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Manuscrit auteur, publié dans "Heresis 36-37 (2002) 75-117"

Julien Théry"

L’hérésie des bons hommes
Comment nommer la dissidence religieuse non vaudoise ni béguine en
Languedoc (XII°-début du XIV® siecle) ?

[paru dans Heresis, 36-37, 2002, p. 75-117]

« 1l se peut que la ‘gloire’ ne procede pas
autrement : ¢tre saisi par un pouvoir, par une
instance de pouvoir qui nous fait voir et
parler. »

G. Deleuze, Pourpariers,
Paris, Minuit, 1990, p. 147.

« Certaines idées courantes sur les cathares, quasiment inchangées depuis plus de
cent ans, sont loin d’étre établies, en particulier lorsque 'on prend en compte les archives
de T'Inquisition ». Voici la these, trés critique a égard de lhistoire du catharisme telle
qu’elle a été écrite le plus souvent, développée récemment par Mark G. Pegg dans un
court « essai historiographique » décapant et stimulant!. Professeur-assistant a 'Université
Washington de Saint-Louis aux Etats-unis (Missouri), M. G. Pegg méne tout au long de
cet article une traversée bien maitrisée de 'océan bibliographique — dont I’étendue a
imposé de volumineuses notes de bas de page. Il en résulte comme une entomologie des
innombrables prises de positions, plus ou moins solidement étayées, aussi [76] savantes
qu’hétéroclites et contradictoires, sur ’hérésie languedocienne?. Non sans effet singulier a
la lecture. L’accumulation d’études érudites dont les incompatibilités suggerent les
fragilités (voire Iarbitraire) désacralise quelque peu le discours savant aupres du lecteur.

De ce tour d’horizon ressortent des remises en cause qui, pour ne pas ctre
entiecrement nouvelles, n’en sont pas moins radicales. Je les présenterai ici accompagnées
de réflexions nourries des profonds renouvellements historiographiques en cours? et de
mon propre travail sur hérésie et le mouvement anti-inquisitorial a Albi au temps de

* Ecole francaise de Rome — Piazza Farnese 67 — I-00186 Roma — Italie.

Ce texte doit beaucoup aux relectures trés suggestives de M. Jacques Chiffoleau (mais la responsabilité des
imprécisions m’incombe enticrement). Mes remerciements vont aussi au Professeur Peter Biller, a M. Francois
Bougard, a Yves Théry et a Juliette Van Wassenhove pour leurs remarques.

1. M. G. PEGG, « On Cathars, Albigenses and good men of Languedoc », Journal of medieval history, n° 27/2, juin
2001, p. 181-195. Cet article poursuit une réflexion engagée par le méme auteur dans un livte consacré aux proces
des inquisiteurs Bernard de Caux et Jean de Saint-Pierre : The Corruption of angels : the Great Inquisition of 1245-1246,
Princeton, 2001.

2. Sans patler de I'intarissable et protéiforme production para-historiographique.

3. Voir en particulier M. ZERNER éd., Imventer [I'hérésie 2 Discours polémiques et pomvoirs avant ['Inquisition, Nice,
Z’¢éditions, 1998, ainsi que les syntheses récentes de M. ZERNER, « Hérésie », dans J. LE GOFF, J.-C. SCHMITT dir.,
Dictionnaire raisonné de I'Occident médiéval, Paris, Fayard, 1999, p. 464-482 ; A. VAUCHEZ, « Orthodoxie et hérésie dans
I’Occident médiéval (Xe-XIII¢ siecle) », dans S. ELM, E. REBILLARD, A. ROMANO dir., Orthodoxie, christianisme, histoire,
Rome, Fcole frangaise de Rome (CEFR, 270), 2000, p. 321-332; P. BILLER, « Through a glass darkly: seeing
medieval heresy », dans P. LINEHAN, J. NELSON, The medieval world, Routledge, 2001, p. 308-326.
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I'évéque Bernard de Castanet (1276-1308). Partant des observations de M. G. Pegg,
j’aborderai deux questions étroitement liées, qu’il est trés important de distinguer : celle de
la construction de I’hérésie languedocienne par IEglise aux XII-XIVe siecles
(construction dont les historiens sont restés largement tributaires dans leur vision de
I’hérésie) et celle des contenus réels d’idées et de comportements de la dissidence, en deca
et au-dela de cette construction. Ces questions se trouvent condensées et exacerbées dans
celle du nom de I’hérésie, cruciale et sans solution un tant soit peu satisfaisante jusqu’ici :
question du nom, ou plutot des noms qui lui ont été¢ donnés en son temps, imposés par
I'Eglise dénonciatrice puis persécutrice, mais aussi des noms choisis pour I’hérésie par
ceux qui depuis en ont écrit Ihistoire. Une autre dénomination s’impose au fil de ces
réflexions, moins trompeuse et plus utile que celles qui ont cours aujourd’hui.

