Une revue n'est vi-
vante que si elle mécon-
tente chaque fois un bon
cinquiéme de ses abonnés.
La Jjustice consiste
seulement é ce que ce ne
soient pas toujours les
mémes qui soient dans
le cinquiéme. Autre-
ment, je veux dire quand
on s'applique & ne mé-
contenter personne, on
tombe dans le systéme
de ces énormes revues,
qui perdent des millions,
ou en gagnent, pour ne
rien dire, ou plutét a ne
rien dire.

Charles PEGUY, L'Argent,
(Euvres en prose, tome 2,
Pléiade, p. 1136-1137
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Georges CHANTRAINE

Un sacrement
distinct du baptéme

L'Eglise n'a pas « inventé » la confirmation, pas plus
que le baptéme. Elle les a organisés en vertu de son
autorité recue du Seigneur, mettant l'accent, dans l'un,
sur l'union au Christ, dans l'autre, sur la plénitude de
l'union a l'Eglise.

LE sacrement de la confirmation souléve bien desstipns, qui ne
passionnent pas toutes l'intérét : quelle en esfftame » ? quels esont le:
effets ? quel en est le ministre ? a quel age adtner ? — Mas d'abord
quel en est le fondement scripturaire ? C'est kstion la plus épineuse.

On peut admettre, comme le fait le fr.Ph- Revel (1) dans son artic
gu'il n'y aurait pratiguement aucun fondement garigire a la confirma-
tion, tout en profesmt qu'elle est bien un sacrement, I'un des seg
I'Eglise reconnait comme tels. Serat-donc la de la part de I'Eglise abu
pouvoir, manque de soumission a la Parole divi@ette question, ou plu
cette protestation, qui est celle de la Réformbpdie, remarquornig; le ca
de ce seul sacrement : elle s'étend a l'ordre,péitence, au mariage €
l'onction des malades, puisque, selon les Réfourmtd'Ecriture n'attes
pour aucun d'eux un signe lié a une parole de pssmece par qUGE
reconnait un sacrement.

Il faudrait cependant s'entendre. Pourquoi, dés, ller « lavement d
pieds » n'est-il pas reconnu comme sacrement ?oNparte-td pas, dan
I'Evangile, un geste lié 'a une parole de promeaseParce que |
protestation signalée jouen réalité, contre la Tradition. Mais, en voular
purifier, elle la suppose encore, plus qu'elle reemit l'intention. Aus:
parait-elle peu logique avec le principe qu'elf@aé en refusant que soit

(1) Voir plus loin, dans ce cahier, * L'achévement du baptéme ..

Un sacrementlistinct dubaptéme

« inventé » un nouveau sacrement. Quant a noubpltptes, nous r
reconnaissons pas davantage a I'Eglise le poutiniredter ou de créer c
sacrements, mais celui de les organiser suivamelligence que I'Esprited
son Epoux lui donne du mystére de Dieu et de I'hemm

Aussi ne nous étonnerons-nous paseus croyons devoir conclure i
documents parvenus jusqu'a nous que le sacremelat cenfirmatior
n'apparait distinct du baptéme que vers le débutalsiémesiecle. Mai:
nous n'accepterons cette conclusion que moyenmantdéux conditior
suivantes.

La premiere condition consisten& pas majorer la valeur probante
tout argument historique.Elle s'impose d'autant plus quand il s'agit
origines. Déja losqu'il étudie des institutions simplement humaj
I'historien en discerne souvent mal les premietsut¥é soit parce qu'il n"
reste aucune trace, soit parce qu'en leur noyainelielles ne laissent |
deviner, a distance, leurs développementgrigurs. Ces remarqu
demeureront présentes a l'esprit du théologienayac I'Eglise catholiqu
reconnait la valeur de traditions non écrites difficulté réelle de méthoc
en la matiére ne doit pas conduire a laisser eohfgice cham
d'investigaibn. Un abandon persistant risquerait d'amenerdagiption e
faute de l'affirmation dogmatique, de faire préval@ffirmation adverse
Un tel « historicisme » priverait les esprits d'uneelligence vraimer
catholique (c'est-a-dire universellemieouverte) de I'histoire révélée, t
qu'elle est vécue dans I'Eglise (2).

Pour éviter cet écueil, il est au moins deux refbes simples qu'on au
soin d'observer. D'abord, on ne traitera pas t&@iou les documents
I'Eglise ancienne comme slenonuments constitutionnels ou devraient
consignées et décrites en leurs détails les itistigiactuelles. U est évide
par exemple, que la forme actuelle de la confiromatie se trouvera te
qguelle ni dans l'une ni dans les autres. Mais ogasdera d'imaginer p
réaction — c'est la seconde réglejue cette forme actuelle a pu sortit
n'importe quoi, et dés lors de se représentetdinesde la Tradition comn
une indéfinie génération spontanée : a tout momedhtne forma
quelconque, me « tradition » abusive serait censée extrairsmalevelle:
potentialités, sans avoir a se soucier d'une coitdiméelle. C'est ainsi qu'
ferait, par exemple, du sacrement de la confirmatiassise d'un pouw
accordé a des laics de consacrer l'eucharistie.

La seconde condition consiste a reconnajtren ne peut appliquera
toute I'histoire de la Tradition un schéma convenaau développeme
ou au progreés historiqueOutre qu'un tel schéma ne vaut pas de [l'histoire

(2) Christian Cochini a le mérite, dans Les origines apostoliques du célibat sacerdotal, d'aborder ce
probléme important de méthode théologique avec une rigueur scientifique (coll. * Le Sycomore .,
Lethielleux, 1982).
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humaine sans de nombreux correctifs, il y a dafisddition divine quelqt
chose qui n'a son équivalent nulle part : ce quir@glé et communiq!
directement par Dieu comme une grace. Or, queliEsngsoient les lentes
laborieuses préparations — attestées dans I'Afcéstament, —ee don d
Dieu est fait une fois pour toutes en Jésus, fl<Diku et fils de Marie—
c'est le Nouveau Testament — et toujours il sealémans la Traditior—
c'est-a-dire par la dans I'histoire humainea—partir de son Centre, de st
que ce déploiement est toujours aussi un reploien@race a quoi
déploiement n'est pas simple diffusianais plutét effusion et infusion
I'Esprit, et le reploiement n'est pas non plus &mppli sur le Centre, m:
plutdt configuration & la Figure indépassable atgfiguration en elle.

CES considérations générales ne pourraient-ellesiréclla probléma-
tique de la confirmation ? Si, dans le Nouveau @ewnt, ['Esprit e:
donné, il est donné en plénitude et en vue de gamér ceux qui |

recoivent au mystére du Fils. On peut certes duec des exégetes que,

d'aprés lesActes des Apétres (ch. 12), le baptéme confére la grace
I'Esprit Saint, que c'est « le baptéme de I'Espri¥lais on doit observer
méme temps que ce baptéme de I'Esprit, recu anfeed¢fte, est un bapté
sans eau, et qu'il est conféré aux apbtres (etfemmmes) en tangu'ils
représentent la totalité de I'Eglise (ils sont aveau douze grace a I'éleci
de Matthias) 11 difféere donc de notre sacrement du baptéme autastde
notre confirmation, et toute comparaison avec lgtérae resterait boiteu:
En revanche, rtoe sacrement du baptéme en dépend. En effet, &néxes :
qui demandent a Pierre : « Que devons-nous faidPierre répond :

Repentez-vous, et que chacun de vous se fassesdrapti nom de Jésus-

Christ pour la rémission de ses péchés, et vousviex alors le don ¢
Saint-Esprit » (2, 3B8). C'est donc a l'intérieur et en vertu de captdm:
de I'Esprit », propre aux apdtres et, en eux, gli$E entiére, que le bapté
au nom de JésuShrist et le don de I'Esprit qui I'accompagne smtordé
a chacun et possedent leur efficacité surnaturelle.

Lors de I'extension de I'Eglise parmi les paieesinéme « baptéme d
I'Esprit » se produisit a nouveau. C'était a Césaohez le centuric
Corneille. « Le don du Saint-Esprit », manifesté Ipadondes langues, ét
« répandu aussi parmi les paiens » (10483-Alors Pierre déclare
« Peuten refuser I'eau du baptéme a ceux qui ont re@ptiESaint aus
bien que nous ? » (10, 47). C'est donc bien en&diiatérieur de I'Eglis
comme lorgle la premiére Pentecbte, que « I'eau du baptéese accordé
Mais a la différence de la premiere Pentectteafgéme dans I'Esprit n'
pas, si I'on peut dire, suffisant : il doit étravsulu baptéme d'eau. Ce !
montre lecaractere irréductiblenent constitutif du premier baptéme
I'Esprit (2, 4) : saint Luc le souligne préciséments'abstenant d e désic
cette « Pentec6te des paiens » comme un baptélaesiolat.

Un sacrement distinct dubaptéme

Nous ne nous étonnerons pas de cette répétitide nette dierence, o
de ce retournement de situation. Le don de I'E§aint est fait une fo
pour toutes lors de la Pentecdte, a Jérusalem.d8ploiement chez I
paiens est en méme temps un reploiement, caratlestéme don et a s
accueil dans une foi quie va pas sans le baptéme que les paiens song
participants. Cependant, lors de cette secondente&tige », en raison d'L
situation qui la différencie profondément de lamigre, une différence ¢
clairementmarquée entre deux « dons » : celude I'Esprit qui fait entre
dans la plénitude de I'Eglise et celui du baptémenam de JésuShrist
Assurément, ces deux dons successifs ne doiver@tpaglentifiés avec n
deux sacrements de baptéme et de confirmationr;dedre est du res
inverse de celui de l'initiation chrétienne. |l imposeulement de consta
leur distinction (qui, évidemment, s'opére dansitd). On pourra noter
outre une distinction semblable entre I'action t&sprit qui oper
I'lncarnation et celle qui a lieu lors du baptéreeldsus.

