom a la premiére maison, la seconde porte
le nom du Soleil, la troisiéme, celui de Vénus, la quatriéme, celui de Mercure, la cinquiéme,
celui de la lune, la sixiéme celui de Saturne, la septiéme se nomme Jupiter et la huitiéme
Mars, les deux derniéres maisons portent respectivement les noms de Caput et Cauda
Draconis’. Ces maisons ne sont absolument pas mentionnées dans le traité de Maestre
Guillem. Par contre la suite de la méthode divinatoire apparait commune, puisqu’il s’agit de
déterminer 1’ascendant avec 1’aide de la figure géomantique tirée du décompte des quatre
premiéres lignes de points tracées au hasard. La détermination de la position des planétes dans
les signes du zodiaque apparait également commune. La technique aboutit & la construction
d’un carré astrologique du méme ordre que celui présenté dans le poéme occitan. Puis le traité
débouche sur la signification des douze maisons astrologiques et un rappel d’un certain
nombre de notions astrologiques sous forme de nombreux carrés astrologiques qui, du reste,
ainsi que nous 1’avons déja signalé, se rencontrent dans la plupart des traités astrologiques®. A
ce niveau, I’exemple le plus probant du lien entre les deux ceuvres apparait peut-étre dans
’identité des tableaux exposant les correspondances entre les figures géomantiques et les
signes du zodiaque et les planétes’. Le traité se termine sur le traitement de questions
astrologiques classées selon I’ordre des maisons. La conclusion du traité attire I’attention du
maitre sur le fait qu’il ne doit traiter qu’une question a la fois, ou a tout le moins ne pas traiter
la méme question coup sur coup en raison du déplacement de la voute stellaire d’un instant a
Iautre. Le texte occitan est ici trés proche du texte latin®. $’il est clair que Maestre Guillem
s’est inspiré de 1’ccuvre de Ptolémée, son introduction et sa version de la géomancie
astronomique indiquent qu’il s’est siirement référé & d’autres ceuvres de méme nature comme
celle par exemple attribuée 2 Gérard de Crémone’. On trouve des points communs dans les
introductions des deux ceuvres puisque 1’auteur nous indique que son désir est de faciliter
I’'usage de I’astrologie en exposant un moyen qui n’oblige pas & connaitre I’heure de
naissance. On retrouve la méme critique des astrologues incompétents et le désir de pouvoir
construire des jugements plus facilement et plus rapidement. Si les idées véhiculées dans les
deux introductions sont trés proches, il ne s’agit pas du méme texte. Par contre, la technique

! Voir annexe 7, vol.2, p-50.

2 Voir Jean-Patrice Boudet et son analyse du Liber introductorius d’ Alcabitius traduit par Jean de Séville, Entre
science et nigromance, ouvr. cité, p. 52-67.

3 Voir Annexe 6, vol.2, p. 43.

* Voir les extraits de I’Archanum magni Dei édités par Paul Meyer, « Traités en vers provengaux », art. cité, p.
251-252. Et d’une maniére générale Thérése Charmasson, Recherche sur une technique divinatoire, ouvr. cité, p.
217-220.

3 Voir J. de Lalande, Bibliographie astronomique avec ’histoire de I’astronomie depuis 1781 jusqu’a 1802, an
XI-1803, p. 163 ; Géomance astronomique de Gérard de Crémone pour sgavoir les choses passées, les présentes
et les futurs, traduite par le sieur de Salerne, A Paris, chez I’auteur, 1661 ; et Thérése Charmasson, Recherche
sur une technique divinatoire, ouvr. cité, p. 220-222.
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expliquée par le pseudo-Gérard de Crémone est identique a celle du poeme de Maestre
Guillem. Nulle mention des dix maisons portant les noms des plan¢tes comme dans
I’Archanum magni Dei. La formation du carré astrologique a 1’aide du jet de points
géomantiques est exactement la méme et les explications suivent le méme ordre. Tout comme
pour le poéme occitan, le reste du trait€ expose une méthode d’interprétation totalement
astrologique en tenant compte de la position des planétes dans les signes du zodiaque, de leurs
« dignités » et leurs « débilités », de leurs aspects, de leur nature et propriétés. A I’instar de
I’Archanum magni Dei et du poéme occitan, La géomance astronomique de Gérard de
Crémone se termine par des séries de questions astrologiques classées par maisons. Si a aucun
moment Maestre Guillem ne cite Gérard de Crémone comme référence, il apparait que son
texte se base davantage sur la technique exposée dans le texte attribué a ce dernier que sur
celle exposée dans 1’Archanum magni Dei qui pourtant est sans nul doute le texte auquel fait
référence Maestre Guillem dans son introduction.

S’il est clair que le poéme occitan n’est pas une traduction, il est raisonnable de penser
dans un deuxiéme temps qu’il s’agit peut-€tre d’une compilation, réunissant en un méme texte
différentes théories provenant de divers auteurs, a I’image de celle que constitue par exemple
Li compilacions de la science des estoilles de Léopold d’Autriche'. En effet, comme nous
I’avons déja signalé dans I’analyse de la conclusion du poéme occitan, notre géomancien
astrologue ne s’abrite pas uniquement sous 1’autorité de Ptolémée, bien qu’il ait sa préférence,
et cite un bon nombre d’astrologues et de magiciens astrologues célébres en leur temps et dont
les ouvrages circulent et font 1’objet de traductions, voire de condamnations pour ceux
concernant la magie astrologique2 . Il s’appuie ainsi sur Algazel pour son paragraphe exposant
les propriétés et valeur des planétes et des signes du zodiaque, sur Germath de Babylone pour
la question traitant de la restitution du bien confié, sur Cor Grec pour la question de savoir
comment trouver le lieu le plus favorable, sur Zael pour la question de la femme enceinte, sur
Hugues de Santalla et Hippocrate pour la question de la maladie et de son traitement, sur
Albumassar pour la question de la compagnie d’un homme ou d’une femme, et enfin sur
maitre Lévi® pour le conseil concernant I’observation du demandant. Si cela apparait dans un
premier temps comme un processus de compilation, le traité suit une logique trop claire pour
que cela soit le cas. En effet, il ne s’agit nullement de la compilation des théories de ses
différents auteurs. Le texte expose une apres 1’autre la résolution des questions classées selon
I’ordre des maisons astrologiques. La technique est strictement la méme au fil du traité, et
contrairement a ce que Joélle Ducos a remarqué pour Léopold d’Autriche, on ne constate pas
qu’il y ait une juxtaposition des théories et des sources différentes surprenante ni méme
déconcertante’. Malgré quelques difficultés de compréhension dues 4 la rédaction du texte, il
semble que le lecteur posséde toutes les clés pour comprendre la technique qui y est exposée
et qui présente un aspect uniforme. Les noms apparaissent simplement insérés pour mieux
légitimer le discours géomantico-astrologique que Maestre Guillem se propose de transmettre.
Ces diverses mentions d’auteurs apparaissent davantage comme un effet de liste destiné a
donner du poids a la technique exposée et a celui qui I’expose, tout comme c’était le cas pour
les listes de vocabulaire et de notions astrologiques avec lesquels il a composé ses
paragraphes d’introduction.

! Voir 4 ce sujet, Joélle Ducos, « Astrométéorologie et vulgarisation », art. cité, p. 254.
Voir & ce sujet Jean-Patrice Boudet, Entre science et nigromance, ouvr.cité, et plus particuliérement p. 35-87 et
. 138-144. »
§ Sur Pidentité des savants cités, voir I’édition du poéme de Maestre Guillem, aux p. 208 pour Algazel, p. 238
pour Gramat de Babylone, p. 242 pour Cor Grec, p. 246 pour Zael, p. 254 pour Hugues de Santalla, p. 266 pour
Albumassar, p. 288 pour maitre Lévi.
* Joélle Ducos, « Astrométéorologie et vulgarisation », art. cité, p. 254.
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Le poéme de « Maestre Guillem » dont nous n’avons pu trouver ’identité’ est le seul
texte de notre corpus comportant le nom d’un éventuel auteur avec le Liber expérimentorum
faussement attribué & Arnaud de Villeneuve et dont nous parlerons ultérieurement®. Ces deux
textes présentent un certain nombre de points communs dont le plus marquant est I’utilisation
du terme « traduction » pour désigner des textes qui apparaissent plut6t comme des créations.
De fagon plus ou moins latente, ces deux textes présentent, si ce n’est le point de vue des
maitres €s arts divinatoires et magiques, leur personnalité a tout le moins par leur facon de
présenter les choses et de pratiquer leur art. Un des points les plus marquants transparaissant
de I’analyse du poe¢me est celui qui divulgue I’idée que pratiquer 1’astrologie peut revenir a
simplement assimiler un nouveau langage dont la maitrise permet au maitre d’asseoir son
ascendant sur le consultant. Mais cette maitrise du langage n’est pas le seul élément que le
maitre se doit d’acquérir ; il doit se faire un fin observateur du comportement des gens et de
leur expression pour tenter de deviner, avant méme que la séance de divination ne commence,
I’objet de sa visite afin d’instaurer un climat de confiance qui lui permettra, ainsi que le dit le
texte, moins d’éviter une erreur d’interprétation que de faire passer inapergue une éventuelle,
pour ne pas dire probable, erreur dans son interprétation. Certes, le poéme de Maestre Guillem
est le seul texte de notre corpus a présenter un vocabulaire occitan typiquement astrologique,
renvoyant a des notions bien plus poussées que les textes précédents, ne se contentant pas de
centrer les prédictions sur ’4ge de la lune ou sa position dans tel ou tel signe du zodiaque.
Certes, les questions de la fin du traité présentent des résolutions purement astrologiques
selon leur aspect structurel ou terminologique ; mais in fine, ce po¢me n’est pas plus
fondamentalement astrologique que les lunaria et zodiologia. Si ces derniers présentent un
mois lunaire fictif, réduit simplement & des données mathématiques recopiées sans plus aucun
souci de savoir la position réelle de la lune, les interprétations astrologiques du poéme de
Maestre Guillem, pour étre plus -complexes, reposent fondamentalement sur le calcul de
points tracés au hasard et offrent tout autant une vision fictive du ciel zodiacal, décidément
réduit a un statut mathématique et figuratif. Cet aspect, outre le désir de rendre la divination
plus facile et plus rapide, témoigne également d’une volonté ou plus exactement d’une envie
de se divertir. Cette envie de se récréer se remarque d’une fagon plus ou moins flagrante dans
ce remaniement de diverses pratiques pour en créer une nouvelle, & la fois différente et
identique. Dans le cas précis de la géomancie astronomique, nous assistons donc a un
déplacement de source pour une méme recherche de sens, dont la crédibilité s’appuie sur
I’identité formelle et symbolique qu’elle présente avec I’astrologie classique. L autre pendant
du jeu est donc celui de jouer a dire vrai et de se prendre finalement & son propre jeu. Au-dela
de I’évidente recherche de maitrise terminologique, il apparait que le maitre peut éprouver
une véritable croyance en la symbolique qu’il utilise, méme s’il est trés conscient que sa
pratique n’a pour base que le hasard.

! Voir les hypothéses de Paul Meyer, « Traités en vers provencaux », art. cité, p. 244-245, complétées par
Gianfranco Contini, Un poemetto provenzal,e ouvr. cité, p. 75.

2 Ms B. N. lat. 7349, fol. 115-118v. Voir chapitre 4, p.99. Ce texte est trés certainement écrit par Guillem de
Perisse qui se présente comme le secrétaire du célébre médecin. En outre, ce texte nigromantique s’inscrit dans
une perspective dialogique avec le poéme de maestre Guillem dans le sens ou se dernier se vantant de connaitre
les arts nigromantiques déclare les avoir « oubliés » au profit de ’astrologie et de la géomancie (vers 39-48).
Néanmoins dans le paragraphe suivent il signale qu’il peut reconnaitre si une femme est ensorcelée (vers 100).
Cependant jamais cette thématique ne sera développée par le géomancien astrologue ni méme réabordée. De son
coté I'auteur présumé du Liber experimentorum, Guillem de Perisse, n’a pas oublié¢ I’astrologie pour pouvoir
pratiquer la magie ; au contraire, & ’image d’'un Germath de Babylone ou d’un Toz le grec, il pratique ce que
I’on appelle la magie astrale. Voir Jean-Patrice Boudet, Entre science et nigromance, ouvr. cité, p. 140-141, 143-
144 et Nicolas Weill-Parot, Les « images astrologiques » au Moyen Age et a la Renaissance : spéculations
intellectuelles et pratiques magiques, XII*-XV* siécle, Paris, Honoré Champion, 2002.
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Affirmer que tracer des points « per aventura» donne un résultat plus exact que
I’observation minutieuse du ciel avec des appareils scientifiques témoigne d’une croyance
plus forte que celle que I’on peut porter au savoir et aux compétences humaines ; c’est la
croyance en l’invisible, I’impalpable, a cette entité « magique » qui fait que les choses
arrivent et s’agencent sans que 1’homme 1’ait réellement décidé. Le hasard qui a pour pendant
la Providence exerce une véritable fascination chez les hommes, une fascination qui peut
expliquer le succés ininterrompu de cette géomancie qui se voit ici utilisée pour remplacer
I’observation des astres et qui sera employée ailleurs pour faire fonctionner les livres de
sorts'. Le fait de tracer des points au hasard a en effet été repris dans divers arts divinatoires ;
mais la géomancie en tant que telle est un art divinatoire trés €laboré et trés complet ainsi que
le montre le poéme sur les signes géomantiques® qui suit justement le poéme de Maestre
Guillem dans le manuscrit latin 7420A. Ces deux textes, mis en regard, présentent, par
ailleurs, une perspective dialogique trés intéressante. Si la symbolique astrologique s’en remet
a la géomancie pour dire le vrai dans le poéme de Maestre Guillem, la géomancie dans le
poéme suivant — et d’une maniére trés générale — s’en remet a la symbolique astrologique
pour justifier la véracité de ses jugements basés fondamentalement sur le hasard.
L’établissement de ce jeu de regard et de ce jeu de correspondances entre différentes
symboliques, I’imagination méme de ces symboliques témoignent de la part des concepteurs
des arts divinatoires de la volonté de créer toujours plus de moyens pour communiquer avec
I’inconnu, I’invisible et Dieu. Il s’agit de créer un jeu de symboliques plus ou moins élaboré
pour faire parler le caché de la vie, le silence du temps qui s’écoule sans que la personne
humaine 1’ait décidé. Que I’on y croie ou pas, que 1’on en joue ou pas, que cela se révéle vrai
ou pas, I’essentiel, de part et d’autre, n’est-il pas au fond de dire et d’entendre tout court
quelque chose, a défaut du rien ?

' Voir chapitre 3 p.77.
2 Ms. B.N. lat. 74204, fol. 115-121v. C’est sur le deuxiéme texte que Paul Meyer centre son article « Traités en
Vers provengaux », art. cité, p. 243-274.
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2)  Des points aux étoiles : la géomancie'
« La Providence n’est que le nom de baptéme du hasard »*

Ce probléeme d’identification idéologique, voire philosophique, touche au cceur de
toute pratique divinatoire et peut-étre plus encore, de celle que I’on nomme géomancie. Basée
sur un processus enticrement dépendant du hasard, la géomancie a toujours suscité, chez les
auteurs de traités, le désir de trouver une légitimation. Cette 1égitimation, le plus souvent liée
a I’astrologie voire a I’astronomie, s’accompagne parfois — ce qui n’a rien de rare dans les
" textes divinatoires comme nous avons déja pu le constater avec les textes sur la saignée ou
encore celui divulguant les 32 jours interdits’~ de priéres destinées & Dieu ou d’une
introduction lui conférant une origine divine. Dieu est, par définition, le seul maitre des
vicissitudes du temps, du hasard et donc de la Providence.

Par sa simplicité fondamentale, la pratique de la géomancie connut et connait encore
un immense succes. Le terme « géomancie » comme son étymologie le suggére est d’origine
grecque (geos, «la terre», manchos, «divination»). Dans 1’Antiquité, on nomme
« géomancie » I’interprétation des signes donnés par la terre tels que les tremblements de
terre, les éruptions volcaniques. Elle est en outre partie prenante d’un ensemble de quatre
grands types de divination fondés sur les quatre éléments : a la terre, donc, correspond la
géomancie ; a I’eau, ’hydromancie ; a I’air, 1’aéromancie ; au feu, la pyromancie.

Enoncée par Varron (116-27 av. J.-C.) dans un fragment conservé par Isidore de
Séville®, cette classification s’est maintenue jusqu’a la fin du Moyen Age Cependant, le
terme « geomanme » désigne alors une toute autre pratique divinatoire qui n’a plus rien a voir
avec les tremblements de terre ou les autres manifestations terrestres : il traduit le terme raml/
qui désigne 1’art du sable, pratique d’origine arabe. La confusion entre les deux prathues
provient sirement d’une erreur d’interprétation chez les traducteurs latins® des textes arabes®.
Cependant, d’autres traducteurs latins choisissent des appellations plus conformes a la
pratique arabe 1mt1a1e comme par exemple «1’art du sable » (ars arenaria) propose par
Barthelemy de Parme’ ou « I’art des points » (ars punctorum) proposé par Jean de Murs®. Par
ailleurs, il faut savoir que les textes grecs subsistants ne datent que du XIII® siécle et sont
tributaires des Arabes, et que le premier texte latin, I’ars geomancie de Hugues de Santalla, se

' Lat.7420A, 1at.7349. La synthése sur la géomancie a été réalisée en grande partie grice a I’ouvrage de Thérése
Charmasson, Recherches sur une techmque divinatoire : la géomancie..., ouvr. cité.

Madame de Créqui [1714-1803], Lettres a Monsieur Necker sur la rellgzon

* Voir chapitre 1, p.17.
* Isidore de Seville, Etymologies, VIII, 9-13, cité par Paul Tannery, Le rabolion, dans Mémoires scientifiques,
Paris, 1920, t. IV, p. 318.
* Principaux auteurs et traducteurs d’ceuvres géomantiques en latin : Hugues de Santalla, Ars géomancie
(premier traité géomantique latin du XII® siécle. traduction faite sur ’arabe) ; Gérard de Crémone (attribution
contestée), Estimaverunt Indi (un des premiers traités traduit directement de I’arabe), Si quis per artem
geomanticam ; desiderantibus verum ac certum judicum dare (attribution douteuse a Pierre de Padoue. Texte trés
bref ; sous forme d’aide-mémoire ; il circule assez t6t et on le retrouve transcrit presque textuellement dans les
ceuvres des trois auteurs suivants), Barthelemy de Parme, Summa, Breviloquium, Verba collecta ; Guillaume de
Moerbeke ; Jean de Murs, Sicut dicit Boetius ; Roland I’Ecrivain.... Nous renvoyons & Thérése Charmasson,
Recherches sur une technique divinatoire : la géomancie..., ouvr. cité, p. 93-213.

® Voir & ce sujet Paul Tannery, Le rabolion, ouvr. cité, p. 295-412, p. 317-318 en particulier. Il se centre
notamment sur Hugues de Santalla, le premier auteur d’une géomancie latine, qui employa le terme geomancia
des Pincipit de son Ars geomancie, Paris, B.N. lat. 7354, £. 1.

’ Barthélémy de Parme, Summa, 1288, Vienne, Nationalbibliothek, lat. 5523, f. 6v.
® Jean de Murs, Sicut dicit Boetius..., Venise, Bibliothéque San Marco, VIII-44, f. 64.
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donne comme une traduction de I’arabe et date du XII® siécle. Quant au plus ancien texte
arabe conservé, il n’est daté que du XII° ou XIII° siécle, c’est celui d’Ez-Zenati'.

Comme ’indiquent son nom arabe et les traductions de Barthélémy de Parme et de
Jean de Murs, cette pratique consistait originellement & frapper ou tracer des points sur le sol,
lesquels donnaient des figures qui, placées dans des cases appelées maisons, permettaient de
trouver la réponse a la question posée par le demandeur. On pouvait également employer des
pierres, des grains ou des dés ; mais le Moyen Age occidental semble préférer ’emploi du
parchemin ou du %)apier sur lequel on trace des points a I’encre, ainsi que nous le montre le
manuscrit 7420 A~

Au Moyen Age, la preuve de sa large diffusion réside, d’une part, dans la coexistence
de versions latines et de versions en langues vernaculaires qui peuvent prendre la forme de
simples traductions ou de traités originaux en passant par ce que 1’on pourrait appeler des
« pense-bétes » ou « aide-mémoire » ; et, d’autre part, ainsi que nous 1’avons déja remarqué,
dans le réemploi d’un certain nombre de ses principes dans d’autres arts divinatoires. Un autre
aspect de ce succes peut étre représenté par les mentions qui y sont faites dans bon nombre
d’ceuvres littéraires® parmi lesquelles la Chanson de la croisade contre les Albigeois.

Du témoignage littéraire de la Chanson de la croisade contre les Albigeois aux
témoins « savants ».

Datée du XIII® siécle, la Chanson de la croisade contre les Albigeois peut étre
considérée comme le plus célebre témoin occitan de la tradition géomantique bien qu’elle ne
soit pas connue pour cela. Dans son prologue, le clerc Guillem de Tud¢le déclare étre parti de
Montauban apres y avoir vécu douze ans, car il avait su par la divination géomantique, qu’il
appelle science et qu’il a longtemps étudiée, que le pays allait étre ravagé.

El nom del Payre e del Filh et del sant Esperit
Comensa la cansos que maestre W. fit,

Us clers qui en Navarra fo a Tudela noirit.
Mot es savis e pros, si cul l’estoria dit ;

Per clergues e per laycs fo el forment grazait,
Per comtes, per vescomtes amatz e obezit.
Per la destructio que el conosc e vic

En la geomancia, qu’el ac lonc temps legit,

E conoc quel pais er ars e destruzit

Per la fola crezensa qu’avian cosentit,

E que li ric borzes serian empaubrezit

De lor grans manentias don eran eriquit,

E que li cavalier s en irian faizit,

Caitiu, en autras terras, cossiros e marrit 4

! Les textes arabes établissent une chaine de transmission expliquant I’origine de la géomancie et dont les
principaux maillons sont : I’ange Gabriel, le prophéte Idris, Tumtum el-Indi, Khalaf le Berbére et Ez-Zenati.
Drailleurs, le trait¢ de ce dernier est encore en usage dans toute 1I’Afrique. Voir Thérése Charmasson,
Recherches ..., ouvr. cité, p. 15.

2 Voir illustration p. 55.

3 Thérése Charmasson, Recherches..., ouvr. cité, p- 227-256.

* Paul Meyer, La Chanson de la Croisade contre les Albigeois commencée par Guillaume de Tudéle et continuée
par un poéte anonyme, Paris, Renouard, vol. 1, 1875, v. 1-14.
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Malgré la mention de la géomancie au sein de ce témoin littéraire prestigieux dont il
est le premier éditeur, Paul Meyer n’accorde que peu d’intérét aux témoins occitans
présentant sa technique et dont il est pourtant le découvreur.

En effet, toujours, dans son article de 1897, Paul Meyer,' présentant de maniére peu
élogieuse le traité géomantique du manuscrit latin 7420 A — qui du reste ne trouvera pas
beaucoup plus de grice auprés de Théodor Ebneter?, son éditeur — mentionne I’existence de
I’opuscule géomantique occitan du manuscrit latin 7349 en ces termes : « & c6té des traités
latins, & prétentions scientifiques, [...], il a dQ exister des livrets pratiques, en langue vulgaire,
destinés a 1’usage des sorciers de bas étage qui disaient la bonne aventure. L’un de ces livrets,
qui recouvrait un ancien registre paroissial de Besangon, nous a été conservé. Il est en frangais
et parait avoir été écrit au commencement du XV° siécle. [...] Les groupes de points placés en
marge du manuscrit me paraissent bien étre des figures géomantiques. C’est peut-étre dans la
méme catégorie qu’il faut ranger un traité en prose provencale, que renferme le ms. Bibl. Nat.
7349 ff. 106-114, qui parait avoir été écrit dans les premiéres années du XV© siécle. »> Si,
depuis, les renselgnements de Paul Meyer sur ce texte et le manuscrit qui le contient ont été
repns et affinés*, si ses hypothéses ont été en partie vérifiées et développées’, il n’en reste pas
moins qu’a notre connaissance le texte dont il avait fait mention demeure peu étudié et inédit.

En outre, le terme « traité » employé par Paul Meyer pour qualifier ce texte n’est pas
plus adapté que le terme « grimoire » auquel il semble rattacher sa fonction. Son c6té pratique
incontestable, d’une part, et sa rédaction en langue provengale, d’autre part, n’assurent en
rien, ainsi que I’envisage Paul Meyer, que cet opuscule ait été destiné a « des sorciers de bas
étage qui disaient la bonne aventure ». ‘

Malgré les réserves de I’éditeur du poéme du manuscrit 7420A quant a la valeur
strictement géomantique du poéme®, nous nous baserons sur sa structure et sur bon nombre de
renseignements qui le com Posent Certes, ce poéme n’est pas exempt d’erreurs ainsi que
I’indique Théodor Ebneter’ ; mais nous avons tendance a étre moins sévére que notre
predecesseur qui réduit un peu trop rapidement le principal intérét de ce texte a son aspect
linguistique®. 11 offre une structure claire et appliquée dans laquelle nous percevons une
ambition didactique. Ainsi, c’est en nous appuyant sur 1’agencement du poéme du manuscrit
latin 7420A que nous €laborerons un rappel de la nature de I’art géomantique tel qu’il est
présenté dans la plupart des traités. Ce rappel, ainsi que la mise en regard de ce texte avec
« I’aide-mémoire » du manuscrit 7349 nous permettra de souligner la complémentarité de ces
deux opuscules d’une part ; et, d’autre part, de caractériser plus précisément leur nature en
revenant sur le statut des « erreurs » qu’ils comportent. On remarquera entre autres que les
«erreurs » du premier n’empéchent nullement de pratiquer la géomancie et que les
« maladresses » du second et son aspect destructuré ne signifient en rien qu’il constitue une

! Paul Meyer, « Traités en vers provengaux », art. cité, p. 225-274.

% Théodor Ebneter, Poéme sur les signes géomantiques en ancien provengal publié d’aprés le manuscrit unique
de la Bibliothéque Nationale de Paris, Lausanne, 1955. Les premiers vers du poéme géomantique ont regu une
traduction de René Nelli. Voir René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, I’euvre poétique [1°° éd°, Bruges,
1960] t. I, Paris, Bibliothéque Desclée de Brouwer, 2000, p.686 a 695.

3 Paul Meyer, « Traités en vers provengaux », art. Cité, p. 252-253. Paul Meyer donne I’incipit du texte et précise

que le texte frangais qu’il mentionne a été publié par M. Jules Gauthier, archiviste du Doubs dans la Revue des
sociétés savantes (7° série, VI, p. 201-209), en 1882, sous le titre « Grimoire d’un sorcier frangais de la premiére
moitié du XV° siécle ».
* Nous renvoyons a Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires en ancien provengal, Paris, 1935,
208, p.63, et a Thérése Charmasson, Hermetis Trismegisti Astrologica et Divinatoria, cura et studio Gerrit Bos,
et alii, Lectura Geomantiae, Turnhout, Brepols, 2001, p. 358-365.

Therese Charmasson, Recherches..., ouvr. cité, p. 215.

¢ Théodor Ebneter, Poéme sur les signes géomantiques, ouvr. cité, p. 12-13, 17.

’ Theodor Ebneter, Ibid., p. 18-19.
8 Théodor Ebneter, Ibid. ,p. 19.
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vulgarisation. En outre, la description analytique de cet « aide-mémoire » nous permettra de
dégager son fonctionnement et de découvrir la pratique de la géomancie médiévale de fagon
plus directe. Par sa nature, cet opuscule va a I’essentiel et donc au cceur des principales
préoccupations des consultants et des pratiquants sur lesquels il nous offre des renseignements
précieux. '

a) Un exposé sur la technique de la géomancie et les signes géomantiques’

Comme que nous l’avons déja précisé, le poéme géomantique du manuscrit latin
7420A% adopte la structure classique des traités géomantiques, sur laquelle nous nous
baserons pour présenter ’art divinatoire : I’opuscule expose tout d’abord la technique pour
construire un théme géomantique, puis analyse chaque figure géomantique en précisant sa
valeur en elle-méme, puis sa valeur selon qu’elle est placée dans telle ou telle maison
géomantique, et enfin développe les différentes valeurs qu’elle peut recouvrir selon les figures
qui lui ont donné naissance’. 11 suit donc une logique trés claire. Certes, le fait qu’il se termine
termine ex abrupto apres les derniers jugements de la seizieéme figure géomantique laissent
supposer qu’il n’est pas terminé et qu’il manque a tout le moins une conclusion (bien souvent
précédée d’exemples de questions géomantiques pré-résolues). Cependant, la fin du traité
n’occupant que la colonne a du folio 121v, cela a permis & une main postérieure de trouver
I’espace nécessaire pour s’essayer a la géomancie, offrant I’illustration suivante comme
support a nos explications et comme preuve de la possibilité d’utiliser le traité qui la précéde
pour pratiquer I’art en question, contrairement a ce que déclarait Théodor Ebneter’.

Cette illustration nous semble en effet emblématique de I’utilisation du traité en
occitan qui la précede : les figures ont peut-étre été tracées par un des consultants ou un des
propriétaires du manuscrit 7420A. La main postérieure s’est essayé, en suivant semble-t-il 4 la
lettre les instructions du traité qu’il venait de lire, a tracer des points & la formation du théme.
I1 a rajouté, en note et en latin, une sorte de résumé de ce qui précédait en ajoutant sur la
figure représentant le théme géomantique les noms des maisons, absents du traité occitan.

' Ms. B.N. [at.7420A. fol. 115-121v.

2 Paul Meyer, art. cité ; voir également Thérése Charmasson, Recherches..., ouvr. cité, p. 214-215.

* On retrouve la description détaillée des premiéres étapes de la divination géomantique et la présentation
détaillée des maisons et des figures géomantiques dans /’Estimaverunt Indi attribué 4 Gérard de Crémone et ’ars
géomancie de Hugues de Santalla (premier traité géomantique latin du XII° siécle, traduction faite sur 1’arabe).
Voir Thérése Charmasson, Recherches..., ouvr. cité, p. 217-222. Jean-Patrice Boudet, Entre science et
nigromance. ouvr. cité, p. 108-112, 340-349.
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De droite a gauche, tracé des points et theme géomantique (triangle inversé). Paris, BN. lat.
7420 A, f. 121v.

La pratique géomantique concerne généralement deux personnes : le demandant ou
consultant d’un c6té et le géomancien de ’autre. Le consultant pose une question au
géomancien.

En principe, le jet de points peut se faire en tout lieu, par n’importe quel temps et a
n’importe quelle heure du jour ou de la nuit. Mais les recommandations varient d’un auteur a
I’autre’. Dans le traité du manuscrit 7420A il est préconisé simplement d’opérer sur une table
blanche®. Ce genre de précision est absente de I’aide-mémoire du manuscrit 7349.

Ainsi que nous pouvons 1’observer dans le schéma ci-dessus’, pour construire un
théme géomantique, le géomancien, en pensant a la question du consultant, trace au hasard de
la main droite et de droite & gauche, 16 lignes de points séparées en 4 groupes de quatre
lignes*. Ensuite, il relie de deux en deux les points de chacune des lignes.

A la fin de chaque ligne on trouve alors un ou deux points’. On obtient ainsi quatre
figures géomantiques de quatre lignes chacune qui se rangent de droite & gauche dans les
quatre premiéres maisons du théme géomantique : ce sont les figures méres. A partir de ces

! Selon quelques-uns, il serait préférable d’étre dans la maison du géomancien ou de choisir un jour ou le temps
est calme et beau.

V01r] édition du texte p. 294, v. 23-28.

3 Les étapes de la formation du théme sont trés précisément décrites dans le poéme sur les signes géomantiques
voir édition du texte p. 294, v. 18-87
* Cela n’est pas précisé dans le traité occitan mais, traditionnellement, le premier groupe de quatre lignes est
attribué au feu, le second a !’air, le troisiéme a I’eau, le quatriéme a la terre. Il en est de méme pour les lignes a
intérieur de chacun de ces quatre groupes.
3 Voir Iexplication et I’exemple donnés dans I’édition du poéme occitan p. 294, v. 37-40.
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quatre premiéres figures, on forme les figures filles en mettant a la verticale les différentes
lignes de points formées par les quatre figures méres ; il faut les prendre de droite & gauche et
les ranger de haut en bas.

D’une maniére générale, il faut construire le théme géomantique de droite & gauche et
de haut en bas. La premiére ligne du théme géomantique contenant les huit premiéres maisons
du théme étant ainsi compléte, elle va permettre de former la seconde qui se trouve au dessous
et comporte les maisons 9 a 12. Par addition des points, les deux premic¢res figures-meres
forment la premiére figure appelée « niéce » comme dans le document ou petite fille. Il s’agit
de celle qui se situe juste au-dessous d’elles dans la configuration du théme'. Selon la méme
configuration, le méme principe de formation est adopté pour les autres figures de la
deuxiéme ligne du théme : les deux autres figures méres forment la deuxiéme ni¢ce ou petite
fille, les deux premiéres filles forment la troisiéme niéce ou petite fille, les deux derniéres la
quatrieme.

Toujours selon la méme logique, les deux premiéres ni¢ces ainsi formées donnent le
premier témoin (treiziéme figure de la troisiéme ligne), les deux derniéres, le deuxiéme
témoin (quatorziéme figure).

Enfin, les deux témoins donnent naissance a la quinziéme et ultime figure, celle de la
maison du juge qui occupe la pointe du théme.’