« Cathars, A/bigenses and good men » : le titre de larticle de M. G. Pegg juxtapose
deux appellations possibles pour les dissidents méridionaux non vaudois ni béguins et une
troisieme désignant les quelques-uns d’entre eux qui exercaient des formes de magistere et
de ministere, propageaient la parole et présidaient aux rites hérétiques. Bien qu’il étudie et
critique brillamment les dénominations de I’hérésie en vigueur parmi les historiens depuis
plus d’un siecle, M. G. Pegg ne considere pas pour elle-méme la question du nom de la
dissidence. 1l livre cependant des observations particuliecrement utiles dans une [77]
perspective d’analyse qui repere les éléments constitutifs de ’hérésie autour de la question
de son nom — ainsi placée au cceur de son histoire.

Construction de I’hérésie (I) : présupposés historiographiques

La plupart des historiens, a commencer par Herbert Grundmann ou Arno Borst,
ont abordé les hérésies de la seconde partie du Moyen Age selon des présupposés
intellectualistes et idéalistes qui leur ont permis de les considérer, souligne M. G. Pegg,
comme «des doctrines abstraites, des philosophies claires, des discours élaborés, de
parfaites représentations, en d’autres termes, des entités intellectuellement pures, qui
peuvent étre séparées clairement d’autres idées moins cohérentes et, par-dessus tout, qui
ne sont jamais contaminées par 'existence matérielle ou la spécificité historique ». Les
descriptions rédigées au Moyen Age par des clercs, que ce soit dans des traités, des
sermons ou des manuels de linquisiteur, présentent toujours I’hérésie comme un
ensemble bien articulé d’idées principalement dualistes. Mais ces textes, en toute rigueut,
ne peuvent guere démontrer autre chose que le profond anti-dualisme de leurs auteurs et
de I'Eglise — anti-dualisme en croissance constante depuis le XI¢ siécle, qui en arriva a
partir du XIII¢ siecle a trouver de I’hérésie potentielle dans tout comportement ou
discours paraissant contester si peu que ce fut 'autorité de I'institution ecclésiale. Pour les
hommes d’Eglise, constate M. G. Pegg, ’hérésie n’avait jamais rien de fondamentalement
nouveau. Elle avait toujours erré de par le monde, toujours identique et préte a resurgir
sous la forme d’hérétiques dispersés mais organisés et menacgants. Finalement, aux yeux
des clercs, « ’hérésie originelle, quelle que soit 'importance des différences géographiques
et culturelles, restait la méme, reconnaissable ». A l'idée que les clercs se faisaient de
I’hérésie, M. G. Pegg aurait pu ici opposer lhistoire de leur propre travail hérésiologique,
qui entra dans une phase nouvelle dans les dernicres décennies du XII¢ siecle. Ils
remobiliserent alors les traditions textuelles de ’Antiquité tardive a des fins et avec des
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résultats inédits, pour décrire et nommer des hérésies qui leur paraissaient connaitre de
leur temps un grand regain. De cette évolution capitale, soulignée notamment par
M. Zerner*, témoignent en particulier les listes de noms d’hérésies, parfois nouveaux,
dressées en 1179 au concile de Latran III et en 1184 dans la décrétale Ad abolendam.
Pourtant, comme le suggere M. G. Pegg, les historiens ont repris de facto le point de vue
des persécuteurs sur 'immuabilité transhistorique de 'hérésie et se sont appuyés [78] sur
leurs écrits (explicitement ou non, consciemment ou non) pour avancer toutes sortes de
liens, a travers les temps et a travers I'espace, entre des groupes hérétiques tres divers.
Considérées sans plus de preuves comme stables et cohérentes, les croyances de ces
groupes fort ¢loignés les uns des autres ont été assimilées et liées les unes aux autres, au
seul motif de leurs similitudes supposées.