Quel peut étre le sens d'une telle distinction PdBi ne considere p
I'ordre des dons, mais leur distinction seule, oa due le premier dc
suscite I'étre ecclésial ou y agrége, et que lersgdait renaitre a la v
divine en remettant les péchés. Assurément lI'un ne vaaras|'autre pi
d'étre ecclésial (au plein sens) sans rémissiompéelsés, et réciproquem
qui recoit le baptéme est par la méme agrégé dis&gCependant,
I'intérieur de cette unité, les donsstent distincts. Il faut en effet q
I'Eglise ait été déja suscitée selon la plénitude IfEsprit pour que ¢
croyants lui soient agrégés par le baptéme. Sétwdrk de I'histoire ¢
I'Eglise, cette raison est décisive : c'est ce gamt Luc, par an
vocabulaire, nous fait comprendre.

Si maintenant I'on considéere I'ordre de l'initiatisacramentelle (q
inverse ici I'ordre des dons), peut-étre pouramrtadmettre une rais
analogue. Le don de I'Esprit fait au baptéme agtégroyant a I'Eglis.
Celui de la confirmation dilate la vie personndlie croyant dans celle
I'Eglise, il lui en infuse le sens intime en lestait participer a la plénitu
recue par I'Eglise une fois pour toutes a la Pedteg bref, —pour
employer une expression ancienne du langage cirétiél fait de ce
croyant uneanima ecclesiastica. D'ou les idées, partielles et dérivées |
justes, selon lesquelles la confirmation est unresaent qui donne
chrétien une force spirituelle adulte, fait de dm témoin du Christ —un
martyr » — , lui imprime un élan apostolique, etc.

Mais puisque le mystére de I'Eglise est celui da Seigneur, |
distinction que ledActes des Apdtres font ressortir entre les deux dons
se fonder aussi dans le mystere du Christ lui-méfeepourraiten pas dir
alors que le premier don, celui du baptéme, notisdanaitre le Chrishvec
la puissance de sa Résurrection et la communiogess souffrance
« (Philippiens 3, 10), tandis que le second nous « conforme aosg afin de
parvenir si possible a ressusciter d'entre lesangibid.) ? Assurément,
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ici encore, les dex sont liés I'un a l'autre. Seulement, ce qui

est entierement donné comme mystére du Christ doitrendevenir la vi
personnelle du fidéle qui se configure au mysteite€gut encore que ¢
fidele devienne lui-méme « conformar la mort » etmémedéja, dans sc
étre intime, « ressuscitéj possible»... C'est que I'Eglise, contenue dan
Christ comme son Corps, se distingue aussi deoluminee Epouse, et en ¢
chacun acquiert et développe sa propre vie. Bap&menfirmation seraie
de la sorte, en un sens, unis et distincts commeriele Christ et son Eglise.

Si 'on admettait pareilles maniéres de voir, pew-éamprendrait mieux
pourquoi, dans linitiation sacramentelle, le baméet la confirmatic
précedent normalement I'euchaigstll convient, en effet, d'avoir é
uni au Christet a I'Eglise pour recevoir le sacrement de leur ungd
participer a l'acte par lequel ils s'offrent I'ud'autre dans un admirable
échange »Tel est, semble-t-il, sous un autre de ses asplectsndemer
scripturaire de la distinction et de l'union entes deux sacrements
baptéme et de la confirmation, sacrements queid&glorganisés en vertu
son autorité recue du Seigneur.

Cependant, une telle distinction et une telle ugenvent, croyongous
s'accommoder des légitimes coutumes des Eglise® lat grecque. Sa
doute, elles favorisent la réception du sacremenadonfirmation avant
premiére communion, comme son administration gaéfue, —lequel, e
sa personne, estshi & I'Eglise (& son Eglise particuliére, et a@sbute |
Catholica). Maisla ou l'ordre de linitiation est sauvegardé, ish'pa
inconvenant non plus de placer la confirmation &pk& premiér
communion.

Dans I'un et l'autre cas, mais dans deand surtout, il sera bon que
pastorale vise a faire acquérir par les confirmahfsar toute la communa
qui les entoure le sens du mystére de I'Eglise ketsainitier a la vi
chrétienneen ce qu'elle a de personnel. L'essentiel de cettgatron
pourrait se résumer dans les quatre points suivants

1. Formation a la priére chrétienne ;

2. Formation au discernement progressif de ce que Ritend d
chacun : d'abord par ses commandements, qui cuitioes dans le dout
commandement de I'amour déeD et du prochain ; ensuite par son a
singulier, auquel chacun est invité a répondre.

3. Formation a une confession personnelle : car gegiste a une tel
confession — liée a la communion gde la volonté de Dieu est de mieu;
mieux connue, aimée etccomplie, et qu'ainsi est entendu son a

singulier ; et c'est a l'intérieur du sacremenpdrdon que chacun appread

expérimenter la miséricorde de I'Eglise et la comiow des saints ¢
implorent pour lui le pardon divin.

Un sacremendistinct dubaptéme

5. Formation & un attachemt filial & la Mére de Dieu. L'Eglise, Epol
du Christ, est en effet toute mariale : en aimaarid c'est I'Eglise qu'
aime, « mere de la miséricorde ». Elle intercedér pes pécheurs, elle ¢
« se tenait debout prés de la croix de Jésdeanl19, 25). Dans sofiat es
contenu le « oui » de tous ceux qui répondent &\eaation divine. Ell
forme ses enfants a la priére, comme elle le G@aaa en faisant connaitr
son fils le manque de vin et en disant aux serwiteuc Tout ce qu'il vous
dira, faites-le xibid. 2, 5).

L'usage de la raison étant supposé acquis, il pastd'age ou I'on
puisse observer ces quatre points avec profit. desussions continuerc
sans doute, sur I'age le plus propice a les ergegtdd se les assimileklles
peuvent avoir leur utilité. Mais qu'on ne s'y at&pas, au risque d'oubl
deux choses : I'importance de la formation résud@e ces quatre poir
I'appel de I'Esprit qui travaille le coeur des jesighrétiens. Le baptér
guils ont recu suste cet appel. Et le monde, avec ses injusticeset
déchirements, avec sa « désorganisation rationmeliéss laisse sur leur soif.

Georges CHANTRAINE, s.j.
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Albert CHAPELLE

Le sacrementdu Dieu-Esprit

En nous donnant la marque de l'Esprit Saint, le
sacrement de confirmation nous donne la vie méme de
Dieu, qui est Esprit.

DIVINAE consortium naturad.a Constitution apostoliqude Paul VI sur le
sacrement de Confirmation (15 ao(t 1971) toucheses premiersmots
I'essentiel : notre garticipation a la nature divine».Comme entoul
sacrement chrétien, c'est de Dieu qu'il s'agit greament, de Dieu et dwotre
communion avec Lui. Car Dieu est don et communioh@-méme et pol
nous, pour Lui-méme et en nous.

Dieu est Esprit, dont la présence de soi a soiaare dans le don de Lui-

méme, et dont l'agir est perfection de la commuaiegc soi. Dieu est Esp
dont la connaissance de soi s'enracine dans ldigionk soi d'une présenc
Soi sans retour, et se termine en son Verbe, donaissane est I'acte d'ul
communication parfaite. Dieu est Esprit, qui encemnaissant et :
reconnaissant en son Verbe, s'aime en Lui et Loneale L'aimer comme
s'aime, pour Lui-méme et en soi. Dieu est Amour.

Dieu est Dieu. Il est en identité, penséelalpensée et amour par am
Dieu est Dieu. En son identité de soi avec soi@nilsn'est pas seuleme
intelligence de soi : il est son propre Verbe sen identité vive, il n'est p
seulement communion avec soi en soi : il est spreranité eson sain
Esprit.

NOS mots et nos pensées ne sont pas ici la mesula dsion et de |
parole ; ils n'attestent ni n‘accordent la doucdwmregard et la joie ¢
la louange. Mais un secret partage, dont I'élaheethemin nou
demeurent secrets, donaecés a l'exultation de l'esprit et a l'extasea
pensée : Dieu est Dieu et son Verbe est Dieu esai Esprit est Dieu. C
Dieu est Pére, et Dieu est Fils et Dieu est Amour.

Dieu, nul ne I'a jamais vu et c'est dans la nuéeretentit sa voix. Na
savons ce gu'll n'est pas plutdt que ce qu'liléshrupt et I'abime échapperl
nos mains, épuisent notre souffle. Mais le Bd@me, qui est dans le sein
Peére, nous I'a raconté, et sa Charité a été répamdnos coeurs par I'Esprit
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Saint, qui nous a été dolanC'est pourquoi l'allégresse et la liberté
accordées au langage qui confesse la foi en nage tinitaire et glorifié
C'est féte pour le langage, dans la modestie risgueles mots et de
I'humiliation du coeur, que de rendre témoignad@eal, notre chant et not
rempart.

Dieu est Dieu. Seul Dieu révéle Dieu. Seul Dieast#t Dieu. Il s'est révéls
nous, qui avons cru en son RilsAu dans la chair. Il s'est attesté en nous,
son Esprit fait des fils adoptifs, héritiers degkare. -

Dieu est Dieu. La joie de I'Esprit Saint, conjaintotre esprit, est exultatien
sa paternité, qui nous a livré le Fils unique. twicé de son saint Esprit ass
nos cceurset notre parole, pour confesser et attester la hbigreus
Seigneurie de notre Sauveur Jésus.

Dieu est Dieu. Le langage se délie en nous qui sesrengendrés et né
nouveau de l'eau et de I'Esprit en communion agad-ils, dont la mort €
don d'amour et promesse de résurrection, puisegtlle Vivant. Les mots
la louange 4illissent en nous qui, plongés en sa mort et r@@ésa Vie
accueillons son amour comme la visite de Quelgquinse donne, et s
intimité, comme la singuliére présence du Consotatédu Témoin.