La figure de cette maison est la plus importante car elle résulte de I’addition des points
de toutes les figures précédentes, ainsi que le démontre la disposition méme du théme
géomantique. Elle doit étre impérativement composée de points en nombre pair’. L’acces de
cette quinziéme maison est donc réservé aux figures paires, soit Fortuna Maior, Fortuna
Minor, Acquisitio, Amissio, Populus, Via, Conjunctio et Carcer’. La figure du juge résume en
outre les significations de toutes les figures du théme géomantique. En d’autres termes, son
examen permet de donner une premiére réponse favorable ou non, selon la signification de la
figure, & la question posée. L’analyse des autres figures suivant leur place dans le théme

! En effet, dans une perspective géométrique (voir illustration p. 55) la neuviéme maison se trouve disposée au-
dessous de la premiére et de la deuxiéme ; la dixiéme est au dessous de la troisiéme et de la quatrieme ; la
onziéme au-dessous de la cinquiéme et de la sixiéme ; la douziéme au-dessous de la septiéme et de la huitiéme.
Toujours dans la méme perspective, la figure géomantique remplissant la neuviéme maison doit donc étre
formée par ’addition des points de la premiére figure mére et de la deuxiéme. Si les deux échelons supérieurs
des deux premiéres figures méres forment un ensemble de deux fois un point ou de deux fois deux points, donc
un semple pair, le premier échelon de la neuviéme figure sera constitué de deux points ; si les deux premiers
échelons des deux figures forment un ensemble de deux plus un point, donc un ensemble impair, le premier
échelon de la neuviéme figure sera constitué d’un point. On doit opérer de la méme maniere pour les trois autres
échelons de la neuvieme figure. Ce principe mathématique est appliqué & I’identique pour la formation des
différents échelons de la dixiéme figure, de la onziéme et de la douziéme & partir des figures qui se situent
respectivement au-dessus de chacune d’entre elles. Voir I’édition du texte p. 294, v. 18-84.

2 Voir a ce sujet I’édition du texte p. 294, v. 18-84. La formation des quinze figures qui occupent les quinze
maisons géomantiques est expliquée dans le poé¢me de fagon assez claire. L’auteur omet simplement de nommer
les différentes maisons, ce qui n’empéche en rien de former le théme contrairement & ce que déclare Théodor
Ebneter, (Poéme sur les signes géomantiques, ouvr. cité, p. 17). Du reste, I'illustration qui suit ajoute dans le
théme les noms qui correspondent & chaque figure, ce qui laisse supposer qu’il connait par ailleurs I’art de la
divination géomantique.

3 Cette régle suit une logique mathématique simple : selon le processus de formation des huit premiéres figures,
les quatre figures filles sont au total forcément constituées du méme nombre de points que les figures méres ;
I’addition du nombre total des points des figures méres avec celui des figures filles ne peut étre que pair — que le
nombre total des points soit de part et d’autre impair ou pair — car « ’addition de deux sommes de méme parité
donne toujours un nombre pair » [Voir R. Jaulin, La géomancie. Analyse formelle, Paris, 1966, p. 48-49 et
Thérése Charmasson, Recherches..., ouvr. cité, p. 27] ; les autres figures résultant de cet ensemble initial, la
derniére figure ne peut contenir qu’un nombre pair de points. L’accés de cette quinzieme maison est donc
réservé aux figures paires, soit Fortuna Maior, Fortuna Minor, Acquisitio, Amissio, Populus, Via, Conjunctio et
Carcer.

* Voir le tableau p. 60.
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géomantique permettra d’affiner la premiére réponse donnée par le juge, notamment en se
centrant sur la figure qui se trouve dans la maison qui concerne la question posée’.

Ainsi, le traité occitan fait suivre I’explication du tracé des points par I’exposé de la
nature des quinze maisons géomantiques. On retrouve un rappel de la signification des
maisons géomantiques & la fin de 1’aide-mémoire du manuscrit 7349. Chaque maison du
théme géomantique a sa signification propre indépendamment des figures qui s’y trouvent ;
les douze premiéres sont inspirées des maisons astrologiques :

!'Le traité occitan omet de le préciser.
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Maisons Significations générales des | Significations des | Significations des
maisons géomantiques’ maisons dans le poéme du | maisons dans
ms. 7420A « I’aide-mémoire »
du ms. 7349
I Vie, entreprises, nouveau-né, | Vie, santé du demandeur, | Vie, pensée,
maison du demandeur lettre du nom, pensée, | personne vivante
homme de fol usage,
physionomie = de ce
dernier.
Nature : trés bénéfique Nature : modérée
Temps : passé Temps : présent
I Biens, richesse, gain Biens, pertes et gains Monnaie, trésor,
Nature : modérée Nature modérée profit ’
Temps : présent Temps présent
I Entourage, voyages de courte | Parents, fréres, beaux- | Trésors, rapports de
durée parents, beaux-fréres, | I’homme avec ses
courts trajets, habitation, | parents, science
compagnons. d’astrologie
Nature : maléfique Nature bonne
Temps : futur Temps présent
v Parents (pere et mere), | Héritage, pere, jardins, | Chute, lieux dans
héritages, toutes les choses | vignes, prés, champs, | lesquels sont les
cachées terres ensemencées, | choses cachées,
constructions, choses a | vieilles choses,
découvrir, lettres du no ancétres, navires en
d’usage. - mer,  possessions,
Nature : bénéfique Nature : bonne douleur, compagnie
Temps : passé Temps : présent
\' Enfants Femme enceinte, enfants | Enfants, vétements,
vétements, nourriture, | rassasiement de
breuvages, messages et | nourriture, femme
écrits positifs. enceinte et
Nature modérée mais | accouchement,
davantage mauvaise que | nouvelles, lettres
Nature : modérée bonne. envoyées
Temps : présent Temps passé
V1 Serviteurs, animaux | Maladie, choses perdues, | Malades et
domestiques servantes et serviteurs, | douleurs, valets
bétails et labours, | journaliers, lieux de
prisonniers, serfs, félonie. | prisons, bétail,
Nature : maléfique Nature mauvaise choses volées, envoi
Temps : futur Temps passé de don
VIl Conjoints, femmes, mariage, | Gens de la maison, | Dames et guerre.
querelles compagnons, mariage,
amies, batailles et
querelles, homme malade
et alité, femme enceinte,
lettre de la moiti€ du nom,
viol et voleur.
Nature mauvaise
Nature : bénéfique tempérée
Temps : passé Temps passé
Vi Mort, héritages (autres que | Mort, tristesse, douleur, | Mort, peur, dettes,
paternels) réclamations et peurs, | crainte
héritages, opinions, dettes
qui ne doivent étre
contestées.
Nature : modérée Nature trés mauvaise
Temps : présent Temps passé

! D’aprés Thérése Charmasson, Recherches ..., ouvr. cité, p. 49.
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IX Foi, religion, sagesse, longs | Longs trajets, savoirs, | Bons voyages sans
voyages réves, hommes de | aucune peur,
religions, nature de | songes, crainte de
I’homme, retour ou non | Dieu
de I’homme absent,
habileté et accusation,
honneur de ’homme prisé
a qui on a fait préjudice.
Nature : maléfique Nature modérée et bonne
Temps : futur Temps & venir
X Dignités (laiques ou | Pouvoirs  seigneuriaux, | Roi, honneur,
ecclésiastiques) homme puissant, celui qui | seigneurie, meéres
veut demeurer aupres du | ceuvres, louanges
roi, villes, mers, lieu
profitable ou nom, lettres
de la moitié du nom,
maison de la meére, les
travailleurs et leur labeur.
Nature : bénéfique Nature plut6t mauvaise
Temps : passé Temps & venir
XI Amis, fidélité, assistance Sort bon ou mauvais, des | Amour et états
amis bien ou mal | amoureux,
intentionnés, des pensées, | rassassiements - et
maisons de I’amitié, | dames
désignation du péché que
I’on ne peut cacher.
Nature : modérée Nature bonne
Temps : présent Temps a venir
XII Ennemis, affliction, travail, | Prisonnier, inimitiés, | Douleurs, inimitiés,
crainte cheval et mulet, la beauté. | mariage, prison,
Nature mauvaise age, lassitude
Nature : maléfique Temps a venir
Temps : futur
X1 Le premier témoin. La question du | Le premier témoin
demandeur, la joie, la
maison du  premier
témoin, la lettre X
Nature : positive Nature bonne et modérée
Temps : passé Temps & venir
X1v Le deuxiéme témoin Tristesse, les pensées du | Le deuxiéme témoin
demandeur, le témoin qui
indique les barrages, la
lettre Y
Nature : négative Natune mauvaise
Temps : futur Temps a venir
XV Le juge Le juge, réponse générale | Le juge
a la question
Temps a venir

Réciproquement, les figures géomantiques ont chacune un nom et des significations
propres. Elles sont au nombre de 16. Nous avons construit le tableau suivant en respectant
leur ordre d’apparition dans le traité provencal car il est trés proche de celui de I’aide-

mémoire’ :

! La seule différence intervient a la fin de la liste : I’aide-mémoire finit I’inventaire par Conjunctio/Ajustazo,
Carcer, Populus/Poble, Via. Tableau inspiré de Thérése Charmasson, Recherches ..., ouvr. cité, p. 36-37, 46-47.
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Nom des figures : | Figure Elément Planéte Valeur Significations
latin/occitan Signe zodiacal | générale principales
Acquisitio/ Aquisi, Gazain, | ** air Jupiter défavorable vérité
G(u)azanh . Bélier sagesse
.o stabilité
. gain
Amissio/Perdezon, . feu Vénus défavorable Perte
Perdicion, Perda o Scorpion instabilité
. désespoir
e ruse
Fortuna Major/(A)ventura | *° terre Soleil favorable gloire
Major, Fortuna Major oo Verseau dignité
) . arrogance
Fortuna Minor/(A)ventura | ° Feu Soleil favorable honneur
Menor, Fortuna Menor . Taureau noblesse
oo dignité
Leticia/Alegriier, Alegria . air Jupiter favorable joie, religion
oo Taureau science
se fidélité
oo honnéteté
Tristicia/Tristeza, Tristor oo terre Saturne défavorable haine
oo Scorpion mort
oo misére
. gémissement
Puer/Donzel, Macip . eau Vénus favorable virginité
oo Gémeaux pudeur, bonté
. amour
. prospérité
Puella/Donzel(a) . air Mars défavorable débauche
. Balance mensonge
. oo querelle
Albus/Blanc(or) oo eau Mercure favorable douceur
oo Cancer obéissance
. simplicité
Rubeus/Ros, Vermelh oo feu Mars défavorable colére
. Gémeaux violence
oo vol
oo meurtre
Caput Draconis/Portal oo terre Caput favorable noblesse
Alsat, Portal Intrant, Portal | Draconis gain
Sus . Vierge secret
. conseil
Cauda Draconis/ Portal Jus, | feu Cauda défavorable bassesse
Portal Versat, Portal . Draconis perte
Reversat, . Sagittaire médisance
Via/Via . eau Lune défavorable danger
. Lion pauvreté
. malheur
. changement
Populus/Poble oo eau Lune favorable Multitude
oo Capricorne armée
oo bruit
Conjunctio/Ajustazo, oo air Mercure favorable Habileté
Conjunctio . Vierge artifice
. association
Carcer/Carcer . terre Saturne défavorable détention
oo Poissons travail

souci
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En outre est indiquée la modification de la valeur initiale de chaque figure selon sa
position dans le théme et selon sa filiation.

Face au théme géomantique, le géomancien doit faire interagir toutes ces données afin
de pouvoir répondre a la question posée par le demandeur. D’une part, il doit tenir compte de
la signification propre de la figure géomantique ; cette signification change, comme nous
I’avons vu, suivant celle des figures qui lui ont donné naissance. Cet aspect est fondateur et
principe méme de la géomancie puisque c’est par la filiation des figures que se construit le
théme géomantique, d’ou I’appellation méme des maisons disposées comme dans une sorte
d’arbre généalogique'. Ainsi, le traité occitan conclut chaque chapitre consacré aux 16 figures
géomantiques en détaillant 1a modification de leur valeur selon les deux figures dont elles sont
issues dans le théme?. Cette signification varie aussi en fonction de 1’ordre d’apparition de ces
deux dernieres. D’autre part, le géomancien doit considérer la signification particuliére que
prend cette figure suivant la maison qu’elle occupe dans le théme. C’est un élément fondateur
également ; car en fonction de la thématique abordée par la question posée, telle ou telle
maison du théme géomantique et donc telle filiation se verront dotées de davantage de poids.

Si nous reprenons 1’exemple donné par I’illustration ci-dessus, la maison du juge porte
la figure du nom d’Amissio de nature défavorable et liée a la perte, a I’instabilité, a la ruse et
au désespoir. I1 y a fort & parier que la réponse a la question posée, qui nous est
malheureusement étrangére, soit négative. Par ailleurs, dans le théme en question, la figure
Amissio provient des témoins Rubeus et Cauda Draconis qui, par leur caractére défavorable,

renforcent I’aspect négatif de celle qu’elles ont formée par 1’addition de leurs points.

Bien que suivant une certaine logique mathématique par le décompte des points et une
certaine forme de géométrie et de symétrie quant a 1’élaboration des figures et du théme en
lui-méme, ce genre de pratique divinatoire n’a d’autre fondement que celui d’une main qui
trace au hasard des lignes de points. Il est donc logique que 1’on ait cherché a lui trouver des
modes de légitimation, a la fois pseudo-scientifiques et pseudo-religieux. Pour Barthélémy de
Parme’, par exemple, chacun des points des figures géomantiques représente une des étoiles
des constellatlons zodiacales, les figures géomantiques reflétant le mouvement des astres. Le
lien de la géomancie et de I’ astrologle ne s’arréte pas a la signification des douze premiéres
maisons du théme géomantique®. Les figures sont également lides aux s1gnes du zodiaque, aux
planétes, aux éléments, aux deux sexes, aux années, aux mois et aux _]OUI'S . Elles symbolisent
aussi des couleurs, des odeurs, des lettres et des nombres entre autres diverses choses comme
nous le montre le traité occitan®. Tous ces paramétres compliquent singuliérement
I’interprétation du théme géomantique, mais rendent d’autant plus intéressante I’utilisation de
cette technique divinatoire. Peut-étre qu’une des conséquences les plus remarquables de
I’association de 1’astrologie et de la géomancie réside en la reprise, par cette derniére, de ce
que l’on appelle la physiognomonie. Initialement, la physiognomonie est purement
astrologlque ainsi que nous I’avons déja signal€ lors de la présentation des opuscules occitans
qui en tem01gnent Cette sorte de portrait-robot astral a été adapté aux figures géomantiques

! Voir illustration p. 55.

2 Cette partie comporte un certain nombre « d’erreurs » ou de simplifications que nous signalerons dans I’édition
du texte. Voir également, Théodor Ebneter, Poéme sur les signes géomantigues, ouvr. cité, p. 18-19.

3 Barthélémy de Parme, Summa, 1288, Vienne, Nationalbibliothek, lat. 5523, f. 1 ; Verba collecta..., Munich,
Staatsbibliothek, lat. 489, f. 1.

* Voir tableaux ci-dessus.

5 Thérése Charmasson, Recherches ..., ouvr. cité, p. 34-65.

8 Voir les différents paragraphes de 1’édition du texte & partir de la page 308.

7 Voir premiére partie, chapitrel, p.17. et ’édition des textes deuxiéme partie, p. 176 et 184.
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puisque ces dernieres sont elles-mémes liées aux planétes. Le poéme occitan du manuscrit
latin 7420A ainsi que I’aide-mémoire du manuscrit 7349 intégrent également cet aspect. Ce
rattachement de la géomancie a 1’astrologie est la configuration la plus courante dans les
traités'. Cette dialectique présente 1’argumentation inverse de celle qui est exprimée dans le
poeme de Maestre Guillem. Si ce dernier avance que la facilité de la géomancie par rapport a
’astrologie est le gage de la plus grande justesse de l’interprétation des éléments qui en
découlent, la plupart des traités géomantiques semblent au contraire présenter une
complexification de la pratique de la géomancie et de I’interprétation du théme comme pour
mieux faire oublier sa simplicité originelle. Les dialectiques exposées dans la géomancie
astronomique de Maestre Guillem et dans le poéme sur les signes géomantiques, pour
inverses qu’elles soient, sont tres proches car elles utilisent exactement les mémes éléments
mais en y projetant une vision des choses opposée. Cependant les deux raisonnements visent
un seul et mémebut : trouver la vérité ou plus exactement faire croire que ’on dit la vérité.
Dans un cas comme dans ’autre, I’argumentation témoigne d’un besoin de légitimer la
pratique divinatoire que 1’on expose. La tentative de légitimation de la géomancie par les
astres se double en outre d’une volonté de s’assurer 1’indulgence de I’Eglise en suggérant
aussi plus ou moins insidieusement que la géomancie est fille de Dieu puisqu’il est par
définition créateur de toutes choses®.

L’introduction du traité en vers provengaux du manuscrit 7420A est emblématique de
cette double 1égitimation :

ostre senher Dieus Jhesus Crist,
Que cel e terra e mar fist
E totas autras natios, ;

Volc demostrar, per escriptura

E per orde e per natura,

L’art que hom apela astronomia

De que es tracha geumancia.

E car astronomia es tan greus

E i pot hom peccar ben leu[s],

Li bo maestre ancia

E.lh filozofe sapia

Traysero est art per gran saber,

E car pot hom trobar lo ver

Per geumancia plus breument,

Et estelas lo judjament,

Per astronomia no fay.*

! Voir & ce sujet Thérése Charmasson, Recherches..., ouvr. cité, p. 43-60 plus particuliérement.

2 En effet, ces pratiques étaient facilement assimilables a la magie et 4 des pratiques démoniaques dans Iesprit
des inquisiteurs. Pour le sud de la France, voir Bernard Guy et son Manuel de I’Inquisiteur, Livre V, 6, 2 (éd. et
trad. Guillaume Mollat, Paris, Les Belles Lettres, 1964, 1, p. 21-25) et les travaux de Jacques Berlioz, Cahiers
de Fanjeaux, 16, Bernard Gui et son monde, 1981, « “Superstitions”, paganisme et culture folklorique », Le Pays
cathare, les religions médiévales et leurs expressions méridionales, dir. Jacques Berlioz, Paris, Editions du Seuil,
Points Histoire, p. 183-198, p. 190-192 plus particuliérement. Nous renvoyons également & Jean Duvernoy, « La
divination en Languedoc au XIII° siécle », Anthropologies juridigues, Mélanges Pierre Braun, Limoges, 1998, p.
267-277. Thérése Charmasson, Recherches..., ouvr. cité, p. 17, précise que le compilateur d’un traité anonyme
(Chantilly, Musée Condé, 322, f. 41v-42) interpréte un passage de la Bible comme décrivant la pratique de la
géomancie par le Christ lui-méme. Il s’agit de ’épisode de la femme adultére dans lequel le Christ trace des
signes non décrits sur le sol (L ’Evangile selon Saint Jean, 8, 1-11).

* Vers omis.

“ BN. lat. 7420A, fol. 115a., v. 1-17.
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La mention originelle de Dieu est soulignée par la pratique méme de la géomancie qui,
ainsi que nous 1’avons vu, enjoint de prononcer une priere pour se recommander a Dieu avant
de procéder au jet de points’.

Le trait¢ du manuscrit latin 7420 A, d’une structure claire, semble étre fait en
apparence pour les non-initiés ; cependant il comporte ainsi que nous le signalons dans
I’édition un certain nombre d’ « erreurs ». Nous pouvons déja signaler la confusion
systématique entre les figures Puer et Puella, confusion que ’on retrouve en outre dans
I’aide-mémoire du manuscrit BN. lat. 7349. Les deux témoins se rejoignent encore par les
flottements, répétitions et significations fantaisistes que nous pouvons observer dans le
tableau comparatif consacré a la présentation des maisons géomantiques. Le traité en vers
semble cependant, malgré sa structure plus soignée, présenter davantage d’erreur ou de
fantaisies que I’opuscule en prose. Cependant, elles ne doivent pas faire oublier 1’importance
de ce dernier texte en tant que témoin occitan de la tradition géomantique. En effet, il se
démarque des autres opuscules géomantiques occitans par le fait qu’il est le seul a présenter
une traduction du nom des figures géomantiques : le poeéme de Maestre Guillem et ’aide-
mémoire du manuscrit latin 7349 comportent uniquement les noms latins communément
admis des figures géomantiques. Du reste, cela revétait un caractére que I’on peut qualifier de
coutumier au sein des témoins occitans des sciences divinatoires et magiques qui comportent
en général, sauf quelques exceptions, les noms des signes du zodiaque et des planétes dans
leur dénomination latine. Si le poéme géomantique n’échappe pas a cette habitude, en
revanche son rédacteur s’applique a traduire chaque nom des seize figures géomantiques,
comme nous avons pu l’observer dans le tableau ci-dessus. Si, majoritairement, les
traductions des noms s’efforcent d’étre littérales, en revanche, on remarque la volonté de
varier les appellations en utilisant un certain nombre de synonymes pour désigner une seule et
méme figure. Cela ne suffirait pas & démontrer que le rédacteur occitan a projeté sur le texte
géomantique sa vision des choses s’il n’y avait le cas des figures représentant Caput Draconis
et Cauda Draconis. En effet, si on trouve les traductions littérales Cap de Dragon et Coa de
Dragon, le traducteur semble leur préférer les appellations Portal Alsat et Portal Réversat.
Ces derniéres ne constituent en rien une traduction mais sont bel et bien des créations telles
que I’on peut en trouver dans d’autres traités géomantiquesz. L’auteur, oubliant 1’origine
astrologique de I’appellation latine, s’est, semble-t-il, uniquement basé sur la forme et la
disposition des figures en question qui, effectivement, peuvent faire penser a un portail dressé
pour la premiére, et & un portail renversé pour la seconde. Cela a tendance a nous faire
reconsidérer les aspects fantaisistes des attributions des maisons, qui peuvent apparaitre
comme des projections des visions de I’auteur sur la pratique divinatoire qu’il est en train de
traiter et qui parait 1’inspirer, bien qu’il ne semble pas en comprendre toutes les subtilités. Ce
dernier aspect se manifeste particuliérement dans la présence au fil du texte de vers dont
I’insertion apparait artificielle. Il s’agit de vers imitant ceux qui débutent chaque paragraphe
présentant les parentés des différentes figures géomantiques. Comme [’a fort bien analysé
Théodor Ebneter’, ces vers, au nombre de cing et que nous transcrivons également en note
dans I’édition du texte, ont di étre inventés par le rédacteur pour les besoins de la rime. Il a
choisi de s’inspirer des vers qui revenaient sans cesse dans 1’exposé de la pratique. Il ne s’est
donc pas contenté de répéter certains d’entre eux mais s’est amusé a réutiliser les noms des
figures géomantiques dans des configurations nouvelles :

! Ibid., v. 29-31.
2 Thérése Charmasson, Recherche..., ouvr. cité, p. 30-35.
3 Théodor Ebneter, Poéme sur les signes géomantiques, ouvr. cité, p. 19.



Gasanh ab Perda e ab Via [vers 489]'
Et si s’ajusta a Blanc e Poble [vers 1233]
De Via o Portal Reversat [vers 1249]

Ces aspects n’empéchent pas d’utiliser la géomancie de ce texte. Les erreurs qu’elle
comporte révélent moins son manque de fiabilité que la difficulté de s’intéresser a un texte ou
a une pratique sans y apporter sa touche personnelle si ténue soit-elle. Du fait de sa qualité
d’ouvrage pratique, cet aspect « créatif » apparait moins dans 1’aide-mémoire du manuscrit
7349, méme s’il comporte un certain nombre d’originalités représentées principalement par la
difficulté de le qualifier : en témoignent les appellations diverses dont il fait I’objet dans le
peu d’articles qui y font référence. En outre, le traité en vers ne se centrant pas du tout sur
I’interprétation du théme géomantique et ne proposant pas, contrairement a la plupart des
traités, des séries de questions géomantiques pré-résolues, les folios du manuscrit latin 7349
le complétent utilement sur cet aspect et sur bien d’autres.

En donnant des séries de questions géomantiques pré-résolues et par sa nature méme
d’aide-mémoire, il réveéle la complexité a laquelle pouvait aboutir cette pratique
originairement simple. D’autre part, I’analyse des thématiques sélectionnées dans les réponses
nous renseigne aussi bien sur le public intéressé par cette pratique que sur la qualité du
géomancien.

b) Des guestions géomantiques pré-résolues : 1’aide-mémoire du manuscrit latin
7349

— L’aide mémoire et les autres textes géomantiques du manuscrit 7349

Contrairement au « grimoire » de quatre folios édité par Jules Gauthier’, ’aide-
mémoire provencal auquel le rattache Paul Meyer* n’a pas été retrouvé par « heureuse
circonstance »° sur la couverture d’un ancien registre paroissial®. Ses 18 folios n’ont pas fait
I’objet d’une reconversion mais ont €t€ insérés dans une compilation cohérente de textes
divinatoires, celle que constitue I’important recueil latin 7349". 1l se trouve au cceur d’un
ensemble de textes géomantiques latins et occitans. Il est suivi notamment par un opuscule
occitan présentant les correspondances entre les figures géomantiques, les signes du zodiaque
et les planétess. Cette représentation est plus complexe que dans les autres opuscules
présentant ce genre de correspondance puisqu’elle précise méme la répartition des planétes et
des figures géomantiques dans les décans des signes du zodiaque. Cet exposé est suivi par une
sorte de calendrier commencant au mois de mars et complétant le réseau de correspondances
précédent en indiquant pour chaque mois la position des planétes dans les décans des signes
du zodiaque. Nous éditons ce texte resté inédit et tr€s peu mentionné a notre connaissance a la
suite de 1’aide-mémoire’.

' Ce vers suit d’ailleurs directement le vers Gasanh ab Vermelh et Tristeza qui indique la configuration
correspondant aux figures dessinées.

2 Fol. 106-114v. Sur ce texte en particulier voir Katy Bernard, « Un texte de géomancie en occitan médiéval : un
opuscule du manuscrit BN. lat. 7349 » A paraitre dans Les cahiers d’Epistémé de L’Université de Bordeaux 1.

3 Jules Gauthier, « Grimoire d’un sorcier frangais », art. cité.

4 Paul Meyer, « Traités en vers provengaux », art. cité, p. 252-253.

5 Jules Gauthier, « Grimoire d’un sorcier frangais », art. cité, p- 202.

® Ibid., p. 200-202.

7 Voir annexe 1, vol.2, p.5.

8 BN lat. 7349, fol. 118v-126.

® Voir I’édition du texte p. 497.
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L’opuscule en question relevé par Paul Meyer n’est certes pas un traité bien que I’on
puisse a plus d’un titre comparer son sort a celui du po¢me géomantique que 1’on trouve dans
le manuscrit 7420A. En revanche, il semble que son destin se détache singuliérement de celui
celui du texte édité par Jules Gauthier, par ailleurs mal évalué lui aussi, lui conférant une toute
autre importance que celle qu’on lui a accordé jusqu’alors.

— L’aide-mémoire du manuscrit 7349 : du grimoire aux livres de sorts

A notre connaissance, seuls, & ce jour, des extraits de ce texte ont ét€ publiés par
Francesch Carreras y Candi® dans un article consacré, contrairement a ce que semble indiquer
indiquer le titre, & un livre de sorts catalan. Ce texte pose un probléme d’identification lié a un
brassage des savoirs dits occultes au sein desquels la géomancie revét un aspect transversal
par le simple fait que sa pratique et sa symbolique semblent étre particuliérement des sources
d’inspiration.

D’une facture tout a fait différente de celle du traité du manuscrit 7420A, plus tardif et
en prose, I’opuscule semble moins travaillé au niveau de sa structure et de sa rédaction. Il n’a
pas non plus les mémes enjeux. Il constitue un ensemble de notes dont la structure peut
sembler un peu flottante et donne au premier abord une impression de désordre & ’ensemble.
Cependant il apparait qu’il est trés complet et détaillé et qu’il peut faire office d’aide-mémoire
précieux malgré les erreurs qu’il contient.

La structure générale du texte pourrait étre la suivante : un rappel ex-abrupro de la
signification des planétes avant de préciser le rapport entre les figures géomantiques et les
planétes en question ; puis, sans transition, une série de questions géomantiques pré-résolues
portant sur les sujets qui font couramment 1’objet d’un questionnement dans les textes
divinatoires. La signification des maisons est ensuite rappelée par rapport & une situation de
questionnement précise. Enfin, une partie consacrée a la signification des figures
géomantiques en général et aux particularités qu’elles acquiérent selon les maisons. Les notes
se terminent par une pri¢re, La orason de la Sort qui fait écho a la phrase qui tient lieu
d’incipit au texte :

A isy es la manyera de far la sentensia de la sorf

Dans un premier temps, remarquons qu’il n’y a aucune introduction ni aucune
explication concernant le jeter des points et la formation du théme. Il semble que ces éléments
fondateurs soient supposés connus. L’auteur du texte ne parait pas s’embarrasser de
précautions oratoires vis-a-vis de ses éventuels allocutaires. Cependant, malgré I’absence
d’une introduction qui systématiserait la filiation de la géomancie et de I’astrologie comme
dans le trait¢é du manuscrit 7420A, cet opuscule expose en tout premier lieu le lien
astrologico-géomantique. Le premier folio de ce traité présente un caractére particuliérement
maladroit et étrangement incomplet qui ne correspond pas a la facture des suivants :

! Voir annexe 1, vol.2, p.5.

2 Francesch Carreras y Candi, « Un llibre de geomancia popular del segle XIII », Boletin de la Real Academia de
de Buenas Letras de Barcelona, 1901-1902, p. 329.

3 Paris, B.N. lat. 7349, £. 106.
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L ] LN ]
S apias que la meyson de Saturnus son ° ** seven sobre alongament et
esperansa longa. oo oo
L ] L ]
L] LN

E la meyson de Jovis que es se o, e s vensobre longamens.

LN ] L ]
L] LN ]
E la meyson de Martis que son o e  Seven sobre tacament.

L ] L ]
[ ] LN )

[ ] LN J

la meyson de Sol que es se ven...
LN ] L]

E la meyson de Venus que es °*°* *° senefica temps mays lo segon se ven
mays.’ . .

Il est difficile de mettre en doute que le folio 106 ne soit pas le début de I’aide-
mémoire ; en revanche, on peut s’interroger sur la réelle utilité de ce premier passage. Si le
premier paragraphe désigne de fagon assez compléte les vertus des sept planétes, le suivant,
cité ci-dessus, apparait étrangement désuet par rapport a I’ensemble. En effet, le premier
paragraphe est entiérement consacré a 1’astrologie dite « classique », rappelant les vertus des
sept planétes. Le texte commence a afficher sa couleur géomantique a la fin du paragraphe qui
expose les vertus de Cap de Dragon et de Cova de Dragon dont les noms désignent aussi bien
des constellations que des figures géomantiques. En outre, le paragraphe se termine par
I’annonce de la signification des maisons. Il s’agit de la répartition des figures géomantiques
entre les planétes susdites.

Cette description suscite le questionnement a plus d’un titre : tout d’abord, la liste des
planetes est incompléte car, si elle suit I’ordre du premier paragraphe jusqu’a Vénus, elle ne
traite ni de Mercure ni de la lune ; de plus, si I’on compare ce paragraphe avec le précédent,
les vertus des planétes conjuguées avec celles des figures géomantiques qui leur sont
attachées devrait étre développées ; or elles apparaissent au sens propre comme au sens figuré
de facon incompléte puisque le passage consacré au soleil est inachevé. Sans transition, la
série'des questions géomantiques apparait au folio suivant et le reste du texte ne comportera
plus, d’un point de vue formel, de telles fractures ni de telles incomplétudes. L’aspect
lacunaire de ce passage initial est, en outre, réparé plus loin dans I’opuscule, du folio 110v a
113%. Chaque planéte sera passée en revue, désignée par ses caractéristiques propres et par le

! Texte manquant.

? Paris, B.N. lat. 7349, f. 106.

? Voir Iédition du texte p. 497 On rencontre également un double complet du paragraphe en question au début
du méme manuscrit, au folio 2. Voir I’édition de 1’opuscule p. 180 On peut noter des similitudes dans la
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lien qu’elle entretient avec telle ou telle figure géomantique. Soit le compilateur s’est ravisé
quant a la disposition et présentation de son aide-mémoire, soit il a accessoirement placé ce
paragraphe a I’incipit pour, y compris dans le cadre d’un aide-mémoire, tenter de justifier une
pratique que 1’utilisation originelle du hasard rend peut-étre moins légitime encore que les
autres pratiques divinatoires. En cela, méme s’il ne comporte pas une introduction proprement
dite, ce texte se fond aussi dans la tradition des textes géomantiques.

Les séries de questions géomantiques pré-résolues qui font suite & cet incipit sont
rangées selon un ordre plus ou moins thématique qui n’exclut ni les redites ni les
généralisations.

La premiére série de questions traite du vol. Dans un premier temps, les réponses
envisagées déterminent si la chose volée sera récupérée ou non ; dans un deuxiéme temps
elles cherchent a faire la description physique et comportementale plus que morale du voleur.
11 s’agit donc de physiognomonie adaptée aux figures géomantiques.

S i voles saber leyronycis si s ’atrobara ho non, si atrobas la figura segunda en la 7, e
aquella que tu trayras de la 7 et de la 8 es bonna, sapias que no se trobara ; et si la figura 2°
et la 8 son totas bonas, sapias que se trobara ; et es eneysin que, si la justada de la 7 et de la
8 es mala, sapias que se trobara. La rason es, car la meyson premiera es per lo demandant et
la 2 es per I’argent del demandant, et la 7 es sobre lo layre e la 8 sobre 1’argent del layron ;
et si atrobas la 7 en la 3 ve en la 9, sapias que lo layronysi es fora de la villa.

S i tu voles saber de la feyson del leyron, regarda la figura 7 e tray la 1° figura de la 7 et
de la 11 et te ensenhara la feyson ; e regarda si es feyson de mascle ho de femel. Si voles
saber la color del leyronysi, regarda la figura de la meyson 6 e regarda de qual color es :

home bel, statura bella coma rosza de pels e sas paraulas dossas, et home de parage,
home merchant vo cambidor, et home honorable.

home mascle e sa facia grioga et sos huels grocs, et enbriac, et jogador de dach, e
putanier, e layre.

home, sa facia longa, sa barba longua, e se ven avesquez vo uficial vo home de grant
gleyza, vo juge fals, vo mege, vo home am corona sus son cap vo calvin, e si es layt, si
ven calvi.

home negre e orre e sec, e tremudat de sa cara coma terra, e paure, e [lacune] vo
curador de privadas.

formulation et la présentation des deux textes, mais celui du folio 2 est isolé parmi des notes purement
astrologiques et comporte des erreurs.
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enfant sens barba vo fema bella e alegra, e menestrier, e averos plazent e amant las
donas.’