Ainsi s’est-on employé, depuis Michelet, Douais ou Lea, a trouver dans les
doctrines de Mani (Perse, III¢ siecle) les origines de I’hérésie languedocienne’. Cette
possibilité est parfois encore prise en considération, mais on préfere depuis quelques
décennies (en particulier depuis les travaux d’Antoine Dondaine) imaginer une
transmission des doctrines dualistes de ’Antiquité tardive aux hérétiques d’Occitan par
I'intermédiaire de représentants du bogomilisme venus en Occident au XII¢ siecle depuis
le monde byzantin. M. G. Pegg le rappelle opportunément, a la suite de Raffaello
Morghen ou de Robert I. Moore : « il n’est ni évident ni irréfutable qu’une telle liaison ait
jamais existé, bien que 'admission d’un tel lien entre les deux hérésies soit devenue un
truisme dans presque toutes les études sur 'hétérodoxie médiévale ». Rien ne permet
d’envisager sérieusement une quelconque influence de précheurs orientaux dans les
épisodes d’hérésie en Occident au XI¢ siccle. Les arguments en faveur d’une telle
influence aux XII¢ et XIII¢ siécles restent trés discutables. A Pinstar d’une partie des
historiens réunis en 1999 par Monique Zerner a I'Université de Nice pour réexaminer les
problémes autour du « concile » de Saint-Félix-de-Caraman®, M. G. Pegg met en doute la
réalité de cette assemblée de 1167, connue seulement par la copie moderne d’un
document dont 'authenticité constitue un probleme majeur. Au concile aurait pris part
Niquinta ou Nicétas, supposé évéque bogomile de Constantinople et « pape» des
hérétiques, venu répandre la doctrine dualiste en Lauragais. « Parce que tant de choses
dans ce document ressemblent a une histoire de Jorge Luis Borges et parce qu’il faut déja
croire aux connections entre cathares et bogomiles pour en voir la preuve dans le texte
(bien que ce texte soit lui-méme la preuve fondatrice qui sous-tend cette croyance), il est
plus prudent, pour l'instant, de garder des doutes sur sa véracité historique », propose M.
G. Pegg. De son c6té, au terme des travaux organisés a Nice, M. Zerner conclut
(provisoirement) a une possible forgerie effectuée par des réformés au temps des guerres
de religion, refondue et transformée en « charte » au milieu du [79] XVIIe¢ siecle par
Iérudit Guillaume Besse, qui nous a transmis le texte. En tout état de cause, il parait
acquis que Besse a profondément remanié un matériau antérieur, quel qu’il fat, pour
rédiger lui-méme ce document’.

4. M. ZERNER, « Du court moment ou I'on appela les hérétiques des ‘bougres’ et quelques déductions », Cabiers de
civilisation médiévale, 32, 1989, p. 305-324, aux p. 305-307.

5. M. G. Pegg cite ici notamment, comme un « bon tour d’horizon sur cette question et sur beaucoup d’autres
liées a I’historiographie du catharisme », P'article de P. JIMENEZ, «La vision médiévale du catharisme chez les
historiens des années 1950 : un néo-manichéisme », Heresis, Collection d’histoire des dissidences, 7, 1994, p. 65-96.

6. M. ZERNER dit., L bistoire du catharisme en discussion : le « concile » de Saint-Félix (1167), Nice, Centre d’études
médiévale, 2001.

7. M. ZERNER, « La charte de Niquinta, I’hérésie et I’érudition des années 1650-1660 », dans Id. dir., I histoire du
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Tout bien pesé, souligne finalement M. G. Pegg, l'argumentation visant a
accréditer le role des bogomiles dans le développement de I’hérésie en Occident repose
seulement « sur le relevé de similitudes entre les idées, sans tenir compte des lieux et des
temps » et conduit a faire ’économie d’une question primordiale, celle des raisons pour
lesquelles « une société particulicre a pensé a une certaine époque que certaines idées
valaient la peine d’étre pensées ». Privilégier de trop hypothétiques origines exogenes de la
dissidence mene, pourrait-on renchérir, a en négliger les causes profondes, qui sont a
rechercher dans les contextes socio-politiques locaux, en relation avec I’état général des
pouvoirs dans les sociétés concernées.

Les suppositions et parti pris sur hérésie les plus répandus dans I’historiographie
apparaissent dans toute leur inanité lorsqu’ils sont confrontés aux sources les plus proches
(ou plutot les moins éloignées) de la réalité de la dissidence, c'est-a-dire les archives de
I'Inquisition. Cette documentation de la pratique répressive a souvent été déformée par les
historiens pour étre accordée avec leurs modeles d’hérésie élaborés a priori (on trouvera
dans les notes de larticle quelques exemples savoureux de lectures fautives parce
quabusivement orientées). Dans le livrte qu’il vient de publier sur les [80] proces
d’Inquisition de 1245-1246 conservés dans le manuscrit 609 de la Bibliotheque municipale
de Toulouse®, M. G. Pegg reprend la critique des usages du terme « cathare » menée
depuis longtemps et maintes fois réitérée, sans avoir été assez entendue, par Jean-Louis
Biget’. II faut le répéter: aucun inquisiteur, aucun accusé, aucun témoin devant
I'Inquisition languedocienne n’utilise le mot, qui est tout simplement absent des archives
de la persécution. On ne le trouve que dans des sources savantes, lesquelles plaquent sur
les dissidences les conceptions livresques de leurs auteurs (et ne se référent jamais
directement a I’hérésie du Languedoc!’, mais a celles de Rhénanie ou d’Italie). Le mot
« cathare » est utilisé par le canoniste Yves de Chartes dans son Prologue!!, texte de tres
large diffusion parmi les clercs a partir de I'extréme fin du XI¢ siccle, bien avant les