DIEU est Dieu. C'est l&ééte de l'innocence baptismaleie de recevoir ¢
partage la plénitude de sa Vie incorruptible etsdeRévélation saint
Car Dieu a révélé Dieu. Dieu se révele et se démmugvélé en Lui-
méme et par soi, en nous et pour nous, créés réeredans l'aujourd'hui
son appel et de son admirable lumiére.

Dieu est Dieu. C'est le bonheur grave et Iégeadeshue et ddon de so
saint Esprit,qui fait croitre, de commencement en commenceniamige
divine dont Il nous donne de témoigner et d'héri@ar Dieu a attesté Die
Dieu se rend témoignage et se trouve reconnuestaten Luméme et pol
S0Oi, en nous et par nous, créés et recréés damaité& de son Alliance et de
Vie impérissable.

Dieu se révele et Dieu s'atteste. Dieu se donthesttdonné, a nous comrae
Lui, dans I'économie de notre nouvelle naissance, coemmsa saini
éternité. Dieu se communique et Il est communionn@us comme en Li
pour l'accomplissement de notre salut comme en lsaeGoujours plu
grande.

Dieu se donne et se communique en nous et a nousne pour Lui-
méme. Dieu a été envoyé par Dieu, pour nous, da BieDieu. Cet env
nous régénére en son Fils et nous conjoint a spritESet envoi est appel,
est retour. La mission de Dieu est eucharistie idel.0e don et la grace s
gage et promesse de l'action de grace, que DiguoastDieu en Dieu et gt
nous donne d'étre par Lui, avec Lui et en Lui, four

La révélation de notre renaissance dans l'innockaptismale du Fils bien-
aimé, le témoignage de notre intimité péagte et rayonnante avec I'Esj
qui nous oint de la sainteté du Christ s'accomgtisgdans I'eucharis
sacrificielle et exultante du Christ et de son &gk la louange de la gloire
Pere.
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Louange de la gloire : mystére de la vie chrétieehale soninitiation
sacramentelleDans le Dessein de Dieu ou Dieu se révele'ateste comn
Dieu, les sacrements déumination, de I'onction et de 1'eucharistiesont le:
gestes divins par lesquels le Christ dans son églisis associe a l'intime
du Dieu vivant, un et trine.

Joie du coeur et force de la louange qui corfedtsatteste, proclame
célébre, la naissance nouvelle, éternellement deretédéja recue,
Consolateur déja venu et donc attendu, l'eucharigi Celui qui a été livré
s'est livré par nous et pour noemmme par le Pere et pour I'amour d
gloire. Cette joie et cette force sont le fruit dursawent de la confirmatic
qui reconnait dans l'initiation chrétienne le danld communion a Jésus
Verbe incarné, I'Oint de I'Esprit, le Fils du Peére.

SELON la suggestion ds&acrosanctum Concilium {n71) et de Paul \
dans laConstitution apostoliquecitée, nous .avons voulu mettre
lumiere le lien intime du sacrement de confirmatiavec I'ensemble
linitiation chrétienne et exprimer la réalité daimu'il signifie (S.C., n° 21
« Communiquer le Saint-Esprit (1) — Paul VI le rappelle marque
I'« analogie»de la «participation a la nature divine, donnée aux hommes
la grace du Christ... avec l'origine, la croissane¢ le soutien de la v
naturelle».C'est la signification du geste sacramentelLacchair est lavé
pour que I'ame soit purifiée ;a chair recoit I'onction, pour que I'dme s
consacrée ; la chair est marquée d'un sceau, pawr Bame soit fortifiée ; |
chair est soumis@ I'imposition de la main, afin que I'ame soiluminée pa
I'Esprit ; la chair est nourrie par le Corps et l®ang du Christ, afin que I'ar
trouve aussi son épanouissement en Di€2) »

Nous avons trouvé, dans la force de la louangdruie de notre propi
confirmation sacramentelle. L'exaltation de Dielieatultation de I'esprit, quLe
contemple en sa révélation et en son témoignagmnnaissent, en s
insondable Trinité, le lien intime et vivant desreaments de notre initiati
chrétienne.

La distinction des processions et des missiongel$ fonde la distinctic
des sacrements de baptéme et de confirmationalique I'un donne ce c
l'autre n'accorde pas, comme si cette logique derfgéavait cours en Dieu
n'était pas ruineuse de lintelligence spiritueldel'économie du salt de |i
théologie trinitaire. Forte est cette parole cifgs Thomas d'Aquin
« L'Esprit Saint, aux fonts baptismaux, donne |l&mitude en vue ¢
I'innocence(plenitudinem ad innocentiam)dans la confirmation, il accorde
croissance en cette méme grj@igmentum ad gratiam) » (3). Le chrét
dans son baptéme, a été régénéré de l'eau etspeitl'Et il y a recu I'Esp
Saint comme la rémission de tous ses péchés. Laitptie des temy
nouveaux lui a été accordée : c'est pourquoi il pEevoir le surcroit de cette

(3) Saint Thomas d'Aquin, Somme Théologique, 1lla, q. 72.

(4) De resurrectione mortuorum, VIII, 3, cité par la Constitution apostolique.

(5) Somme Théologique, Illa, q. 72, a. 1, c. ; a. 7, sed contra.
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plénitude, sa propre croissance vers I'Homme parfag¢te plénitud:
spirituelle de 'Homme nouveau est l'onction depit Saint, dans laquelle
Verbe incarné, venu dans ce monde, est envoyé aderet passe au Pére.

L'onction de I'Esprit est mission et don de I'EsBaint. Celuiei se reco
du Pére etlu Fils comme le sceau de leur amour, comme ssonunatiol
toujours nouvelle et sa conception éternelle. L'Espaint, qui procéde
Pére par le Fils, comme leur eucharistie mutugliécéde dans ['histoire
venue du Fils dans la chair. Cette kénds I'Esprit, qui s'efface devant C
dont Il était promesse, dont Il avait préparé lees en Israél, a qui Il forr
un corps, grace a la Vierge Marie, est liée adination salvifique du Fils
elle est le gage intime, et comme les prémicesnatee régénératic
baptismale et de son innocence ; en elle s'accompiie configuration ¢
Verbe médiateur de Dieu et des hommes. Comme de\ghu de Dieu en
monde, passe de ce monde au Pere, I'Esprit Saint'ept effacé pour fa
apparaitre, dans la chair, le Verbe de Dieu, esirerdonné comme l'onctiah
les prémices de la gloire du Christ Seigneur aditelde son Pere.

L'Esprit s'est effacé dans notre baptéme, commei @elice a qui noi
naissons a nouveau d'en-haut, comme desfitptifs, assimilés au F
unigue ; de méme, le Saint Esprit nous est donné asacrement de nc
confirmation, comme Celui qui nous associe a lasiorset a l'action du F
en ce monde, vers le Pére. Ce qui nous est doétré éh plénitude daris
baptéme, nous avons a le mettre en ceetvéeen témoigner grace a la fc
qui nous confirme en notre vocation premiére.

L 'ESPRIT SAINT estici recu comme Témoin, disentdesstitutions
apostoliqueglV ¢ s.). En nous étant donné, Il nous conduit vek&ldté tout
entiére et nous donne d'attester, en Lui et avigadeu'ceuvre d€hrist. C'es
pourquoi le don de I'Esprit, plénitude de I'Hommafait, est iciénergi
spirituelle pour le témoignage rendu, par la fol,agtion humandivine de
notre Rédempteur. Dans le sacrement de la confomat les chrétien:
recoivent le Saint-Esprit comme don» (Divinae catism naturae). C'es
pourquoi, a établi Paul VI, le sacrement est conféré par I'action du saimtéme
sur le front, faite en imposant les mains, et paes cparoles: Accipe
signaculum doni Spiritus Sancti ». Cette antiquenide du rite byzanti
(IV®s.) est traduite 8ois marqué de I'Esprit Saint, le don de Dieu ».

« Sois marqué»La marque, lesignaculum, lesceau dit le témoigna
donné et & rendre. Témoignage donné par I'Esprit SaifPére, a son Fils €
ses enfants dans I'Eglise et en lui (4). Témoig@agadre par la confessiorlat
célébration de la foi ecclésiale, en prenant garttombat spirituel de I'Egli
pour la gloire de Dieu et le salut du monde.

(1) La théologie du caractére sacramentel — liée a la non-réitération du rite — trouve ici son lieu.
Elle est explicitée, au long de ces pages, par 1'évocation de l'action, du témoignage et du combat
spirituels, de la confession et de la célébration ecclésiales, auxquels le sacrement de confirmation
habilite notre existence baptismale par le don et le témoignage de 1'Esprit, sacramentellement livré
une fois pour toutes. Sur le caractére sacramentel, cf. notre ouvrage Le Sacrement de ['Ordre,
Bruxelles, Institut d'Etudes théologiques, 1978, p. 153-172.
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« Sois marqué de lEsprit Saint, le Don de Dieu — signaculum doni Spiritus
Sancti ». Le double génitif transcrit un appel a l'invocation et a 'adoration.
Car 1'Esprit Saint est le don de Dieu, puisqu'il nous vient du Pere par le Fils,
pour rendre témoignage au Fils, en nous et par nous, qu'il comble de Sa
plénitude filiale. L'Esprit Saint est, dans I'Eglise et le sacrement de notre
signation, le Dieu donné. Mais Dieu donné est Dieu, qui se donne. Dans le
sacrement de la confirmation, 1'Esprit Saint n'est pas seulement envoyé, Il
vient ; Il n'est pas seulement accordé, Il se donne.

Le baptéme était nouvelle naissance en Lui, et notre regard se tournait vers
Celui auquel nous sommes configurés, le Verbe fait chair. L'onction, qui nous
donne d'agir et de témoigner en union avec le Christ, nous assimile, dans le
sacrement de la confirmation, & Celui qui se fait Témoin consolateur et
s'empresse de se donner. Le Saint-Esprit est Quelqu'un qui, recu par le baptisé, se
donne, en personne, au chrétien confirmé qu'll visite et qu'll comble.