Il en sera de méme pour les 16 figures géomantiques. Cependant, dés le début de
I’inventaire, le cadre spécifique du vol et du portrait-robot du voleur est élargi au cadre
général des différents types de personne attribués a chaque figure. En effet, sont oubliées les
précisions concernant la couleur de la chose volée pourtant annoncées précédemment.

La deuxiéme série de questions pré-résolues concerne la femme. Il s’agit dans un
premier temps de vérifier si elle est enceinte ou non et, dans un deuxiéme temps, de
déterminer de quel sexe sera I’enfant :

S i voles saber si una fema es grossa d’enfant, si atrobas 1° de las mayzons de Jovis en
figura premyera que ayso es :

ee o oo hoenlab1015se ven silos dos testimonis s ’acordan, sapias que ella es
ee oo o grossa;etsienlapremieraes:

e a [ ] [

oo L] [ ] LN ]

e *  ho5, 10, 15, sapias que non es grossa et las autras son megannas.
L ) LN ] L ] LN 4

[ ] [ ] [ ] LN ]

S i voles saber si sera mascle ho femella, regarda la figura 1°, 5, 10, 15 ; si lo plus son
mascles, sapias que sera mascle, si lo plus son femels, sera femellas ; et sienla 5 es :

o0 ° [N L]
. e e e Sapias que l’enfant non vieura, et si figura bona, se ven que
ee oo es e viura..’

Il s’agit ensuite de savoir si la femme sur laquelle le consultant s’interroge est
« bonne », autrement dit fertile. Huit thématiques seront abordées, les six suivantes traitant
respectivement des déplacements (qu’ils soient sur terre ou en mer) en précisant si le chemin
sera semé d’importantes embliches ou non ; de I’obtention ou non d’un office, d’'une dignité
ou d’un quelconque pouvoir ou privilége seigneurial convoités ; de la guérison du malade ; du
sort du prisonnier ; des possessions ; des guerres et batailles et de ’issue de ces derniéres,
prédisant qui vaincra, du consultant ou de son ennemi.

Le folio 108 est davantage centré sur les maisons a observer suivant la thématique de
la question. Cette partie semble plus exactement fournir une méthode destinée a donner une
réponse trés rapide au consultant. Il suffirait d’ajouter les points de la premiere figure, celle

I BN. lat. 7349, f. 106v.
2BN. lat. 7349, £. 107, 2, 3§.
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qui se trouve dans la maison du demandant, avec ceux de la figure située dans la maison
concernée par la thématique de sa question. C’est une fagon de rappeler succinctement la
valeur de chaque maison du théme géomantique. Le déroulement de ce chapitre permet de
nous faire comprendre que si la figure obtenue par addition est favorable la réponse a la
question I’est aussi. Cela n’est pas expliqué d’emblée car cela est supposé connu, de la méme
maniére que semblent étre connues les valeurs respectives de chaque figure possible, vu qu’a
ce stade, & D’exclusion de quelques-unes, elles ne sont pas non plus désignées. Les
thématiques abordées sont exactement les mémes que les huit premiéres, avec une insistance
sur ce qui concerne la femme et le mariage. On aborde également le domaine des sentiments,
de I’amitié et des inimitiés :

S i tu voles saber de fach de matrimony, et de enamorament ; e de pas entre home et son
companhon, ve de amystansa entre els vo es bona a ystar en guera que en pas, tray una figura
de la premyera et de la 7.

Plus spécifiques, d’autres thématiques sont abordées comme celles du lien avec les
parents, du meurtre et des méfaits en tous genres, de la production de blé, du caractére des
valets, de celui du roi ou du seigneur et de leurs éventuelles décisions, de la détermination du
signe du zodiaque, du jeu. Une partie importante est consacrée a la météorologie :

S i voles saber de I’an si sera bon ho mal, regarda la meyson premyera, 2 e 5, e les autres
fortes ; si in trays aqui figura bonas e los enfans vos acompagnia, bonas sentencia, e si
n’yeys Tristicia, en tot so que es mala figura en totas cauzas, en eyso es bona ; et si en las
meysons desus dichas son figuras malas, e yeys amb ellas se gran mal ; e si Populus e lo juge
son bons, sera la cauza bona, et si mala, mal.

S i voles saber sy fara pluejas, regarda aquellas que son de fuoc e d’aygua et segont que tu
veyras, tu sentensia.

S i voles saber que fara premyer ho pluejas ho secaressa, regarda la qala veyras premyera
ho de fuoc ho d’ayga, eneysin veyras. Et si Populus sal d’elas, seran grans auras.’

La thématique des choses perdues (qui est a rapprocher de la premiére thématique
rencontrée sur les choses volées) vient clore ce passage, servant de transition de fortune a un
autre type de préoccupation. Le changement de point de vue qui y est associé¢ donne a cet
opuscule un aspect assez particulier.

Les valeurs des figures géomantiques sont enfin abordées, mais principalement afin
d’apprendre au géomancien quel est 1’objet du questionnement du demandeur. Cette
préoccupation est du méme ordre que celle qui occupait les premiers paragraphes et une partie
de la conclusion du traité de Maestre Guillem ; mais 1’aide-mémoire géomantique ne semble
pas voir la necessité d’expliquer cet accord entre le géomancien et le consultant qui semble
visiblement constituer un élément fondamental dans la pratique de différentes techniques
divinatoires. Pour savoir I’objet du questionnement de celui qui vient le consulter, il suffit au

' B.N. lat. 7349, f. 108.
2B.N. lat. 7349, f. 108v-109.
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géomancien de jeter un simple coup d’ceil sur le théme en repérant la présence de telles ou
telles figures indépendamment de leur position dans ce dernier comme il est de coutume.
Certes, c’est aussi un moyen de rappeler la valeur des figures au géomancien. Cependant, il
faut noter, comme dans la géomancie astronomique de Maestre Guillem, que dans la pratique
la crédibilité du Maitre és art divinatoire peut étre mise en cause de maniére assez récurrente
pour qu’elle apparaisse avec une telle incidence dans un aide-mémoire. Dans ce paragraphe, il
ne s’agit pas d’aider le géomancien a répondre au demandant, mais de lui permettre de
répondre a la question qu’il se pose sur la question de son demandant ou de vérifier que celui-
ci est sincére dans sa demande et pose la question sur ce qui le préoccupe réellement. Cette
partie de I’opuscule se met a fournir des indications sur les réponses a apporter au demandant
a partir du moment ou est abord¢ le cas des rapports hommes/femmes. Un long passage trés
détaillé est ainsi consacré aux rapports sexuels et a ’adultére. Si la position des figures dans
les maisons du théme ne semble pas étre d’une grande importance, en revanche, on insiste sur
I’importance d’en regarder particuliérement certaines. Ce « chapitre »' se termine par des
questions géomantiques pré-résolues, de la méme facture que les premieres. Il est davantage
centré sur la signification que prennent les figures géomantiques selon le sujet abordé par le
demandeur. Si I’on retrouve plus ou moins les mémes thématiques que précédemment, on
constate une insistance sur celles concernant le voyageur ou le fuyard, la chose perdue ou
volée et le seigneur de la terre dont on s’occupe de savoir tout ce qui peut advenir de lui et par
lui. On remarque, pour ces deux dernic¢res thématiques, une insistance particuliére sur la
valeur de la figure dans les 15 maisons qui sont toutes citées, contrairement & ce qui est
exposé pour les autres types de questions.

Ce «chapitre » laisse enfin la place a un long passage consacré aux figures
géomantiques systématiquement représentées et nommeées, sauf oublis ou lacunes. Il s’agit du
passage qui pourrait faire office de doublon de I’incipit du texte s’il n’était ni plus complet ni
plus développé. Apres avoir bri¢vement rappelé les vertus des sept planétes, les 16 figures
géomantiques sont nommées et présentées en fonction du lien qu’elles entretiennent avec les
planétes susdites. Chaque figure géomantique est liée a une des sept planétes, sauf oubli. La
particularité de ce passage tient cependant au fait qu’il est simplement centré sur la valeur que
prend la figure si elle se trouve dans la premiére maison du théme géomantique, autrement dit
la maison qui représente le demandant. Encore une fois, ce passage ne semble pas destiné a
réellement satisfaire la demande du questionneur s’occupant fort peu de préciser des réponses,
mais voué a guider le géomancien afin qu’il devine en quoi consiste 1’interrogation de son
consultant. Ensuite, les 16 figures géomantiques sont citées de nouveau, mais de maniére plus
attendue dans ce genre d’ouvrage. Elles apparaissent dans un ordre différent, mais cette fois
non plus seulement pour leur seul lien avec leur planéte ni pour leur seule valeur dans la
premiére maison. Aux renseignements déja donnés est ajoutée la valeur générale de chaque
figure avec le lien qu’elle entretient avec la physiognomonie, les couleurs, les saveurs, les
odeurs, les métaux, les lettres et les nombres :

[ ]
Puer . es de Mars, e de natura cauda e seca, e la sabor mala e amara, e de la color

negra e vermelha, e de las letras h, c, e de nombre | 47

! Nous employons ce terme par commodité. Bien que comportant une structure, le texte n’est pas disposé en
chapitres proprement dits.
2BN. lat. 7349, f. 113.
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Carcer **  esde Saturnus, e de las gens ores e de las serventas, e de las colors

negras, e la natura frech e sec, e de sabor aygra, e las fleyrans orras, e lo cors cort e sa
1
cara redonda e sos bras cors, e tot negre, e las letras a, d, r, e de nombre 1, 14.

De plus, pour les quatre premicres figures, est détaillée la valeur particuliere que prend
cette derniére selon la maison dans laquelle elle se trouve. Nous remarquons que ce long
passage n’est pas exempt d’erreurs, puisque le compilateur se trompe souvent dans la
répartition des figures entre les sept planetes, ce qui n’est pas le cas dans I’incipit. Ces erreurs
peuvent faire émettre quelques doutes quant a la fiabilité de 1’interprétation du théme par le
géomancien. Cependant il ne s’agit que de détails qui, si on lit bien le texte, ne modifient pas
fondamentalement I’interprétation générale du théme.

Les figures géomantiques cédent la place & un « chapitre » qui pourrait aussi bien faire
figure d’incise que de digression si la méthode de divination qu’il exposait aussi bien que
I’objet de cette divination n’étaient pas compatibles, voire complémentaires, avec la
géomancie.

L’aide-mémoire géomantique intégre une pratique utilisant une horloge de bois® dont
les heures sont liées au cours des planétes®. Outre I’introduction, ce passage contient sept
paragraphes, un par planéte. Selon le moment de I’arrivée du consultant, le géomancien
détermine I’objet du questionnement du demandeur, et ’objet que celui-ci peut porter dans sa
main et la couleur de ce demier. Par la technique évoquée et les thématiques, ce passage est
celui qui se rapproche le plus de ceux de Maestre Guillem exposant la méme thématique.
Encore une fois, le texte se place du point de vue du géomancien bien plus que du point de
vue du consultant, se souciant bien moins de permettre au géomancien de formuler une
réponse a la question posée que de trouver, avant méme qu’elle ne soit formulée, cette méme
question. La méthode pour deviner ce que le demandeur peut apporter en sa main est du
méme ordre et la précision de la couleur de 1’objet apporte un aspect encore plus piquant.
Comme dans le texte de Maestre Guillem mais insidieusement, il transparait que 1’ambition
du géomancien de dire la vérité est seconde par rapport a celle d’instaurer un climat de
confiance, méme si ces deux ambitions ne s’excluent pas 1’une I’autre. On peut se demander
dans quelle mesure cette volonté de compiler des notes géomantiques destinées a deviner les
questions aussi bien, voire plus, que les réponses ne constituerait pas un argument de taille
pour prouver I’aspect ludique que semble par ailleurs comporter ce genre de pratique. En
outre, le fait qu’il faille utiliser une horloge, objet relativement rare et dont la lecture était
réservée a des initiés, place cette technique (et donc les notes géomantiques qui 1’encadrent)

' BN. lat. 7349, f. 113.

2 Les heures de cette horloge sont divisées en trois unités, appelées le commencement de I’heure, le milieu et la
fin. On sait que les premiers cadrans apparaissent au XIV® siécle et peuvent, selon leur forme, présenter 4, 6, 12
ou 24 divisions. Cela ne nous renseigne pas sur les divisions secondaires que pouvait éventuellement intégrer
celui utilisé ici. Voir Daniel Parisot, « Calendrier et mesure du temps en 1453 », 1453, Cahiers art et science,
Université de Bordeaux I, éditions Confluences, numéro spécial 8, 2004, p. 17-21.

3 Dans la plupart des langues européennes, les jours de la semaine portent le nom des sept astres mobiles connus
dans 1I’Antiquité. Selon le méme principe de distribution, & chaque heure de la journée est associé un de ces
astres. Celui de la premiére heure de tel jour est celui dont le jour tient le nom. Par exemple, si nous sommes un
samedi, jour de Saturne, la premiére heure est consacrée a Saturne, la seconde a Jupiter, la troisiéme a Mars, la
quatriéme au soleil, la cinquiéme a Vénus, la sixiéme & Mercure, la septiéme a la lune, la huitiéme a Saturne,
etc.. Voir Daniel Parisot, « Calendrier et mesure du temps en 1453 », art. cité, p. 22-23.
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entre les mains et a I’attention de quelqu’un possédant un certain rang dans la société et une
certaine instruction’.

Enfin, I’opuscule se termine par une série de rappels généraux et essentiels que 1’on
aurait attendus en préambule. Dans un premier temps est exposé le lien des figures avec les
ans, les mois, les jours et les heures, puis est rappelé le nom des maisons et la signification
générale de ces derniéres .

La priére qui semble devoir étre prononcée par le demandeur juste avant le jeter des
points tient lieu d’explicit. Tout comme le premier paragraphe de 1’opuscule enti¢rement
consacré a I’astrologie, ce dernier paragraphe se mettant sous 1’égide directe de Dieu semble
servir a la fois de garde-fou et de justification. Le passage central de la priere, qui peut
paraitre confus d’un point de vue terminologique, est a ce titre particuliérement parlant par
I’expression insistante du refus de passer par toutes sortes de disciples qui ne seraient pas,
directement et restrictivement, liés a Dieu. Cette pri¢re fonctionne comme une conjuration
moins destinée & €loigner les esprits malins et les charlatans que les inquisiteurs éventuels.
Par ailleurs, entre s’en remettre & la Providence de Dieu et s’en remettre au hasard, .la
premiére option semble, au moins sur le plan formel, la moins risquée :

La orason de la sort

In nomine patris et filii et spiritus sancti amen. Senher Dieus, senhor de tot lo mont, senhor
sobre los sobeyrans et en los soteyrans, venc, am bona devocion et de bon cor et de bona
volontat, per requerre la vostra grant humilitat et la vostra grant pietat ; de davant lo seti de
ta honor que te plassa de me far asaber e entendre ma demanda que yeu demande en aquest
temps et en aquesta hora, car en tu es lo poder et la forsa et non es en autres, non nos plevem
si non sobre tu e sobre aquels que am tu an lur siansa en tu, car per pecat nos non avem ny
prophetas ny devins ny lo sant sperit ny nenguna vos per que nos anam apres las demandas en
aquesta sort ; es per oqueyson venem am humilitat e am devosion de davant tu que me fassas
asaber la veritat de so que demande, so es asaber, si era o non era eytal cauza so que tu
volras demandar, en tu es ma cofizansa e tu me respondes, Senher Dyeus : grans pensadas
son en cor d’ome et lo conselh de Dieu es fer per t30stems, per omnia secula seculorum.
Amen

Ce jeu de redites, de répétitions et de renvois, entrecoupés d’ajouts et servi par une
structure circulaire qui commence par la fin et finit par le début, montre de lui-méme le
fonctionnement de cet aide-mémoire et ses vertus mnémotechniques. Les thématiques des
questions qui y sont traitées n’ont rien de véritablement spécifique ni de réellement surprenant
par rapport a celles que 1’on rencontre dans les autres pratiques divinatoires, notamment dans
les livres de sorts®. En revanche, la facon dont certaines thématiques sont traitées par rapport
aux autres semble montrer qu’elles sont plus fréquemment abordées que les autres. Il en va
ainsi, par exemple, des questions touchant aux choses perdues ou volées, de celles portant sur
le sort du seigneur de la terre et sur ses éventuelles décisions, et surtout, de celles relatives aux
rapports homme/femme, dans le mariage bien siir, I’amour un peu, I’enfantement aussi, mais
surtout dans les rapports sexuels et adultérins. Ainsi, ce texte fournit au lecteur moderne des
renseignements socioculturels précieux excédant la simple enquéte sur les pratiques en cours

! Voir la fin de ce chapitre et Daniel Parisot, « Calendrier et mesure du temps en 1453 », art. cité, p. 17-21.

2 1s constituent habituellement les premiers renseignements donnés par les traités classiques avec le systéme de
formation du théme dont nous avons déja souligné 1’absence.

*BN. lat. 7349, f. 114v.

* Voir chapitre 3, p.77.
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au Moyen Age. Il permet, en outre, de présenter des hypothéses quant aux personnes
intéressées par ces pratiques, désignant majoritairement un public d’hommes (les femmes
étant le plus souvent 1’objet du questionnement). Par le choix des thématiques, le texte invite
a penser que ce public tient un rang plus ou moins élevé au sein de la société les questions
portent sur les possessions, les dignités seigneuriales, les terres et les valets. D’autre part, les
grands seigneurs et les rois font I’objet de plusieurs questions, nous invitant & émettre
I’hypothése que le demandeur occupait un certain rang au sein de la société qui pouvait aller
de la petite bourgeoisie a la petite noblesse. Il semble en étre de méme pour le géomancien.
L’utilisateur de cet aide-mémoire doit posséder un certain niveau d’instruction, ce dont
Iutilisation de I’horloge, entre autres, semble constituer la preuve. D’autre part, cette méme
horloge témoigne que le géomancien tient un certain rang dans la société.

En mentionnant ce texte, Paul Meyer' le rapprochait d’un texte frangais que son
éditeur avait intitulé « grimoire »°. Si ’on s’en tient au sens commun du terme et 4 ’aspect
péjoratif qui lui est associé, seuls les erreurs et lacunes que 1’on a pu relever et une syntaxe
minimaliste, que peut expliquer la visée mnémotechnique de 1’ouvrage, peuvent corroborer
cette hypothese ainsi que deux ou trois mentions faites a la sorcellerie. De « grimoire », ce
texte pourrait surtout recouvrir I’emploi originel, cette altération de gramaire qui désignait au
Moyen Age la grammaire en latin, inintelligible au commun des mortels’. En effet, ce texte
nécessite un savoir particulier qui fait qu’il ne peut étre efficacement utilisé que par des initiés
et ne constitue donc pas une vulgarisation. Le niveau d’instruction dont on parle pouvait, par
exemple, étre celui d’un clerc, ce qui n’aurait rien d’étonnant®.

Par ailleurs, ce texte trouve sa véritable originalité dans 1’appellation qui est utilisé
pour désigner la technique de la géomancie. Nous avons signalé plus haut que I’explicit et
’incipit de ce texte par le caractere religieux du premier d’une part et le caractére astrologique
du second d’autre part, pouvaient présenter une tentative de légitimation de la pratique
géomantique. Cependant il y apparait un autre intérét qui corrobore moins 1’hypothése d’une
tentative de légitimation qu’il ne la preuve d’un mélange ou a tout le moins d’un amalgame de
diverses traditions divinatoires qui a abouti a la difficulté de qualifier ce texte. Cet ensemble
de notes n’est pas présenté sous le terme géomancie mais désigné selon 1’expression : la
sentencia de la sort. Le terme géomancie n’apparaitra jamais dans le corps du texte. Par
contre le mot « sort » est réguliérement utilisé pour désigner la pratique divinatoire qui fait
I’objet du texte et qui est, bel et bien, la géomancie. Le terme sort apparait dix fois dans la
rédaction et souvent de facon métonymique, désignant aussi bien le support de divination que
constitue le théme géomantique que la pratique divinatoire en elle-méme. Le texte semble
accorder malgré les références astrologiques qu’il comporte, une importance toute particuliére
a la dimension « hasardeuse » de la pratique dont il témoigne, présentant sans éprouver le
besoin d’argumenter le sort, qui peut aussi bien traduire 1’idée de hasard que celle de
Providence, comme porteur d’un sens a interpréter. Ce texte semble présenter la géomancie
comme une symbolique permettant de faire parler ce qui échappe & I’entendement de
I’homme.

! Paul Meyer, art. cité, p. 252-253.

2 Jules Gauthier, art. cité.

3 Dictionnaire historique de la langue frangaise, dir. Alain Rey, Paris, Dictionnaire Le Robert, 1998 (2° éd.), t. 2,
p- 1647.

* Jean Duvemnoy, art. cité, p. 273. Pour la pratique de la géomancie plus spécifiquement, voir Thérése
Charmasson, Recherches ..., ouvr. cité, p. 225-255 et Jean-Patrice Boudet, Entre science et nigromance,
ouvr.cité, p. 340-349.



74

A isy es la manyera de far la sentensia de la sort’

Des incipit, ce texte favorise, du point de vue des termes comme de I’utilisation du
hasard comme principe premier, I’amalgame entre la pratique divinatoire de la géomancie et
une autre pratique, remontant elle aussi a 1’ Antiquité, celle des livres de sorts’.

Certains livres de sorts peuvent aussi porter le nom de géomancie®. Cette confusion
s’explique par le fait que ces deux pratiques, bien que différentes dans leur élaboration
comme dans leur technique, peuvent avoir comme point commun la premiére étape de leur
processus, c’est-a-dire le tracé de points. En effet, les livres de sorts issus de la divination
cléromam'c’ique4 consistent, en une de leurs formes les plus abouties, & tirer au sort dans une
liste de réponses préétablies la réponse a une question choisie préalablement par le demandant
dans une liste limitée préétablie elle aussi. La confusion concerne en général des livres de
sorts que I’on répertorie sous le titre de Prenostica Socratis Basilei mais pas exclusivement.’

Au cours du processus de divination, un certain nombre d’étapes est nécessaire. La
premiére consiste & déterminer un nombre précis qui aidera par la suite au franchissement des
étapes jusqu’a la désignation finale par le sort de la réponse demandée. Pour déterminer ce
nombre, on pouvait utiliser des roues giratoires ou pratiquer, exactement comme en
géomancie, un tracé de points en laissant faire le hasard. Restait alors a compter les points et a
les diviser par 7 ou par 12 (selon les traités) pour obtenir le nombre final destiné a désigner le
sort. Ce tracé de points ne dépassait pas les quatre premicres lignes et n’était pas destiné a
donner naissance a une figure géomantique. La reprise de la technique géomantique dans les
livres de sorts s’arréte bien avant 1’utilisation qui en est faite dans la géomancie astronomique
ainsi que nous I’avons étudié avec le poéme de Maestre Guillem.

Pourtant, il semblerait que parfois la confusion entre les deux pratiques soit importante
a tel point que ’on assiste & un mélange plus profond entre les deux. Nous avons déja
mentionné que Paul Meyer® comparait le texte du manuscrit latin 7349 & un texte frangais
publié par Jules Gauthier’. Il reqmarquait avec raison que le texte francais comportait des
figures géomantiques. Cependant, par le nombre, I’utilisation et la disposition de ces derniéres
et par la facture méme du texte, nous nous rendons compte qu’il s’agit d’un livre de sorts qui
emploie des figures géomantiques comme simples illustrations utilisées dans un systéme de
tirage au sort. De plus, la disposition des réponses rangées en douze thématiques précises
rappelle celle des livres de sorts®. Des hypothéses allant dans ce sens ont d’ailleurs été émises
par le premier éditeur de ce texte, bien qu’il se limitat a 1’appellation de « grimoire »°. En

! Paris, B.N. lat. 7349, £. 106.

2 Voir chapitre 3, p.77.

* Voir Francesch Carreras y Candi, art. cité, p. 328-331 ; Thérése Charmasson, Recherches ..., ouvr. cité, p. 222-
223 ; « L’ Astronomie, La Cosmologie, L’Astrologie et les Sciences Divinatoires », GRLMA, 1988, t. 8, p. 333-
335 ; Enrique Montero Cartelle et Alberto Alonso Guardo, Los « libros de suertes » medievales : las Sortes
Sanctorum y los Prenostica Socratis Basilei, estudio, traduccion y edicion critica, Madrid, Nueva Roma 21,
Consejo superior de investigaciones cientificas, 2004 ; Katy Bernard, « Les livres de sorts », Dictionnaire
historique de la magie et des sciences occultes, dir. Jean-Michel Sallmann, Le Livre de Poche, 2006, p. 688-
690 ; Jean-Patrice Boudet, Entre science et nigromance, ouvr. cité, p. 94-96, 113, 340-349.

* Voir Alain Bouché-Leclercq, Histoire de la divination dans 1’Antiquité, Paris, Ernest Leroux, 1879, t. I, p. 276-
329 ; et chapitre 3, p.77.

* Voir Enrique Montero Cartelle et Alberto Alonso Guardo, Los « libros de suertes » medievales, ouvr. cité, p. ;
Katy Bernard, « Les livres de sorts », art. cité ; Jean-Patrice Boudet, Entre science et nigromance, ouvr. cité.

¢ Paul Meyer, « Traités en vers provengaux art. cité », p. 252-253.

7 Jules Gauthier, « Grimoire d’un sorcier francais », art. cité .

8 Voir chapitre 3, p.77.

® Jules Gauthier, « Grimoire d’un sorcier frangais », art. cité, p. 202-203.
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effet, le traité en question se compose de douze colonnes contenant chacune huit paragraphes.
Ces douze colonnes correspondent & douze thématiques différentes et les huit paragraphes a
huit possibilités de devenir concernant chaque thématique. C’est dans la marge, en face de ces
douze séries de huit paragraphes, que sont disposées huit figures. Chacune est composée d’un
ensemble de trois figures géomantiques, deux au-dessus et une en position centrale au-
dessous'. Seules sont différenciées les deux figures supérieures, la figure inférieure étant
toujours celle que I’on nomme Acquisicio. Quant aux figures supérieures, elles suivent un
ordre logique et symétrique propre a la formation des figures géomantiques, et reproduisent
les illustrations que I’on trouve dans la partie des traités géomantiques concernant les
jugements issus de la paternités des figures® : il s’agit tout simplement de la liste des huit
combinaisons de figures dont 1’addition des points donnent naissance & Acquisicio. Nous
trouvons dans I’ordre, Acquisicion et Populus, Populus et Acquisicion, Amissio et Via, Via et
Amissio, Carcer et Fortuna Minor, Fortuna Minor et Carcer, Conjunctio et Fortuna Major,
Fortuna Major et Conjunctio. On réalise ainsi que, contrairement a ce que dit Paul Meyer, il
ne peut s’agir d’un aide-mémoire géomantique comme pour le manuscrit lat. 7349, les 16
figures géomantiques et les nombreuses combinaisons pouvant leur donner naissance étant
loin d’étre au complet. Aucune mention n’est faite non plus de leur lien avec les planétes ou
les signes du zodiaque, ni aucune mention sur leur formation ou sur leur valeur propre. Il est
clair que dans ce texte, les figures sont simplement instrumentalisées, réduites & leur statut de
dessin. Il se pourrait que I’auteur du traité, ayant eu accés a un texte de géomancie sans
comprendre de quoi il retournait exactement mais ayant été séduit par les points, ait voulu les
utiliser comme systéme de tirage au sort dans une pratique qu’il connaissait mieux.
Cependant, nous n’excluons pas non plus de sa part une réadaptation consciente des figures
géomantiques. Comme Dexplique ingénieusement Jules Gauthier’, ces huit figures
correspondant aux numéros de 1 & 8 devaient trés certainement étres reproduites sur huit
cartons qui servaient au tirage au sort. Mais nous pouvons imaginer aussi que chaque carton
ne comportait qu’une seule des trois figures des huit combinaisons: un représentant
Acquisicio, un autre Populus, un autre Amissio, un autre Via, un autre Carcer, un autre
Fortuna Minor, un autre Conjunction et un dernier Fortuna Major. Ainsi, deux tirages au sort
auraient été¢ a opérer afin de désigner les deux figures supérieures, et, leur réunion aurait
formé, suivant leur ordre d’apparition dans le tirage, une des huit combinaisons désignant
enfin le paragraphe a prendre en compte suivant la thématique choisie par I’intéressé. Nous
préférons cette derniére hypothése, convaincus du caractére profondément ludique de ce genre
de pratique. Par cette voie parall¢le, la comparaison initiale de Paul Meyer voit son intérét
redoublé.

En effet, malgré leur technique différente, la géomancie et la divination par les livres
de sorts ont pour point commun de se baser sur le hasard comme principe de vérité en
cherchant & y imposer une symbolique destinée a lui donner la parole, identifiée la plupart du
temps avec la parole de Dieu. Si, comme en géomancie, bon nombre de livres de sorts
utilisent les nombres dans leur processus de divination, en revanche la symbolique employée
par les livres de sorts ne s’appuie pas sur un certain nombre de figures mais sur les lettres et
les mots eux-mémes. Les mots et les lettres deviennent les figures, symboles plus ou moins
détachés de leur sens initial renvoyant & d’autres mots agencés en phrases plus ou moins
sibyllines qui renferment la parole exprimant la volonté divine.

L’occitan connait trois témoins de livres de sorts représentant chacun trois traditions
différentes, celle de 1’Apertio Libri, une des pratiques les plus courantes utilisant un livre

! Jules Gauthier, Ibid., p. 204.

2 Voir par exemple les illustrations qui parsément le poéme sur les signes géomantiques du manuscrit 7420A,
.293.
Jules Gauthier, « Grimoire d’un sorcier frangais », art. cité, p. 202.
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sacré et dont on trouve des exemples dans la Chanson de la croisade contre les Albigeois et
dans le Roman de Flamenca ; celle des Sortes Sanctorum et celle répertoriée sous le nom de
Dodechedron.
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3) De nombres et de mots : les livres de sorts’

Ce genre d’ouvrage consiste a metire en place un systtme de tirage au sort qui
sélectionne la réponse a une question prédéterminée. Ce tirage se fait par différents procédés
qui varient selon les traditions des livres de sorts. IIs connurent une large diffusion au Moyen
Age sous les formes les plus diverses. Les premiers manuscrits connus datent environ du X°
siécle mais la plupart sont situés entre les XII° et XV° siécles et sont en langue latine’.
Evidemment, beaucoup de traductions en langue vernaculaire ont circulé témoignant, comme
pour la géomancie, du succeés de cette technique dont la diversité des traditions en son sein
meéme témoigne également.

Dans la pratique, les livres de sorts médiévaux s’inscrivent dans la lignée de la
divination cléromantique — divination par tirage au sort — utilisée largement dans I’ Antiquité
grecque et latine. Elle consistait dans sa forme las plus aboutie nommée rhapsodomancie a se
servir de phrases rencontrées au hasard dans des livres faisant autorité, d’Homére pour les
uns, de Virgile pour les autres, pour connaitre la volonté de tel ou tel dieu sur une question
donnée. On pratiquait aussi le lancer de dés ou d’osselets sur un tableau de réponses
préalablement dressé pour tirer au sort ’une d’entre elles’. Les livres de sorts tels qu’ils nous
apparaissent dans les manuscrits médiévaux représentent des versions plus élaborées de cette
tradition, résultats d’une longue mutation due principalement a trois causes : I’arrivée du
christianisme, 1’intégration de la tradition orientale et I’incorporation d’autres systémes
divinatoires dans le processus de tirage au sort. Il y a trois types de témoins de cette tradition
en occitan dans le corpus sélectionné. Le premier d’entre eux témoigne d’une des pratiques
divinatoires les plus utilisées, celle que 1’on peut regrouper sous le nom d’apertio libri et qui,
dans I’Occident chrétien, utilise le livre sacré ou le livre religieux qui bien souvent se trouve
étre le psautier.

a) La divination par le psautier : de I’opuscule théorique* aux exemples de mise
en pratique dans la Chanson de la croisade contre les Albigeois et le Roman de
Flamenca

Trés pratiquée au Moyen Age, la technique de I’apertio libri fait du livre sacré
religieux le porte-parole de la volonté de Dieu. Cette pratique trouve une légitimation par le
lieu et le support de divination qu’elle emprunte. Elle doit étre pratiquée dans 1’enceinte de
I’église et utilise le psautier comme support. Ce cadre religieux est mis en valeur par le rituel
liturgique qui préceéde tout essai de divination, comme I’explique 1’opuscule occitan du
manuscrit latin 7420 A. Ce petit texte’ fait partic de I’ensemble des divers opuscules a
caractere divinatoire des folios 113-114 de ce manuscrit qui revétent pour la plupart un
caractére astrologique®. Cet ensemble de textes en prose sépare les vers de la géomancie
astronomique de Maestre Guillem de ceux du poéme anonyme sur les signes géomantiques.
Le témoin provencal de cette tradition nous explique que pour savoir la vérité sur quelque

' N.a.f 4227, fr.14771, 1at. 7420A.
2 Voir Enrique Montero Cartelle et Alberto Alonso Guardo, Los « libros de suertes » medievales, ouvr. cité.
3 Voir Alain Bouché-Leclercq, Histoire de la divination dans I’Antiquité, Paris, Ernest Leroux, 1879, t. 1, p. 188-
197.
*B.N. 1at.7420A fol. 113a.
> 1 a été édité pour la premiére fois par Paul Meyer avec les extraits des deux grands poémes qui 1’encadrent,
« Traités en vers provencgaux », art. cité, p. 264-265. Cette édition a été reprise dans ’anthologie de René Lavaud
et René Nelli ; ce dernier y a adjoint une traduction Les troubadours, 1'euvre poétique, ouvr. cité, p. 696-697.