catharisme en discussion, op. cit., p. 203-248, et Id., « Conclusion », #bid., p. 249-252. Besse poutrait aussi avoir utilisé un
document des années 1220 issu des milieux inquisitoriaux, comme J.-L. BIGET en a fait I’hypothése (« Un faux du
XIIIe siecle ? Examen d’une hypotheése », #bid., p. 105-133). Le livre dans son ensemble confronte des points de vue
trés différents sur le probleme de I'authenticité de la charte de Niquinta. Les analyses du style de la charte menées par
les chercheurs de PIRHT démontrent une homogénéité de rédaction qui n’est pas incompatible avec les conclusions
de M. Zerner (v. J. DALARUN, A. DUFOUR, A. GRONDEUX, D. MUZERFLLE, « L.a charte de Niquinta, analyse
formelle », 7bid., p. 135-201). Pour des études antérieures, qui ont penché en faveur de I'authenticité du document,
voir B. HAMILTON, « The cathar council of S. Félix reconsidered », Archivum fratrum praedicatorum, 48, 1978, p. 21-53,
repris dans Id., Monastic reform, Catharism and the crusades (900-1300), Londres, 1979 ; P. JIMENEZ, « Relire la charte de
Niquinta : 1, origine et problématique de la charte, 2, sens et portée de la charte », Heresis, 22-23, 1994, p. 1-26, 1-28.
Voir aussi récemment J. ROCHE, « I.’Eglise cathare du Carcassés », op. ¢it. p. 181 ; Id., « Enjeux et embuches de la
recherche actuelle sur le catharisme : exemple de la charte de Nicétas », dans E. LE ROY LADURIE dit., Autour de
Montaillon, un village occitan : histoire et religiosité d’une commmnanté villageoise an Moyen Age, Castelnaud-la-Chapelle :
L’Hydre, 2001, p. 249-265.

8. M. G. PEGG, The Corruption of angels, op. cit.

9. Voir par exemple J.-L. BIGET, « L’histoire vraie des cathares», L histoire, 183, décembre 1994, p. 40-56,
notamment a la p. 43, ou Id, « ‘Les Albigeois’, remarques sur une dénomination », dans M. ZERNER éd., Inventer
Lhérésie 2, op. cit., p. 219-256, a la p. 219. C’est seulement depuis les années 1950 que le terme de « cathare » est le plus
utilisé, évolution dont les causes relévent de I'histoire contemporaine et non de motifs scientifiques (voir aussi J.-L.
BIGET, « Mythographie du catharisme (1870-1960) », Cabiers de Fanjeaux, 14, 1979, p. 271-342). Auparavant, les
historiens parlaient volontiers d’Albigeois et d’Albigéisme, reprenant la terminologie abusive des persécuteurs (Id.,
« ‘Les Albigeois’... », gp. ¢it.), mais renvoyant au moins ainsi a un espace précis.

10. Sauf dans un cas, signalé par M. G. PEGG, « On Cathars... », op. cit., p. 193 : la Summa de Catharis et pauperibus
de Lugduno de Tinquisiteur et ancien hérétique de Plaisance Rainier Sacconi (1250) considére en appendice les
« Cathares de I’église de Toulouse et ceux d’Albi et Carcassonne », sans apporter toutefois aucune précision
spécifique a leur sujet.

11. YVES DE CHARTRES, Prologue, éd. et trad. J. WERCKMEISTER, Paris, Le Cerf, 1997, p. 95, § 31a.
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Sermones contra Catharos du cistercien Eckbert de Schonau, datés de 1163 (on doit a
J. Chiffoleau cette trouvaille importante). Yves de Chartes reprenait alors un passage
d’une lettre d’Innocent It (pape de 401 a 417)!2 aux évéques de Macédoine au sujet de
« his qui nominant seipsos catharos, id est mundos» (« ceux qui se nomment eux-mémes
cathares, c'est-a-dire purs »)'3. C’est cette formule que I'on retrouve, mot pour mot, chez
Eckbert de Schonaul* — qui I'a vraisemblablement empruntée au Prologne d’Yves de
Chartres [81] pour donner un nom aux hérétiques de son temps et de sa région (celle de
Cologne). L’histoire du nom « cathare »'> est donc exclusivement une histoire savante et
textuelle, qui ne se confond pas (méme si elle la rencontre a partir du XII¢ siecle) avec
celle des comportements et des idées des populations accusées d’hérésie.