1l s'était effacé a la racine de notre étre baptismal pour faire de nous, dans le
Fils, les enfants du Pére ; dans le méme effacement, il vient dans la
confirmation, se faire le Visiteur et le Consolateur de celui qu'll assimile
intimement a son témoignage et a sa charité. Celui qui était sans figure ne
prend pas d'autre visage que celui du Christ, mais il se fait le vis-a-vis de celui
qu'il visite. Celui qui précédait dans la chair le Verbe par qui Il procéde dans la
gloire, ne passe pas devant le Christ, mais Il se fait en nous le guide qui
entraine, le témoin qui rappelle, le vivant qui reléve, vers le Pére.

Le Christ qu'l a précédé en nous, 1l le suit en nous, et Celui qu'll a formé en
nous, Il nous accorde de nous y conformer. Rythme eucharistique d'une
exquise simplicité, qui connait les redoublements de l'amour, car Il est en
personne l'eucharistie de qui Il procéde et l'offrande de ceux a qui Il s'est
donné en communion.

VIENS, saint Esprit de Dieu, toi le don de Dieu, le Dieu donné, le Dieu qui
te donnes. Toi la communion de Dieu, le Dieu communiqué, Toi le
Dieu qui s'est donné en communion. Tu t'es donné et en nous
assimilant a cet élan immense, tu nous accordes de nous donner et d'attester.
Tu t'es livré en communion et, en nous assimilant & cet humble respect, tu
nous consoles et nous donnes de communier.

L'Esprit et 'Epouse disent : Viens. Que celui qui entend dise : Viens.
Amen, viens Seigneur Jésus (Apocalypse 22, 17.20).

Albert CHAPELLE, s.

Albert Chapelle, né en 1929. Entre dans la Compagnie de Jésus en 1946. Etudes de Philosophie et
de théologie a Louvain et Fribourg-en-Brisgau. Docteur en Philosophie et en Théologie.
Professeur a I'Institut d'Etudes théologiques de Bruxelles. Publications : L'ontologie phénoménolo-
gique de Heidegger (1962), Hegel et la religion, 4 vol. (1963, 1967, 1971), Sexualité et sainteté
(1977), Le sacrement de l'ordre(1978).
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Jean-Philippe REVEL

L'achevement du baptéme

Le baptéme et la confirmation sont deux rites
complémentaires, n'ayant pas chacun des effets

S

propres pleinement distincts, mais concourant a
exprimer la plénitude d'un effet unique. Il n'y aura
donc pas de renouveau valable de la confirmation si ce
n'est dans un lien étroit de celle-ci avec le baptéme.

IL faut bien reconnaitre qu'a la différence de l'ordre ou de l'eucharistie, par
exemple, le sacrement de confirmation ne donne pas lieu aujourd'hui a de
grands débats théologiques. On s'explique mal ce manque — relatif —
d'intérét car nous devons constater que, objectivement, la confirmation est de
tous les sacrements celui qui pose le plus de problémes a la théologie.

Cela se sent déja au simple plan de la pastorale. Les hésitations sur l'age de la
confirmation (en France au moins) et les solutions contradictoires apportées
tour & tour a ce probléme témoignent d'un malaise. Il y a quelques dizaines
d'années, la confirmation avait lieu le plus souvent 'année qui précédait la
«communion solennelle» (donc en 8¢, puis en C.M. 2) dont elle apparaissait
comme une sorte de « répétition générale » ou encore le jour méme de cette «
communion solennelle », dans l'aprés-midi, devenant alors comme un
appendice de celle-ci. Depuis, certains ont voulu situer la confirmation
beaucoup plus t6t, si possible avant la premiére communion (donc avant
7 ans) afin de retrouver l'ordre traditionnel de succession des sacrements de
l'initiation. D'autres, plus nombreux, ont tendance a retarder la confirmation
(en Se, puis en 4, etc.) dans l'espoir que les confirmands participent de facon
consciente et adulte au sacrement. Quoi qu'il en soit, la confirmation reste le
parent pauvre de la pastorale sacramentaire. Témoin le peu de traces qu'elle
laisse dans la mémoire de la plupart des chrétiens. Beaucoup ne se
souviennent de rien, ou alors le seul élément saillant est le fameux « soufflet »,
c'est-a-dire ce qu'il y a de plus adventice et de plus caricaturé dans la
célébration, puisqu'il s'agit de la déformation d'une caresse, elle-méme
substitut du baiser de paix. Un renouvellement complet de cette pastorale
s'impose, mais il ne peut se faire valablement a partir de considérations
d'opportunité psychologique ou d'adaptation a la mentalité actuelle.
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Car ce malaise paral vient en fait des difficultés plus considérabdacore
gu'on rencontre au plan théologique. Il faut avayes personne ne sait trés
bien ce qu'est la confirmation, ou elle s'origihgeel est son effet propre. En
théologie sacramentaire, on définit d'ordinairesacrement par I'effet
spécifique de grace auquel il est ordonné. Powgofdirmation, deux points
semblent assurés et unanimement répétés par #otralition : elle est le don
de I'Esprit Saint et elle se rattache a I'événerderPentec6te. Malheureuse-
ment ceci est insuffisant pour spécifier la conéitibn. C'est, en effet,
I'enseignement constant du Nouveau Testament gbapt&me se définit par
la communication de I'Esprit (1). Déja dans la bmudu Baptiste, c'est cela
qui doit distinguer le baptéme chrétien du baptéome lui, Jean, confere dans
les eaux du Jourdain (2). C'est cette communicakolEsprit qui est la réalité
fondamentale du baptéme dont la purification desh@®, I'appartenance a
I'Eglise et la filiation divine (3) sont des cons&gces. Qui plus est,
I'événement de Pentecdte est présenté par le Qlwisthéme comme
« baptéme dans I'Esprit » (4).

Il faut donc tenir pour certain que c'est le bapéni est le sacrement du
don de I'Esprit. Si donc on veut distinguer lee®sffdu baptéme et de la
confirmation, il ne suffira pas de dire que celiedonne I'Esprit, il faudra
préciser ce en vue de quoi I'Esprit Saint est dgaméelle. C'est ce a quoi s'est
efforcé depuis le Moyen Age la présentation théglog habituelle de ce
sacrement, en disant qu'il est le don de I'Espritrpa force, en vue de la
lutte, voire qu'il est le sacrement du martyre, nfaisant des « soldats » du
Christ (5). Mais les bases de cette explicationt ¢ods fragiles. Outre
linterprétation fantaisiste du « soufflet » a lelipiil a déja été fait allusion et
gu'a popularisée I€atéchisme du Concile de Tre®& et un contre-sens sur
I[é nom méme de « confirmation » (7), d'ailleurdifarl'attribution a la
confirmation de la force n'est que l'organe témdlane premiére
« visualisation » encore balbutiante et anecdotideda liste des sept
sacrements par sa comparaison avec la liste desveetus (les trois
théologales et les quatre cardinales) (8). L'argnirigeplus fort, utilisé comme
autorité par les théologiens, est une lettre dakrétlu Pape Melchiade
affirmant : «Dans le baptéme, nous sommes régénérés pour Jaapies le
baptéme nous sommes confirmés pour la lutte, atébap nous sommes lavés,
aprés le baptéme nous sommes fortifi€d) »Mais cetexte est un faux qui fait

(1) Cf., entre beaucoup d'autres textes, I Corinthiens 12, 13 ; Tite 3, 5, etc.

) Marc 1, 8 et paralléles. De méme, Jésus en Actes 1, 5. Cf. encore ibid. 19, 1-6.
3) Cf. Romains 8, 14-16.
4) Cf. Actes 1, 5 reprenant la distinction "de Jean-Baptiste.

(5) Cf. notamment saint Thomas d'Aquin, Somme Théologique, HHIa, g. 65, art. I, c. ; 9. 72, a. 5, c. et ad
I;a9c.etad1;a.10ad 2, etc.

(6) 2¢ partie, ch. IV, § 6, n° 20. Pour l'origine de cette interprétation, cf. Durand de Mende, Rationale, VI, 84, 6&

7) « Confirmare » veut dire « achever », « sceller », et non pas « affermir », « fortifier ».

(8) Cf. notamment Alexandre de Hales, In sent., IV, d. 3, n° 2-3, éd. Quaracchi, t. XV, p. 47 s. Cette
explication dit a juste titre que le baptéme est le sacrement de la foi et I'eucharistie celui de la charité, mais elle
rapproche également I'ordre de la prudence, le mariage de la tempérance et | extréme-onction de I'espérance !

9) Epitre Ad omnes Hispaniae Episcopos, c. 2, citée par Gratien, Decretum, P. III, d. 5, can. 3 — utilisé
comme autorité par saint Thomas, S. Th., Hia, q. 72, a. I, c.
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partie des « Fausses Décrétales » fabriquées © siécle pour appuyer
Réforme carolingienne. On a pu prouver qu'il s&gtsen réalité d'un extrait
de sermon de Pentecéte de I'évéque Fauste desRimzpélagien de surcrott,
et donc fortement porté aux thémes de la lutteeetadforce (10). Lier la
confirmation au don de la force, c'est en fait codfe l'onction de Saint
Chréme avec l'onction d'huile des catéchumenepiggede le baptéme et
qui, par son symbolisme et son origine, est effeatient une onction pour le
combat contre les puissances du Mal (11).