¢ Voir la présentation de ces textes chapitre 1, p.17. et leur édition p. 169.
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chose, I’intéressé doit se rendre a 1’église pour que Dieu lui réponde par I’intermédiaire du
psautier. Le lieu et le support religieux de cette pratique divinatoire ne changent rien au fait
que seul le hasard y entre en ligne de compte puisqu’il est bien précisé dans I’introduction de
I’opuscule que le psautier doit étre ouvert « a !’aventura ». Mais les prieres dites avant
peuvent faire figure de légitimation de cette pratique, comme en géomancie, ce qui n’empéche
pas le pratiquant de croire qu’a la place du hasard, c’est la Providence de Dieu qui s’exprime :

Se vols saber vertat d’alcuna causa, vai t’en a la glieja e prega Nostre Senhor, e

aias I sauteri e digas los VII salmes espirituals, e.l credo in deum, e.l pater noster
III vetz ; e tot aisso digas de jenolhos, que Dieus te mostre aquo que.lh queres ; e sarra lo

~ sauteri e obre lo pueih a l’aventura, e vejas cal letra venra primieira el cap de la pajena, a la
ma esqueira, que per aquela conoicheras

Cette introduction est suivie par la liste des lettres de 1’alphabet auxquelles sont
attribuées des significations propres. Celles-ci tiennent en quelques mots et comportent des
indications vagues touchant a des sujets trés généraux tels que la vie ou la mort, le pouvoir et
la richesse, les présages de joie ou de tristesse, les signes de douleur, de colére ou de
satisfaction, les visites, les blames ou les graces. Ces indications se limitant par ailleurs a
quelques mots, il est facile d’y lire une chose et son contraire dans le sens ou le consultant
peut toujours considérer, si la réponse ne lui plait pas, que cela ne le concerne pas
directement. C’est une pratique qui par la simplicité de son procédé et de sa symbolique fait
appel bien plus que les autres techniques divinatoires & la subjectivité de I’individu qui la
pratique comme pendant du hasard. En effet, pour I’apertio libri, il n’est nul besoin d’acquérir
une technique particuliére ni d’aller consulter un spécialiste ; quiquonque peut devenir
spécialiste s’il posséde un tant soit peu d’instruction et a accés aux livres sacrés.

En outre, la version présentée dans le manuscrit 7420A peut tout aussi bien étre
considérée comme une version simplifiée qu’une version codifiée de la méthode la plus
courante de /’apertio libri. En effet, cette pratique, christianisation de la rhapsodomancie
antique, consiste généralement a ouvrir le livre sacré au hasard ; le premier verset apercu it es
considéré comme une réponse de Dieu. Cette méthode, qui peut porter aussi le nom de Sortes
Sanctorum, Sortes Apostolorum ou Sortes Psalmerii était utilisée originairement par les hauts
dignitaires religieux pour élire leurs pairs ou méme déterminer une vocation religieuse. On se
souvient, par exemple, que les apétres ont désigné Mathias, le remplacant de Judas, en ayant
recours aux sorts. Cette utilisation du livre religieux pour faire entendre la voix de la
Providence s’est ensuite laicisée et a été utilisée pour des questions autres que religieuses par
des gens qui ne sont plus forcément des religieux. Cette ouverture au monde laic et a ses
préoccupations est une preuve du succés de cet art qui se singularise par sa simplicité
extréme. Une autre preuve de ce succés est sa présence dans des ceuvres littéraires :
I’utilisation qui en est faite dans ces derniéres constitue d’ailleurs un exemple de cette
laicisation de la divination par le psautier de méme qu’une illustration des motifs de son
utilisation.

Dans la Chanson de la croisade contre les Albigeois, lors du concile du Latran, le
Pape Innocent III est aux prises avec les puissances impliquées dans la croisade et plus
particuliérement, Simon de Montfort et Raymond VI de Toulouse. Devant déterminer le sort
de ce dernier en décidant de lui rendre ses terres ou non, le Pape, en proie au doute, s’isole un
moment et consulte un livre dont on ne précise pas la nature.

L’auteur qui, 2 ce moment du poéme n’est plus Guillem de Tudéle mais son
continuateur anonyme dont on connait la sympathie pour la cause occitane, n’énonce pas le
verset sur lequel le regard du pape s’arréte par hasard mais précise que ce dernier lit que le
comte peut arriver a bon port.
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L ’Apostolis s ’en intra del palaitz en un ort,

Per defendre sa ira e per pendre deport.

Li prelat de la Gleiza vengro a un descort

Tuit denan I’ Apostoli, per traire un bel conort,

E encusan los comtes mot durament e fort :

« Senher, si lor rens terra, nos em tuit demeg mort ;
Si la datz a.n Simo em gueritz e estort.

—Baros », ditz I’Apostolis, « no.us pes, si m’en acort. »
El a ubert un libre e conosc una sort

Que.l senher de Tolosa pot venir a bon port.

« Senhors », ditz I’Apostolis, « en aiso.m dezacort,
Ses dreg e ses razos cum farei tant gran tort

Que.l coms, qu’es vers catholics, dezerete a tort,
Ni que.lh tolha sa terra, ni que son dreit trasport ?
No.m par razos per far ; mas en aiso m’acort

« Qu’en Simos l’aia tota, car ais la I cofort,

« Aquela dels iretges, de Rozer trosc’al Port. »

« Ses d’orfes e de veuzas, dal Poi tro a Niort ;

No i a prelat ni bisbe que no s ’en dezacort.

Aisi l’a autrejada al comte de Montfort ;

Puis per aquela terra l’an Tholozamort,

Don totz le mons alumna e Paratge es estort ;

E, per la fe q’ieu.s dei, sap milhhor a.n Pelfort
Que a.n Folquet I’avesque ! !

Ce passage qui peut paraitre anodin dans le déroulement du texte est pourtant d’une
importance non négligeable. Si cette révélation du sort ne permet pas au Pape de faire
entendre raison aux opposants du comte de Toulouse, I’auteur anonyme le présente désormais
comme convaincu de la légitimité des comtes de Toulouse et les discours qu’il prononcera par
la suite sont tous & double sens, apparaissant apparemment injustes et laches pour les comtes
de Toulouse mais trahissant de maniére plus ou moins ouverte son inimitié pour Montfort’.

! Eugéne Martin-Chabot, La Chanson de la Croisade albigeoise éditée et traduite, Paris, Les Belles Lettres, vol.
2, 1957, p. 60, laisse 147, v. 54-24.

2 A partir de ce passage le Pape apparait comme un personnage a la personnalité complexe, incarnation de la
justice de Dieu, mais qui n’arrive pas 4 la faire entendre : il s’en remet a 1’élu pour le faire. Cet élu est le futur
comte Raimond VII et non Raimond VI. Néanmoins, I’épisode de I'apertio libri est déterminant dans la
représentation du jeune comte comme ’élu de Dieu. En effet, aprés 1’épisode de la divination, le pape défend
d’abord le pere puisque c’est & son propos qu’il a consulté la Providence, puis son discours finit par se centrer
sur le fils, Raimond VII. Lisant que son pére risque d’arriver a bon port, le Pape comprend qu’il risque de gagner
le combat et donc que Dieu est de son c6té. Raymond VI et son fils seraient donc dans le droit chemin. Grice au
Pape, le personnage du fils finit par prendre toute son ampleur et a se détacher du personnage de son pére, ce qui
n’était pas le cas jusqu’alors ; le pere sera désormais relégué au second plan. Connaissant ce qu’il considére
comme la parole de la Providence d’un c6té et acculé par les prélats et les barons de 1’autre, le Pape est conscient
de son impuissance a rendre la justice de Dieu et semble voir en la personne de Raimond VII celui qui serait
capable de le faire pour lui. La jeunesse et les origines royales de ce dernier par sa mére semblent par ailleurs
jouer fortement en sa faveur. Se met ainsi en place un entremélement quiasmique trés habilement mené par le
continuateur anonyme de la Chanson : au Pape, connaisseur de la volonté divine mais incapable de la faire
entendre, s’oppose Foulque, aveugle et sourd a la volonté de Dieu mais écouté des hommes. A Simon de
Montfort, désigné par les hommes comme justicier de Dieu, s’oppose, en la personne du futur Raimond VII,
celui qui est aimé de Dieu et qui est désigné par lui pour rendre sa justice par le truchement de la voix du Pape.
Le Pape termine son discours ultime par une prophétie ou il cite Merlin afin d’appuyer son éloge du jeune
comte : «— N’abas, ditz I’Apostolis, eu no i posc al res faire : / Cascus dels meus prelatz es contra me dictaire,/
Per qu’ieu dins e mon cor soi cubertz e celaire/ Que.l sieu nebot no trop amic ni amparaire ;/ Mas eu ai mantas
vetz auzit dir e retraire :/ Hom loves ab bon cor, can sab dar ni mal traire/ Ni es be afortitz, recobra son repaire.
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Certes, le témoignage de la Chanson de la croisade contre les Albigeois présente
’utilisation de la divination par le livre sacré dans un cadre éminemment religieux, mais
I’objet de la question ne I’est plus. Il s’agit pour le Pape de consulter la Providence afin de
percer a jour la personnalité profonde du comte de Toulouse. Cette thématique est, au cceur de
la tradition des livres de sorts et des sciences divinatoires en général, une des plus
remarquables et des plus prégnantes. Il s’agit de poser sur le silence divin une phrase, ou un
signe symbolisant une parole, divulguant a celui qui interroge 1’opinion de Dieu sur ce que sa
qualité d’humain ne peut percevoir clairement ni maitriser. L utilisation de la divination par le
psautier peut étre considérée comme étant du méme ordre dans le Roman de Flamenca.

Ce dernier présente également la méthode qui utilise les versets sacrés. L’auteur
anonyme met le psautier dans les mains de son si singulier personnage masculin, Guillem de
Nevers. Bien qu’étant chevalier et clerc, ce dernier est un laic et I’objet de sa divination ’est
tout autant puisqu’il s’agit de consulter la Providence sur le sort de ses amours avec Flamenca
pour laquelle Amour elle-méme 1’a expressément dépéché. Ce passage du fameux roman est a
ce point singulier qu’il pourrait & plus d’un titre étre considéré comme un témoin « savant »
de la technique de I’apertio libri :

El mostier es Guillem(s] intratz,
E quan si fon agenollatz

Davan I’autar de san Clemen
Deu a pregat devotamen

E ma domna sancta Maria,

San Michel e sa compania

E totz sans, c 'usquecs li valgues ;
Dos paters nosters diis o tres,

Et una orason petita,

Que l’ensenet us san(z] hermita,
Qu’es dels .LXXII. noms Deu

Si con om lod dis en ebreu

Et en latin et en grezesc ;

Cist orazon ten omen fresc

A Dieu amar e corajos

Consi fassa tot korn que pros ;
Ab Domfi]deu troba merce

Totz hom que la dis e la cre,

E ja non fara mala fi

Nuls homs que de bon cor s'i f,
Osobre si la port escricha.
Quant Guillems ac l’orazon dicha
Un sautier pren e ubri lo ;

Un vers trobet de que-I saup bo :
Zo fon : Dilexi quoniam ;

/ E si l’efans es pros, ben sabra que deu faire ; /Car ja no I’amara lo coms de Montfort gaire, / ni no.l te per so
filh, ni el lui per son paire. / Car be o vit Merlis, que fos bos devinaire,/ Qu’encar vindra la peira e cel que la
sap traire/ Sique per totas partz auziretz dir e braire : / Sobre pecador caia ! / Sobre pecador caiha ! E Dieus
aquel ne gar/ Que deu tenir la terra e I’autre desampar ! » [Eugéne Martin-Chabot, La Chanson de la Croisade
albigeoise, ouvr. cité, p. 76-78, laisses 150, v. 33-46 et 151, v. 1-2]. En s’appuyant sur cette référence le Pape
désigne Raymond VII, trés bient6t comte de Toulouse, comme 1’élu de Dieu, et Simon de Montfort comme
I’imposteur qui périra par la Pierre de Dieu & Toulouse. Cette prophétie de Merlin, qui du reste ne manquera pas
de se réaliser, ressemble fort & un sort que le pape aurait jeté a celui qu’il ne reconnait plus comme digne de
défendre la cause de Dieu. Dés lors, Simon de Montfort devient un héros de tragédie, aveuglé par ce qu’il croit
étre son destin et sourd aux signes inéluctables du ciel.



81

« Ben sap ar Dieus que voliam »,
Ha dih soau, e-l libre serra :
Ades tenc los oils clis vas terra.

C’est dans I’enceinte méme de 1’église de Bourbon I’Archambault que Guillem de
Nevers utilise le psautier comme support de divination. C’est la premiére fois qu’il entre dans
I’église, le lendemain de son arrivée qui est aussi le lendemain du samedi aprés Paques, le
dimanche 30 avril. Ce jour tout particuliérement marquant dans le roman est aussi celui ou il
voit Flamenca pour la premiére fois dans I’enceinte de cette méme église, lors de la messe
suivant le moment ou il a pratiqué la divination. On peut remarquer que le narrateur nous
décrit cette technique divinatoire de manic¢re fort précise, presque didactique, ce qui laisse
penser qu’il a lui-méme pratiqué cette méthode ou qu’il est trés renseigné sur la question.

On ne peut pas manquer de noter les nombreux points communs de fond et de forme
entre le texte littéraire et le texte « savant » du manuscrit latin 7420A. Tous deux situent le
lieu de divination dans I’enceinte de 1’église, prescrivent de se mettre & genoux et de prier
Dieu en pronongant deux ou trois Pater noster. Le texte théorique préconise la récitation de
trois Pater noster ; le narrateur de Flamenca précise une variation possible entre deux ou trois
égrenages alors méme qu’il est censé décrire les actions de Guillem en narrateur omniscient.
Cette précision étrange, hors du cadre de la simple narration, tendrait & prouver que 1’auteur
de Flamenca a pu consulter plusieurs ouvrages exposant ce genre de divination. Ces derniers
peuvent présenter, en effet, quelques variantes de détail. L’autre point commun essentiel est
I’usage du psautier : support des pricres pré-divinatoires et support de divination pour le texte
« savant », simple support de divination pour le texte littéraire.

Contrairement a 1’extrait de Flamenca, 1’opuscule du manuscrit latin 7420A insiste
davantage sur les pri¢res a prononcer que sur les personnages a invoquer « aias I sauteri e
digas los VII salmes espiritals e-l credo in deum e-l pater noster III vetz ». L’auteur de
Flamenca, lui, insiste davantage sur les puissances a invoquer ; il fait venir son personnage
devant 1’autel de Saint Clément ; Guillem se met & prier Dieu, la sainte Vierge, et tous les
saints, mais plus particuliérement I’archange saint Michel et ses compagnons®. En outre, il fait
prononcer 4 Guillem la priére des 72 noms de Dieu, dont le caractére est clairement magique’.
Si Guillem ne suit pas a I’identique les préceptes du texte « savant » et ne prononce pas les
VII psaumes spirituels avant de refermer le psautier et de le rouvrir pour interpréter la lettre
que le hasard a mis sous ses yeux, il ouvre le psautier au hasard et c’est le psaume 114 du
verset I de la version de la Vulgate qui désigne lui-méme le sort a interpréter :

Quant Guillems ac I’orazon dicha
Un sautier pren e ubri lo ;

Un vers trobet de que-l saup bo :
Zo fon : Dilexi quoniam ;

« Ben sap ar Dieus que voliam »,
Ha dih soau, e-1 libre serra :
Ades tenc los oils clis vas terra.

! René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, Jaufvé, Flamenca, Barlaam et Josaphat, ouvr. cité, t. 1, p. 760 -
762, v. 2270 -2297.

2 Nous retrouvons une liste des puissances célestes i invoquer du méme type mais plus détaillée dans
Pintroduction de la version occitane d’une autre tradition des Sortes Sanctorum qui fait I’objet du paragraphe
suivant.

3 Nous développerons cet aspect dans le chapitre 4, p. 99. consacré a la nigromancie du Liber experimentorum
attribué a Arnaud de Villeneuve.
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Le verset en question dit exactement : « Dilexi, quoniam exaudiet Dominus vocem
orationis meae ». La phrase prononcée a voix basse par Guillem en réaction a cette
intervention du sort ne constitue pas une traduction littérale du verset mais vise a nous
montrer que Guillem a su interpréter le sort en sa faveur ou, a tout le moins, que sa
subjectivité a trouvé dans ce verset quelque chose d’assez rassurant pour lui donner confiance
en ’avenir de son ambition amoureuse. Il s’avére que cette parole du sort concourt a lui
donner le courage d’agir pour réaliser cet amour dont il n’a méme pas encore rencontré 1’objet

et donc dont il ne sait ni ne maitrise objectivement rien’.

Remplacer — comme I’expose 1’opuscule du manuscrit 7420A — la lecture du premier
verset vu, dont la signification était souvent sibylline et soumise & I’enti¢re subjectivité de
I’intéressé, par I’interprétation de la premiére lettre repérée et que 1’on sait porteuse d’une
signification établie une fois pour toutes, constitue dans une certaine mesure une
simplification de l’interprétation du sort tout en limitant peut-étre l’incidence de la
subjectivité de I'utilisateur du psautier. Cette méthode codifie I’intervention du hasard en
faisant de chaque lettre de I’alphabet un symbole porteur d’une signification qui peut paraitre
gratuite et arbitraire. Cependant, tout comme pour les signes géomantiques & I’origine” ou les
autres livres de sorts présentant une forme plus élaborée’, I’établissement de cette symbolique
provient trés certainement de la création d’une ou de plusieurs subjectivités. Cette création est
apparue assez convaincante a d’autres pour étre recopiée ou réemployée, ou pour tout
simplement inspirer une autre technique divinatoire. Cette codification de I’intervention du
sort se retrouve dans une autre tradition des livres de sorts, répertoriée elle aussi sous le nom
de Sortes Sanctorum.

b) La version provencale des Sortes Sanctorum’

Est également répertoriée sous le nom de Sortes Sanctorum, Sortes Apostolorum ou
Sortes Psalterii une autre forme de livre de sorts parmi les plus répandues®. Il s’agit d’une
version plus codifiée de celle qui utilise le support du livre religieux dans le sens ou le support
de divination se compose de phrases préalablement sélectionnées au sens plus ou moins clair.
Tout comme avec 1’usage du psautier, la question reste ouverte, mais une sélection s’est
opérée dans les réponses possibles, restreignant par un nombre délimité de phrases et donc de
significations le domaine d’intervention du hasard. Cette sélection élaborée également par une
ou plusieurs subjectivités procure aux phrases qui la composent un statut quelque peu
différent de celui des phrases tirées d’un ouvrage plus vaste et qui n’ont pas été pensées
originairement pour faire parler le sort, la Providence divine. Ces phrases spécifiquement
sélectionnées, créées dans le but de faire parler le sort, n’ont pas de vie en dehors de cela et
accédent donc au statut de symbole au méme titre qu’une figure géomantique, a la seule
différence prés que la valeur du symbole est le symbole lui-méme. De 1’ouvrage indépendant
dont on utilise hasardeusement quelques phrases pour faire parler le sort, on passe avec cette
tradition des Sortes Sanctorum a I’ouvrage composé exclusivement de phrases dont I’unique
fonction est de traduire la voix du sort, présentée comme la voix de Dieu. Les ouvrages
présentant cette systématisation qui nous sont parvenus se composent, quand ils sont
complets, d’une liste de 56 réponses touchant la vie matérielle et quotidienne principalement.

' Sur P’incidence fondamentale de ce passage dans le Roman de Flamenca et la présence d’autres motifs
divinatoires et magiques, voir Katy Bernard, « Les motifs de la “science” divinatoire », art. cité.

2 Thérése Charmasson, Recherches..., ouvr. cité, p. 34.

3 Voir les autres paragraphes de ce chapitre, p. 84.

*B.N.naf 4227.

3 Enrique Montero Cartelle et Alberto Alonso Guardo, Los libros de suertes medievales, ouvr. cité, p. 9-101.
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Elles restent majoritairement générales de fagon a s’adapter aux demandes, les questions
n’étant pas préétablies par le document mais libres.

Chaque réponse est précédée d’une combinaison de trois chiffres de un a six, rangés
par ordre décroissant. L’ensemble est précédé d’une introduction qui explique le
fonctionnement du tirage au sort et signale les priéres — le Pater noster le plus souvent — et les
rites — le jeline en général — dont il faut s’acquitter avant d’y procéder et qui varient selon les
manuscrits. On peut méme préconiser de réaliser le tirage au sort durant une messe. Ces
introductions servent, comme le titre, & garantir le statut religieux de ces sorts et leur trouver
une légitimation. En cela ils sont trés proches des pratiques divinatoires précédentes’.

En 1881, Camille Chabaneau?® publie la version provencale des Sortes Sanctorum qu’il
donne pour étre une traduction, « trop souvent infidéle et inintelligente, d’un livret latin dont
un manuscrit a ét€¢ publié en 1687 parmi les miscellanées posthumes du célébre Pierre
Pithou ». Enrique Montero Cartelle’, dans sa récente étude sur les Sortes Sanctorum, étudie
les différents témoins de cette tradition et constate a propos des deux témoins qu’il nomme
respectivement R — du nom de Rocquain®, éditeur de ce texte contemporain de Chabaneau — et
P’ que s’il s’agit dans un cas comme dans 1’autre du méme type de divination, le texte occitan
est bien plus une adaptation, voire une réécriture d’un original de la méme branche que le
manuscrit de Pierre Pithou, qu’une mauvaise traduction. Nous nous rangeons 2 cet avis : la
version provengale présente certes une version simplifiée de cette tradition, mais elle est avant
tout originale. En effet, dans la tradition classique des Sortes Sanctorum, pour désigner la
réponse, il suffisait de lancer un dé ; on ne retenait que les nombres inférieurs ou égaux au
premier nombre tiré jusqu’a obtenir une combinaison de trois chiffres. Elle identifiait une
réponse de la liste dont, rappelons-le, chacun des éléments est précédé d’une combinaison
décroissante de chiffres.

La version des Sortes Sanctorum en ancien occitan présente une variante unique en
son genre. Les réponses de ce témoin du XIII® siécle ne sont plus identifiées par des numéros ;
devant chacune d’elle, on trouve, cousus & méme le parchemin, des fils de couleur
alternativement jaunes et bleus®. Il suffisait simplement pour le consultant de choisir un de ces
fils au hasard et de voir a quelle réponse il menait. Cette utilisation de fils de couleur
témoigne en outre de 1’aspect ludique que peut comporter ce genre de pratique, au méme titre
que le lancer des dés conjugué avec I’utilisation des combinaisons de chiffres décroissants qui
composent le processus de détermination du sort dans la tradition la plus courante.

On retrouve cette ambition ludique claire mais de maniére exacerbée, dans le troisiéme
témoin occitan de la tradition des livres de sorts. Ce dernier présente paraléllement une
complication du processus de tirage au sort doublée d’une complexification de la symbolique
utilisée pour faire parler le sort. Ce troisi¢éme témoin occitan, d’une tradition moins répandue
semble-t-il, est répertori¢ sous le nom de Dodechedron.

! Voir Iédition du texte occitan p. 600.

? Camille Chabaneau, Les sorts des Apétres, texte provencal du Xllle siécle publié avec I'original latin, extrait
de la Revue des langues romanes, tomes 18 et 19, 1880-1881, Paris, Maisonneuve, 1881.

3 Enrique Montero Cartelle et Alberto Alonso Guardo, Los libros de suertes medievales, ouvr. cité. p. 9- 101.

* Félix Rocquain, « les Sorts des saints ou des Apdtres », Bibliotheque de I’Ecole des Chartes, t. 41, 1880, p.
457-474. Ce texte a été préalablement édité par Bruno Dusan, « Les sorts des Apdtres, manuscrit trouvé a Cordes
(Tarn) », Revue archéologique du Midi de la France, t. 1, 1866-1867, p. 225-237.

5 Berlin, Staatsbibliothek, Preussischer Kulturbesitz, Phill. 1775, XII® s., fol. 14-16. Voir Enrique Montero
Cartelle et Alberto Alonso Guardo, Los libros de suertes medievales, ouvr. cité, p. 42-43, 54-55.

6 Voir annexe 8, vol.2, p.52.
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¢) Le Dodechedron du manuscrit fr. 14771 ayant appartenu & Etienne Charmoy
apothicaire de Louis XI'

Le texte du manuscrit fr. 14771 est peut-€tre I’opuscule le plus original de 1’ensemble
de notre corpus bien qu’il soit le seul dont nous ne puissions expliquer le fonctionnement avec
certitude, si tant est que ce livre de sorts ait jamais réellement été utilisé. Son ex-libris du XV®
siécle, vraisemblablement écrit par son propriétaire d’alors, Etienne Charmoy, précise, sans
pour autant expliquer pourquoi, que ce livre acheté pour 10 louis d’or ne les vaut pas’.
L’originalité de ce texte transparait également dans la difficulté de le rattacher & une tradition
en particulier. Cet opuscule, au sein de notre corpus, est par ailleurs le plus représentatif du
brassage des diverses techniques divinatoires et du réemploi et remaniement de certains de
leurs éléments. Tout comme la géomancie, plus peut-étre encore, les livres de sorts semblent
se préter au jeu des transformations. C’est tout particuliérement ce qui ressort de ’analyse de
ce Dodechedron occitan. Le terme Dodechedron est inscrit sur la reliure du manuscrit qui
semble dater du XV° siécle comme 1’écriture de 1’ex-libris, alors que le corps du texte lui est
vraisemblablement & dater autour de 1300. Ce titre, mot d’origine grecque qui désigne une
figure a douze angles, semble donc avoir été ajouté a posteriori et renverrait & I’'unique figure
du manuscrit, au folio 9, représentant le cercle zodiacal’.

Ce manuscrit n’a pas été répertorié par Clovis Brunel®, toutefois il fut mentionné a
plusieurs reprises par différents chercheurs: Paul Meyer’, Francesch Carreras y Candi’,
Gianfranco Contini’, Thérése Charmasson®. Les deux premiers en ont publié des extraits et
Gianfranco Contini le publie en intégralité sans pour autant insister sur le processus
d’utilisation et de fabrication de ce texte, et le titre de son article qualifiant le texte
d’astrologique révéle, tout comme c’était le cas avec l’aide-mémoire géomantique du
manuscrit 7349, la difficulté de ranger ce texte dans une tradition précise’. Le Dodechedron’’
présente une catégorie de livres de sorts qui n’est pas traitée dans I’ouvrage d’Enrique
Montero Cartelle et d’ Alberto Alonso Guardo'!. Cependant, ainsi que Paul Meyer'? le signale,

' Voir I’historique du manuscrit en annexe 1, vol.2, p.5

2 Ibid. et la reproduction de ses folios en annexe 9, vol.2, p.54.

3 Voir annexe 9, vol.2, p.54. Cette figure représente de fagon classique les douze signes du zodiaque dans un
cercle divisé en douze fragments numérotés de 1 a 12 dans le sens inverse des aiguilles d’une montre. Le premier
signe étant traditionnellement le signe du Bélier et le douziéme celui du Poisson. De fagon tout a fait
traditionnelle aussi chaque signe occupe dans le cercle la valeur, trés approximative dans la figure, de 30 degrés
(variation possible de 10 -degrés suivant les signes). Ce qui semble moins traditionnel cependant est la
représentation du Capricorne sous la forme d’une licorne.

* Clovis Brunel, Bibliographie des manuscrits littéraires en ancien provengal, ouvr. cité.

5 Paul Meyer, « Traités en vers provengaux », art. cité, n. 1 p. 237, 238.

® Francesch Carreras y Candi « Un llibre de geomancia popular del segle XIII », Boletin de la Real Academia de
Buenas Letras de Barcelona 1, 1901-1902, p. 325 4 338.

7 Gianfranco Contini, « Encore & Propos de Bertrand Carbonel », Annales du Midi, 1939,t. 51, p.192, n.1.

8 Thérése Charmasson, « L’ Astronomie, la Cosmologie, I’ Astrologie... », art. cité, n. 54, p. 334.

® Gianfranco Contini, « Un trattatello astrologico provenzale », Studi Medievali, 1938, t. 11, p. 186-203 . Cette
édition n’est pas mentionnée dans les ouvrages postérieurs de Thérése Charmasson, Recherches..., ouvr.cité ni
dans les fichiers de L’IRHT.

10 Thérése Charmasson, « L’Astronomie, la Cosmologie, 1’ Astrologie... », art. cité ; Katy Bernard, « Les livres
sorts », article a paraitre dans le Dictionnaire des sciences divinatoires sous la direction de Jean-Michel
Sallmann aux éditions du Livre de Poche.

' Montero Cartelle et Alberto Alonso Guardo, Los libros de suertes medievales, ouvr. cité.

12 paul Meyer, « Traités en vers provengaux », art. cité, n. 1 p. 237, 238.
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cet opuscule peut étre rattaché en partie aux livres de sorts répertoriés sous le nom de
Prenostica Socratis Basilei'.

Bien qu’étant une catégorie de livres de sorts aussi connue que celle des Sortes
Sanctorum, ils présentent une technique de divination plus complexe. Ils sont nommés ainsi
car on trouve quelquefois dans les manuscrits la miniature de Socrate ou une description le
mentionnant, mais il semble qu’il ne faille voir dans cette mise en relation qu’un désir de
donner davantage de poids et de prestige au contenu du livre. Les introductions préconisent en
outre de prononcer une priére avant de procéder au tirage au sort. Elles détaillent également le
procédé de divination dont les étapes correspondent a la structure méme du livre. Il faut tout
d’abord tirer au sort un nombre qui servira dans les étapes de la divination : il doit étre
compris entre 1 et 10 ou 1 et 9 selon les manuscrits. Pour ce faire, on utilise deux moyens : le
tirage peut s’effectuer avec une roue giratoire, ou roulette, avec 10 ou 9 compartiments, le
numéro retenu €tant celui ou s’arréte 1’élément mobile. On peut aussi employer la premicre
étape de la divination géomantique, celle qui se limite au jeter des points nullement destinés a
former une figure géomantique. Cependant ce seul point commun a suffi pour que certains
livres de sorts portent le nom de géomancie’. A la suite de I’introduction on trouve en général
le tableau des 16 questions préétablies. La partie supérieure du tableau contient les différentes
questions rangées une a une dans 16 portions. Elles sont classées en quatre groupes de quatre
autour d’une lettre majuscule, A, G, B, D. Dans la partie inférieure du tableau, ces mémes
questions sont regroupées selon la méme méthode autour des lettres E, Z, O, T, mais dans un
ordre totalement différent. En choisissant la question, on réunit les deux lettres qui lui
correspondent dans les deux parties du tableau et cette combinaison renvoie au tableau
suivant. Ce dernier répertorie toutes les associations de deux lettres possibles qui renvoient a
leur tour & divers groupes de deux noms. On retient celui qui correspond au nombre tiré au
sort au départ et qui renvoie aux pages suivantes occupées par plusieurs sphéres divisées en
différentes portions. Le premier nom, qui donne le nom de la sphére a consulter, désigne une
thématique générale, les oiseaux, les villes, les épices, etc. ; et I’autre, qui précise la portion
de la sphere concernée, distingue un élément particulier de cette méme thématique, 1’aigle,
Babylone, le poivre, etc. A I’intérieur de la portion de la sphére désignée, un texte nous
indique le nom d’un roi que I’on retrouve dans la derniére partie du livre qui comprend des
réponses réunies en différents groupes portant un nom de roi: de France, des Turcs, des
Romains, etc. On se reporte au roi indiqué et on choisit la réponse dont le rang correspond au
nombre de départ. Bien que nourrissant des points communs avec la tradition cléromantique,
ce type de livre de sorts aurait une origine « arabe », mais aurait été¢ ensuite christianisé dans
le vocabulaire et les références, vraisemblablement au cours du XII° siécle. Cependant une
branche de la tradition reste du point de vue du vocabulaire employé et des références
utilisées, proche de son origine arabe, notamment dans les noms des rois utilisés en fin
d’ouvrage pour regrouper les réponses’.

! Enrique Montero Cartelle et Alberto Alonso Guardo, Los libros de suertes medievales, ouvr. cité, p. 103-275.
Voir annexe 10, vol.2, p.73.: reproduction des Prenostica Socratis Basilei des folios 122-126a du manuscrit
B.N.lat. 7420A.

On trouve un livre de sorts du méme type a la suite de ce dernier aux folios 126a-128.

2 Voir chapitre 2, p.51. et Francesch Carreras y Candi « Un llibre de geomancia», art. cité; Thérése
Charmasson, Recherche..., ouvr. cité, p. 222-223, id., « L’ Astronomie, la Cosmologie, I’ Astrologie », art. cité, p.
333-334 ; Jean-Patrice Boudet, Entre science et nigromance, ouvr. cité, p. 340-349.

? Voir les manuscrits : Oxford, Bodleian Library, Ashmole 304, XIII® s., Digby 46, XIV® s.; Cambridge
University Library, Eton College 132, XIII-XIV® s. Magdalene College, Pepys 911, XIII° s. ; Londres British
Library, Sloane 3857, XVII® s. Enrique Montero Cartelle et Alberto Alonso Guardo, Los libros de suertes
medievale,s ouvr. cité, p. 115-122.
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Tout en complexifiant la base initiale du tirage au sort, et finalement tout en
réglementant, par une série de renvois complexes, 1’intervention pure du hasard, ce genre de
livre de sorts réduit I’étendue des domaines de questionnement en proposant un nombre limité
de questions. Mais par 14, il témoigne d’une réflexion ou d’une analyse quant aux sujets de
prédilection suscitant les interrogations des hommes. En -outre, cette série de renvois, les
systémes de noms et de références employés pour les composer, doublés du tirage au sort
initial renforce 1’aspect ludique de la création tout comme de I’utilisation de ce support de
divination.

Le texte du Dodechedron occitan présente effectivement un grand nombre de points
communs avec les Prenostica Socratis Basilei, bien qu’il n’y ait aucune référence a Socrate
dans le manuscrit occitan. Dans ce dernier, les questions sont également prédéterminées, le
systéme de renvois est long et les réponses sont classées par groupes a la fin de 1’ouvrage, et
chaque groupe porte un nom. Cependant, dans le Dodedechron occitan il ne s’agit jamais de
nom de rois, en tout cas dans la partie consacrée aux réponses. Si ’on considére le
vocabulaire utilisé dans le systéme des renvois, on peut également établir un lien avec la
branche arabisante des Prenostica, méme s’il se justifierait simplement au niveau des
consonances utilisées’.

Malheureusement, tous les renseignements qui nous auraient €té nécessaires pour
comprendre le fonctionnement et peut-étre 1’origine du Dodechedron occitan ne nous sont pas
donnés. 11 est I’'unique texte de notre corpus, mis a part 1’aide-mémoire géomantique pour des
raisons que nous avons expliquées, a ne pas avoir d’introduction. Cette dernicre, si elle a
existé, a pu disparaitre au fil des diverses reliures que ce texte semble avoir subies. Il se
compose de différentes unités dont chacune se trouve disposée dans un folio différent, sauf
pour la partie concernant les questions qui est forcément plus importante et s’étend donc sur
différents folios.