I1 faudra bien un jour renoncer a parler de « cathares » et de « catharisme » pour
désigner les hérétiques et le contenu de leurs déviances. M. G. Pegg montre qu’en utilisant
indistinctement cette terminologie pour désigner aussi bien des groupes hérétiques du
Rhin, d’Angleterre, du Nord de la France, du Nord de I'Italie, de Catalogne ou de
Languedoc, et ce du XI¢ au XVI¢ siecle, on en a fait quelque chose comme «une
prophétie auto-réalisante ». En particulier, en désignant ainsi presque toutes les hérésies
des XTe-XIII¢ siécles, on a pu construire le mythe d’une grande Eglise cathare, véritable
institution pourvue d’une hiérarchie et d'un dogme. On doit pourtant constater avec
Pauteur de larticle, fort des conclusions de ses récents travaux!¢, que moins de cing ans
avant la rédaction de la Summa de Catharis et pauperibus de Lugduno par litalien Rainier
Sacconi (1250), les milliers d’interrogatoires enregistrés en Lauragais et en Toulousain par
les inquisiteurs Bernard de Caux et Jean de Saint-Pierre n’évoquaient ni cathare, ni
théologie dualiste, ni organisation hérétique internationale, ni une quelconque église
alternative structurée. Ajoutons que I'on chercherait en vain des traces substantielles de
ces mémes notions ou institutions dans les proces-verbaux des interrogatoires menés par
I'Inquisition a Albi en 1286-1287 et 1299-1300, dans le registre des proces tenus dans le
comté de Foix par Geoffroy d’Ablis en 1308-1309 ou dans celui de Jacques Fournier
(Pamiers, 1318-1325)17. On ne dispose pas d’enquéte rassemblant, a travers le vaste
ensemble des archives inquisitoriales languedociennes parvenues jusqu’a nous, les
¢léments exploitables quant aux contenus ou a lorganisation des dissidences. Méme si
aucune conclusion ne peut donc étre définitive, il est fort peu probable que cette
documentation permette de soutenir I'idée d’une église « cathare ». L’hypothese d’une
pluralité d’églises « cathares » locales plus ou moins liées entre elles reste tres mal étayée,
dans la mesure ou il n’a pas encore été démontré que les dissidences avaient pris des
formes communautaires assez spécifiques et organisées pour étre assimilables a des églises
et ou il est encore moins avéré que ces [82] hypothétiques églises puissent légitimement

12. Innocent I¢* lui-méme citait la un canon du premier concile de Nicée (325), repris au second concile de Nicée
en 787.

13. La décrétale d’Innocent I concernait la réordination des hérétiques novatiens repentis et fut reprise deux
siecles plus tard par Grégoire le Grand au sujet de celle des nestoriens. D’apres le texte, ces réordinations devaient se
faire par 'imposition des mains. Il y a 1a des faits notables pour éclairer le remploi de ce matériau textuel au XII¢
siecle.

14. ECKBERT DE SCHONAU, Sermones contra Catharos, Patrologie latine, t. 195, c. 31.

15. Sur laquelle Uwe Brunn achéve une thése de doctorat (Université de Nice, sous la direction de M. Zerner).

16. M. G. PEGG, The corruption, op. cit.

17. BNF, ms lat. 12856 ; G. W. DAVIS, The Inquisition at Albi, 1299-1300 : text of register and analysis, New-York,
1948 ; A. PALES-GOBILLIARD, L'inguisitenr Geaffroy d'Ablis et les cathares dn comté de Foix (1308-1309), Patis, CNRS,
1984 ; J. DUVERNOY, Le registre d'lnquisition de Jacques Fournier (1318-1325), Toulouse, Privat, 1965, 3 vol.
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étre appelées « cathares »18. Avant d’envisager plus loin les contenus et organisation réels
des dissidences tels qu’ils peuvent étre entrevus grace aux sources inquisitoriales, on se
contentera ici de suggérer que les notions @ priori de « catharisme » et, plus généralement,
d’églises hérétiques biaisent la lecture de ces sources et interdisent de saisir leur apport
dans toute sa spécificité.

Comme on sait (mais de nombreuses études sur ’hérésie continuent pourtant a y
recourir), le terme de « parfait » doit également étre proscrit. L’histoire de I'expression
« perfectus hereticus », dont il est une mauvaise traduction, reste a faire!” — comme pour la
plupart des autres éléments de terminologie utilisés pour I’hérésie languedocienne (mais
aussi pour Ihérésie extra-languedocienne!). Quoi qu’il en soit des conclusions plus
détaillées que permettrait un relevé systématique de ses occurrences, il est probable que
Iexpression appartienne au vocabulaire de la persécution. Elle ne peut étre traduite que
par « hérétique accompli » ou « achevé »" — a Pexclusion, en tout cas, des lectures qui en
ont fait un titre de révérence donné par les croyants dissidents aux tenants, propagateurs
ou ministres de la foi hérétique.