Une version moderne de cette explication, tresndpa dans la catéchése
comme chez les théologiens, s'efforce de cernesplcification de la
confirmation en définissant celle-ci comme le dan ItEsprit pour le
témoignage (12). Sommairement, on pourrait résuce¢te thése de la
maniére suivante : au baptéme, nous recevons itEBgint et donc la grace
divine pour notre sanctification personnelle, agesmternesil'on peut dire ;
par la confirmation, une nouvelle effusion de camaéesprit et donc de la
gréce nous oriente vers les autres, nous fait ®sndu Christ devant les
hommes, membres actifs de I'Eglise dans sa dimenajmostolique et
missionnaire (13). Mais, dés le simple énoncé dke chistinction, il saute aux
yeux quesi la grace est participation a la vie divine, qushigas autre chose
qgue I'Amour intratrinitaire, et si I'Esprit Sainstecet Amour personnel qui
unit le Pére et le Fils, il est impensable de regegette vie divine et de la
garder pour soi, car elle est, par nature, rayaienandiffusive de soi. L'état
d'un baptisé, non encore confirmé, qui aurait eémalwie méme de Dieu, la
présence de I'Esprit Saint, et qui serait dispetsgé témoigner auprés des
autres est le contraire méme de I'Evangile. Il f&ftitmer, comme pour la
force, la lutte et le martyre, que le témoignage gartie intrinséque de la
grace baptismale et ne peut donc étre réservécarirmation. Il apparait
clairement ici que toutes les fois qu'on veut nésea la confirmation tel ou
tel effet spécifique, cela se fait toujours au idé&nt d'une conception
authentique et pléniére du baptéme que I'on angatifieiellement d'une part
de sa signification.

On pourrait faire une ultime instance. Si les saengs sont des signes
gestuels expressifs de la grace que Dieu communridtevers eux et s'il est
vrai qu'ils «effectuent cela méme qu'ils signifien{4), nous pourrions
espérer que la considération attentive du signeas@ntel nous éclaire sur
l'effet de grace auquel il est ordonné. Mais i@cea la difficulté est extréme.
En effet, il est certain, d'une part, qu'a I'heactuelle et depuis de nombreux
siécles, le signe sacramentel de la confirmatiamsiste, dans tous les rites
liturgiques, en une onction de Saint Chréme. Déapiaart, on considére

(11) La démonstration a été faite par L.A. van Buchem, L'homélie pseudo-eusébienne de Pentecote, Nimégue,
1967.

(12) L'onction d'huile des catéchuménes reprend I'image de I'athléte oignant d'huile son corps pour I'assouplir et
glisser entre les mains de l'adversaire. Le symbolisme du Saint Chréme est, au contraire, celui d'une huile
parfumée, donc image de rayonnement et de beauté.

(13) 1l s'agit bien de la méme ligne explicative, puisque martyr vient du grec martes qui veut dire témoin.

(14) Cette dimension de témoignage de l'action de I'Esprit peut se réclamer a bon droit de Jean 15, 26 s. Mais
I'évangéliste ne fait ici aucune référence a la confirmation ni au baptéme. Or, c'est la toute notre question.

(15) «Efficiunt quod figurant », cf. saint Thomas, S. Th., Illa, q. 62, a. I, ad I, etc.
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traditionnellement (15) que l'origine de ce sacedeit étre recherchée daes
geste d'imposition des mains par lequel, au dirével desActes des Apoétres
(16), ceux-ci communiquaient I'Esprit Saint. Ce gestereteouve d'ailleur:
frequemment, dans la liturgie de la confirmatiossaxié (quoique aitre
secondaire) a l'onction. Mais il nous faudrait pmuvdéterminer quand
pourquoi s'est opéré ce transfert de l'efficacétéramentelle de l'impositi
des mains a l'onction.

POUR répondre a tant de questions, une enquéstorique es
indispensable. Seule, elle peut fournir, tant aamliturgique
(détermination du rite) qu'au plan théologique (sfgcation de Iz
confirmation et spécificité) dés bases solides &wentuel renouveau pastt
du sacrement.

Or nous pouvos, en ce qui concerne la confirmation, remonterc
certitude au début dure siécle (méme si le mot de « confirmation » n'giat
en usage a cette époque). Au méme moment, en efiggne a Alexandr
(17) et Tertullien en Afrique (18) mentionnendicement l'existence de rit
postbaptismaux analogues a notre confirmation. Maest surtout |
témoignage de saint Hippolyte de Rome (19) dardaition Apostolique QUi
est capital en raison de sa précision et sa netigi®s avoir traité dansde
chapitres 15 a 20 de la préparation des catéchinuemdiée a un « docteu
dont il est précisé que ce peut étre un laic (¢reafdi9), préparation qui
comporte des exorcismes (chapitre 20) pdrg- par un clerc ayant re
d'exorciste, le chapitre 2dxpose la célébration du baptéme dans la ni
Paques. C'est le diacre qui descend avec le catédeudans la piscine pou
triple immersion baptismale. Au sortir de la pisgife nouveau baptisé s
oint avec I'huile d'action de graces (20) swt e corps par un prétre. S'é
rhabillés, les néophytes sont alors conduits ddiéudtque qui leur impose les

(15) Au moins depuis saint Cyrille de Jérusalei] catéchése baptismale, n°26 = PG 33, 956.
(16) Actes, 8, 16 s. et 19,5 s.

(17) Commentaire sur I'Epitre aux Romains, 5, 8 = PG 14, 1038.

(18) Traité sur le Bapteme, VIl et VIII, Sources Chrétiennes, 35, p. 76 s.

(19) Vers 200. Prétre deHiglise de Rome, Origéne I'entendit précher en Zf de file d'un groupe de

chrétiens rigoristes, il s'opposa au pape sainisBalaccusé dvoir voulu adoucir la discipline pénitentielle.
Devenu antipape, il mourut martyr avec le papetd$amtien et fut ramené a Rome et inhumé en mémpste
que lui en 236.

IL n'est pas question de discuter ici deithenticité de l'attribution a Hippolyte de Teadition apostolique
(sur ce point, cf. lintroduction de Dom Botte aute en Sources Chrétiennes, n° | 1 bis (196&)eele méme,
I'édition critique, Munster, 1963. Cf. égalemen@Qdiasten/nitiation aux Péres de lEglise, t. Il, p. 193 s., Cerf,
1958). Nous voudrions seulement affirmer avec fd¥eadence du caractere romain de ce texte. Ltigen
avec la tradition romaine postérieure — en divecgatiavec toutes les autres traditions liturgiguesice qui

concerne précisément les onctions post-baptisnalesne aussi bien le ritueloddination, en sont la preuve, a
nos yeux indiscutable.

Il est piquant que nous devions au go(t immodéré deségriates » pour les rubriques liturgiques, que I'on
retrouve identique all" siecle et de nos jours, et & leur conviction queucits pratiquent en ce domaine vient
tout droit d'une tradition remontant aux apdtresjdcument le plus précieux et de beaucoup legpio®n sur la
liturgie de I'Eglise.

(20) C'est le nom donné par Hippolyte au Saint Chréma| distingue soigneusement de I'huile
d'exorcisme (huile des catéchumenes) dont on seaer 'onction pré-baptismale.
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mains en appelant sur eux I'Esprit Saint (21), p&mnd I'huile d'action c
graces sur la téte de chacun (22) et lui donneaisdr de paix que |
nouveaux baptisés vont alors partager avec toushigtiens présents, com
signe de leur admission pléniere dans la communctutétienne, baiser
paix qui introduit directement dans I'eucharistsgale, puisqu'a cette épodjue
avait lieu non avant la communion, mais a I'offeetd23).

Ce bref résumé de laradition Apostolique appelle quelques remarqu
Tout d'abord, la suite des rites que nous dédifipolyte : ablutiol
baptismale, premiére onction de Saint Chréme, rendiss vétement
imposition des mains de I'évéque, deuxieme onat@iBaint Chréme, bait
de paix, correspond point par point a ce qui Seefacore aujourd’hui dans
rite romain, a ceci pres que la célébration a été@ée en deux parties :

— Baptéme : ablution baptismale, onction .de Sainté@ie, remise
vétement blanc (24), puis, aprés un intervalle widques années,

— Confirmation : imposition des mains de I'évéquajvede onction de Sail
Chréme, baiser de paix (devenu caresse puis spuffla continuits
liturgique est absolument indiscutable.

D'autre part, l'unité de la célébration chez shiipipolyte est évidente. |
futur chrétien entre dans la communauté ecclésialgravissant en quelc
sorte les échelons de sa hiérarchie, par un codi@zit et personnel avec
représentants de chacun de ces degrés : catéehisé faic, exorcisé par
clerc inférieur, baptisé par un diacre, oint par pmétre, enfin receva
l'imposition des mains et une nouvelle onction'éeéque. C'est seulemen
relation personnelle avec I'évéque, chef de I'Eglimi scelle, achéve et par
I'admission du néophyte dans I'Eglise. Il est dda@ que, structurellement
donc auplan de la signification sacramentelle, la « confition » constitu
avec le baptéme une célébration unique.

Il est non moins remarquable que, jusqu'a nos jdases les liturgies d
églises d'Orient ont maintenu cette unité des dies sacramenig dans un
méme célébration. En Occident, sauf dans le casptixmnel debaptém
« clinigue » (25), il en a été de méme au moingylas V-VI® siécles (26
C'est seulement au PXsiécle que la séparation des deux sacremen
devenue la pratique normale de I'Occident (27).daesses de cette séparatin
comprennent aisément. Le christianisme a d'ab@rdri religion urbaine

(21) Cette priére est tres proche de celle qui accompagmos jours I'onction de Saint Chréme
apres le baptéme et qui est reprise au débutamfamation.

(22) Rien n'oblige, comme on le fait souvent, a considéette onction de Saint Chréme et le signe d&rdax
sur le front dont il est question immédiatementespdans le texte de saint Hippolyte comme deus
distincts. Il est plus simple de comprendre quection de la téte s'achéve en consignation du.front

(23) Cf. déja saint Justini® Apologie, 65, 2.

(24) Ici s'insére le rite du cierge allumé qui s'egbiduit plus tardivement, en méme temps que celaiehge
pascal dans la Vigile Pascale.

(25) C'est-a-dire baptéme d'un catéchumene en dangerode Cf. saint Corneille (versettre a Fabien,
citée dans Eusebe/ist. Eccl, VI, 43, 15 = S.C., 41, p. 157 et le traité rebaptismate (méme époque), 4 = PL
1188.