La structure du Dodechedron occitan est la suivante :

Le premier folio se compose de trois colonnes de 36 lignes chacune. Les deux
premiéres se constituent de 36 questions numérotées abordant des sujets trés divers que nous
préciserons plus tard.

Devant chaque question se situe un renvoi se rapportant & un signe du zodiaque,
chacun d’entre eux étant donné comme comportant 3 degrés, alors que les angles occupés par
les figures astrologiques ont traditionnellement la valeur de 30 degrés dans leur
représentations. Nous ne pensons pas que le terme degrés désigne ici les décans.

Au verso de ce deuxiéme folio, on trouve trois colonnes également, dans les deux
premiéres colonnes se trouvent les différents degrés de chaque signe du zodiaque auxquels on
nous avait renvoyés précédemment, lesquels renvoient a leur tour dans une troisiéme colonne
a des noms a consonances latines, hébraiques et arabes dont nous nous devons d’écouter les
dires. Des personnages bibliques et de 1’ Antiquité (Pharao, Constanti, César, Helena, Reg de
Perse, Regina Sabad, Reg Sabaod) sont nommeés.

On retrouve ces mémes noms dans la premiére colonne du folio suivant. Ils nous
renvoient a une autre série de noms aux mémes consonances parmi lesquels on peut distinguer
des noms d’animaux en langue occitane (faur, corb, leupart, lebre, camel). Ils servent de
guide pour le lecteur. La liste a I’identique est recopi€e au verso du deuxieéme folio et chaque
nom de la liste renvoie & une autre série de 36 noms aux consonances aussi diverses que

! Par exemple pour les noms des rois on trouve dans les versions arabes, rex Elzin, Rex Gelzent, Rex Elabes, Rex
Eliaman, Rex Elzenge, Rex Elmitecima, Rex Elburgor, Rex Elcasiac, Rex fariseorum, Rex romanie aux cotés de
noms de rois clairement latinisés et qui se retrouvent a I’identique dans les versions latines : Rex turcorum, Rex
Yspanie, Rex Indie, Rex Nubie, Rex Babilonie, Rex Francie. Voir Enrique Montero Cartelle et Alberto Alonso
Guardo, Los libros de suertes medievales, ouvr. cité, p. 116-117.
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précédemment. Des noms d’oiseaux en latin (filium columbe, perdicem, turturem, pullum,
pavo, corbum [pour corvum], aquila...) y figurent.
Enfin, du troisiéme folio au verso du huitiéme, apparaissent les réponses aux 36
questions posées au folio 1 : elles se présentent sous forme de 36 groupes de 12 réponses, a
raison de trois groupes de 12 réponses par folio. Les réponses ne sont pas rangées
thématiquement, chaque groupe réunissant des réponses touchant aux diverses thématiques
abordées par les 36 questions. Les 36 groupes portent comme noms ceux indiqués par le
dernier renvoi du précédent folio. Nous en faisons le récapitulatif dans le tableau suivant :

| Liste des premiers | Liste des noms des | Liste des noms des | Liste des noms des

renvois seconds renvois troisiémes renvois derniers renvois
correspondant  aux
noms des groupes de
12 réponses

ElI gra d’Aries Nabirot Areth G(u)ozal

ElII gra d’Aries Abrafel/ Abiasel Taur Filium Columbe

El III gra d’Aries Ariot(h) Zemer/Zamer Perdicem

El I gra. de Taur Cidor Dicer Anser(em)

El II gra de Taur Atidal T(h)auz Guiza

El I gra de Taur Balac Acho Ad Turturem

El I gra de Gemini Assureus Sibolo Pullum

El II gra de Gemini Bel fazar Meri Apem

El III gra de Gemini Achis Re(h)em Curquia

El I gra de Cancer Al grander Corb Pavo

El II gra de Cancer Abimelec Rebre Coturnix

El III gra de Cancer Acusan Eres/Ares Locustam

ElI grade Leo Anariaves Cheleb/Chaleb Aiza

El II gra de Leo Ysram Reches Efroa/Affroa

El III gra de Leo Pharao/Ffarao Leupard/Leupart Corvum/Corbum

ElI gra de Virgo Costanti(n) Lebre G(u)abo

El II gra de Virgo Helena/ Alena Camel Strucuis/ Trussi

El I gra de Virgo /| Cizara Yrundinem/Arundinem | Ataleh/ Athalet

El I gra de Libra Azael Ja(h)el Zar(z)ir

El II gra de Libra Ana(h)as Dob Ra(h)am

El III gra de Libra Cesar Zebre/Zebre Peres

El 1 gra d’Escor[p]io Azereser/Azererer Aizir Cinomia

ElII gra d’Escorpio Thoy Sivis Nisus

ElIII gra d’Escorpio Evil Amor/Amer Thamas

El I gra de Sagitari Chatultra Arie Aquila

II gra de Sagitari Corbes Zeeb Ozina

El I gra de Sagitari Reg de Persa Safan/Zafan Raha

El1 gra de Capricorni | Pilezer Rarthor/Chartor Za(a)pha

El II gra de Capricorni | Jabin Chof Cehoz/Cooz

El I gra de Capricorni | Bevadat Azul Salac

ElI gra de Aquari Sedac Sinab Jeusepe/Jeuzepe

El II gra de Aquari T(h)al mail Ulda Guinsemez

El I gra de Aquari Negevesors Astara Naapa

El I gra de Picis Saverereus Assab Bucifaz

ElII gra de Picis Regina Sabad Haaroth/Aroth Achaaz

El III gra de Picis Reg Sabaod/Sabaoth Alpar Peras/Peraz

Les thématiques abordées dans les 36 questions du folio 1 peuvent étre rassemblées en
un certain nombre de thématiques que 1’on retrouve dans les autres ouvrages de divination.
Pour ce qui est de ce livre de sorts, nous avons dégagé six axes thématiques se déclinant eux-
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mémes en diverses particularisations. Nous avons établi ce classement en prenant pour point
de départ les 36 questions du folio 1 que nous avons développé en tenant compte des diverses
réponses données a partir du folio 3 (nous laissons entre parenthéses le numéro de la question
de départ).

La premiére thématique concerne la vie privée, la vie de famille et de couple : (7)
aura-t-on la femme que I’on veut ? (9) Qui vivra le plus longtemps ? (5) Cet homme aura-t-il
des enfants ? (17) la femme enceinte aura-t-elle un fils ou une fille ? (1) L’enfant vivra-t-il ?
Au vu de ces questions, ou la femme est souvent 1’objet du questionnement ,nous pouvons
affirmer que le public concerné était un public masculin.

Un second ensemble de questions concerne les relations entre les hommes, les amitiés,
les inimitiés, la sincérité des échanges, les rapports avec la puissance seigneuriale, les proces,
la guerre : (11) la compagnie de celui-ci est elle agréable, positive ? (15) Le message envoyé
reviendra-t-il ? (29) Les paroles (écrites ou entendues) sont-elles vraies ? (10) La puissance
seigneuriale sera-t-elle favorable ? (31) Quelle sera I’issue de ce proces ? (16) de cette
affaire ? (34) de la guerre ? (12) si un homme vaincra ses ennemis ou sera vaincu ?

Nous pouvons supposer que ce genre de divination concernait des classes d’un rang
plus modeste dans la société, du paysan jusqu’au riche bourgeois ou petit noble, puisque les
hautes spheres de la société sont 1’objet du questionnement.

Des questions concernent plus particulierement la qualité d’'un homme, son caractére,
sa sincérité, son état de santé : (24) Cet homme est-il libre ou sous la coupe d’un seigneur ?
(25) Est-il en bonne santé ou pas ? (32) Est-il plein de vie et sain ?

D’autres encore portent sur le sort des hommes mis en situation d’insécurité & cause
d’un déplacement, d’une fuite, d’une maladie, d’une incarcération: (27) Est-il bon de
changer de lieu ? (3) Le chemin pris est-il bon ou pas ? (30) L’homme en fuite reviendra-t-
il ? (6) Le malade guérira-t-il ? (18)Le prisonnier sortira-t-il de prison ?

Un bon nombre de demandes concernent le profit, I’argent, la possession: le
commerce, les affaires, les métiers, les services, les achats, les dettes, les héritages, les choses
perdues ou volées : (4) L’année sera-t-elle fertile ? (28) Faut-il acheter cette terre ? (19) Cette
possession, ce bien, portera-t-il profit ? (2) La vente de cette chose est-elle bonne ? (21) (22)
(35) Le métier, I’activité, le service rendu est-il profitable ? (14) Celui qui doit de I’argent
remboursera-t-il ? ( 26) Celui qui a prété son argent sera-t-il remboursé ? (20) Recevra-t-on
I’héritage que 1’on désire ? (36) Retrouvera-t-on les choses perdues ou volées ?

Enfin 1’aspect sentimental de la personne humaine y apparait également, de ses
sentiments, ses veeux, ses réves : (8) La chose que craint cet homme arrivera-t-elle ? (23) Ce
que cet homme espére arrivera-t-il ? (13) Cet homme sera-t-il heureux, chanceux jeune ou
vieux ? (33) Ce réve est-il bon ou faux? Apportera-t-il de la joie ?

I1 est évident que beaucoup de questions se recoupent d’une thématique a 1’autre.

Les réponses sont distribuées en 36 groupes de 12 a partir du folio 3. Tout fonctionne
comme si chacune des 36 questions posées avait 12 issues différentes possibles, négatives,
positives, mitigées. Elles correspondent parfaitement a toute la diversité des possibles que
suppose chaque question. Cependant, outre certaines réponses se contentant de répondre
favorablement ou non a la question de départ, beaucoup apportent des précisions que la
question ne demandait pas. Ainsi, en ce qui concerne un enfant, les réponses se soucient
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souvent de préciser s’il vivra longtemps ou pas, s’il profitera bien, s’il sera en bonne santé,
facile a élever ou non, riche ou non.

On se rend compte que finalement, hormis quelques variantes, on retrouve les
thématiques véhiculées par les douzes maisons astrologiques, bien que la pratique dont on
parle n’ait selon toute apparence, et malgré la présence des signes du zodiaque en son début
aucun rapport avec la technique astrologique. La personne humaine, tout en faisant appel a
diverses pratiques pour lire son sort laisse voir une certaine constance dans ses objets de
questionnement. Ce texte vient se joindre aux autres en tant que preuve de la particularité
humaine a multiplier, déplacer, remodeler les pratiques divinatoires déja existantes, a en
inventer toujours plus en s’inspirant de ce qui I’a séduit dans les autres, pour une méme
recherche de sens, pour multiplier ses chances de trouver un sens, voire pour s’amuser a le
faire.

Seulement, concernant précisément ce texte, il nous manque le fonctionnement de son
jeu de questions-réponses, qui visiblement ne suit pas la méme logique de renvois que dans
les Prenostica Socratis Basilei. En effet si nous suivons linéairement 1’ordre des folios
comme le livre y engage au premier abord, la multiplication des rappels semble inutile, de
méme que la multitude des réponses.

Si on veut demander par exemple si un enfant vivra ou non, on se reporte a la premiére

question de la liste. Juste en face de celle-ci, on trouve un renvoi indiquant que le premier
degré du Bélier dit 1a réponse :

I Si viura aquest efanté o no El I gra d’Aries ter dig'

Le premier degré du Bélier a la premiere ligne du verso du folio 1 renvoie a Nabirot
dont il faut écouter les dires :

1 gra d’Aries Vai a Nabirot e aujas que’t diira’
Ainsi Nabirot au folio suivant renvoie a Areth dont on doit suivre le conseil :
Nabirot Vai ad Areth e sias ab bon cosselh’
Le conseil d’Areth consiste & nous dire d’aller @ Gozal et de croire ce qu’il dit :
Areth Vai a Gozal e cre so que diz’

G(u)ozal correspond au nom sous lequel est regroupé le premier ensemble de douze
réponses :

'B.N. fr. 14771, fol. 1, ligne 1.
2 Ibid., fol. 1v, ligne 1.

3 Ibid., fol. 2, ligne 1.

* Ibid., fol. 2v, ligne 1.
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1

Guozal I Aquest hom viura e espleguera be sos dias
II  Aquest laironicis o aquesta perda er cobrada
IIl  El servici d’aquest profeiteras
IIIl D’aquesta guerra sera patz e seran vengut tei enemig
V' Aquest somis er bos e tornara en guauh
VI Aquest hom es vius e sas e vindra tost
VII Aquest plag venseras e sobreras tos enemicz
VIII Aquel qui fug tornera e sera trobatz
IX Aquelas paraulas que ausist son veras
X  En aquela honor gasanheras si la compras
XI No es bo mudar de loc en autre
XII Del deude seras paguatz a ta volontad'

Parmi ces douzes réponses aucune ne traite de la vie d’un enfant. Seules la sixiéme
réponse et la premiére traitent de la vie d’une personne ; mais la question six semble référer a
une personne qui se trouve au loin. On en est réduit a se reporter a la premiere réponse. Cette
démonstration est valable pour les 36 autres questions. Il manque a notre avis au moins deux
éléments pour faire fonctionner ce livre de sorts: le premier consisterait en un tableau
indiquant la maniere d’utiliser les renvois ; le second compléterait ce tableau en permettant
d’élire la réponse finale grace & un numéro compris entre 1 et 12. Ces explications sont peut-
étre absentes tout simplement parce qu’elles étaient supposées connues.

En outre, il est tout a fait pensable qu’il y ait une erreur dans la conception du livre de
sorts empéchant de s’en servir, ce que laisserait entendre 1’ex-libris, en indiquant que ce livre
ne vaut pas les dix écus d’or que son possesseur 1’a payé.

Cependant, d’autres livres de sorts de méme facture ou de méme nom laissent
entrevoir des hypothéses intéressantes quant a une possibilité d’utilisation. Francesch Carreras
y Candi’ rapproche le manuscrit fr.14 771 d’un livre de sorts en catalan de la méme époque
trouvé notamment par I’auteur lui-méme dans la cathédrale de Barcelone et qu’il publie en
intégralité dans le méme article. Un rapprochement de ces deux picces est également fait avec
un autre livre de sorts de langue frangaise du XV° siécle, venant de Namur en Belgique et
édité par Jules Camus®.

Effectivement ces trois livres de sorts ont divers points communs :

Le manuscrit de Barcelone présente en premier lieu une sorte de table des matiéres
dont les éléments sont numérotés de 1 a 20, présentant la plupart des thématiques que nous
avions abordées dans I’étude de notre livre de sorts : ’amour, la richesse, la maladie, les
choses perdues, les voyages, la prison, les proces, etc... :

En face de chaque thématique se trouve une série de renvois composés entre autres de
noms d’oiseaux qui correspondent pour chacun d’entre eux a un ensemble de 20 réponses. Le
manuscrit étant incomplet, seuls 14 des 20 renvois ont pu étre publiés et conservés. On
remarque, contrairement & ce que 1’on peut supposer par la table des matiéres qui tient lieu
d’incipit, que les réponses ne sont pas rangées par thématiques mais que cela rentre dans le
processus de tirage au sort. On note dans la langue de ce texte la forte influence linguistique
du provengal.

! Ibid., fol. 3, lignes 1-12.
2 Francesch Carreras y Candi, « Un llibre de geomancia », art. cité, p. 325-338.
3 Jules Camus, « Un manuscrit namurois du XV° siécle », Revue des langues romanes, 1895, t. 38.
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Francesch Carreras y Candi déplore I’absence de prologue explicatif dans un tel livre
et suppose lui aussi que 1’usage aujourd’hui perdu devait aller de soi pour ceux qui se
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Darmes...................... vay al caueler
Damors...................... vay al ruciyol
De riguea.................. vay al corp

De ..tia.................... vay al urinal
De portad..... infant...vay a la nudrisa
De clar.....ms............. vay al ca
Delongament............. vay a la irunda
De mercaderia.......... vay al mercader
De perdua................. vay al layro

De patz (pauy............ vay al ayel

De betale (batalla)....vay al lao

De meridatge............ vay al cugul
Despuncelatge......... vay a la tortra
Deviatge...............vay al pelagri
De preso................. vay al felco
Deplayt................vay a l’esgleya
De enamic...............vay a la volp

De longavida......... vay a la gila

De tristea................vay al mulas
Desperance............ vay al breton

CAUALER
De perea aver parlat X1
Si no liurol malvestat
Dayso hon tu as esperanse X1
No.t qual ny mays aver fianse
Sapies que en ta tristea amor Xii
Si as fermament en deu concor
Si hom te diu que pauch vivras X
Sapies que dolent ne seras
Aquel qui pits te vol de mort XV
Mora sopta no.u fera a tort
Lo playt hon cuides far ton prou XVl
Not cuits que vaya ... hou
Fay per aquest oracio Xvil
E escuapera de preso
En lo viatge que deus fayre Xviir
Meyorera ... ton afayre
Tant avets fayte amiga bela XIX
Sapiats que non es puncela
Ara pren marit que eu ho vul be XX

E el cugul cantara per te

procuraient ce genre d’ouvrage.

Pour tenter d’élucider le mystére que représente le fonctionnement de tels livres,
Francesch Carreras y Candi se penche sur ce manuscrit namurois du XV° siécle qui présente

Lexa esta betale estar

Que per dret o dues gasayar

Si be tas pats encare auras

Tant de trebal tro sies las
Perdut asi perdras avant

Mas puys recobreras II tants
Ric te feras aquest mercat

Que as fayt si no es menys cabat
Be.us dic que aquest qui sen vay
No.l veuran sos amics may
Garda lo blat hon feras ceny gran
Car el velra pus avant

Dona con nos aurets hout

Bel infant sera mal vengut
Aquest melaute (malalt) no mora
Dequest mal se hommetgria

Tu ceras mout ric om d’aver

Sol que en tu no fale seber
L’amor don tu as trebal

no.t velra negun tems i al'

les méme points communs du point de vue du contenu des pronostics.

! Francesch Carreras y Candi, « Un llibre de geomancia », art. cité, p. 325-338, p. 331-332. Voir I’édition

compléte du texte p. 331-338.
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GOZAL 1
Li enfes vivera et si sera de boins m[... ]Jes plains.
La chose perdue ou emblee sera recouvree.
Tes amis t’aime de tres boin cuer.
La hayne et la discorde sera en bonne paix convertie
Ton soinge se convertira en bien.
Chils que tu pense vit et brief en orras nouvelle.
Tu gaigneras le plait contre ta partie
Li fuitif revenra bien brief.
Les nouvelles sont vraies et se convertiront en bien.
La terre que tu tiens tu le tenras longament.
Ne fais nulle mutacion de lieu en aultre.
Le povre nenrichera pas pour son labeur.

ZONA IT
Tu gaingneras a grant paine et ensuit tu perdras.
Li enfes sera sains et haitiez mais sa vie sera brieve.
La chose perdue ou emblée sera retrouvée.
Tes amis te sit et si ne taime mic.
La discorde sera plus grande quelle na este, puis sera paix
Ton soinge sera proufitable a toy et a tes amis.
Chils dont tu penses est malade.
Ta partie perdera le plait.
Li fuitis revenra au lieu
Les nouvelles se chambgeront
De la terre que tu tas acatee joyras en bien.
Ne fais nulle mutacion de lieu en aultre.

....1

L’opuscule commence par les pronostics regroupés sous le nom de « Gozal ». Il est a
noter qu’ils sont quasiment identiques a ceux de la premiére série de réponses de notre texte
appelée aussi « G(u)ozal ». Ce premier paragraphe de réponses est le seul réellement
identique entre le texte francais et le texte occitan, méme si structurellement parlant on trouve
quelques points communs. Ce manuscrit du XV° siécle se compose ainsi de 400 pronostics
répartis en 36 groupes de 12 pronostics chacun, comme pour le Dodechedron. Les réponses
traitent des mémes thématiques dans des formulations trés proches et si les noms des 36
groupes ne sont pas identiques, ils ont pour la plupart les mémes consonances hébraiques.

' Ms M. IV, 11 de la Bibliothéque Nationale de Turin (ff. 198 -206). Extrait publié par Francesch Carreras y
Candi, « Un llibre de geomancia », art. cité, p. 326-328 ; par Jules Camus, « Un manuscrit namurois », art. cité,
p. 36-37.
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Liste des noms des 36 groupes de 12| Liste des noms des 36 groupes de 12
réponses du Dodechedron occitan réponses du Manuscrit Namuroi
G(u)ozal Gozal
Filium Columbe Zona
Perdicem Chore
Anser(em) Duzon
Guiza Gorsal
Ad Turturem Cother
Pullum Aruagon
Apem Mery
Curquia Guyra
Pavo Thoas
Coturnix Salaph
Locustam Arbry
Aiza Azera
Efroa/Affroa Effre
Corvum/Corbum Sadoch
G(u)abo Gaap
Strucuis/ Trussi Jhecye
Ataleh/ Athalet Caleph
Zar(z)ir Janon
Ra(h)am Zalen
Peres Esdre
Cinomia Cyza
Nisus Heth
Thamas Canon
Aquila Raboth
Ozina Arioth
Raha Saphet
Za(a)pha Caph
Cehoz/Cooz Barachis
Salac Balach
Jeusepe/Jeuzepe Nason
Guinsemez Syna
Naapa Gobal
Bucifaz Abron
Achaaz Enon
Peras/Peraz Oreb

En outre, ce texte namurois présente le rare avantage de contenir un explicit dans
lequel on nous explique son fonctionnement : il faut tout d’abord regarder la question que I’on
veut poser dans ce que I’explicit nomme « la bataille de question ». Seulement, le texte qui
commence ex abrupto par les groupes de réponses ne contlent pas cette « bataille de
question ». L’explicit préconise ensuite, tout comme en geomancw ce qui explique en partie
le titre de I’article de Francesch Carreras y Candi’, de tracer quatre lignes de points au hasard,
chacune devant contenir un nombre de points supérieurs a 12 et la deuxiéme ligne devant étre

! Dans I’explicit du livre de sorts namurois le terme méme de géomancie est employé : Chi fine le livre appellé
petite Gromanchie. Voir Francesch Carreras y Candi, « Un llibre de geomancia », art. cité, p. 328 ; par Jules
Camus, « Un manuscrit namurois », art. cité, p. 37.

2 Francesch Carreras y Candi, « Un llibre de geomancia », art. cité.
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la plus longue. Avec le décompte total des points desquels il n’en doit rester que douze au
maximum, on doit compter depuis le théme de la question en descendant et en recommengant
depuis le début si c’est nécessaire. La ou tombera le nombre de points on trouve un nom grec,
lequel semble réunir & son tour des informations qu’il faut sélectionner toujours en fonction
du nombre de points restant jusqu’a trouver la réponse correspondant a la question posée.
Cependant le texte dont nous disposons ne contient pas ce genre de tableau de
correspondances, et les noms finaux regroupant les réponses des questions sont de
consonances hébraiques et non grecques. Il semble manquer toute la premiére partie du livre
de sorts qui devait par ailleurs contenir une table des matiéres du méme style que celle du
manuscrit de Barcelone ou une liste de questions comme dans le livre de sorts occitan. Méme
si les opuscules namurois et occitan comportent seulement en commun le premier groupe de
questions, on remarque, en outre, la similitude de la disposition et de la distribution des
réponses, et nous retrouvons ici aussi la présence du nombre douze comme base dans la
formation et I’utilisation du livre de sorts, méme s’il ne semble pas qu’il y ait la mention des
signes du zodiaque comme dans le Dodechedron occitan.

Francesch Carreras y Candi, s’il prend en compte cette méthode géomantique du
lancer des points, ne semble pas convaincu par son adoption pour tenter de trouver le
fonctionnement du livre de sorts de Barcelone, qui n’est du reste pas construit sur la base du
nombre douze mais du nombre vingt. Il pencherait plutét pour I’utilisation de cinq dés,
chacun d’eux ayant 4 faces numérotées de 1 a 4 et deux faces blanches. Le résultat indiquerait
la réponse a choisir. Ce systeme d’utilisation des dés pour ce que I’on appelle les petites
géomancies formées sur le nombre vingt est aussi mentionné par Thérése Charmasson'.

Il existe un Duodechedron en frangais attribué vraisemblablement a tort & Jean de
Meun, et qui était destiné au roi Charles V. Il existe deux éditions du Plaisant jeu du
dodechedron de fortune : non moins récréatif que subtil et ingénieux datant du XVI® siécle.
L’édition de Frangois Grujet aux éditions Didier en 1576 se trouve & Lyon et celle des
éditions Nicolas Bonfons en 1577 a Lunel. Le prologue de I’ouvrage conservé a Lunel nous
indique que ce jeu de fortune a construit son jeu de questions-réponses exclusivement avec
des multiples de douze comme son nom I’indique ce qui fait un premier point commun avec
notre Dodechedron provengal. D’autre part le prologue explicatif nous apprend que le
dodechedron ou duodechedron est en fait une sorte de dé a douze faces pentagonales qui entre
en jeu dans le passage des différentes étapes qui ménent & choisir la réponse correspondant &
la question choisie au départ. Ce jeu du dodechedron de fortune est par ailleurs construit sur
un systéme de renvois assez complexe, fondé sur un jeu de lettres comme les Prenostica
Socratis Basilei, et impliquant des références astrologiques qui n’ont plus d’astrologiques que
le nom, comme pour la géomancie astronomique de Maestre Guillem, dans le sens ou leur
utilisation et I’interprétation qui en découle ne sont plus basées sur 1’observation des astres
mais sur un procédé fondé sur le hasard destiné & symboliser les éléments de la voite céleste.
Le plaisant jeu du Dodechedron de fortune est tout d’abord composé de douze maisons
imitées des maisons astrologiques dont elles possédent les mémes valeurs méme si elles
portent d’autres noms. A chaque maison est associ€ un couple de lettres dont le deuxiéme
élément varie en fonction du rang de la question dans la maison concernée (il y en a douze par
maison, soit 144 questions au total). Ce groupe de lettres permet de désigner par la suite les
questions de I’ensemble du jeu qui sont concernées par cette demande. Si par exemple on
choisit la sixiéme question de la cinquiéme maison, appelée bonne fortune et concernant le
mariage, on considére que cette maison est notée « ee » et que la sixiéme question est notée
« ek ». Ainsi toutes les réponses ordonnées pour cette demande sont dans les fenétres ou la

! Thérése Charmasson, « L’ Astronomie, la Cosmologie, I’ Astrologie », art. cité, p. 333.
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lettre « k » apparaitra en second dans les couples de lettres. Chaque maison est gouvernée par
le haut par un signe du zodiaque et sur les flancs par les planétes. Chaque planéte gouverne
deux maisons, sauf le soleil et la lune qui ont chacun la leur. La table des réponses contient
autant de fenétres, mais a la place des couples de lettres, on trouve un élément d’une
thématique particuliére ; les éléments sont au nombre de douze. Pour sélectionner le bon, on
lance le dodechedron et selon le nombre que I’on a tiré on sélectionne le nom. Il faut ensuite
se reporter a un autre tableau répertoriant les noms donnés dans le tableau précédent et
renvoyant a leur tour & un nombre indiquant un numéro de page. En se reportant a ce numéro
de page, on trouve les douzes réponses réunies sous le nom sélectionné grace au nombre tiré
au sort par le dodechedron. 11 suffit alors de réutiliser ce méme nombre qui donnera le rang de
la réponse définitive. Nous récapitulons les noms utilisés pour les maisons et les groupes de
réponses dans le tableau suivant :

Noms Noms

des 12 | des

maisons | groupes

de 12 | de 12

questions | réponses des

chacune | classés devins
par et des des
thématiq des des pierres éléments
ue: des | des du magi- des des mami- des des des précieu- | alchimi-
angles étoiles temps ciens sibylles oiseaux féres poissons | arbres herbes ses ques

I. Angle | L’Angle | Aldebora | Pluye Balenus Sybile Le L’¢élé- La Lecedre | L’alvyne | Lesaphir | Le

d°Orient | d’Orient | n Partique | vaultour | phant balaine plomb

(aa)

IL L’angle Rigil Neige Josephus | Sybile L’aigle Le Le Le Le L’abes- L’estain

Succe- D’Occi- Libyque cheval dauphin | cypres centoire ton

dente dent

(bb)

. La | DuMidi | Alhayot Gresle Calchas Delphi- Le Letygre | Le chien | Le L’egre- L’eme- Le fer

déesse que faucon de mer lavrier moine raude

(cc)

Iv. Du Alhabor | Rozee Helenus | Cumée Le La Le L’ebene | Le Laperle | Le

Angle de | Septentri rossignol | panthére | marsoin romanrin cuyvre

la terre | on

(dd)

V. Du feu Alfayt Bruine Hermes Erithrée Le Lesinge | Lasole Le Lasauge | L’escar- | Lelaton

Bonne papegay genyevre boucle

fortune

(ee)

VL De I’air Algoras | Nues Apollo Samie Lepaon | Lecerf Le L’olivier | Larue Le Or

Mauvai- rouget topasse

se

fortune

(fH

VIL De la | Alchu- Ventz Pellites Amal- Lecigne | La La plye Le La Le gayet | Argent

Angle mer neth thée licorne poirier menthe

d’Occi-

dent (gg)

VIIL De la | Akameth | Tonnoir- | Merlin Helles- Le L’asne Lacarpe | Le Le fenoil | Lajaynte | Atrament

Maison terre re pontia- corbeau pommier

de mort que

(hh)

IX. De la | Alpheta L’arc-en- | Joachin Phrycie Le Le Le L’aman- | La Le Alyn

Maison nature ciel pelican chameau | saumon dier camomil | dyamant

de Dieu -le

(ii)

X. Le | De la | Vega Le cercle | Amphia- | Tyburti- Lecoq L’ours Le luz Le La Le Souffre

ceeur du | fortune du Soleil | raus ne figuier Marjo- christal

ciel (kk) laine

Xl. Le | De la | Altair L’estoil- | Tiresias Cassan- Le merle | Lebouc La Le L’ysope Lecoral | Orpri-

bon ange | raison le volant dra lamproye | serisier ment

L))

XIl. Le | De la | Alferas La Neptana- | Hilde- Le chat- | Lechien | La L’armoi- | L’aimant | Le Vif

maling sensuali- cométe bus gardis huant vendoise | se plomb argent

esprit té

(mm)




96

On remarque dans les noms utilisés pour les maisons et les premiers renvois la marque
de notions astrologiques. Ce dé a douze faces pentagonales qui donne son nom a I’ouvrage est
lui-méme comparé a la votte céleste de 360 degrés qui contient les douze signes du zodiaque
et les douze maisons astrologiques. Par ailleurs, dans la thématique des renvois consacrée aux
démons on retrouve des consonances hébraiques telles qu’on les rencontre dans les noms
utilisés dans I’opuscule occitan.

Malheureusement, si le prologue de I’incunable du XVI° siécle est trés clair quant au
processus de divination et a ’utilisation des deux tables de renvois, ’ouvrage est lui aussi
incomplet. Il ne contient justement pas ces tableaux de correspondances impliquant les
couples de lettres et les noms des groupes de réponses d’une part ; et ces mémes noms et les
pages ou on les trouve, d’autre part. Ainsi, il est impossible de passer des questions aux
réponses. Néanmoins, les points communs sont assez nombreux avec le texte occitan pour
supposer 1’usage d’un dodechedron qui pourrait expliquer la premiére série de renvois
utilisant les douzes signes du zodiaque dont chacun est divisé en trois degrés. On peut
imaginer que le dodechedron utilisé pour le texte occitan pouvait posséder des marques
particuliéres sur ses douzes faces pentagonales indiquant en méme temps qu’un numéro, un
des trois degrés des signes du zodiaque selon la fagon dont le dodechedron tombe. Cependant,
il doit manquer un tableau de correspondances qui indiquerait le fonctionnement des
différents renvois et qui expliquerait la longueur de ces derniers. Enfin, & ’instar de son
utilisation dans Le plaisant jeu de dodechedron de fortune, le méme nombre tiré au sort grace
au dodechedron devait servir a seléctionner la réponse finale dans le groupe des 12 réponses
lui-méme sélectionné grace aux renvois. Certes, le Dodechedron occitan peut présenter une
version simplifiée du Duodechedron frangais : ce dermier comporte en effet douze maisons de
douze questions chacune, ce qui fait un ensemble de 144 questions pré-selectionnées. Il est
prévu 12 réponses pour chaque question, lesquelles sont rangées dans 144 maisons dont nous
avons donné les noms dans le tableau ci-dessus, ce qui fait 1728 réponses au total. Le
dodechedron occitan ne prévoit que 36 questions et 432 réponses au total puisqu’il est aussi
prévu douze réponses pour chaque question. Cependant, il apparait comme le plus original de
tous les livres de sorts pouvant lui étre associés, réunissant dans son processus de fabrication
des éléments de chacun d’entre eux. Le concepteur a réutilisé le systtme des questions
préétablies, mais il a choisi de se baser uniquement sur des multiples de douze comme c’est le
cas pour La petite gromanchie du manuscrit namurois et pour le duodechedron de Fortune.
Le livre de sort occitan a aussi en commun avec ce dernier ’utilisation de références
astrologiques et treés certainement du duodechedron, instrument éponyme des deux oeuvres.
Cependant, le témoin occitan est le seul a utiliser trois langues dans son systéme de renvois.
Si I’on rencontre des noms a consonances hébraiques dans I’exemple du manuscrit namurois
et dans le duodechedron frangais, et si ce dernier contient des références astrologiques et des
noms d’oiseaux et d’animaux comme dans le manuscrit de Barcelone, seul I’opuscule occitan
réunit tous ces éléments dans son systéme de renvois en faisant jouer trois langues, des mots
« hébraisants », des expressions latines, des mots occitans'. Ce mélange témoigne, bien plus
que dans les autres textes lui ressemblant, d’une volonté de la part de son concepteur de
compiler un certain nombre de notions et de mots en les faisant dévier de leur sens et de leur
fonction initiales. Le mot devient un objet puisqu’il n’apparait plus dans sa fonction de mot
mais dans une fonction de figure représentant un moyen d’accéder a une autre suite de mots
porteuse, elle, de la voix de la Providence. L’aspect ludique de ce genre de pratique apparait
autant dans la fagon de construire le support de divination que dans la fagon de I'utiliser. Cet
aspect apparait d’ailleurs clairement dans le titre de I’incunable du XVI° siécle.