Dans 'immense majorité des cas, ces derniers sont simplement nommés « heretici »
dans les proces-verbaux de I'Inquisition — preuve parmi tant d’autres que ces documents
sont structurés par la vision que portaient ceux qui les ont produits, c'est-a-dire les
inquisiteurs et leurs assesseurs, sur les accusés qu’ils jugeaient. C’est d’ailleurs selon le
méme systeme de déformation disqualifiante que les pratiques rituelles dissidentes,
bénédictions et « consolament » a l'article de la mort, sont toujours désignées comme
« adorationes » et « hereticationes »*1. 11 existe toutefois une autre dénomination donnée aux
ministres dissidents dans les archives de la persécution, moins [83] fréquente que celle,
systématique, d’« hérétiques », sans pour autant étre exceptionnelle. Il s’agit du nom de
« bons hommes »?2. Ce nom était a I’évidence utilisé par les croyants eux-mémes, tout au
contraire de celui d’« hérétiques » ; il constitue ainsi une trace, épargnée par les distorsions

18. Position contraire soutenue par J. ROCHE, « I.’Eglise cathare du Carcassés (1167-début du XIVe siécle) », dans
FEcole Nationale des Chartes : positions des théses sontennes par les éloves de la promotion de 2001, p. 179-187, a la suite d’A.
BRENON (voir en particulier Le vrai visage du catharisme, Loubatieres, 1990 ; Id., Les archipels cathares, Cahors, Dire
éditions, 2000). Pour une étude des sociabilités hérétiques, qui conclut a leur peu de spécificité, voir C. VILANDRAU,
« Inquisition et ‘sociabilité cathare’ d’apres le registre de linquisiteur Geoffroy d’Ablis (1308-1309) », Heresis, 34,
ptintemps/été 2001, p. 35-66.

19. P. BILLER se penche sur les emplois de « perfectus bereticus » dans « Why no food ? Waldensian Followers in
Bernard Gui’s Practica Inquisitionis and culpe », dans P. BILLER, C. BRUSCHI, Texts and the Repression of Medieval Heresy,
York, York Medieval Press (York Studies in Medieval Theology, 4), a paraitre en novembre 2002, n. 10, et dans
« Fingerprinting an Anonymous Description of the Waldensians. Appendix : Edition and Translation of the De vita et
actibus », ibid., passim et n. 100.

20. A moins que « perfectus hereticus » ne renvoie a la thématique théologique de la perfection, ce qui ne serait pas
sans intérét du point de vue de la vision de I'hérésie par les clercs

21. Comment ne pas voir que cette terminologie plaque sur les pratiques persécutées des interprétations cléricales
en termes d’idolatrie et d’entrée en secte ?

22. Dans les registres de I'Inquisition, expression est trés souvent employée dans des passages au style direct,
comme le suggerent quelques exemples tirés des proces menés a Albi en 1286-1287, que I'on peut comparer aux
observations de M. G. Pegg pour les proces de 1246-1247 en Toulousain et Lauragais : « fo pros om et bos hom », ont dit
des hérétiques d’un de leurs confrere, d’apres la confession d’un croyant (BNF, lat. 12856, fol. 57v). Souvent le scribe
de I'Inquisition précise que par « bon homme », il faut entendre « hérétique » : ...dixit ipsi testi : « eamus ad domum
Jobannis de Castaneto et ibi inveniemus bonos homines », intelligens de bereticis (BNF, lat. 12856, fol. 53v). Sur 'emploi de
« bonnes femmes » (moins fréquent que « bons hommes », et peut-étre plus rare apres le milieu du XIII¢ siécle), voir
M. G. PEGG, The corruption..., op. cit., p. 96-97. P. BILLER, dans « Cathar Peacemaking », dans S. DITCHFIELD dir.,
Christianity and Community in the West: essays for Jobn Bossy, Aldershot (St. Andrews Studies in Reformation History),
2001, pp. 1-24, p. 1, n. 1, fait une rapide mise au point sur les usages de « boni homines » et signale au passage que
« Bonus Homo et « Bona Femina » étaient aussi des prénoms assez communs.
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inquisitoriales, de la vie réelle de la dissidence. Bien connu des historiens, il n’a pourtant
gucre attiré leur attention (les importants travaux de G. Zanella, surtout sur ’hérésie en
Italie, font exception) ; M. G. Pegg est I'un des premiets, dans son ouvrage sur les proces
> g8 > &
de 1246-1247, a en étudier attentivement emploi en Languedoc (voir aussi le livre de J.
Arnold cité en note 24). Les éléments sirs en ce qui concerne la réalité des idées et
q
pratiques dénoncées par I'Eglise sous le nom d’hérésie sont beaucoup trop rares pour que
celui-ci, aussi banal et décevant qu’il apparaisse au premier abord, puisse étre négligé. Bien
plus, 'expression « boni homines » doit étre retenue, me semble-t-il, pour former le nom le
plus approprié susceptible d’étre aujourd’hui utilisé pour désigner la dissidence religieuse
languedocienne qui, contrairement a celle des vaudois ou des béguins, n’a pas recu de
dénomination propre : « ’hérésie des bons hommes ».