(26) Cf. 1% concile d'Orange (441), canon 2w de saint Césaire (500-540), II, 2, 14 = PL 67, 1032.

(27) Cf. DTC, art..« Confirmation du VII" au XII' siécles », t. Ill, 106s.
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et c'est a partir du I¥siécle qu'il a gagné les campagnes (28), entralaan
multiplication des lieux de culte et obligeant 8§ue a déléguer tel ou tel
membre de son presbytérium pour présider la lieuggi dehors de la ville.
épiscopale (29). D'autre part les baptémes d'enfsonit devenus la pratique
courante et la forte mortalité infantile a condaiites célébrer dés aprés la
naissance, donc tout au long de l'année et nonsgluiement au cours de la
Vigile Pascale. Dés lors, il était impossible qléwvéque soit physiquement
présent a chaque baptéme, puisque celui-ci élgibréepratiquement tous les
jours en de multiples lieux de culte du diocésevdde cette impossibilité
deux solutions se présentaient :

— Ou bien on maintenait 'unité du baptéme et deolafianation en une
seule célébration, mais il fallait renoncer a ce ti@véque confére lui-
méme les ultimes rites de l'initiation chrétienihelevait donc en déléguer
la célébration au prétre du second rang. C'esbllatisn qui a prévalu
partout en Orient et qui a aussi été tentée eneGzdn Espagne.

— Ou bien on tenait absolument a ce que I'évéquepsogonnellement le
ministre de ces rites qui achevent le baptéme, mlaiss il fallait se
résoudre a les séparer du reste du baptéme poreriesyer a plus tard,
lors d'une visite pastorale de I'évéque. C'esblatisn a laquelle Rome
puis tout I'Occident s'est peu a peu résigné.

Il est donc certain que cette séparation ne coorespas a une nécessite
théologique, sacramentellement signifiante, maisellgu est purement
accidentelle, répondant a une nécessité pastorale.

Une autre réflexion s'impose a nous. L'existenég dhez Hippolyte, d'une
double onction postbaptismale de Saint Chrémee lper le prétre aussitot
apres l'ablution, l'autre par I'évéque un peu g, ancétres respectivement
de la chrismation baptismale et de la confirmatarrite romain actuel, sont
des caractéristiques absolument propres au ritairorRour bien donner a ce
fait toute sa portée, il faut se rappeler que raresnent I'Orient a toujours
connu des traditions liturgiques différentes (8@js encore que, en Occident, le
rite romainne représentait a l'origine qu'une part de la tradititurgique,
celle de I'ltalie centrale, a cété des rites mikg@Ll), africain, espagnol (32) et
gallican, la suprématie du rite romain sur touttdent n'ayant commencé
qu'a I'époque carolingienne par I'élimination aitéire du rite gallican et la
limitation progressive du rite de Milan (33). Oufoles rites, tant orientaux
gu'occidentaux, a l'exception du seul rite romadmt unanimes a ne connai-

(28) Un témoin amusant de ce fait : les mots frangais « paysan » et « paien » dérivent du méme
mot latin paganus, «habitant d'un village » (pagus).

(29) Sur les rapports de ce fait avec la discipline de la confirmation, cf. saint Jéréme, Contre les
lucifériens, 9 = PL 23, 164.

(30) Trés sommairement, il faut distinguer la tradition alexandrine (coptes et égyptiens) et la
tradition antiochienne, elle-méme subdivisée en rites antiochien oriental (chaldéens) et occidental
(jacobites et maronites), ce dernier ayant lui-méme donné naissance aux rites byzantin et arménien.

(31) Ou ambrosien.

(32) Appelé aussi wisigothique, puis mozarabe.

(33) La chrétienté africaine avait été détruite au VII® siécle par l'invasion de I'Islam. Quant &
I'Espagne, isolée par la conquéte arabe, la reconquéte aux XI® et XII® siecles y amena le rite romain devenu
entretemps celui de toute la chrétienté occidentale et comme son symbole.

18

L'achévement du baptéme

tre gu'uneseule onctiorpostbaptismale (34), occupant structurellement,sdan
tous ces rites, la place de la premiére onction aiov@ (donc
immédiatement apres I'ablution, normalement avamemise des vétements
blancs). Cette unique onction a toujours été ce@méwl partout comme
représentant (avec l'imposition des mains la ofl etiste) I'equivalent de ce
que nous appelons aujourd'hui la confirmationstldonc hors de doute que
la double onction romaine résulte du dédoublementette unique onction.
Nous ne pouvons fixer une date a ce dédoublemaisyil ediste déja chez
Hippolyte, mais nous pouvons supposer qu'il a poigine le méme principe
qui aboutira plus tard a la séparation du bapténae éa confirmation, et qui
semble avoir été trés fort dans la sensibilité iamale désir d'une rencontre
sacramentelle personnelle de I'évéque avec chasinaliveaux baptisés. Le
nombre des baptisés dans l'unique nuit de Paqaes$ éaisemblablement
élevé et I'onction de Saint Chréme sur le corpteatier longue a réaliser, il
était impossible que I'évéque confere seul cettdiam a tous les néophytes.
Dans la plupart des liturgies, il partagea cetbthedavec les membres de son
presbytérium en une sorte de « concélébration ahetion », I'évéque ne
I'effectuant personnellement que sur quelques-aaddptisés. Mais a Rome, il
préféra faire commencer cette onction par sesqu&ur I'ensemble du corps,
se réservant de l'achever lui-méme sur la tétes{dérée comme la partie la
plus noble de l'individu) de chacun des baptiséssifsemblait-il y avoir une
double onction, impression qui se transformeraié\adence le jour ou les rites
réservés a I'évéque seraient séparés dans le ‘telmpeste du baptéme.
Mais, sinon au plan de l'efficacité sacramenteéiglée par la discipline
de I'Eglise, du moins au plan de son origine etsaesignification, il faut
conclure que l'onction qui, actuellement, suitllébn baptismale, est une
anticipation de la confirmation puisqu'elle congtien réalité avec celle-ci un
seul et méme rite, dédoublé pour des raisons pegi35).

A ce stade de notre enquéte, une constatationasgngncore, décevante :
déja au début dure siecle, onction et imposition des mains coexistdnt,
moins en Afrique (ou Tertullien semble donner @position des mains une
certaine prééminence) et a Rome (ou Hippolyteugtapose sans trancher).
Nous n'avons donc pas encore pu saisir le momeapparait I'onction qt
supplantera peu a peu l'imposition des mains ségposginelle. Ce moment
est a situer en deca de I'an 200. Il faut ajoutierlglargissement de notre

(35) Sur toute cette question des rites postbaptismaux en Occident, lire le remarquable article du P. Damien Van
den Eynde, o.f.m., « Rites liturgiques latins de la confirmation », dans LMD, n°® 54 (1958). Pour les rites
orientaux, il faut se reporter, en ce qui concerne le rite byzantin, & Mercenier, La Priére des Eglises de rite
byzantin, t. I, Chévetogne, 1937, et pour les autres rites a H. Denzinger, (litus orientalum coptorum, syrorum et
armenorum in administrandis sacramentis, Wurzbourg, 1863.

(36) Ceci ruine entiérement les theses du P. Galtier, s.j., qu'il a exposées a plusieurs reprises dans le DTC, t. VII,
art. « Imposition des mains », col. 1302-1425 et dans différents articles : « La consignation a Carthage et a
Rome », RSR (1911), p. 350-383 ; « Consignation dans les Eglises d'Occident », Rev. Hist. Eccl., Louvain
(1912), p. 257-301: « Onction et Confirmation », ibid., p. 467-476. Ces théses reposent sur une pétition de
principe, puisqu'elles supposent résolu le probléme de la signification de la confirmation et de sa distinction
d'avec le baptéme. Pour le P. Galtier, chacun de ces sacrements comporte un rite essentiel, ici I'ablution, |a
I'imposition des mains, chaque fois suivi d'une onction qui a seulement un rble adventice, la séparation des
deux sacrements étant marquée par la remise des vétements. En outre les deux onctions sont arbitrairement
dotées de significations entierement distinctes : la premiére est I'onction royale et sacerdotale, la deuxieme
I'onction prophétique. Tout ceci part de présupposés théologiques et ne résiste pas a I'examen objectif des
textes, comme I'a montré Dom de Puniet : DACL, t. III, art. « Confirmation », col. 2515-2544 (cf. aussi Rev.
Hist. Eccl, Louvain (1912) : « Onction et confirmation », p.450-466) et surtout D. van den Eynde dans I'art.
cité ci-dessus, note 34.
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enquéte a I'ensemble des rites tant orientaux gideataux rend cet
guestion plus obscure encore. En effet'onction postbaptismale exi:
partout (36), il n'en va pas de méme de l'impasitiies mains. Préser
comme nous venons de le dire, a Rome et en Afraguecétés de l'onctic
elle existe également en Espagne et a Alexandrigs Msemble bien delle
n'a jamais été pratiquée a Milan (37), ni a Antech Byzance et chez
Arméniens. Une étude approfondie et compléte de ¢es rites conduit a L
présomption assez forte en faveur de I'importardas grande de I'onctic
(38). Ajoutons que Fnposition des mains, dans I'ensemble de la tradlite
présente comme un geste plastique, fréquemmeisgupiar la liturgie et da
des contextes treés divers : exorcismes prébaptisnmadinations, sacreme
des malades, confirmation, a quoi il fajtwder, dans le passé, sacremer
pénitence et réconciliation des hérétiques et médams I'Evangile
bénédiction des petits enfants. La significatiort denc trés généra
nullement spécifique d'un effet particulier de @rac c'est un geste «
béndliction ou, plus exactement, d'invocation, spéai@et invocation c
I'Esprit Saint, bref un geste d'épiclése (39), camra tous les sacrement:
ayant pour but de mettre en relief le fait queda de la grace n'appartient
en propre aux hommes, mau'ils doivent plutdt le demander a Dieu q
communiquer eux-mémes (40).