! Voir le tableau p. 93.
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D’une maniére générale, ces différents exemples de livres de sorts montrent une
utilisation particuliére des mots. Ces derniers sont instrumentalisés, détachés de leur fonction
premiére, de leur sens premier, afin d’entrer dans le mécanisme d’un systtme destiné a
délivrer un autre ensemble de mots constituant la sentence du sort. Méme si, malgré leurs
nombreux points communs, on ne peut classer dans la méme catégorie les Prenostica Socratis
Basilei, [’esbatement de geomancie fondé sur le nombre vingt, la petite gromanchie basée sur
le nombre douze et les duodechedron construits également sur des multiples de douze et
utilisant le dé éponyme, ils représentent la divination par les livres de sorts dans une de ses
formes les plus élaborées. Ils se jouent des nombres, des lettres et des mots comme on se joue
de figures auxquelles on fait porter un sens issu d’une ou de plusieurs subjectivités ayant
éprouvé le besoin ou ’envie de créer des symboliques ou de remanier celles qui existaient
déja. Les livres de sorts sont les seuls supports de divination a utiliser les mots a la fois
comme moyen et comme but de la divination. Le mot ne renvoie plus & un astre, un signe ou
une figure, il est détaché de toute perception sensible ou visuelle extérieure a lui, il ne traduit
plus une symbolique, il devient figure lui-méme. Il s’agit d’instrumentaliser des mots pour en
élire d’autres auxquels on octroie le pouvoir de traduire les sentences du sort.

Quand on fait du mot un objet, une figure, on se rapproche des pratiques magiques.
Certes, dans la pratique des arts divinatoires, il ne s’agit jamais d’utiliser les mots autrement
que pour se figurer le sort ; dans la pratique de la magie les mots servent a former des figures
pour modifier le sort. Divination et magie ne sauraient donc étre confondues, méme si elles
apparaissent indéniablement liées par les emprunts qui peuvent étre opérés d’une technique a
I’autre. Dans le prologue de sa géomancie astronomique, Maestre Guillem souligne son savoir
nigromantique pour ensuite nous dire qu’il I’a « oublié » au profit de I’astrologie et de la
géomancie'. Cette précision apparait comme une précaution rhétorique destinée a se protéger
tout en différenciant nettement les deux pratiques, ce qui n’empéche }z)as Maestre Guillem de
faire référence a sa faculté de percevoir si une femme est ensorcelée” et de s’appuyer par la
suite sur Germath le babilonien et Toz le Grec® qui sont réputés pour leurs ceuvres traitant de
ce que 1’on appelle la magie astrale®. Les arts divinatoires et magiques apparaissent également
liés dans le roman de Flamenca ou I’auteur fait prononcer a Guillem de Nevers la priére
magique des soixante douze noms de Dieu juste avant de pratiquer ’apertio libri°. Cet
entremélement de pratiques et de références semble s’inscrire dans un effort pour
perfectionner ou de s’approprier la technique utilisée en mettant toutes les chances de son
coté. On trouve la référence de la priére prononcée par Guillem de Nevers dans le Liber
experimentorum attribué & Amaud de Villeneuve, et dont le véritable auteur qui est tres
certainement celui qui se présente comme son secrétaire, Guillem de Perisse. Seul texte
magique de notre corpus, il présente un intermede entre les textes géomantiques du manuscrit
B.N. lat. 7349° et offre une perspective dialogique avec le poéme de Maestre Guillem. Quand
ce dernier s’appuie sur la géomancie pour justifier ses interprétations astrologiques, 1’auteur

' Voir I’édition du poéme de Maestre Guillem, p. v. 39-48.

? Ibid., p. v. 100.

3 Ibid., p. v. 611 et 653

* On appelle magie astrale celle qui consiste a fabriquer une figure, un talisman, au moment ot un astre ou une
figure astrologique domine particuliérement dans la voite stellaire. On estime que cette figure, qui n’est pas
forcément tracée a I’image de I’astre ou de la figure astrologique considérée, porte les vertus et valeurs de ces
derniéres. Voir Nicolas Weill-Parot, « Causalité astrale et science des images au Moyen Age : éléments de
réflexion », Revue d’histoire des sciences, 52, 1999, p. 207-240 ; Jean-Patrice Boudet, Entre science et
nigromance, ouvr. cité, p. 140-141, 143-144 ; et d’'une maniére générale Nicolas Weill-Parot, Les “images
astrologiques” au Moyen Age et a la Renaissance : spéculations intellectuelles et pratiques magiques, XII-XV*
siecle, Paris, Honoré Champion, 2002.

5 René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, Jaufré, Flamenca, Barlaam et Josaphat, ouvr. cité, t. 1, p. 760-
762, v. 2270-2297. Nous développons cet aspect dans le chapitre suivant.

8 Fol. 115-118v.
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du Liber experimentorum s’appuie sur l’astrologie ou a tout le moins sur des notions
astrologiques pour utiliser au mieux et renforcer le pouvoir des parchemins-talismans dont il
nous communique les secrets de fabrication. Guillem de Perisse et son maitre apparaissent
comme des magiciens pratiquant la magie astrale au méme titre que Germath le Babylonien et
Toz le Grec. L’auteur de ce texte réemploie et adapte a la magie des notions et des références
astrologiques. Les astres ne servent plus a figurer le sort mais a jeter des sorts pour le changer,
en bien comme en mal. Le Liber experimentorum apparait, bien plus que les autres textes de
notre corpus, comme I’ouvrage d’un créateur décidé a faire valoir sa vie et son ceuvre. Ce
texte se construit ainsi dans une perspective inversée par rapport au Roman de Flamenca. Si
I’auteur de Flamenca a intégré dans son roman des passages didactiques, Guillem de Perisse,
lui, présente son texte technique dans une introduction romancée.
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4) De mots, de figures et d’étoiles : la Nigromancie du Liber
experimentorum attribué a Arnaud de Villeneuve par Guillem
de Perisse’

Le Liber experimentorum, demier opuscule de cet ensemble, traite de la fabrication
d’images, de brevets et autres talismans essentiellement & partir de parchemins vierges, mais
cet ensemble de recettes n’intervient qu’en derniere partie de I’ouvrage. Il est précédé en effet
d’un grand nombre de données astrologiques destinées a indiquer au nigromancien les
meilleures configurations astrales pour les fabriquer selon la fonction que ’on veut leur
attribuer.

Nous avons déja fait noter, ainsi que Thérése Charmasson” 1’a souligné, que tous les
folios de ce manuscrit écrits en provencal sont de la méme main. Le Liber experimentorum
attribué & Arnaud de Villeneuve ne fait pas exception, bien que prenant un statut a part au sein
des textes occitans comme de ’ensemble des textes rassemblés dans ce manuscrit.

Alors que les autres textes se présentent la plupart du temps sous forme de notes ou
d’aide-mémoire liés a la géomancie ou a I’astrologie dite « classique », les folios du Liber
experimentorum insérés entre les deux traités géomantiques présentent non seulement la seule
piece du recueil traitant clairement de nigromancie (et dans une moindre mesure d’alchimie)
mais elle est également attribuée 4 un des plus célébres médecins du Moyen Age : Arnaud de
Villeneuve. Elle présente de plus une structure claire qui tranche avec les textes qui suivent et
précedent. Il s’agit d’un opuscule parfaitement structuré, avec des paragraphes et des
chapitres clairement délimités et pourvus de transitions. Ainsi, aprés un prologue, est
annoncée 1’exposé des vertus des sept planétes :

Et premyerament vuelh acomensar a las 7 planetas, so es assaber lur vertut jourt per journ’.

La lune étant la planete la plus influente pour les ceuvres de nigromancie lors des
quinze premiers jours de son cycle, les vertus de cette derniére sont ensuite énumérées jour
apres jour :

Per que te desclararay dels 15 jorns jort per jorn lur vertut.*

Enfin, ’auteur nous annonce qu’il termine par les recettes pour la fabrication des
parchemins magiques :

Plus que vos ay dich de la Luna, yeu vos diray los pargamyns que deves aver.’

— Le prologue : « Les aventures Guillem »

Le Livre des expérimentations commence par 1’énoncé du titre de ’ouvrage et du nom
de son prétendu auteur. S’ensuit une sorte d’histoire romancée relatant moins la vie d’ Arnaud

' Lat. 7349, fol. 115-118v.

? Thérése Charmasson, Hermetis Trismegisti Astrologica et Divinatoria cura et studio Gérrit Bos, Charles
Burnett, Thérése Charmasson, Paul Kunitzsch, Fabrizio Lelli, Paolo Lucentini, Lectura Geomantiae, Brepols
Publishers, Turnhout, 2001, p. 358-365.

3 B.N. lat. 7349 fol. 115 et I’édition du texte p. 645.

“B.N. lat. 7349 fol. 116 et 1’édition du texte p. 652.

3 B.N. lat. 7349 fol. 117v et I’édition du texte p. 656.
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de Villeneuve, auteur déclaré, que celle de celui qui se dit son secrétaire : Guillem de Perissa.
Guillem de Perisse, qui est trés certainement 1’auteur de ce texte, le présente comme une
simple traduction de I’ceuvre du médecin. Cependant, a I’instar de Maestre Guillem’, Guillem
de Perisse utilise le mot traduction pour accréditer sa création.

Nous n’insisterons pas sur la pseudo-attribution de ce traité & Arnaud de Villeneuve.
Néanmoins, il est utile de préciser certains points donnés dans I’introduction avant de se
pencher sur « les aventures Guillem » qui font le véritable objet de ce prologue. Cette histoire
que I’on présente comme véridique n’est pas sans rappeler le genre de la vida qui a vu le jour
aux alentours du XIII® siécle avec les premiéres compilations des chansons des troubadours en
Italie®. Destinées a présenter et surtout  resituer auprés du public ou des lecteurs des auteurs
ayant composé il y a plus d’un siécle et dont la vie était souvent méconnue ou transmise
imparfaitement par la tradition orale, les vidas se proposaient d’y remédier en s’attachant
moins a rentrer dans les détails historiques et avérés de I’existence des auteurs qu’a batir leur
légende & partir des paroles de leurs chansons.

A lire et analyser les éléments de ce prologue au Liber experimentorum, on peut
douter en effet qu’Arnaud de Villeneuve en soit le véritable auteur et croire plus volontiers
que son nom et la renommée qui lui est attachée ont servi de caution a un texte dont le
contenu serait, a I’image de son véritable auteur, quelque peu trouble. A I’instar des vidas des
troubadours, Guillem de Perisse se serait servi de quelques détails véridiques pour bétir ce que
I’on pourrait appeler sa propre légende. Antoine Calvet’ démontre que si ce traité n’a pas été
écrit par Arnaud de Villeneuve lui-méme, il I’a été vraisemblablement par un homme
relativement proche du milieu fréquentant Arnaud de Villeneuve. Néanmoins, le fait qu’il
s’agisse réellement de son secrétaire ainsi qu’il se présente lui-méme est fortement mis en
doute.

Guillem de Perisse ouvre le traité par une présentation assez inexacte de celui qu’il
appelle son Maitre. Il réduit I’ceuvre d’Arnaud de Villeneuve aux trois livres qu’il aurait écrits
car, dit-il, il n’en put faire davantage, étant mort & 60 ans. Ces remarques ne relévent pas de la
vérité historique. En effet, vu la quarantaine de titres répertoriés, I’ceuvre d’Arnaud de
Villeneuve est ici quelque peu réduite. De plus, si les dates que nous possédons sont tenues
pour fiables, Guillem de Perisse se serait trompé de dix ans sur 1’dge de la mort d’Arnaud de
Villeneuve. Ce dernier serait né en 1240 et mort vers 1311. Les trois livres cités sont le Liber
consacrasionum Arnaud de Villanova, le Tractatus liber medicine Villanova, et le Liber
experimentorum ou Experimenta. Guillem de Perisse présente le premier des trois comme le
plus remarquable de ses ouvrages car il renfermerait toute la connaissance. Antoine Calvet
précise que le Liber consacrasionum ne renvoie a aucun ouvrage connu d’Arnaud de
Villeneuve. Le Tractatus liber medicine pourrait renvoyer a 1’ouvrage médical le plus
important du médecin, le Speculum medicine. Pour ce qui est du Liber experimentorum ou
Experimenta, Antoine Calvet signale que ce titre apparait bien dans la bibliographie d’ Arnaud
de Villeneuve, mais que les expérimentations dont il parle touchent a la médecine et aux cas

! Voir chapitre 1, p.17.

2 Nous renvoyons notament & Suzanne Méjéan-Thiolier et Marie-Frangoise Notz, Nouvelles courtoises occitanes
et frangaises, Le Livre de Poche, Paris, Lettres gothiques, 1997.

3 Antoine Calvet, « Qu’est-ce le corpus alchimique attribué 3 Arnaud de Villeneuve ? », Actes de la II Trobada
internacional d’estudis sobre Arnau de Villanova, Edici6 a cura de Josep Perarnau, Institut d’Estudis Catalans,
Treballs de la Seccié de Filosofia I Ciences Socials, XXX, Barcelone, 2005. p. 16 ; « Présentation du Liber
experimentorum attribué 3 Arnaud de Villeneuve (Paris, BNF, Lat. 7349, XV© siécle.) », L *Alchimie dans les arts
et les Littératures du Moyen Age et de la Renaissance, Orient-Occident, Actes présentés et édités par Suzanne
Meéjean-Thiolier en collaboration avec Claire Kappler, Dervy, Paris, 2004-2005.

4 Antoine Calvet, « Présentation du Liber experimentorum, art. cité.
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de maladie & la maniére d’Hippocrate'. Guillem de Perisse explique que tous les livres congus
par le médecin furent distribués aprés sa mort. A partir de cet épisode, Guillem de Perisse
consacre le prologue du Liber experimentorum au récit de sa propre vie. Il a quitté Naples,
vexé que le roi Robert se soit approprié le premier exemplaire du Liber consacrationum et que
le second exemplaire ait été obtenu par un certain maitre Sancho Exsemi. Le roi Robert est le
Robert de Naples : on sait en effet que de 1295 a 1307 Arnaud de Villeneuve fut son protégé ;
quant a Sancho Exsemi, espagnol, qui fut longtemps le compagnon du médecin, d’aprés le
texte, nous ne savons rien de lui>. Si I’on en croit le prologue Guillem de Perisse devait
demeurer & Naples avec Araud de Villeneuve ou ce dernier serait mort’. Au fond, moins
qu’une pseudo-présentation de la vie d’Armaud de Villeneuve, cette introduction se révéle étre
le récit de ce que I’on pourrait appeler « les aventures Guillem ». Ce qui aurait pu passer pour
une représentation trés approximative d’Amaud de Villeneuve et de ses ceuvres tombe
rapidement dans le romanesque et Guillem de Perisse se retrouve propulsé au centre de
’action.

Guillem relate ainsi que pendant son périple dont on ne sait le but et alors qu’il se
trouve usé, triste, dépossédé et sans travail, il rencontre la comtesse de Vintimille qui porte le
nom de Sibila. 1l semblerait donc que Guillem se dirige vers le sud de la France. La comtesse
qui semble savoir a qui elle a a faire, fait de lui un de ses proches et le marie & une dame
propriétaire du chateau de Réalville. Cette comtesse ayant sous les yeux le seul livre que
Guillem, que I’on croyait parti sans rien, posséde encore depuis son séjour aupres du célébre
médecin, ’aurait instamment prié de lui montrer le livre en question et de le lui traduire en
roman (romansat) afin de pouvoir I’entendre dans sa globalité. Il s’agit bien str du Liber
experimentorum et la langue en est I’occitan. Histoire plus inventée que véridique, elle justifie
par la mention de I’illustre médecin et la présence capitale de I’aristocrate de Vintimille*
I’ceuvre elle-méme, puis sa transmission et enfin la 1égitimité de celui qui la transmet et I’a
trés probablement écrite méme s’il s’abrite derriére la notion de traduction et 1’autorité
d’Arnaud de Villeneuve’. Quoiqu’il en soit, c’est une preuve de I’importance accordée a la

"' 11 existe aussi un in Spiramentis Sperimentatorum tractado de ssegillos attribué 3 Amaud de Villeneuve qui
constitue un traité¢ de sceaux contre les douleurs d’estomac. Il est mentioné par le médecin Estéfano dans son
opuscule intitulé De la visitacion e conssiliacion de los médicos écrit en 1381. Voir Nicolas Weill-Parot, Les
« images astrologiques » ouvr.cité, p. 539-541.

2 Antoine Calvet, « Présentation du Liber experimentorum, art. cité.

3 Nous savons du célebre médecin catalan qu’il serait né vers 1240 et vraisemblablement mort dans les années
1311/1312. On sait également que dans les années 1295/ 1307, il est le protégé de Robert d’ Anjou, roi de Naples.
En 1309, pour son De fine mundi, il est incarcéré a Paris et accusé d’hérésie, de prédire la fin du monde et de
pratiquer la nécromancie et I’alchimie, de commercer avec le Diable. Un ami I’en sort mais un procés a lieu dont
le verdict est un autodafé public de ses ceuvres.

4 Barthélémy Hauréau signale que Sibylle, comtesse de Vintimille, avait effectivement vécu et convolé avec
Pierre de Villeneuve, baron de Vence en 1340 (trente ans aprés la mort d’Armaud de Villeneuve). Il émet
I’hypothése que celui qu’il qualifie d’entrée de faussaire aurait voulu s’attirer les bonnes graces d’un de leurs
descendants « en lui présentant un livre ou se trouvent associés les noms de Vintimille et de Villeneuve. »,
« Etude sur les ouvrages attribués... », art.cité.

3 Cependant, s’il est clair que cet ouvrage n’est pas d’Arnaud de Villeneuve ni d’un de ses secrétaires. On peut
peut-étre expliquer le choix de Guillem de Perisse de le donner comme véritable auteur d’un texte pseudo-
alchimique qui se révéle rapidement étre un trait¢ de magie noire ou nigromancie. En effet, on sait qu’Arnaud de
Villeneuve a laissé un livre sur ’astrologie, De Astrologia qui, selon Juan-Antonio Paniaga« Notas en torno a los
escritos de alquimia atribuidos a Amau de Vilanova », Archivo Iberoamericano de Historia de la Medicina y
Antropoligia Médica, 11, 1959, p. 406-419 est authentique, et a fait qu’on lui attribue également a partir du XV°
siécle bon nombre d’ouvrages alchimiques. Antoine Calvet « Qu’est-ce le corpus alchimique... art. cité » p. 16.,
s’interrogeant sur la nature du corpus alchimique attribué & maitre Araud de Villeneuve, considére, en
appliquant différents critéres d’analyse, que la majorité des ceuvres alchimiques qui lui sont attribuées ne seraient
pas de lui. Les plus célébres sont le Rosarius philosophorum, le Novum lumen, le Flos florum et I’ Epistola super
alchimia ad regem neapolitanum qui résume le Flos florum sans le citer. Ce sont les plus célébres car elles furent
les premiéres éditées en 1504 a Lyon par le Génois Thomasso Murchi mort en 1508. Elles constituent le noyau
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langue d’oc jusqu’en Italie, ce qu’avait déja révélé le succes des chansons des troubadours et
leur imitation et que souligne encore La Divine Comédie de Dante.

Au-dela d’une entreprise de légitimation et & 1’instar des vidas qui mélent réalité,
vraisemblable et légendaire pour présenter 1’auteur des chansons qui leur font généralement
suite dans les recueils, Guillem de Perisse, auteur présumé du Liber experimentorum, s’amuse
a fagonner sa propre légende qu’il alimente de grands noms afin de se faire valoir et de donner
de I’intérét a la lecture de I’ceuvre. Celle-ci débute dans la derniere phrase du prologue par
I’annonce de son premier chapitre consacré aux propriétés des sept planétes.

Les propriétés des sept planétes

Sans énoncer de quelle nature sont les expérimentations ou expériences signalées dans
le titre, Guillem de Perisse indique qu’il va développer les vertus des sept planétes jour apres
jour. Pour chacune d’entre elles, il précise le jour de la semaine qu’elle gouverne puis sa
position dans les cercles du ciel. Il commence ainsi avec Saturne qui occupe le premier cercle
du ciel puisqu’elle est la planéte la plus éloignée de la terre'. Aprés la position de la planéte,
est signalé le nombre d’heures ou son influence est la plus forte entre le jour et la nuit. Le
décompte des heures semble équivalent a celui que nous utilisons actuellement. Ensuite il
détaille les vertus de chacune de ces heures. Nous faisons le récapitulatif des propriétés
« nigromantiques » des six premiéres planétes dans le tableau suivant :

fondateur de toutes les éditions qui suivirent. Il faut mettre a part le De aqua vitae simplici et composita qui lui a
été attribué au X VIII® siécle et semble provenir selon Antoine Calvet de son milieu trés proche. Antoine Calvet
précise aussi que les ceuvres alchimiques d’Arnaud de Villeneuve, si elles ne semblent pas provenir de son
entourage proche, témoignent de notions et d’éléments biographiques qui laissent entendre qu’elles sont issues
de milieux plus ou moins proches du célébre médecin. Ces milieux pourraient étre en partie issus de son
secrétariat. Une communauté de textes transmet en effet une méme doctrine alchimique, celle du « mercure
seul », que I’on retrouve en effet dans les ceuvres précédemment citées. On y trouve aussi des traces de la
biographie et surtout de I’engagement spirituel d’Arnaud de Villeneuve, puisque certaines comparent le
processus alchimique du mercure seul a la passion christique. Antoine Calvet finit par déclarer : « On peut donc,
je pense, envisager ’hypothése d’un groupe d’alchimistes relativement homogeéne maniant les mémes concepts
et ceuvrant dans I’espace oil Arnaud de Villeneuve exerga son manifeste autant spirituel que scientifique. » On
peut donc émettre ’hypothése que Guillem de Perisse, s’il n’a peut-étre pas fait réellement partie de ces groupes,
les a plus ou moins fréquentés ou a tout le moins, connaissait leur existence et en a recueilli quelques échos dont
il s’est servi pour élaborer son ceuvre.

! Cette représentation géocentrique du monde remonte 2 Ptolémée.
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Les Planétes et

Jour et nombre

Heures du jour

Heures de la

Particularités

leur position d’heures de nuit
dans le ciel puissance
Saturne samedi 9h 4h:1%° 3% 6% |5h:4°7° 8", Expériences et.
Position : dans 10° 105 11°¢ Ceuvres en
le plus haut général, taille du
cercle du ciel fer,
augmentation
des propriétés
des herbes,
facilités pour
voler,
expériences
pour deviner,
expériences
pour faire du
mal.
Jupiter jeudi 4h 1h:12° 3h:1%, 9% 11° | Expérimentation
Position : dans alchimique sur
le second cercle 1’étain, ne pas
du ciel commencer
ceuvre de
nigromancie la
9° heure mais la
11° (leur parler)
Mars mardi toutes toutes Toutes Toutes les
Position : dans expériences sont
le troisiéme possibles.
cercle du ciel
Soleil dimanche 7h 4h:1%°6°%8°% |3h:1%2° 3° Expériences
Position : dans 9° pour faire obéir
le quatrieme les esprits
cercle du ciel, surtout & propos
qui est le cercle des femmes.
central (Euvres
alchimiques sur
I’or, figures
nigromantiques,
expériences

pour deviner les
choses perdues,
pour parler avec
les esprits, ars
notoria.
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Venus vendredi 3h 2h: 6% 8° lh:1%° Expériences

Position : dans pour deviner

le cinquiéme I’emplacement

cercle du ciel d’un butin ou
d’un trésor
caché.

Mercure mercredi 5h 3h:6° 9% 10° 2h: 4° 5° Expériences

Position : dans pour contraindre

le sixiéme cercle les esprits,

du ciel ceuvres pour
obtenir quelque
profit, images.
Ne pas
commencer
d’expériences la
5° heure de la
nuit.

Le paragraphe consacré & la lune termine I’inventaire. Il est le plus développé car,
considérée comme la planéte la plus basse puisqu’elle se trouve dans le septiéme cercle du
ciel, elle est vue comme celle qui a le plus d’influence sur les choses terrestres. Cela justifie
donc la deuxiéme partie du Liber experimentorum qui développe I’action de la lune dans son
cycle ou plus précisément dans les quinze premiers jours de son cycle. Si son jour particulier
n’est pas désigné’, c’est, semble-t-il, parce qu’elle a de I’influence pour I’art de la
nigromancie sur n’importe quel jour de la semaine et surtout dans sa période croissante du
premier au quinzieme jour de la lunaison. Les influences de 1a lune sont donc a recouper avec
celles des autres planétes. Avant de nous pencher plus avant sur I’influence de la lune, nous
revenons sur les influences des autres planétes en nous centrant plus particulierement sur le
lexique employé et la présentation des notions nigromantiques.

1) Saturne

On remarque deés la description des vertus de la premiére planéte qu’un certain nombre
de données s’entremélent, allant des choses les plus anodines que 1’on rencontre dans tous les
ouvrages de pronostics ou de divination & des choses plus spécialisées dans [’art
nigromantique. La mention de la puissance de Saturne sur la premiére heure du jour du
samedi est assez commune, puisqu’il est précisé qu’il est bon de rentrer dans une maison
neuve ou de porter une robe neuve et de maniére générale de commencer toute chose dans une
maison. Quant 4 la 3° heure, elle est désignée comme propice pour se rendre a la cour pour un
jugement. La 6° heure quant a elle est celle qui convient a la pratique de la phlébotomie. A ce
propos, tout ce qui a trait aux remédes en général, est évoqué lors de la mention de la 7° et de
la 8° heure de la nuit qui sont les plus propices a leur fabrication car elles les rendent plus
efficaces. Ainsi, rien d’étonnant & ce qu’il soit conseillé de cueillir les herbes a la 10° heure du
jour car leurs vertus augmentent. Bien que la présence des herbes puisse colorer ce texte
d’une teinte nigromantique, toutes ces mentions se retrouvent dans les ouvrages de divination
ou les opuscules de pronostics de toutes sortes. D’ailleurs, la pratique de la divination est elle-
méme présente en fin de paragraphe. La 10° heure de la nuit est donnée comme propice a cela,
mais il s’agit d’une divination qui se fait au moyen d’expériences dont on ne précise pas la

! La lune gouverne le lundi méme si cela n’est pas précisé pour ce qui la concerne.
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nature. Cette présence répétée du mot esperimens, 1lié au mot hobra, malgré leur caractere
vague, revét un autre aspect. En effet, la mention qui préconise de commencer toute chose dés
la premiére heure du samedi semble revétir une autre signification que dans les simples textes
divinatoires. En outre, toutes les thématiques que !’on retrouve dans les ouvrages de
divination sont également accompagnees du conseil de commencer a faire des ceuvres ou des
expériences. Elles semblent plus ou moins liées & ce qui touche & ’alchimie : la 6° heure est
propice a la taille du fer, et les herbes peuvent également étre utilisées pour des opérations
alchimiques et magiques. En outre, les expériences ou expérimentations dont on parle
concernent des actions malfaisantes. En effet, le texte précise qu’il est bon de voler a la 4°
heure de la nuit car aucune expérience ne permettra de trouver le voleur. En général, dans les
ouvrages de pronostics ou de divination c’est le point de vue inverse qui est adopté. On
préconise le moyen de trouver le voleur et on établit méme son portrait a 1’aide de la
physiognomonie. On essaie de voir si la chose volée sera retrouvée et parfois on indique aussi
la maniére pour ce faire'. A la fin du paragraphe, le texte affiche son caractére malfaisant en
indiquant que la 11° heure de la nuit du samedi est préconisée pour faire des expériences afin
de faire du mal a une personne :

La 11 hora es mot fort car si voles mal a 1° persona fay 1 esperiment en aquella hora e tot
quant que ly desiraras ly vendra sens fauta.

Ainsi, méme si aucun terme précis n’est cité, ce qui peut témoigner de la part de
I’auteur d’une certaine prudence conforme aux précautions prises dans le prologue, on peut
sans mal supposer que ce texte est bien plus li¢ a la nigromancie qu’a la médecine ou a
I’alchimie malgré les quelques références qui y sont faites. Méme si seul le mot esperimens
est cité, nous avons deux précisions importantes quant a I’emploi de ce mot dans les deux
derniéres mentions de ce paragraphe. Il y a les esperimens per devinar et les esperimens per
voler mal, ce qui démontre que ce texte se situe entre magie noire et divination, entre
nigromancie et nécromancie. Nécromancie et nigromancie sont pourtant distinctes, la
premiére est la pratique de la divination par I’esprit des morts, la seconde désigne les arts
noirs qui font appel aux esprits malfaisants. Les deux termes étaient indistinctement employés
au Moyen Age comme le premse Michael Balley2 Cependant, il semble bien que ce texte
traite particuliérement de nigromancie, méme si souvent I’ambiguité demeure. Quoiqu’il en
soit, il est d’ores et déja notable que plus on s’enfonce dans le texte et moins notre auteur
prend de précautions : les termes finissent par étre cités sans ambiguité.

2) Jupiter

Avec le paragraphe consacré a Jupiter on retrouve a peu prés le méme genre de
structure. Dans un premier temps, est souligné le lien de la planéte avec les plantations. Il est
recommandé de planter des arbres la 12° heure du jeudi, car peu mourront ; quant a la vigne,
si elle est plantée a cette méme heure de ce méme jour, elle profitera vite. Cependant, la
spécialisation nigromantique du texte ne tarde pas a réapparaitre En effet, si les termes
esperimens et hobra sont toujours employés, ils sont définis trés précisément. Ainsi, la 1°
heure de la nuit est destinée a faire des esperimens sus I’art de arquemya et spécialement sur
I’étain. Quant a la 9° heure de la nuit, il est déconseillé de commencer alors hobra de
nygromancia car c’est I’heure ou les esprits commencent & descendre du ciel et il est précisé
que les esprits seraient alors incontrdlables. Pour les contréler, il faut faire une

! Voir les trois chapitres précédents.
2 Michael Bailey, « From Sorcery to Witchcraft : Clerical conception of Magic in the later Middle Ages »,
Speculum 76, 2001, p. 960-990. Et Jean Patrice-Boudet, Entre science et nigromance ouvr. cité, p. 375-383.
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expérimentation ou expérience a la 11° heure de la nuit. Si ’on s’en tient & ce paragraphe il
semble que ’on puisse différencier ’emploi du terme hobra et du terme esperimens. Le
premier serait usité pour I’alchimie et le second pour la nigromancie. Mais on verra par la
suite que cette distinction n’est pas si simple. Toutefois, apparait ici la mention des esprits,
élément nouveau, il s’agit de les rendre hubidiens afin de les faire parler ou de les faire agir et
de choisir le bon moment pour le faire. Le traité affiche désormais son lien avec le monde
malfaisant des esprits.

3) Mars

Le jour de la troisi¢me planéte est bon a toutes choses quelle que soit I’heure du jour
ou de la nuit. Ces derniéres ont apparemment plus de puissance que les heures du jour qui
mettent le pratiquant de ces expérimentations face a ses compétences. Le discours laisse
entendre que la réalisation des choses dépend de I’habilité de celui qui les réalise et aussi de
sa volonté : « a grant pennas hi falhiras en ren que acomenses en aquel jort si non que falhas
per ton defaut ; si voles venir a ton entendement ». On retrouve néanmoins les expressions
générales du premier paragraphe, mais leur signification apparait désormais plus claire. Ainsi
on lit que mardi « a totas las horas del jorn bonas am totas cauzas que volras acomensar » et
pendant la nuit il est dit que « tot quant que volras acomensar acomensa en aquel jort ». Si
ces expressions recouvrent forcément le sens le plus général, désormais elles font
nécessairement allusion aux expérimentations ou expériences qui sont de ’ordre de la
nigromancie auxquelles I’auteur du traité fait référence dans le paragraphe consacré a Jupiter.

4) Le soleil

Avec le jour du soleil, nous retrouvons la spécificité des termes et des expressions
rencontrées pour les vertus de Jupiter. Sont d’abord désignées les expériences ou
expérimentations faisant appel aux esprits. Celles-ci semblent étre de plusieurs ordres
puisqu’on parle d’esperimens quals que sien. En outre, est précisé qu’a la premiére heure du
jour du dimanche tous les esprits sont contraints & obéir, spécialement quand il s’agit d’agir
sur une femme. L’expression précise est « fach de fema ». Considérant que ce que I’on a
coutume d’appeler fach dans la littérature méridionale est 1’acte sexuel, il faudrait donc
comprendre que les esprits & cette heure-la de ce jour-1a sont particuliérement puissants sur
tout ce qui concerne les femmes et plus particuliérement sur leur sexualité. Dans ce passage,
sont exclusivement désignées les expériences de nigromancie ou de magie noire. Les
expériences en question sont particulierement destinées a jeter des sorts & des femmes que
I’on convoite sexuellement. Les secondes expérimentations ou expériences désignées sont
destinées aux alchimistes. La 6° heure du jour est propice pour travailler ’or. Ce n’est pas le
mot experimens qui est employé cette fois mais le trés vague terme cauza, suivi un peu plus
loin par hobra. 11 semble que hobra, pour étre souvent synonyme d’esperimens, soit de
préférence employé dans ce texte pour désigner les travaux alchimiques. Le paragraphe se
poursuit en se centrant sur la nigromancie, nommée pour la premiére fois dans le traité. Il
semble net que comme pour la premiére heure du jour du dimanche, la 8° et la 9° heure du
jour sont propices aux ceuvres de magie noire. Mais ici, il ne s’agit pas de n’importe quelle
expérience de nigromancie pour soumettre une femme sexuellement, mais de figuras de
nygromansa. Si la fonction de I’expérimentation n’est pas précisée, le traité distingue un type
d’expérimentation précis désigné par le mot « figure ». Il s’agit trés certainement de la
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désignation de pentacles, étoiles & cing branches dans un cercle, catégorie de talisman'. Sans
ambiguité, ce qui appelé nigromancie ici désigne la magie noire et non la divination. Cette
distinction est d’autant plus évidente que la derniére partie du paragraphe est consacrée aux
expérimentations destinées a deviner. Ainsi, les trois premieres heures de la nuit sont propices
a faire des expérimentations pour deviner les choses perdues. Mais ’ambiguité entre
nigromancie et nécromancie revient immédiatement puisque ces trois premiéres heures sont
aussi propices pour faire des expérimentations afin de parler avec les esprits. Seulement,
parler avec les esprits peut signifier qu’on leur demande aussi bien de deviner le sort que
d’agir sur lui. Ces trois premicres heures de la nuit sont particulierement puissantes
puisqu’elles sont également favorables & un autre art dit magique, I’ars notoria®, désigné ici
par I’expression art notari.