Contenus de la dissidence (I) : Pautorité des bons hommes

Décevante en effet, aussi bien pour les clercs persécuteurs de 'époque que pour les
historiens modernes, cette dénomination de « bons hommes » donnée aux ministres de
I’hérésie. Parce que parfaitement ordinaire. Dangereuse aussi, car la banalit¢é méme, la
quotidienneté de la dissidence réelle constituait sans doute la menace la plus grave pour
I’Eglise. Précisément dans son manque de spécificité, 'expression « boni homines » offre un
acces [84] aux réalités que les clercs ont déformées pour miecux les combattre. Une
réflexion sur cette dénomination permet ainsi d’entrevoir les raisons de la construction
persécutrice (au sens ou la persécution en est la fin derniere) qu’est 'hérésie.

M. G. Pegg mene dans son article de fines observations, que I'on trouvera plus
développées dans un chapitre de son livre?3, sur Pemploi de « boni homines» ou « bones
omes » dans les registres de I'Inquisition. Il insiste expressément?* sur 'importance d’un fait
remarquable, dont il ne donne toutefois pas d’interprétation®: cette dénomination
n’avait rien de spécifiquement hérétique. Elle était utilisée trés couramment, dans tous les
contextes de la vie socio-politique, en LLanguedoc aussi bien qu’ailleurs, comme marque de
respect envers les individus dont on voulait reconnaitre ’honorabilité, la prééminence et
autorité.

I1'y a la un point capital. Les amis et fideles des ministres dissidents « croyaient » de
ces derniers « qu’ils étaient des bons hommes », pour reprendre une formule qui n’est pas

23. M. G. PEGG, The Corruption, op. cit., chapitre 13, « Words and nods », p. 92-103, en particulier aux p. 95-97.

24.1ID., « On cathars », gp. cit., p. 193 : On the other hand, what will be consistently found in inquisition registers is the epithet
« good man » for a heretic. This is terribly important becanse all men, beretical or not, (...) were described (...) in everything and
anything as « boni homines » and « probi homines » in Latin, while in Occitan they were « bons omes, prozomes and
prodomes ».

25. M. G. Pegg se contente de souligner qu’il y a la de quoi remettre en cause la « complaisance » avec laquelle est
utilisé le terme de « Cathatres » et de quoi orienter les recherches vers la vie spécifique des communautés mises en
cause par I'Inquisition, ou 'on a toutes les chances de trouver un paysage bien différent de celui que 'on imagine
habituellement (zbid.). Probablement réserve-t-il de plus amples réflexions sur l'usage de lexpression « bons
hommes » pour une étude, qu’il annonce en cours, sur « ’hérésie tout au long du Moyen Age ». Dans un livre paru
trés récemment, qu’il ne m’a pas été possible de consulter avant la relecture des épreuves du présent texte, J. H.
ARNOLD développe des analyses plus poussées que celles de M. G. Pegg, et proches en bien des points de celles qui
sont proposées ici, au sujet du nom de « bons hommes » donné aux hérétiques (Inguisition and Power : Catharism and the
Confessing Subject in Medieval Langnedoe, Philadelphie, 2001, p. 140-144 — je remercie le Professeur P. Biller pour cette
indication bibliographique).
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rare dans les confessions obtenues par I'Inquisition?®. [85] Ainsi leur donnaient-il le nom
ordinairement utilisé depuis des siccles, depuis les temps carolingiens, pour désigner les
personnages les plus estimés et influents d’'une communauté. C’est de cette manicre
paisible et routini¢re qu’était reconnue l'autorité d’hommes dont les idées et les pratiques
religieuses s’écartaient de celles prescrites par I'Eglise. Cette reconnaissance par 'usage
ordinaire d’une dénomination n’induisait, ne révélait pas seulement lautorité des bons
hommes hérétiques. Elle contribuait sans doute puissamment a la produire et a la
maintenir. Elle participait d'un mode particulier, interne aux communautés, d’organisation
des pouvoirs locaux ; elle relevait d’une vie socio-politique tendanciellement et, selon les
circonstances, plus ou moins largement autonome a I’égard des pouvoirs extérieurs. Ces
pouvoirs locaux liés a la constitution des communautés ont jadis été mis en lumicre par
Heinrich Brunner, notamment a travers ’étude des jurys?’. Le fait que les personnages
pourchassés par P'Eglise comme « hérétiques » étaient en vérité désignés comme « bons
hommes » suggere bien que lhistoire de leurs dissidences est liée a celle de ces proto-
institutions communautaires — dont les conditions d’émergence et le fonctionnement
restent obscurs, qui posent de [86] nombreux problemes d’interprétation et dont la
compréhension est un enjeu majeur pour I’histoire des pouvoirs dans ’Occident médiéval.
Désignés comme « bons hommes », les personnages qui professaient des vérités de foi
alternatives a celles garanties par I'Eglise étaient sans doute ps0 facto, ou plutt ipso nomine
en 'occurrence, investis d’autorité légitime — au méme titre que les « bonz homines sive cives »,
« bons hommes ou citoyens », qui étaient les acteurs du gouvernement local, ou au méme
titre que les « boni homines sive probi homines », « bons hommes ou prud’hommes?® », recrutés
parmi les bourgeois pour former les jurys au sein des justices communales. Aussi est-il
important d’écrire « bons hommes » hérétiques en deux mots pour respecter la nature tres
générale de cette dénomination. Celle-ci n’est pas spécifiquement religieuse. Elle renvoie