Nous pourrions arréter la cette enquéte historiGaeurtant le hiatus de 150

ans entre ledemps apostoliques et saint Hippolyte de Rome et le

caractere déja trés élaboré de la liturgie rappopar celui-ci, ainsi que
'incertitude qui demeure sur la filiation entre keges des Apotrest notre

confirmation nous invitent & prolonger notre recheren nous attachant aux

deux premiers siécles de I'histoire de I'EgliseisMai la difficulté devient
extréme, car les documents sont relativement pewreux et ne contiennent
aucune mention de quelque rite postbaptismal qeiteni onction, ni

(36) Sauf, peut-étre, dans le rite syrien oriental (chaldéen) ou, pourtant, la corne d'huile est apportée. Mais sur
cette tradition, qui pose un probléme tout a fait original, nous reviendrons un peu plus loin.

(387) En dépit de l'argumentation passionnée du P. Cahier (« Consignation dans les Eglises d'Occident », Rev.
Hist. Eccl. Louvain, 1912, p. 264-5), la lecture objective des textes de saint Ambroise ne laisse la-dessus aucun
doute.

(38) Cf. D. van den Eynde, art. cit., p. 77 : « Le fait que de toutes les odné@ies de l'initiation chrétienne (qui
suivent l'ablution) lachrismationest la seule qui soit réellement commune a tdetediturgies d'Orient et
d'Occident et qu'avec le temps elle s'est impaadeyt comme le rite essentiel de la confirmatiom)aisse pas de
créer en sa faveur la présomption d'une antiquits paute et d'une valeur fondamentale plus grand®us ne
pouvons pas entreprendre ici une discussion du livre de L. Ligier, La confirmation : Sens et conjoncture
cecuménique hier et aujourd’hBeauchesne, 1973. Disons seulement que SeSarguments en faveur del'imposition
des mains ne peuvent emporter la conviction (en particulier la discussion du canon 8 de Nicée, de la lettre de
Basilea Amphiloque, du synode de Laodicée, et de la lettre a Martyrios d'Antioche, p. 107-161, en particulier le
tableau de « répartition liturgique parfaite » de deux gestes entre quatre sacrements, donné a la p. 122).

(89) Cest pourquoi il y a également imposition des mains dans l'eucharistie mais sur les oblats et non sur le
sujet qui recoit le sacrement.

(40) C'est précisément ce que développe saint Augustin a propos de l'imposition des mains postbaptismale dans
le De Trinitate,XV, 26, 46 (Bibi. Aug., Vol. 16, p. 550-1) texte dont on a fait un 'usage abusif et tout a fait
déformé a propos de Ceprobléme des rapports entre baptéme et confirmation (cf. aussi 'saint Pacien de
Barcelone, « De Baptismo PL 13, 1093, etc.).
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imposition des mains (41). Il est trés délicatitisar I'argument du silenc
d'autant plus que, pour la plupart des textes drs goremiers siecles,
s'explique parfaitement par leifegu'ils ne traitent pas de l'initiati
chrétienne sinon par quelque allusion rapide nigpeint pas qu'on doive
détailler les rites. Dans deux cas cependant,leecsi pose un probleme. T
d'abord, saint Justin (42) dans B@miére Apologiedomne une descriptic
assez détaillée de l'initiation chrétienne, memt#ott la préparation catéchu
ménale, I'ablution baptismale avec sa formule tame, lesrites de
I'Eucharistie avec la priere des fidéles, le batkepaix, I'offertoire, la prié
eucharistique, etc. (43). Or, saint Justin passecthment de ['ablution
l'eucharistie, sans laisser aucune place a un auele rite postbaptism
D'autre part, saint Irénée de Lyon (44), dans amrrageContre les Hérésie
décrit longuement lestas gnostiques qu'il combat et spécialement ui
d'onction qui, chez eux, suit le baptéme d'eau. (st curieux qu'lréné
habituellement si soucieux d'opposer la vérité tidmée aux égareme!
gnostiques, ne fasse aucune mention d'une ondfiataise pratiquée chez |
chrétiens.

Le témoignage d'Irénée nous conduit a cette caitstattroublante que
plus ancienne mention d'une onction postbaptisnmaas vient de
gnostiques. En effet, les dires d'Irénée sontl&gement corroborés paed
textes gnostiques plus ou moins postérieurs (46) nopntrent I'extrém
importance accordée par eux a l'onction, souventl&ttiment du baptér
d'eau luiméme, cette onction étant habituellement en étreittion avec |
communication de I'Esprit S&i capitale pour les gnostiques « spiritue
qu'elle distingue des hommes seulement « psychigues « hyliques ». Ce
n'impliqgue ni que I'Eglise ait emprunté aux gnastig| ce rite de l'onctic
hypothése peu vraisemblable (47), ni que les gnessi‘aient recu de I'Eglis
(48), d'ou il faudrait conclure que cetifeaurait connu l'onction avant que
gnostiques ne se séparent d'elle, donc avant BJ0EA effet, I'adoption d'un

(42) I1 faut pourtant faire une exception pour Théophile d'Antioche (vers 180) qui, dans son Apologiea
Autolycus,1, 12 (S. C. n° 20, p. 84-85) parle de l'onction qui nous fait chrétiens a l'image du Christ (oint). 11
s'agit certainement d'un rite matériel (non d'une image), mais rien n'indique si cette onction se situe aprés ou
avant le baptéme. Nous verrons plus loin les raisons qui inclinent a penser que cette deuxiéme hypothése est
sans doute la vraie.

(43) Mort martyr vers 165 a Rome.

(44) 1°° Apologiechap. 61 = PG 6, 420-421 et chap. 65 = ibid, 428.

(45) Vers 180.

(46) Adv. Haer.Jivre I, 21, 3-5 = PG 7, 657-667.

(47) On peut lire sur ce point 'Evangelium Veritatis36, 14-39 (fin du II' siécle ? - édit. Malinine, Suppl. p. 89),
la Pistis Sophiglll, 112 ; III, 130 ; IV, 143 - édit. W. Till, Berlin 1954, p. 188, 216, 245), les livres de Jed,
43, ibid., p. 305), l'inscription funéraire de Flavia Sophé (fin du.lll° siécle) et surtout de nombreux passages de
I'Evangile de Philippeantérieur au IV" siécle ; cf. n° 25, 66, 67, 68, 74, 75, 95, etc. - édit. Ménard,
Lethielleux, 1964, p. 77, 87, 89, 94).

(48) Bien qu'on ait soutenu que la féte de 'Epiphanie, par exemple, avait été célébrée par les gnostiques avant de
l'étre par les chrétiens et que, par ailleurs, certains gnostiques, comme Valentin, aient pu faire partie du
clergé de 'Eglise (et méme de 1'Eglise de Rome) pendant plusieurs années avant d'étre démasqués comme
hérétiques.

(49) Ceci malgré les raisonnements de Quispel, « L'inscription de Flavia Sophé », dans Mélanges De Ghellinck,
p. 210-214, Louvain, 1951.

(50) Date a laquelle Valentin s'est séparé de 1'Eglise catholique.
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rite d'onction postbaptismale, a peu prés a la mépmgue et de fagon
indépendante, par I'Eglise et par les sectes gnestj ne reléve pas d'une
coincidence de hasard invraisemblable. Car sidetsdes premiers Péres ne
nous fournissent aucune mention d'ius postbaptismal, en revanche l'image
de l'onction était largement répandue dans lesemxlichrétiens ou para-
chrétiens. On rencontre déja ce théme de l'ondip@hrist chez saint Ignace
d'Antioche (50) et dans le3des de Salomo(b1), mais on le retrouve surtout
développé dans les écrits de saint Justin (52 etaght Irénée qui affirme :
«Dans le nom du Christ est signifié celui qui oo®lui qui est oint et I'onction elle-
méme dont il est oint. Car c'est le Pere qui oniest le Fils qui est oint dans
I'Esprit qui est l'onction »(53). Il s'agit d'une onction métaphorique qui
correspond soit a I'lncarnation, soit plus précesgna la descente de I'Esprit
sur Jésus au sortir de son baptéme dans le Jour@aitie onction
métaphorique du Christ évoque les rites effectifsnation de I'’Ancien
Testament : onction des rois (54), des prétres @B} que l'onction
(métaphorique ?) des prophetes dont parle Isai®'Esprit du Seigneur
repose sur moi, c'est pourquoi il m'a oint et nmeogé proclamer la Bonne
Nouvelle » (56). Il est remarquable que Jésu-méme se soit appliqué ce
texte (57), se déclarant ainsi Messie et ChriststCdonc a bon droit qu'on
parle de l'onction du Christ (méme si aucun gesielrde ce type n'a eu lieu a
son baptéme), comme l'ont fait, avant les PéresAjgdtres eux-mémes
d'aprés le livre deactes (58)Mais si le Christ est proclamé « oint de I'Esprit »
par son Nom méme, les chrétiens dont le nom vielttist (59) participent a
la méme onction métaphorique qui est l'effusionl'#sprit, onction des
chrétiens qui, elle aussi, peut se réclamer du Nauvlestament (60). Si la
métaphore de I'onction tant du Christ que des em®ttait, dés I'origine du
christianisme, si présente a la pensée et, de phmjyée sur les onctions
rituelles des rois, prétres et prophétes de I'AmmeAlliance, il n'y a rien
d'étonnant que I'on soit passé, a un moment ouautia, de la métaphore au
rite (passage dont l'histoire de la liturgie offitasieurs exemples similaires) et
méme que ce passage ait pu se faire de fagongdaratlindépendante dans
des contextes différents, chez les gnostiques codame I'Eglise.

(50) Ep. aux Ephésiens, XVII, 1.

(51) Ode 36, 6=¢édit. Harris Mingana, II, p. 383-384.

(52) Dialogue avec Tryphon, 8, 4 et 49, 1 - 86, 3 = édit. Otto H, 34, 151, 298 e’ Apologie, 6 = Otto | p
182.