La présence de 1’ars notoria® au sein de ce traité peut paraitre incongrue dans un
premier temps. L’ars notoria tient son nom du terme nofes désignant des figures
géométriques dont I’utilisation fait partie du rituel. Considéré comme un rituel magique, I’ars
notoria n’a pourtant pas grand-chose a voir avec la nigromancie. Si, d’une maniére générale,
il s’agit au moyen d’un rituel de faire appel & des esprits pour obtenir d’eux des services, dans
le détail, le maitre en nigromancie et le maitre ¢s art notoire n’ont rien en commun. L’art
notoire ne s’adresse ni aux démons ni a I’esprit des morts mais aux anges. Les utilisateurs de
cet art ne prétendent pas contraindre les anges, mais établir avec eux un lien spécial qui leur
permet de recevoir une illumination intellectuelle porteuse d’un savoir que I’on veut proche
d’une certaine totalité. Le rituel qu’ils doivent réaliser est fort complexe et nécessite, outre
une certaine érudition, une conduite morale exemplaire. Ils doivent pratiquer le jelne,
I’abstinence sexuelle et la confession, et doivent avoir une foi sans faille. Il est grandement lié
au milieu clérical. Non proprement magique, 1’art notoire est plutdt une pratique spirituelle
destinée a I’accroissement d’un savoir personnel qui a pour base le cadre universitaire puisque
les savoirs objets de convoitise ne sont jamais que ceux qui constituent le Trivium et le
Quadrivium auxquels on trouve adjoints la médecine et la théologie. Il ne s’agit jamais
d’influer sur autrui ou sur le monde pour son profit personnel, le plus souvent matériel ; c’est
une quéte intérieure pour I’enrichissent intellectuel. Une période de quatre mois est nécessaire
pour ’acquisition de chaque savoir convoité. Nous avons donc affaire ici a tout autre chose.
Cet art, bien que réprouvé par certains Péres de I’Eglise, comme Thomas d’Aquin, qui y
voyaient I’ceuvre du démon, n’a jamais mené personne au bicher. Cependant, sa citation dans
ce traité ameéne quelques remarques. Dans un premier temps, les possibilités que semblent
amener les traités d’art notoire ressemblent étrangement aux vertus du premier livre cité dans
son introduction par Guillem de Perisse, le Liber consacrationum. Livre trés convoité qui,
selon le prétendu secrétaire, n’existait qu’en deux exemplaires que se sont partagés le roi de
Naples et Sancho Exsemi. C’est & cause de la perte de ce livre que Guillem de Perisse vexé
serait parti de Naples car toujours selon lui ce livre

es lo plus meravilhos libre que sie tant quant lo mont dura car qui poyra aver aquel
libre el sera profiech en toch ars e en totas cauzas, las quals el poyra devizar ny
demandar tant per siensas, tant per ars, tant per mestiers, tant per tot quant que .1.

! Voir Nicolas Weill-Parot, Les “ images astrologiques” au Moyen Age et a la Renaissance, ouvr. cité, Paris,
Honoré Champion, 2002 ; « Talisman, amulette, pentacle, phylactére », Dictionnaire historique de la magie et
des sciences occultes, dir. Jean-Michel Sallmann, Le Livre de Poche, Paris, 2006, p. 706-708.

2 Voir Jean-Patrice Boudet, Entre science et nigromance ouvr. cité ; et Julien Véronése, L ‘ars notoria au Moyen
Age et a I'époque moderne. Etude d’une tradition de magie théurgique (XIFF-XIIF siécle), thése sous la dir. De C.
Beaune, université Paris X-Nanterre, 2004 ; « art notoire », Dictionnaire historique...ouvr. cité, p. 78-82.

3 Julien Véronése, L ‘ars notoria au Moyen Age et a I’époque moderne, ouvr cité.
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home pot demandar, ny saber, ny devizar, per que qui lo poyra aver non demande plus
grant senhorie car qui que l’aja el aura mays que si era Rey de Sisilia.

En outre, si le rituel en lui-méme n’a que peu de points communs avec les expériences
de nigromancie, on peut quand méme opérer certains rapprochements. Premiérement,
I’origine religieuse de 1’ars notoria en fait une révélation de Dieu au roi Salomon, Salomon
que I’on retrouve un peu plus loin dans le traité a 1’occasion de la fabrication de talismans le
douzieme jour de la lunaison. La pratique de I’ars notoria consiste pour la plus grande part en
la récitation constante de nombreuses priéres et de listes de noms plus ou moins obscurs
renvoyant & des noms divins, des noms d’anges et des noms & consonance hébraique,
chaldéenne et grecque. Cette récitation incessante se joint a l’inspection des figures
géométriques ou notes dont on parlait plus haut. Apparemment les consonances des langues
sapientielles ne seraient qu’une coloration puisque cet art ne nous aurait pas été transmis par
traduction mais aurait été créé en Italie vers le XII® siécle. Cette coloration linguistique, ces
listes de noms font écho & bon nombre de pratiques divinatoires et magiques. On peut se
référer par exemple a certaines catégories de livres de sorts, tels les Prenostica Socratis
Basilei ou les Dodechedron dont nous avons déja parlé, et a certaines incantations comme par
exemple la priére aux 72 noms de Dieu a laquelle le présent traité fait référence plusieurs fois
sans pour autant la citer'. On comprend qu’un amalgame méme lointain ait pu étre fait entre
nigromancie et ars notoria, méme si ce dernier ne pratique jamais ni sacrifices ni ceuvres
talismaniques. Cela témoigne aussi de la porosité entre les diverses formes de tradition
magique et de la possible contamination entre une pratique d’origine lettrée et une pratique
d’origine plus populaire, bien que ce traité s’attache a démontrer la nécessité d’une certaine
érudition puisqu’il s’appuie sur un savoir prétendument acquis pour parfaire la formation du
futur nigromancien. :

Outre le fait d’employer les termes précis « esprits », «nigromancie» et
« alchimistes » ainsi qu’il I’a déja fait, dans ce paragraphe, 1’auteur du traité est également
plus clair dans la désignation des expériences. Il met en valeur une éventuelle spécificité dans
leur nature ou dans leur fonction.

5) Vénus

Avec le jour de Vénus, on retrouve les thématiques rencontrées dans les opuscules de
divination. Ainsi, la 6° heure du jour est propice a construire sa vie avec une femme sans étre
trahi par cette derniére. Quant a la 8° heure, il est bon de mettre son enfant a I’école afin qu’il
ait des facilités pour acquérir n’importe quel savoir. De 1’ordre du pronostic et de la
divination, ces précisions ont toutefois I’avantage d’opérer une sélection intéressante dans les
centres d’intérét de I’auteur du traité. Enfin, le mot esperimens est présent, mais ne déroge pas
a la tonalité divinatoire du paragraphe puisqu’il s’agit de faire des expérimentations pour
deviner I’endroit ou se cache le butin d’un vol ou un trésor. S’il semble se placer du point de
vue de la personne volée contrairement au premier paragraphe, on peut se demander dans
quelle mesure on ne pourrait pas penser qu'un voleur pit étre intéressé par le vol du butin
d’un de ses congénéres. En effet, raubatori et tresaur sont mis sur le méme plan. Ce
paragraphe ne nous permet pas de préciser s’il s’agit de divination en général ou de
nécromancie en particulier.

6) Mercure

' Voir I’édition du texte p. 652 et suiv., p. 656.
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Avec le jour de Mercure on retombe plus spécifiquement dans le cadre de la magie
noire puisque la 6° heure du jour est propice & faire des expérimentations pour contraindre les
esprits, donc pour les faire agir sur les choses ou les étres. La 4° heure de la nuit est également
propice pour pratiquer la nigromancie. Il s’agit d’un autre type de pratique qui utilise ce qui
est appelé ici la fabrication d’enmages. Enmages, qui se rencontrera dans le texte sous
d’autres graphies, peut étre traduit par le terme « image ». Ce terme est plus ou moins
synonyme du terme « figure » rencontré plus haut mais semble peut-étre moins spécifique que
ce dernier'. En tout cas, il désigne aussi ce que 1’on appelle talisman. Un talisman est d’une
maniére générale un objet magique travaillé par ’homme et ayant donc une certaine figure ; il
peut prendre différentes formes, différentes tailles et étre réalisé sur différents supports®.
Enfin, 4 la 5° heure de la nuit, il est déconseillé de commencer quoi que ce soit que 1’on
aimerait finir. C’est la premiére fois qu’il est déconseillé de faire quelque chose dans ce traité.

A T’issue de la description des six premicres planétes, nous nous rendons compte que
ce texte oublie vite ce qui touche a la médecine, s’occupe bien peu d’alchimie pour se centrer
de plus en plus sur la nécromancie et la nigromancie avec une insistance exclusive sur cette
derniére a partir de la description des vertus de la lune.

7) Lalune

La lune est considérée comme la plus puissante de toutes les planctes en ce qui
concerne les ceuvres car c’est celle qui est la plus proche de la Terre, donc celle qui a le plus
d’influence pour nuire ou pour aider a I’efficacité des ceuvres humaines. Si on retrouve le
terme vague du début hobras, il est clair que le texte désormais s’adresse & nengun mestre de
nygromansa. Et les expérimentations dont I’auteur parle & la fin de ce paragraphe sont
explicitement liées a la nigromancie puisqu’il est conseillé au maitre de nigromancie de
n’utiliser que les quinze premiers jours de la lunaison, car la lune est alors dans sa phase
ascendante est a donc davantage de pouvoir pour aider a I’efficacité de ce genre d’ouvrage.
C’est la premiere fois que I’auteur du texte emploie I’expression maitre de nigromancie. Cette
expression présuppose un apprentissage plus ou moins délicat. Par ’emploi de cette
expression, I’auteur du traité concentre désormais la direction de son ceuvre sur les ouvrages
nigromantiques.

L’influence des quinze premiers jours de la lune

Seuls les quinze premiers jours de la lunaison font 1’objet d’un développement de la
part de ’auteur du traité car dans sa phase ascendante la lune a plus de pouvoir sur les
ouvrages terrestres. Il y a un paragraphe pour chacun des quinze premiers jours de la lunaison
avec les propriétés de chacun et les heures les plus favorables ou défavorables. Nous en
faisons I’inventaire dans le tableau suivant :

! Voir Nicolas Weill-Parot, Les « images astrologiques » au Moyen Age et a la renaissance,ouvr. cité ;
« Talisman, amulette », art.cité, p. 706-708.
2 Voir Nicolas Weill-Parot, Les « images astrologiques » au Moyen Age et a la renaissance, ouvr. cité ;
« Talisman, amulette », art.cité, p. 706-708.
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Force de la lune Jour de la lunaison Heures du jour Heures de la nuit Particularités

1 Pas assez puissant pour
la nigromancie

2 Idem

Elle commence a 3 3h:7%9%11° Alchimie : conversion du

prendre de la force. métal en argent (Lune)

Sa force augmente de 3 4 4h: 2° 3% 65, 9° 2h:457° Nigromancie en

corobres’. particulier : Expériences

_ sur la Terre ou en terre

Sa force augmente de 6 5 4h: 1%¢5° 9° 11° 3h:3%457° Images

corobres.

Elle est dans sa pleine 6 4h : 4°, 6% 8% 9° 3h: 3¢ 9% 12° Caractéres, parchemins

force. écrits, et brevets en
particulier

Elle est dans la 7 Sh:3°6°7%9%11°¢ 2h:4° 7° Expérimentations sur

quatriéme partie de sa tout ce qui concerne la

force. femme.

Ell¢ est trés en force. 8 4h: 5° 7% 9% 12° 3h:4°11°13° Enfermer les esprits pour
les contrdler

Elle est dans la troisiéme | 9 5h: 4% 5° 7°,9° 12°¢ 4h: 3% 6% 9% 11°¢ Toutes expériences pour

partie de sa force, la plus contraindre les esprits en

grande. général et en particulier &
la 9° heure de la
nuit avec la méthode du
bassin rempli d’eau.

Elle est plus subtile* 10 5h: 4% 6% 7¢, 95 10° 3h: 3¢ 5% 8° Images métalliques :
Jour particulier pour la
force des métaux. Et
figures.

Elle a beaucoup de 11 Sh: 19 4¢ 7¢ 9° 11¢ 3h: 36 8° Images pour la

puissance, plus qu’un nigromancie, toute

autre jour. science par art en
général, toutes choses
écrites avec du sang de
béte, brevets contre les
tempétes.

Elle a grande force, plus | 12 4h: 6°, 8%, 9° 12° 5h:7¢95%10¢ 11¢ 12° Caracteres, phylactéres,

qu’un autre jour. C’est le signes, figures dont

jour préconisé par Salomon est le

Salomon. spécialiste. Toute
expérimentation en

_ général.

Ce jour est trés heureux. | 13 5h: 1% 3¢ 6° 9° 13° 4h: o, 105 11°, 12° Brevet sur parchemin ou

Consacré a Dieu. Lié au I’on écrit la priére

savoir des astrologues. apocryphe aux 72 noms
de Dieu.

Elle est dans la plus 14 7h: 19¢ 2° 4° 6°, 9°, 3h:6° 7 9¢ Toutes les

grande vertu qu’elle 10°, 12° expérimentations

puisse avoir. peuvent étre faite a
condition que leur durée
ne dépasse pas 24heures.
Car la Lune devient
aussitdt nuisible au-dela
du 15° jour.

15 Ne commencer aucune
ceuvre, quasi
impossibilité de maitriser
son achévement.

TOTAL des heures : 90h 55h 35h

On mesure, tout d’abord, la puissance de la lune par la multiplication de ses
implications. Si les autres planétes ne sont présentées que comme agissantes sur un jour précis
avec des heures de prédilection pour telle ou telle action liée & la pratique de tel art divinatoire
ou magique, la lune, elle, agit tous les quinze premiers jours de sa lunaison, chacun d’entre

! Nous n’avons pu identifier ce mot.
2 Traduction conjecturale de prin.
3 Lacune du manuscrit.
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eux ayant des heures propices & telle ou telle action'. Le pouvoir de la lune croit
quotidiennement et atteint son point paroxystique le quatorziéme jour. Mais il est conseillé de
n’entreprendre, ce jour-la, que des actions dont la durée n’excéde pas 48 heures. Sinon dés le
seiziéme jour tout serait mis en danger car la lune rentre dans sa phase descendante. Les deux
premiers jours de la lune ne sont pas assez puissants pour favoriser la nigromancie, mais il y
est fait référence cependant pour conseiller au nigromancien de ne pas la pratiquer car il ne
parviendrait pas a achever son ceuvre.

Ainsi, les vertus des deux premiers jours de la lunaison sont destinées a des choses que
I’on peut qualifier de plus classiques et qui sont présentes dans n’importe quel ouvrage de
pronostics ou de divination. D’ailleurs, il est & noter qu’aucune heure particuliére n’est mise
en valeur. Le premier jour est propice a des actions liées aux possessions fonciéres : les
labours, 1’achat de terres et la construction de maisons. Le deuxiéme jour de la lunaison est
propice a des préoccupations médicales puisqu’il a de l’influence sur la guérison de
I’empilencia qui n’est autre que 1’épilepsie. Cependant, il ne faut pas croire que notre auteur
ait perdu de vue ’objet principal de son traité. Le mot « science » est bel est bien présent.
Certes, c’est un terme générique dans un sens plus vague que 1’emploi que nous en faisons
aujourd’hui, mais qui n’apparait pas auparavant dans le texte. Ce terme est employé a
nouveau au deuxieme jour et il peut au fond désigner par son caractére générique tous les arts
ou les pratiques qui ont été¢ désignés jusqu’alors. Néanmoins, le terme de nigromancie
apparait clairement & sa suite. Il semblerait donc que ’auteur du traité désigne par le terme
« science » I’art de la nigromancie plus que n’importe quel autre savoir.

On retrouve a partir du troisiéme jour la mention des heures particuliéres ou la
puissance de la lune s’avére propice ou non a faire tel ou tel ouvrage lié aux arts alchimiques
et magiques. En effet, il est précisé dans le texte qu’au troisiéme jour de sa lunaison la lune
commence a prendre de la force. Il est donc conseillé de commencer toute oeuvre alchimique
et spécialement celle qui consiste a convertir le métal en Lune, expression typiquement
alchimique, présente pour la premiére fois :

Aquel jorn es bon a comensar tota cauza d’arquemia, espesial per convertir metalh en
Luna?
Convertir le métal en Lune, c’est tout simplement le transformer en argent. Il est, de

plus, spécialement conseillé de faire cela la 7%, 1a 9° ou la 11° heure du jour.

Le quatriéme jour, la force de la lune augmente de 3 corobres, mot qui désigne une
unité de mesure dont on n’a pu trouver ni la valeur ni la traduction exacte. Ce quatriéme jour
est en tous cas propice aux choses que I’on veut inscrire dans la durée et précisément celles
qui concernent la taille du bois. De maniére plus détaillée, le texte précise qu’il est conseillé
de commencer la 2°, 1a 3°, la 6° et 1a 9° heure du jour, et la 4° ou la 7° heure de la nuit, 4 faire
des expériences liées & la terre, que ces derniéres doivent se réaliser sur terre ou que des
¢léments rentrant dans la composition de I’expérience doivent se mettre en terre aprés avoir
été utilisés. La fin du traité éclairera ce passage.

Dans les lignes consacrées au cinquiéme jour de la lunaison, on retrouve cette mention
de I’unité de mesure concernant I’accroissement de la force de la lune ; mais cette fois ci le
terme n’est pas donné, on nous dit simplement qu’elle croit de six. L’intérét de ce paragraphe
est qu’il semble se centrer uniquement sur les ceuvres de nigromancie en précisant la nature de
ces derniéres. Ainsi, la 1°, 1a 5°, 1a 9° et la 11° heure du jour, de méme que la 3°, la 4° et 1a 7°
heure de la nuit sont propices aux expérimentations qui touchent aux eymagenas ou enmages,

! Voir ci-dessus le tableau récapitulatif des vertus des planétes.
2B.N. lat. 7349, fol. 116v..
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graphie rencontrée pour la description des vertus de Mercure. Tout comme dans la premiére
apparition du mot, ce terme désigne clairement 1’ceuvre de nigromancie, qui consiste a réaliser
des figures. La lune aide a ’achévement des expérimentations.

Le sixiéme jour la lune semble prendre sa pleine force. Ainsi la 4° heure, la 6°, 1a 8° et
la 9° heure du jour de méme que la 3°, la 9° et la 12° heure de la nuit sont propices a la
réalisation de figures plus spécifiques. Sont citées deux autres variétés de talisman désignées
comme une siensa que per caractas Si fan ny en pargamyn se scrivon. Le terme caractas
désigne une catégorie de talisman que 1’on nomme en frangais « caractére ». Un autre type de
talisman est désigné sans nom particulier, mais par 1’expression siensa que en pargamyn se
scrivon. Cette mention du support du parchemin pour la premicre fois dans le traité est
importante car elle justifie toute la derniére partie de ce dernier qui consiste & donner les clefs
de fabrication de parchemins magiques. Enfin, les heures particuliéres de ce jour sont
uniquement précisées pour la fabrication de ce que le texte nomme breus. Il s’agit de la 4°, la
6°, la 8° et 1a 9° du jour et de la 3°, la 9° et la 12° de la nuit. On peut traduire ce dernier terme
par « brevet ». Il s’agit de morceaux de papiers contenant des pri€res que I’on peut garder sur
soi dans des petites bourses'.

Le septiéme jour se fait moins précis quant aux expérimentations qu’il est propice de
réaliser ou non. Toutes les réalisations semblent sous bonne influence, spécialement dans le
but d’obtenir I’amour ou les bonnes graces d’une femme car ce jour est trés femenyeu. On
pourrait traduire cet adjectif par « féminin » en frangais. Mais en occitan, il recouvre un sens
plus large que 1’acception qu’on lui donne aujourd’hui, et désigne d’une maniére générale tout
ce qui touche au monde de la femme. Les heures désignées comme les plus favorables sont la
3%1a6°%1a7%1a9° etla 11° dujour et la 4° et la 7° de la nuit. Par ailleurs, il est précisé que
la lune est dans la quatriéme partie de sa force : cela a slirement un rapport avec I’unité de
mesure corobres qui lui a été précédemment attachée, mais nous ne savons toujours pas a
quoi cela correspond.

Le huitiéme jour verse complétement dans la nigromancie puisque le détail des heures
est donné pour propice & expériences destinées a 1’enfermement des esprits afin de les
soumettre a la volonté du nigromancien. Cela donne ainsi une précision sur la fagon dont on
peut procéder pour les contraindre ; mais la recette pour les enfermer et les conditions et
moyens de cet enfermement ne sont pas précisés. La méthode est exposée au paragraphe
suivant qui concerne les vertus du 9° jour de la lune. C’est le paragra];he le plus descriptif de
cette partie du traité. Les heures désignées en fin du paragraphe” sont particuliérement
propices a la réalisation de n’importe quelle expérience, surtout si celles-ci sont liées a la mise
en sujétion des esprits. En effet, pendant ces heures, les esprits sont dans 1’incapacité de
désobéir au nigromancien ; et si ce dernier veut éprouver 1’étendue de cette sujétion, ce jour-
14, 4 ces heures-13, il doit le faire a la 9° heure en particulier. Une méthode est exposée : 11 faut
prendre une bassine, y faire un cercle en son milieu et y écrire tout autour ; ensuite il faut la
remplir & moiti¢ d’eau et la laisser. Une fois cela réalisé, il faut se placer en un lieu d’ou ’on
peut entendre, et on entendra tout autour de la bassine un aussi grand tumulte que s’il y avait
cent personnes.

Le dixiéme jour est plus spécifiquement propice a faire des figures ou des
expérimentations qui touchent aux esmagenas, troisiéme graphie rencontrée pour ce méme
mot. Il s’agit cette fois des images qui sont réalisées en métal car ce jour-13, la lune étant plus
subtile®, elle agit davantage sur les vertus de tous les métaux en les exacerbant.

! Voir Nicolas Weill-Parot, Voir Nicolas Weill-Parot, Les « images astrologiques » au Moyen Age et a la
Renaissance, ouvr. cité ; id., « Talisman, amulette » art.cité, p. 706-708.
2 Voir ci-dessus, le tableau récapitulatif des vertus de la lune.
3
Idem.
* Taduction conjecturale de prin.
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Ce paragraphe permet de distinguer la figure simple de I’image dans la famille des
talismans. Une autre distinction semble encore étre faite au paragraphe suivant, puisqu’il est
dit que le onzieéme jour est propice a réaliser des images destinées a la nigromancie ainsi qu’a
pratiquer des sciences qui se font par art. Il est aussi mentionné la réalisation
d’expérimentations a base de parchemin, mais le mot n’est pas cité. On ne parle que de
I’utilisation particuliére du sang de béte pour écrire des choses. On retrouvera cela au dernier
paragraphe du traité. C’est également un jour recommandé pour la fabrication de brevets
contre les tempétes, précision qui ne figurait pas & la premiére mention de cette catégorie de
talisman.

Le douziéme jour est le jour de Salomon. Son esprit semble plus présent en ce jour
qu’en aucun autre ; de plus, il sert de référence pour justifier la grande vertu de ce douziéme
jour :

Salamon huza mays en sas figuras lo 12 jort que en autre e dis que aquel jort a grant
1
vertut.

Ce jour est propice a la réalisation de talismans spécifiques, les « caractéres » que nous
connaissons déja mais aussi les fillatrias et les senhals. Le mot fillatrias a comme traduction
exacte « phylactére ». Les phylactéres sont des bandes de parchemins sur lesquels sont écrites
des formules religieuses. Ces parchemins sont réalisés avec la peau d’un animal pur, on en fait
un rouleau que I’on bénit. Cette pratique est a rapprocher des mezuzah qui sont des morceaux
de parchemins ou sont inscrits des passages du Deutéronome. Ils sont installés sur les
montants des maisons juives’. Le terme senhals, que I’on peut traduire par « signe », est a
rapprocher du terme figuras, présent juste apres et étroitement li€¢ & Salomon. Ces deux termes
renvoyant au sens général de talisman sont mis en rapport avec Salomon, car il est considéré
dans la tradition comme le spécialiste des figures dessinées. S’il n’apparait que si tard, c’est
que notre auteur semble suivre sa logique selon laquelle il est de plus en plus précis au fil de
I’élaboration de son trait¢ comme s’il gardait le plus important, le plus précis pour les
véritables intéressés ou les plus persistants, les plus savants en la matiére. Le terme
esperimens présent a la fin du paragraphe semble cette fois encore synonyme de figuras et
donc aussi de senhals. C’est un terme passe-partout.

Le treiziéme jour est particuliérement important puisqu’il donne une précision capitale
pour la fabrication des brevets. On semble quitter le domaine de la nigromancie pour toucher
au domaine d’une magie plus « blanche », méme si ce terme est sirement impropre a
I’époque. En effet, ce treiziéme jour de la lune est le jour adéquat pour la fabrication du brevet
avec la priére apocryphe aux 72 noms de Dieu’.

On trouve une autre référence & cette priere dans la derniére partie du traité, consacrée
aux parchemins. Le treiziéme jour semble étre exclusivement le jour de Dieu, donc est exempt
de toute noirceur. La mention des astrologues est importante aussi dans le sens ou elle reléve
encore du lien entre divination et magie opéré dans ce texte. Si précédemment notre auteur
s’appuyait sur ’autorité de Salomon, ici, c’est sur 1’autorité des astrologues. Ces derniers
semblent avoir calculé que ce jour était le jour de Dieu dans le sens ou c’est un jour ou Dieu
est plus enclin & écouter les priéres et a coutume de réaliser une partie des demandes. Cette

' B.N. lat. 7349, fol. 117.

2 Voir Nicolas Weill-Parot, Les « images astrologiques » au Moyen Age et & la Renaissance, ouvr. cité ; id.,
« Talisman, amulette... », art.cité, p. 706-708.

3 Voir le texte de la priére p. 118.
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mention peut également renvoyer aux quelques mentions de I’art divinatoire qui parsément le
traité. ‘

Le quatorziéme jour, la lune est au paroxysme de sa force, aussi il est possible de tout
faire, d’ou le manque de terme précis et la présence du terme générique de « science ».
Néanmoins, il semblerait que ce jour soit véritablement dangereux puisque il faut veiller a ne
pas commencer d’expérience qui durerait plus de 24 heures. Car la lune est duelle, elle peut
nuire aussitot apres avoir aidé. S’il est conseillé de faire des expériences le quatorziéme jour,
il est dangereux de les faire, car si celles-ci excédent 24 heures, elles nuiront davantage a leur
auteur. Le quinzieme jour, également point paroxystique de la puissance de la Lune, sert a
finir de réaliser les expériences commencées le quatorzieme. C’est pour cela qu’il est
déconseillé de commencer quoi que ce soit le quinzieme jour. On apprend, aussi, sans que
cela soit dit directement, que la plupart des expériences liées a la magie noire nécessitent au
minimum 24 heures, soit une journée compléte, afin d’€tre réalisées.

En résumé, les moments les plus propices pour s’adonner a I’alchimie, a la divination,
a ’ars notoria, mais surtout a la nigromancie et au commandement des esprits sont indiqués.
L’accent est mis sur la fabrication de talismans de toutes sortes, désignés la plupart du temps
par le terme générique esperimens auquel on adjoint un qualificatif pour préciser leur réelle
nature ou leur fonction. On peut aussi rencontrer les termes hobras ou siencia. Cependant, le
terme qui rend réellement celui de talisman est figuras ou esmagenas (enmagenas,
eymagenas). On rencontre aussi le terme senhals. En outre, certaines catégories de talismans
sont mentionnées : des caractéres (caractas), brevets (breus) et phylactéres (fillatrias).

Un des points communs de la plupart des talismans désignés ici est I’utilisation du
parchemin et d’encres spéciales pour leur fabrication. Le long paragraphe consacré
principalement & la fabrication des parchemins a donc trés logiquement sa place en fin de
I’ouvrage.

La fabrication de parchemins magiques et autres recettes de talismans

Le dernier paragraphe ne déroge pas a ’ensemble du traité en suivant une logique
claire. Il est également construit de maniére trés méthodique. La place ultime de ce passage se
justifie complétement dans le sens ou il fait la synthése et réalise le lien entre la majorité des
talismans mentionnés au fil de I’ouvrage et principalement dans le long chapitre consacré a la
lune. Cette demi¢re partie semble, en outre, étre le commentaire ou le mode d’emploi d’un
livre en particulier qui pour Marie-Thérése d’Alverny’ et Antoine Calvet’ serait le livre de
magie. En effet, cette derniére partie du traité semble mettre de c6té tout ce qui ne touche pas
a la nigromancie, laquelle, si I’on en croit ce passage et méme si cela parait un peu réducteur,
semble étre réalisée la plupart du temps a 1’aide de parchemins. Quoiqu’il en soit, ici, I’auteur
se fait le porte-parole de la volonté de ce livre de magie, entité mal définie au début de ce
dernier chapitre :

Sapias que en toch esperimens que per nygromansia sie quant ti pauza
simplament pargamyn verges, tu deves entendre pergamyn de serviol non nat, e sapias
que el non vol estre escortegat en ferre mays en fusta.

! Marie-Thérése d’Alverny, « Survivance de la magie antique », Miscellanea Mediaevalia I, Antike und Orient
im Mittelalter, Berlin, 1962, p. 172-173.
2 Antoine Calvet, « Présentation du Liber experimentorum » art. cité.
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Si la premiére partie de la phrase renvoie a cette entité mal définie, la deuxiéme partie
renvoie a quelque chose d’encore plus troublant. Le pronom sujet e/ fait du faon non né qui
doit fournir la matiére du parchemin, le sujet méme de la phrase. On semble attribuer a ce
dernier un esprit doué d’une volonté propre. Ainsi le discours semble désormais verser dans le
langage des initiés et bascule complétement dans le langage et les moyens d’expression
propres a la magie. Sur le méme ton, le passage expose dans un premier temps un certain
nombre de recettes pour la réalisation de parchemins magiques en précisant les conditions et
le lieu de fabrication. Une gradation est opérée, dans le sens ou les recettes pour les
parchemins sont de plus en plus spécifiques a telle ou telle action. Un certain nombre de
renvois aux parties précédentes du traité est effectué.

L’exposé commence par la catégorie la plus classique des parchemins, celle qui est
appelée tout simplement parchemin vierge. Le présupposé est que tout parchemin dit vierge
doit étre réalisé en peau de faon non né, ce qui ne semble pas d’emblée chose simple. Dans un
deuxiéme temps, est exposée la méthode de fabrication desdits parchemins, une méthode qui
semble s’opposer en tous points a la méthode traditionnelle. Cette description atypique
renforce le caractére fonciérement magique de ces évocations. Ainsi, le parchemin ne doit pas
étre raclé avec du fer, mais avec un couteau en bois fabriqué par le nigromancien lui-méme.
On peut se reporter au quatriéme jour de la lune, qui est propice au travail du bois. La chaux
purifiant le parchemin, il est déconseillé d’y mettre la peau dedans. En revanche, il faut
tremper la peau dans I’eau jusqu’a ce qu’elle péle. On doit finir le raclage quand la lune est
dans le signe de la Vierge, tout simplement pour souligner le coté vierge du parchemin. L’eau
désignée par le livre de magie est peut-étre 1’ « eau forte » utilisée en alchimie. La matiére du
parchemin peut €tre aussi bien en peau de béte que d’oiseau. Cette derniére précision de
parchemin en peau d’oiseau est assez surprenante, d’autant que les oiseaux en question ne
sont pas nommés précisément. Quand il s’agit plus particuliérement de faire un talisman sur
lequel on doit inscrire la priére aux 72 noms de Dieu dont on a déja parlé au treiziéme jour de
la lune, la mention du parchemin vierge renvoie & un parchemin fait en peau d’agneau. Cette
précision s’explique d’elle-méme par la symbolique biblique de ’agneau’. Jusqu’a présent
’entité détentrice de ce savoir reste toujours dans 1’indéfinition. Elle est précisée, enfin, dans
la seconde partie du chapitre et désignée par le terme « livre » :

Quant lo libre vos demanda sanc de bestia ho d’aucel vos deves pendre [’ausel
e li deves trayre de la testa de vers la part senestre lo sanc ho de la bestia atresi.

C’est la mention répétée de ce livre, sa place de sujet, sa personnification extréme
puisqu’il semble doué de raison donc d’esprit, qui a fait dire 4 Marie-Thérése d’Alverny” et
Antoine Calvet® qu’il s’agissait du livre de magie. L’évocation de ce livre est effectivement
troublante puisque 1’auteur du traité lui préte une volonté propre comme s’il s’agissait d’un
esprit que tout nigromancien doit aussi apprendre a maitriser. En effet, le « discours » du livre
en question faisant dans le traité de Guillem de Perisse 1’objet d’un commentaire, il apparait
réservé a une élite de nigromanciens particulieérement initiés a sa lecture.