26. Quelques exemples : J. DUVERNOY éd., L Tnquisition en Quercy : le registre des pénitences de Pierre Cellan (1241-1242),
Castelnaud-la-Chapelle : I.’Hydre Editions, 2001, p. 30 (...ez credebat tunc guod essent boni homines) ; M. G. PEGG, The
Corruption, op. cit., p. 30 (Faure Raseire « crut d’abord que les hérétiques étaient des bons hommes », selon des aveux
entregistrés en 1246 par Bernard de Caux et Jean de Saint-Pierre) ; la confession d’une habitante de Limoux en 1248 :
dixcit se fuisse credentem haereticornm per quingue menses, dixit etiam quod praedictos haereticos credidit esse bonos homines et habere
bonam fidem et amicos Dei et esse veraces et quod posset salvari quis in eorum secta, licet sciret quod Ecclesia persequeretur eos et
andivisset a clericis ervores eorum (BNF, Doat 32, fol. 116v) ; la confession de I’Albigeois Bernard Fenasse obtenue par
IInquisition en 1325 : ... flexis genibus adoravit dictos haereticos, credidit esse bonos homines et tenere bonam vitam, fidem et sectam et
se posse salvari in fide eorum, (...) usque andivit eos condempnari et malos homines reputari... (BNF, Doat 27, fol. 33) ; ou encore
la confession de I’Albigeois Pierre Astruc, qui présente ainsi les circonstances de son premier contact avec la
dissidence : ...duo homines de Albia (...) venerunt ad operatorium sunm et dixernnt sibi sic : « Signenr Peyre, in villa ista venerunt
dno probi homines qui sunt sancti homines et boni et bene consulti et sciunt multa bona verba, quare bonum est quod vadamus ad eos
visitandum. .. » (ibid., fol. 34, méme date).

27. H. BRUNNER, Die Entstehung der Schwurgerichte, Berlin, 1872, réimp. Aalen, Scientia, 1967. L’analyse des
organisations communautaires a été poursuivie par R. JACOB : voir par exemple « Les communautés rurales du pays
de Liege », dans Communantés rurales, NV, Enrope occidentale et Amérique : synthese générale, Paris, Société Jean Bodin, 1987,
p. 335-353 ; id., « Sur la formation des justices villageoises au XII¢ siécle dans la France du Nord », dans Les structures
du pouvoir dans les communantés rurales en Belgique et dans les pays limitrophes (XII'-XIX' siécle), Louvain, Crédit communal,
1988, p. 97-117. J.-P. DELUMEAU signale le caractere variable et relatif du sens de boni homines dans un contexte italien
(« I’exercice de la justice dans le comté d’Arezzo (IXe-début XIIIe siecle), Mélanges de /’EFR, 90/2, 1978, p. 563-605,
aux p. 565-566 et n. 4 (je remercie M. Francois Bougard pour cette référence). Sur « autorité autochtone » des bons
hommes méridionaux, voir les analyses de M. BOURIN-DERRUAU, 7llages miédiévaus: en Bas-Languedoc : genése d’une
sociabilité, Paris, I’Harmattan, 1987, I, p. 315-324 ; II, p. 333-335. On peut voir aussi K. NEHLSEN-VON STRYK, Die
boni homines des friihen Mittelalters : Unter besonderer Beriicksichtigung der frankischen Quellen, Berlin, 1981.

28. Signalons que la traduction par « prud’homme » de probus homo ou de son équivalent vernaculaire prohome
(dans les actes communaux du XIII¢ siecle) pose peut-étre probléme, car I’étymologie de « prud’homme » semble
indépendante de expression latine. Cf. Ch. BRUCKER, Sage e sagesse an Moyen Age (XII-XIII siccles), Droz, 1