Sous I’égide avérée de ce livre de magie, le traité continue donc par ’exposé de la
fabrication de I’encre qui doit servir a écrire sur les parchemins. La premiére encre
mentionnée, qui semble la plus classique, est celle qui utilise le sang de béte ou d’oiseau. La
encore, le livre donne une marche & suivre trés précise. Le sang de béte ou d’oiseau ne doit

'Voir Katy Bernard, « Les motifs de la “science” divinatoire », art. cité.
2 Marie-Thérése d’Alverny, « Survivance de la magie antique », art.cité, p. 172-173.
3 Antoine Calvet, « Présentation du Liber experimentorum », art. cité.
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pas étre extrait de n’importe quelle partie du corps de 1’animal, mais de la partie gauche de sa
téte puisque d’un point de vue symbolique le c6té gauche est souvent considéré comme le
coté du mal. De plus, le choix de la téte peut s’expliquer par la volonté d’extirper a I’oiseau
ou a la béte la force de son esprit. Cette hypothése semble étre confirmée par le conseil qui
suit et qui préconise de briiler la béte ou I’oiseau une fois que 1’on a écrit ce que 1’on voulait
sur le parchemin, comme pour éviter des interférences qui nuiraient au pouvoir du talisman ou
au nigromancien lui-méme. Cette précision sur le sang renvoie 4 ce qui en est dit plus haut
dans la description des vertus du onziéme jour de la lune. Une autre catégorie d’encre est a
fabriquer a base de suc d’herbe dans lequel il ne faut pas intégrer d’eau. Ce suc d’herbe doit
étre réalisé avec des feuilles de pousses et des racines en faisant attention a ce qu’il n’y ait pas
la moindre trace de terre, de fagon a ce que le suc soit pur de tout corps étranger aux plantes.
Une fois que I’on a écrit ce que ’on veut, il faut rendre a la terre ce qu’on lui a pris. I est
fortement recommandé d’enterrer le reste du suc d’herbe car il est précisé que c’est une
mixture bien plus dangereuse qu’on ne le pense ; srement et tout simplement pour les méme
raisons que précédemment, a savoir que le reste de la préparation peut interférer sur le
pouvoir du talisman ou nuire au nigromancien. Cela fait référence & plusieurs paragraphes
antérieurs dans le traité. Par exemple, cela renvoie aux vertus de Saturne qui augmente les
propriétés des herbes, et aussi aux vertus du quatriéme jour de la lune ou il est
particuliérement préconisé de réaliser des expériences sur la terre ou qui nécessitent d’enterrer
des choses. Le troisiéme type d’encre est de nouveau lié aux sécrétions animales, les larmes
dans un premier temps, le fiel ensuite. Il faut recueillir la substance dans un verre est une fois
le talisman réalisé, il faut faire disparaitre le reste dans le fond d’un puits ou dans de I’eau en
général. Cela ne renvoie a rien de précis dans le reste du traité.

Ce demier continue avec la mention de la cire, trés certainement destinée a fermer les
parchemins ou a servir de support pour d’autres talismans. Cette derniére doit étre également
spéciale et spécialement recueillie par le nigromancien. Le livre apparemment se contente de
préciser qu’il s’agit de cire vierge et ’auteur du traité explique ce que le livre entend par la.
La cire vierge c’est celle qui est donnée au mois de mai quand les abeilles s’accouplent ; plus
exactement la cire vierge est celle que les abeilles laissent sur la branche de 1’arbre a ce
moment-1a.

Ensuite, et toujours dans une logique trés précise, I’auteur du traité aborde plus
spécifiquement la fabrication d’images ou de figures en métal ou en cuir. On comprend mieux
alors toutes les références alchimiques parsemant le traité. Le bon nigromancien est celui qui
fait toutes les manceuvres dans leur intégralité, de la fabrication des ingrédients nécessaires a
la fabrication des talismans a cette fabrication elle-méme. IIs se doivent d’étre aussi de bons
alchimistes aussi afin de travailler eux-mémes les métaux futurs supports des figures et
images talismaniques, de la méme fagon qu’ils se doivent d’étre de bon travailleurs de la peau
afin de savoir fabriquer le cuir aussi bien que le parchemin.

Le traité expose alors le travail d’affinage de différents métaux classés par ordre de
valeur. Ceci est a rapprocher de la description des vertus du dixiéme jour de la lune propice a
la fabrication de tout talisman métallique car il s’agit d’un jour particulier ou la lune augmente
la valeur de tous les métaux. On commence par exposer la méthode d’affinage du plomb. Il
faut que cela soit un plomb non pertat : il semble que cette expression désigne du plomb qui
n’a jamais été utilisé auparavant. Avant de le travailler il faut le fondre trois fois et le jeter
dans I’eau claire. Cette eau claire est peut-étre aussi I’eau forte que I’on utilise en alchimie.
Ceci est a recouper avec les indications données dans le paragraphe consacré aux vertus de
Jupiter, qui traite de 1’expérimentation pour le travail de I’étain en particulier. Le plomb céde
la place a I’argent. Est souligné le fait que ce dernier doit étre d’une pureté sans faille afin que
I’expérience réussisse. Pour cela, il est conseillé au nigromancien de le faire affiner en sa
présence. Il n’est pas précisé si la méthode d’affinage est la méme pour le plomb et 1’argent.
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On peut en douter puisque, dans le cas de 1’argent, il est conseillé au nigromancien de le faire
faire. Cette évocation du travail de I’argent est & mettre en rapport avec la description des
vertus du troisiéme jour de la lune préconisé pour la conversion du métal en argent méme si,
dans la derniére partie du traité, il semble que le travail soit directement fait sur I’argent. Le
méme conseil est également donné pour le travail de I’or. Ainsi il faudra le faire le jour du
soleil. Le lien de cette planéte avec I’or est symboliquement évident en alchimie, comme on le
rappelle dans le paragraphe consacré aux vertus du dimanche. Le cuir est la derniére matiére
mentionnée comme support pour la fabrication de talisman. Le livre de magie exerce toujours
son autorité, il faut respecter ses indications sur ’identité de la béte désignée et il faut veiller a
bien travailler la peau, tout comme pour la fabrication des parchemins. La méthode de
fabrication des talismans se termine par 1’évocation d’une pratique qui n’est pas développée ni
explicitée, mais qui apparait plusieurs fois dans le traité, et qui consiste a enterrer des choses.
Néanmoins, il ne s’agit plus dans ces lignes d’enterrer afin de neutraliser le reste de la
préparation d’une expérience mais de procéder a une expérience en elle-méme.

Enfin, l'auteur du Liber experimentorum expose le rituel pour pratiquer la
suffumigation des esprits. Ce rituel n’est pas destiné, comme celui du 9° jour de la lunaison a
utiliser le bassin d’eau pour vérifier I’excitation des esprits. Il s’agit du rituel pour les
soumettre. Si de nombreux jours sont préconisés pour la contrainte des esprits, il semblerait
que le plus propice soit justement le 9° jour de la lune ; le 8° jour I’est également dans une
moindre mesure. Les jours liés 4 Mars, au soleil, et 4 Mercure sont aussi a certaines heures
favorables a la pratique de la suffumigation, mais de fagon beaucoup moins évidente que la
premiere moitié de chaque lunaison. Des interférences sont en effet a calculer entre les vertus
de tel jour de la lunaison et celles du jour de telle planéte. Il faut, en outre, une table, et sur la
table une nappe, et sur la nappe, une dalle de marbre et c’est sur ce support qu’il faut
suffimiguer. 11 faut, de plus, le faire dans une maison qui soit nette et qu’il y ait trois
ouvertures aux trois angles de la piéce dans laquelle est pratiquée la suffumigation. Le
nigromancien doit également avoir des vétements nets et blancs sur un corps net. L’aspect
propre et net de chaque élément est considéré comme nécessaire a la pratique de la
suffumigation. Le traité signale que les esprits prennent grand plaisir aux choses nettes et
donc qu’il y a plus de chance pour qu’ils viennent et soient bien disposés. De plus, est
souligné la nécessité pour le nigromancien d’avoir un courage sans faille et une volonté a
toute épreuve, car si la peur venait creuser un interstice dans sa volonté, les esprits s’y
engouffreraient et s’en serviraient contre lui.

Le demier paragraphe s’adresse directement au nigromancien, une fois de plus désigné
par le terme mestre. Le terme siensa est de nouveau employé et semble uniquement désigner
I’art de la nigromancie. Est rappelée 1’importance de se baser sur le cours et les heures de la
lune. C’est la premiére chose a faire, la deuxieme est de former les figures et les caractéres, la
troisiéme de prononcer les conjurations indiquées par le livre de magie. On ne précise pas en
quoi consiste la suffumigation ni quelles sont les conjurations a prononcer.

Marie-Thérése d’Alverny’ avait déja souligné que ce texte et, plus particuliérement, la
derni¢re partie du traité étaient un témoignage médiéval de la magie antique. Elle percevait
beaucoup de points communs avec les traités byzantins et voyait dans cette derniére partie du
Livre des expérimentations «un signe de pérennité de la magie méditerranéenne et de la
circulation ininterrompue des cahiers de nigromancie ». Peut-étre est-ce le signe d’une
transmission directe d’un certain nombre de traditions sans passer par le truchement du latin

! Marie-Thérése d’ Alverny, « Survivance de la magie antique » art.cité p. 172-173.
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ou de quelque autre langue. En outre, ce texte savant nourrit également des liens avec le
Roman de Flamenca par le truchement de la pri¢re aux 72 noms de Dieu.

La magie astrale de Guillem de Perisse et la magie divinatoire de Guillem de
Nevers dans le Roman de Flamenca : La priére aux 72 noms de Dieu.

La priere apocryphe aux 72 noms de Dieu établit un lien de plus entre Guillem de
Perisse, le nigromancien qui se méle d’écrire sa vie, et Guillem de Nevers, le personnage fictif
auquel 1’auteur de Flamenca fait porter I’étendue de son savoir. Seulement, ni Guillem de
Perisse ni le romancier ne donnent le texte de la priére. On en trouve un témoin en occitan
dans le manuscrit Ashburnham 105 de la Bibliothéque Laurentienne du XIV® siécle :

Aysso son los .LXXII. noms de nostre senhor Jhesu Crist, trobat escrig per salut de
tots fizels crestians, car tot homs ho tota femna que los porta sobre si escript, degun mal
enemic non li pot dan tener, ni pot perir en aygua ni en fuoc, ni em batalha pers os enemicx
non pot esser mort, ni fouze ni tempesta non li pot dan tener. Et si dona prens trazia mal de
son enfantament, e s’'om desobre lo li metie, tantost delieurarie am la volontat de Dieu.

Primom (sic) nomen es Ely — Elei — Homo — Usyon — Salvator — Alfareo —
Primogenitus — Principium — Finis — Via — Veritas — Vita — Sapiensia — Virtus — Paroclitus —
Mediator — Agnus — Hovis — Vitulus — Aries — Leo — Serpens — Vermis — Os — Verbum — Ymage
— Agla — Sol — Lux — Splendor — Panis — Fons — Utis — Lapis — Petra — Angelus — Sponsus —
Pastor — Profeta — Sacerdos — Immortalis — Christus — Jesus — Pater — Filius — Deus — Spiritus
— Santus — Omnipotens — Mizricordie — Caritas — Crernus — Creator — Redemptor —
Theragramaton — Primus — Novissimus — Samaritanus — laef — Hic geren — Hic geronay — Gey
— Iamo — Zachias — Cazarny — Ydonay — Conditor — Esmutabilis — Fortis — Heleyson — Gloria
— Osum - Bonum... - Sacyo — Sacraton — Sacratorium — May — Nay — Pax."

Si Guillem de Perisse intégre cette priére dans la fabrication d’images que I’on peut
qualifier d’astrologiques, I’auteur de Flamenca la fait dire & Guillem de Nevers, aprés les
priéres consacrées, afin de multiplier ses chances pour tirer au sort la sentence de la
Providence sur le psautier :

Dos paters nosters diis o tres,
Et una orason petita,

Que [’ensenet us san[z] hermita,
Qu es dels .LXXII. noms Deu

Si con om los dis en ebreu

Et en latin et en grezesc ;

Cist orazon ten omen fresc

A Dieu amar e corajos

Consi fassa tot jorn que pros ;
Ab Dom/n]ideu troba merce
Totz hom que la dis e la cre,

E ja non fara mala fi

Nuls homs que de bon cor s’i fi,
O sobre si la port ‘escricha.’

! Edition de Paul Meyer, « Notice de quelques manuscrits de la collection “Libri” & Florence », Romania, t. XIV,
p. 528 ; reprise dans René Lavaud, René Nelli, Les troubadours, ’ceuvre poétique, 2000, t. II, p. 1034-1038.
2 René Lavaud et René Nelli, Les troubadours, ... ouvr. cité, t. 1, p- 762, v. 2278-2290.
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Ces vers au sein de la fiction nous emmeénent a la fois hors du cadre de ’Eglise et hors
du simple cadre de la narration. En effet, le narrateur prend soin de préciser que cette priere a
été enseignée a Guillem par un ermite, et méme si ce dernier est qualifi¢ de saint, la pratique
de la divination s’ouvre aux pratiques magiques. Le narrateur oublie un instant le cours de son
histoire et le personnage de Guillem et dispense un enseignement adressé a tous. Il se lance
dans une description de cette priére et de ses vertus et s’il n’en donne pas le texte, la
description est suffisamment précise pour penser qu’il a ét€ en contact avec cette derniére.

Effectivement, comme le précise 1’auteur-narrateur de Flamenca, cette pricre est bien
composée des noms de Dieu « si con om los dis en ebreu et en latin et en grezesc ».

De plus, on ne peut que remarquer la profonde similitude entre la description des
vertus de la priére par le romancier et I’introduction méme de la priére, méme si cette derniere
donne des détails plus spécifiques. Les deux textes précisent de fagon significative
I’utilisation quasi systématique de cette priere-dans la fabrication de talismans que 1’on porte
sur soi comme protection’.

La mention de cette priere au sein d’un texte technique traitant de magie astrale
comme au sein d’un texte littéraire intégrant une scéne de divination, témoigne surtout de
I’interpénétration des pratiques divinatoires et magiques, résultat d’un grand brassage des
traditions qui aboutit, par ailleurs, & une interpénétration des genres. Dans son Liber
experimentorum, Maitre Guillem de Perisse, qui invente sa vie, brosse parallélement un
portrait du nigromancien entre 1’alchimiste, 1’astrologue et le devin. Cette interpénétration des
savoirs se retrouvait déja dans la présentation que Maestre Guillem faisait de lui-méme dans
le prologue de sa géomancie astronomique’. A I'instar des deux premiers Guillem, Guillem de
Nevers, maitre és sept arts, s’il ne fait ceuvre d’alchimie, est doué¢ de connaissances
astrologiques, divinatoires et magiques. Par la création de ce personnage si particulier,
I’auteur de Flamenca signale son intérét pour les textes d’arts divinatoires et magiques et les
ouvrag3es scientifiques en général dont il adopte le style dans de nombreux passages de son
roman’.

! Chrétien de Troyes en parle dans Le Comte del Graal v. 6446-6448: « Et an cele orison si ot / Assez de noms
Nostre -Seinhor / Tuit li meillor et li greignor. »
2 Voir I’édition du poéme de Maestre Guillem, p.122-195 , v. 27-54. On trouve également le méme genre de
?résentation dans le prologue du Trésor de Pierre de Corbiac.

Sur cet aspect du Roman de Flamenca, voir Katy Bernard, « Les motifs de la “science” divinatoire », art. cité ».
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Principes d’édition et de traduction des textes :

Pour I’édition des textes' :
Principes généraux :

Pour I’établissement du texte, nous avons choisis de rester au plus pres des
documents originaux du point de vue da la graphie comme de la morphologie et de
la syntaxe.

Cependant, nous avons rétabli les différences graphiques comtemporaines
entre « i « et «j»et «u» et « v». Ainsi, nous transcrivons par « v » la lettre « u»
ayant valeur de consonne et par «j » la lettre « i1 » ayant valeur de consonne sauf
pour quelques exeptions comme pour le substantif « maio, mayo » par exemple, ou
le scribe emploie indiférement le « y » et le « i » court.

Nous rétablissons également les espaces entre les mots ou les réduisons s’il y
a lieu. Nous ajoutons les apostrophes et les points d’enclise ainsi que les majuscules.
Les proclises n’étant pas systématiques, nous ne nous permettons pas de les rétablir
quand elles ne sont pas établies dans le texte.

Les textes édités ne sont pas dépourvus de ponctuation, les séparations entre
les phrases sont indiquées par des points dans la plupart des manuscrits de notre
corpus ou par des barres transversales comme pour les textes du manuscrit latin
7349 par exemple. Nous traduisons ces indications par des points ou points virgules
la plupart du temps et adoptons les régles classiques de la ponctuation par ailleurs.

Toutes les corrections opérées par rapport a la lecon de I’original visent
seulement a faciliter au mieux la lecture du texte. Ainsi, nous corrigeons
principalement les erreurs d’orthographe d’un point de vue lexical tels que les oublis
ou les inversions de lettres qui altérent le sens et la prononciation du mot. Nous
rétablissons également quelques pluriels. D’un point de vue syntaxique, nous
rajoutons entre crochets les mots que nous considérons nécéssaires a la
compréhension du sens de la phrase.

Cas particulier :
Pour les textes en prose :

Nous rappelons que les textes provengaux contenus dans le manuscrit latin
7349 ¢étaient a notre connaissance inédits jusqua ce jour. Seul le Liber
Expérimentorum de Guillem de Perisse fait 1’objet d’une édition par Gianni
Vinciguerra. .

Pour les textes en vers :

Aux questions rencontrées lors de 1’établissement des textes en prose, s’est
ajoutée celle de la versification. Les octosyllabes des textes du manuscrit latin
7420A, qu’il s’agisse du poéme astrologico-géomantique de maestre Guillem ou du
poéme sur les signes géomantiques, sont trés souvent faux et les rimes souvent
pauvres, voire dissonantes ou encore omises. Nous signalons les rimes omises dans

! Pour I’établissement et la présentation des textes édités nous nous sommes basés sur les Conseils
pour 1’édition des textes médiévaux de I’Ecole nationale des Chartes, fascicules I et III, Paris, 2001-
2002.
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le corps du texte par une ligne de points que nous légendons en note par « vers
omis ». Ainsi, nous différencions ces derniers, dont ’absence n’entame pas
forcément la compréhension du texte, des lacunes proprement dites. Nous ne nous
sommes pas essayés a rétablir la régularité¢ des octosyllabes et, contrairement aux
précédents éditeurs de ces textes', nous n’avons pas corrigé non plus les rimes
quand elles s’avérent dissonnantes. La dissonnance de ces derniéres et 1’irrégularité
des premiers n’entament en rien la compréhension du texte.

L’édition des vers du trait¢ géomantique du manuscrit 7420A a été plus
délicate, ce texte affiche un plus grand nombre d’erreurs qui touchent méme parfois
la disposition de certains de ses vers. Ainsi, pour ce texte nous avons opéré
davantage de corrections et nous avons par ailleurs été obligés de renoncer a la
compréhension et a la traduction de certains passages, préférant conserver la legon
du manuscrit, quoique peu intelligible, plutét que d’augurer sur une possibilité de
rétablissement du texte.

Les notes en bas de page :

Pour toutes les corrections apportées, nous indiquons en note la legon du
manuscrit. Quand notre lecture du manuscrit ou notre choix de correction du texte
différe de ceux des éditeurs précédents, nous indiquons les options choisies par ces
derniers en note quand celles-ci sont d’un autre ordre que morphologique. Elles sont
précédées de I’abréviation de l’ouvrage dans lequel elles sont éditées.Ces
abréviations sont composées du nom de I’éditeur et de I’année de la parution de
I’ouvrage entre parentheses.

Par ailleurs, nous transcrirons systématiquement en note toutes les lettres ou
les mots raturés par le scribe au fil du texte ainsi que les mots exponctués ou suscrit,
signalant respectivement une suppression et un ajout au corps du texte. Nous
indiquons également les éventuelles gloses laissées par les lecteurs postérieurs.
Nous renvoyons a la liste ci-dessous, expliquant le systéme d’abréviation utilisé
dans les notes en bas de page.

Liste des abréviations utilisées :

Nous utilisons :
ms. lorsque nous corrigeons le texte et nous signalons la lecon du manuscrit en note.

corr. lorsque nous signalons la correction du précédent éditeur que nous ne suivons
pas.

lect. lorsque nous ne sommes pas d’accord sur la lecture du manuscrit avec le
précédent éditeur.

Pour faire référence aux précédentes éditions nous utilisons :
Bartsch (1856) : Bartsch Karl, Denkmdler der provenzalischen Literatur, Bibliotek
des litterarischen Vereins in Stuttgart, t. XXXIX, 1856.

! Contini Gianfranco, Un poemetto provenzale di argomento- geomantico, Fribourg, Librairie de
L’Université, 1940. Ebneter Theodor, Poéme sur les signes géomantiques en ancien provengal publié
d’aprés le manuscrit unique de la Bibliothéque Nationale de Paris, Lausanne, 1955.
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Brunel (1924): Brunel Clovis, « Le comput en vers provengaux attribué a R.
Féraut », in annales du Midi, t. 36, 1924, p. 269- 275.

Chabaneau (1881) : Chabancau Camille, « Comput en vers Provencaux », dans
Revue des langues romanes, t. 19, 1881, p. 157-179.

Chabaneau (1880-1881): Chabaneau Camille, Les sorts des Apotres, texte
provengal du Xllle siecle publié avec l’original latin, Extrait de la Revue des
langues romanes, tomes 18 et 19, 1880-1881, Paris, Maisonneuve, 1881.

Contini (1940) : Contini (1938) : Contini Gianfranco, « Un trattatello astrologico
provenzale », Studi Medievali, 1938, t.11, pp. 186-203.

Ebneter (1955) : Ebneter Theodor, Poéme sur les signes géomantiques en ancien
provengal publié d’apres le manuscrit unique de la Bibliothéque Nationale de Paris,
Lausanne, 1955.

Meyer (1897) : Meyer Paul, « Traités en vers provengaux sur l’astrologie et la
géomancie », Romania. t.26, 1897, p. 264-266.

Nelli et Lavaud [P.M.]: Nelli René et Lavaud René, Les Troubadours, I'ceuvre
poétique [1°° éd°, Bruges, 1960], Paris, Desclée de Brouwer,, 2000, [éd. Paul
Meyer], t.I1, p.682-697.

Suchier (1883) : Suchier Herman, Denkmdler provenzalischer Literatur und
Sprache, t.1, Halle, 1883.

Vinciguerra Gianni, éd. en cours du Liber Experimentorum, Barcelone.

Pour la traduction :

A notre connaissance, a ce jour, ces textes n’ont pas été traduits en francais
ni dans une autre langue'. Nous proposons une traduction pour chacun d’eux en
essayant de rester au plus prés du texte tout en rendant la lecture et la
compréhension de sa traduction aussi claires et agréables que possible.

Les notes en bas de page :

Les notes en bas de page de la traduction se veulent explicatives et
informatives. Elles donnent des clefs de compréhension pour les mots, notions et
techniques spécialisés mentionnés par le texte et renvoient si nécessaire aux pages
de présentation de la premicre partie.

! Sauf pour les 240 premiers vers du poéme géomantique du manuscrit et le texte sur la divination
par le psautier du lat. 7420A dans René Nelli et René Lavaud, Les Troubadours, I’euvre poétique
[1% éd°, Bruges, 1960], Paris, Desclée de Brouwer,, 2000, [éd. Paul Meyer], t.II, p.682-697.
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1] [fol. 147va]'
n nomine domini nostri Jhesu Cristi, Amen. Aysso so los jorns, que lo
bonauratz sant Jon mostretz a ssos discipols, de bona sancnia e per la

fleuma del sanc e per la malautia del cors e per la dolor. Aquesta scientia ac de boca
de nostre senhor Jhesu Cristz e parla per totz los mezes de I’an.

Que nuls homs no.s’ deja sancnar, so es assaber, lo premier jorn del mes, e
si o fa, cera greus ;

E si se sancna lo quartz jorn, aura pahor de mortz subtana ;

E si al V jorn, mermara li lo sanc ;

Et al VI jorn, yssira brac de la sancnia ;

Et al VII jorn, aura enfermetatz de aganos e sson cors ;

Et al VIII jorn, mermara li vida et estara febros ;

Et al IX jorn, nom poyra jazer am femena ;

Al X jorn, aura motas febres ;

Et al XI jorn, nom poyra jazer ab femna, lo cors € la cara li mudara per IIII
dias ;

Et al XII jorn, se fa bo sancnar ;

Et al XIII jorn, seras gras am mens de vianda ;

Et al XIIII jorn, auras enfermetatz enclauza dedins ton cors don venra lo
SOSPpirs ;

Et al XV jorn, seras ronhos’ e no seras sas, ni la vianda no.s penra en te, et al
XVI jorn, et al XVII, et al XVIII, pueys no.t* sera obs de catre mezes ;

Et al XIX jorn, non te sancnar per re car greus [fol. 147vb] cerias de XV
efermetatz ;

Et al XX jorn, seras greus d’aqui a XXX efermetatz ;

Et al XXI jorn, mudaras ton cors e cobraras per III homes forssa ;

Et al XXII jorns, viuras ses tota enfermetatz ;

Et al XXIII jorn, creyseras de condugz et aura gran forssa en te ;

Et al XXIIII, seras leugiers e dormiras be et auras gran forsa en te ;

Et al XXV jorn, auras color en ta cara e no seras sobrepres de lunha’
malautia ;

Et al .XXVLI. jorn, non auras febre aguda ;

Et al XXVII jorn, no ce deu hom sancnar, ni de ginver® ni de juli, si grans
mestiers non 1i era.’

! Suchier (1883) inclut au corpus de textes accompagnant le calendrier un opuscule sur les treize
messes privilégiées, p. 108-109. Nous ne retenons pas ce texte dans notre édition du calendrier.
Certes, cet opuscule, occupant la majeure partie du folio 147 et les premicres lignes de son recto,
précéde juste le texte sur les saignées, mais il est d’une écriture et d’'une thématique différentes de
celles du corpus de textes encadrant le calendrier. D’autre part, la lettrine indiquant le début du texte
sur les saignées est assez importante pour indiquer le commencement d’un nouvel ensemble de textes
dont I’unité apparait claire, par ailleurs.

2 Suchier (1883) : nos, dans tous les cas.

3 rohos ms.

* Suchier (1883) : not.

3 Juha ms.

¢ Suchier (1883) : ginuer.

" Nous renvoyons a I’autre texte sur les saignées, annexes 5, p.39 , vol.2.
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I] Les jours favorables a la saignée [fol. 147va]
Au nom de notre seigneur Jésus Christ, Amen. Voici les jours de bonne
saignée, pour le flegme du sang et pour la maladie du corps et pour la
douleur, que le bienheureux saint Jean enseigna a ses disciples. Cette science, il la
tint de la bouche de notre seigneur Jésus Christ et concerne tous les mois de
I’année.

A savoir : que personne ne se laisse saigner le premier jour du mois, s’il le
fait, ce sera mauvais ;

Et s’il se saigne le quatriéme jour, il aura peur de la mort subite ;

Et si [c’est] au 5° jour, son sang diminuera ;

Et au 6°jour, il sortira du pus de la saignée ;

Et au 7° jour, il aura la maladie d’hydropisie dans son corps ;

Et au 8° jour, sa vie diminuera et il restera fiévreux ;

Et au 9° jour, il ne pourra pas coucher avec une femme ;

Au 10° jour, il aura beaucoup de fiévre ;

Et au 11°jour, il ne pourra pas coucher avec une femme, le corps et le visage
seront revivifiés pour quatre jours ;

Et au 12° jour, les saignées sont bénéfiques ;

Et au 13°jour, tu seras gras avec moins de nourriture ;

Et au 14° jour, tu auras une maladie cachée dans ton corps qui te fera
expirer ; '

Et au 15° jour, tu seras galeux et tu ne seras pas sain, et la nourriture
s’attachera pas en toi, et [de méme] au 16° jour et au 17° et au 18°, puis elle ne te
sera pas nécessaire pendant quatre mois ;

Et au 19° jour, ne te saigne en aucun cas car tu serais atteint [fol. 147vb] de
15 maladies ;

Et au 20° jour, tu subiras jusqu’a 30 maladies ;

Et au 21° jour, tu revivifieras ton corps et recouvreras la force de trois
hommes ;

Et au 22° jour, tu vivras sans aucune maladie ;

Et au 23° jour, tu augmenteras la nourriture et il y aura une grande force en

“toi ;

Et au 24° jour, tu seras dispos et tu dormiras bien et tu auras une grande
force en toi ;

Et au 25° jour, tu auras des couleurs sur ton visage et tu ne seras contaminé
par aucune maladie ;

Et au 26° jour, tu n’auras pas de fiévre aigué ;

Et au 27° jour de janvier et de juillet, on ne doit pas se saigner, s’il n’y en a
pas grand besoin.
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0] [fol. 148a]

111 A Kalendas

janver

B I11
XI C 111

D I
XX F Nonas
VIII F VIII Idus

G VII
XVl A VI
\" B \"

C III
XIII D 111
11 E I

F Idus
X G XVIIII
Kalendas de febrier

A XVIII
XVIII B XVII
vii C XVI

D XV
XV E XIII1
m'' F X111

G XII
XII A XI
I B X

C VIIII
IX D VIII

E VII
XVII F VI
VI G \%

A II1
XIIl B 111
111 C 11
XTI ms.
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Janvyer'? a jorns XXXI, la luna XXX.
La nuegz a horas XVI e.I"* Jorn VIIL
JANVYER

An nou. La circumcizio de Dieu. Jorn ejubciayc.

Santz Macari.

La vigilia de la Apparicio. Sancta Columba, Virge.

L’ Apparicio de Dieu.

Santz Julia et'* Bazilis, martirs.
Hon que atrobes luna novella aprob
VIII idus de Janvyer, numbra entro
la dezena letra, et el seguen ditz-
mergue fenira lo meja.

Santz Alari, avesque et cofessor.
Santz Felis, preyre et cofessor

Santz Marcelli, papa et martir.

Santz Antoni, morgue et cofessor.
Sancta Prisca, virges et martir.

Sol in Aquario.

Santz Fabia et santz Sebastia, martirs.
Sancta Agnes, verges.

Santz Vices, martirs.

Sancta Emerenciana, verges.

Santz Thimothieu, apostol.

Lo covertimen de santz Paul. Jorn ejubciayc.
Santz Policarpi e avesque et martir.
Santz Mari, abbatz.

Clau de Carema.

'2 Suchier (1883) : januyer, dans tous les cas.
13 Suchier (1883) : el, dans tous les cas.
1 Suchier (1883) : e, dans tous les cas.
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II] Le calendrier des
jours fastes et néfastes

[fol. 148a] La nuit a 16 heures et le jour 8'
JANVIER
11 A Calendes de Nouvel an. La circoncision de Dieu.
janver égyptiaque.'®
B v Saint Macaire.
XI C I
D I La vigile de I’ Apparition. Sainte Colombe, vierge.
XIX E Nones L’ Apparition de Dieu.
VIII F VIII Ides Saints Julien et Basilisse, martyrs.
G VII Ou que tu trouves la lune nouvelle autour du
XVl A VI 8° jour avant les ides de janvier, compte
\Y% B \Y% jusqu’a La dixieme lettre, et la moitié
C v tombera sur le dimanche suivant.!’
Xl D I
11 E II Saint Hilaire, évéque et confesseur.
F Ides Saint Félix, prétre et confesseur.
X G XIX
Calendes de février
A XVIII
XVIII B XVII Saint Marcel, pape et martyr.
vii C XVI Saint Antoine, moine et confesseur.
D XV Sainte Prisca, vierge et martyre.
XV E XIv Soleil en Verseau.
v F XIII Saint Fabien et Saint Sébastien, martyrs.
G XII Sainte Agnés, vierge.
XII A XI Saint Vincent, martyr.
I B X Sainte Emérentienne, vierge.
¢ IX Saint Timothée, apotre.
IX D VIII La conversion de saint Paul. Jour égyptiaque.
E VII Saint Polycarpe, et évéque et martyr.
XVII F VI Saint Marin, abbé.
Vi G V Clef de Caréme.'®
A v
XIV B 11
1 C II

133

Janvier a 31 jours, la lune 30

' Les durées du jour et de la nuit sont trés approximatives.

'S Jour néfaste, voir premiére partie p.19.

'7 Aide mémoire pour le calcul rapide de la lettre dominicale.
Si nous prenons I’année 1350, par exemple, la nouvelle lune est
désignée par le nombre II du cycle de Méton. ; elle se situe
donc deux jours avant les ides de janvier. Si de ce point de
départ, on compte jusqu’a la dixiéme lettre, on tombe sur le
onziéme jour avant les calendes de février. Le milieu de cet
intervalle est occupé par la lettre C. La lettre C est la lettre
dominicale de ’année 1350. Voir premiére partie, p.17.

'8 ’annonce du début de caréme nous semble aussi précoce
que celle des saisons, voir le mois de février.
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D Kalendas

febrier

X1 E I11
XIX F I
VIII G 11

A Nonas
XVl B VIII Idus
\" C VII

D VI
XHl E A"
11 F I11

G 111
X x-B

B Idus
XVIII C XVI
Kalendas de mars
VII D XV

E XIIII
XV F XIII
mr G XII

A XI
XII B X
I 5 IX

D VIII
IX E VII

F VI
XVII G A"
VI A 111

B 11
X1 C I
111 ms.
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Febrier a jorns XXIX, la luna XXVIII.
La nuegz a horas XIIII, e.l jorn X.
FEBRIER

Santz Ygnacii, avesque et martir.

La purificatio de sancta Maria.
Santz Blazer, avesque et martir.
Jorn egiptiayc.

Sancta Agatha, verges et martir.

Acomessamen de primavera segun grex.

Sancta Scolastica, verges et martir.

Sancta Eulalia, verges et martir.
Santz Folcran, prelatz et cofessor.
Santz Valenti, martir.

Sol in Picibus.

Primavera segun romas.

La kadieyra santz Peyre.

La vigilia. Luoc de bissestz. II1I ans.
Santz Macies, apostol.

Hyvern se fes areyre®

Passada la festa san Peyre. Jorn egiptiayc.

20 Se ses areyre ms., Suchier (1883) : Hyvern se ses’ [0 ven]

areyre corr.
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[fol. 148b]
D Calendes
de février
X1 E IV
XIX F I11
VIII G I
A Nones
XVl B VIII Ides
\% C VII
D VI
XIII E \"
11 F v
G 11
X A 11
B Ides
XVIII C XVI
Calendes de mars
VI D XV
E X1V
XV F XIII
|AY G XII
A X1
XII B X
I C IX
D VIII
IX E A4l
F \"!
XVII G \"
\"! A IV
B I11
XIv C 11
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Février a 29 jours, la lune 28.
La nuit a 14 heures et le jour 10.
FEVRIER

Saint Ignace, évéque et martyr.

La purification de sainte Marie.
Saint Blaise, évéque et martyr.
Jour égyptiaque.

Sainte Agathe, vierge et martyre.
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