(53)Adversus Haereses, lll, 18, 3 = S. C. 211, p. 250-253. Cf. égalemadv. Haer., Ill, 6,19, 3 ; 12,7
= ibid, p. 66 s., 108-113, 210-213 Bé¢monstration de la Prédication apostolique, 47 et 53 = S. C. 62, p. 107108
et114.

(54) 1 Samuel 10, | (Sall) ; 16, 1-13 (David) 2 Samuel 2, 4 (David) ;I Rois |, 38-40 (Salomon).

(55) Exode 29, 5-8 (Aaron) ; 30, 29 (fils d'Aaron).

(56) Isaie 61, I.

(57) Luc4, 17-21.

(58) Actes 4, 27 et 10, 37-38.

(59) Saint JustinDialogue avec Tryphon, 63, 5 et 64, | = Otto, Il, p. 216.

(60) 1 Jean 2, 20 et 27 et cf2 Cor. |, 21-22. I. de la Potterie (« L'onction du chrétigar la foi »,

Biblica 40 (1959) p. 12-69) distingue d'une maniére quioes semble pas s'imposer, l'onction divine (Saint-
Esbrit) de limaae de l'onction dans1% Enitre de .Jean. auli désianerait seulement la Parole de .
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Mais comment pourrait-on fixer une tda méme approximative, a ce
ritualisation d'une onction supposée d'abord seemérmétaphorique ?
silence de saint Irénée et de saint Justin noasdindient de faire remontetr
rite de I'onction plus haut que la seconde moitiéi8siecle. Mas, nou
l'avons dit, ce silence est un indice significatiis bien mince et qu'il ser
imprudent de majorer. Mais voici que ce témoignaggatif recoit un
confirmation inattendue des homélies baptismalesail® Jean Chrysostor
récemment découved (61). La encore, une description trés préciseritie
de linitiation passe directement de I'ablutioredudharistie, sans aucun
postbaptismal ni d'onction, ni d'imposition des msaf62): On est surpris
premier abord de l'absence de tous kit confirmatoire » dans un texte d
fin du 1V® siécle, soit prés de deux siécles aprés Tertullitddippolyte (63’
Mais cet étonnement diminue beaucoup si on corsidgre saint Je
Chrysostome, prétre d'Antioche avant de deveniigrzehe de Constantino
ple, n'est que I'un des nombreux représentante diadition tout a fa
homogéne, allant du. au VF siécle et dont tous les témoins appartienn
I'Eglise dont la liturgie s'est longtemps manifegpér sa tendance archaiss
surtout danga moitié orientale de cette Eglise (64). Or cétglition syrienn
est unanime a exclure tout rite intermédiaire ehaglution et I'eucharist
(65). On retrouve cette tradition aussi bien dassécrits judéahrétiens de
littérature pseudo-clémentine (66) que dansAletss apocryphes des Apoties
tendance plus ou moins manichéenne (67) et que ldanécrits tout a fe
orthodoxes de saint Ephrem (68), d'Aphraate leeBy(69), de |Didascalit
des Apotre70) et de Narsai (71). Mais ce st plus intéressant encort
achéve de rendre complexe le probléme des origieda confirmation, c'e
gu'un grand nombre des textes que nous venonsaileati moment méme

(62) Huit Catécheses Baptismales inédites, S. C. 50 bis (2' édit. 1970). Ces homélies ontiétéuvertes en 1958
Mont Athos par le P. Wenger, qui est l'auteur derdduction, et le traducteur des textes dansitilét
considérée.

(63) Catéchese II, 27, op. cit., p. 148-9.

(64) Etonnement dont le P. Wenger fait part dans l'tiiotion (p. 98101). Il est curieux qu'il n'ait p
rapproché les homélies de saint Jean Chrysostomaaiabreux textes auxquels nous allons faire alfusk
dessous.

(65) C'est ce qu'on appelle aujourd'hui le rite « chexde (voir, ci-dessus note 30). Ce rite edritier de li
tradition syrienne ancienne, refoulée vers I'Estigmempiétements de I'Empire byzantin (et déts@ie) sur l;
Syrie occidentale. Le rite chaldéen (comme ['« $iéré nestorienne) sont avant tout des réactiotisnades
ces empiet@ents. La survivance de ce rite dans son cararégserimitif a été favorisée par 'appartenanc
cette région orientale de la Syrie au royaume deePauis a des dominations non-chrétiennes quiisoié du
reste de la chrétienté et des évolutions subiesgiierci.

(66) C'est I'explication de I'absence d'onction postbagatle dans le rite chaldéen (syrien oriental)igaerité
qui le distingue de tous les autres rites tantaiex qu'occidentaux (cf. ci-dessus note 36).

(67) Recognitions, |, 63 ; lll, 67 ; VI, 16 = PG |, 1242, 1311-2, 1355; Homélies pseudo-clémentines, VIII,
22; X1, 1; XIV, 1 = PG I, 240, 301, 345. Cf. égahent leTestament des XII Patriarches, Test. de Lévi, VIII, 45
=PG Il, 1057-8.

(68) Actes de Thomas, ch. 26-27, 121, 132-3, 152, 157-8 : Lipsius Bontie2, p. 141-143, 230-231, 239
261-2, 267-8 ; texte syriaque et trad. W. Wrighiipcryphal Acts of the Apostles, Vol. 2, p. 166-7, 258-9, 267
285, 289 ;Actes de Jean, fils de Zébédée, ibid., p. 38-42, 54 Martyrium Matthaei, 27, cf. Lipsius Bonnet IL,
p. 256-258.

(69) Hymnes de L’Epiphanie, 3, | & 17 - 8, 22, etc., édit. Lamy (Malines, 1882)ol. 27-44, 75-90, etc.
(70) Vers 340, cfDémonstration Xl sur la Pique, 9, 10, 13 = Patrologie syriadué&27, 531, 537.
(70)111, 12 = édit. Funk, p. 210-211.

(71) Milieu du V' siecle. CfHomelies 21 et 22, édit. Connoly (Cambridge, 1909) p. 33-61.
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ou ils ignorent toute onction et méme tout ritetpaptismal quel qu'il so
accadent une importance et un relief extréme a l'omctijui précede
baptéme, la célébrant a I'égal de I'ablution eléane et lui rattachant les efi
ailleurs attribués a la « confirmation » postbapige : participation
I'onction royale et prophétie du Christ, effusion de I'Esprit (72). C¢
onction prébaptismale existe certes dans touteditlegies, mais parto
ailleurs elle a une signification tout a fait dif@te : c'est l'onction de I'athl
en vue du combat, rite lié aux exorcismes et adamciation a Satan (73).y
a donc la une caractéristique propre de la litusgigenne, sans dot
d'origine judéo-chrétienne comme l'a justementeele cardinal Daniélou
(74).Ce serait sans doute une, exagération d'y voitdgrimitif de I'Eglise
(75).0n voit mal, en effet, par quel mystérieux transféonctior
postbaptismale d'Hippolyte et Tertullien aurait gortir de I'onctio
prébaptismale des syriens. Il est plus vraisemblgbk nous avons la de
traditions paralléles et, a peu de chose préseoggraines I'une de l'autre
(76).Leur hétérogénéité méme semble moins convenir apoaque qu
remonterait aux apdtres et se serait, ici ou l&ggrd#e, que suggérer I'é
encore foisonnant et inorganisé d'une pratiquéivelaent récente et eore
mal fixée, ce qui concorderait avec I'hypothésdsérmi-dessus, d'un passe
simultanément réalisé en des points divers, d'ué@phore communém
répandue a sa réalisation rituelle effective.

A partir de cette enquéte historique et de ses tadésudxtrémemer
complexes, deux conclusions semblent se dessiner :

— d'une part, plus on remonte dans le temps, plosiét semble :
concentrer sur l'onction et moins celle-ci semhleirade rapportsavec
une imposition des mains primitive dont elle aupais la place ;

(72) Outre les textes indiqués ci-dessus (notes 66 a 71), on pedut lire les Hymnes sur la Virginité de saint Ephrem
1V, 3-9 ; VI, 2-10 ; etc. = édit. Rahman, p. 10-14, 18-19, 22-25, etc. Cette similitude de signification de
I'onction prébaptismale des syriens avec l'onction postbaptismale des autres rites a induit en erreur Connolly
quand il a édité les Homélies de Narsai (cf. note précédente). Croyant a une erreur de pagination du manuscrit, il
a inversé les deux homélies sur I'huile et sur I'eau, attribuant a la premiére le n® 22 et a la seconde le n° 21,
pour les rétablir dans I'ordre ablution-onction qui lui semblait aller de soi, alors que le texte de Narsai place
I'onction avant I'ablution.

(73) Cf. Par exemple Hippolyte, Tradition Apostolique, n® 21 = S. C. 11 bis, p. 82-83 ; « I'huile d'exorcisme » est
nettement distinguée de « I'huile d'action de graces » et est la matiére de I'onction prébaptismale, aussitot apres la
renonciation a Satan.

(74) Théologie du Judéo-christianisme, Desclée 1958, 4° partie, chap. 12, p. 379-381. L'appartenance de
Théophile d'Antioche a cette tradition ecclésiale incite & considérer I'onction dont il est le premier témoin (cf. ci-
dessus note 41) comme se situant avant le baptéme plutdt qu'aprés. C'est la raison pour laquelle nous avons
renvoyé jusqu'ici la considération de son témoignage.

(75) C'est la position défendue par Dom Gregory Dix : The theology of confirmation in relation to
baptism, Dacre Press, Westminster, 1946 et Confirmation or Laying on of hands, London, 1936, qui considére
I'ordre onction-ablution comme primitif (ordre qu'il rapproche de celui de la circoncision et du baptéme des
prosélytes chez les juifs), le don de I'Esprit précédant le baptéme comme dans I'épisode de Corneille (Actes
10, 44-48). Mais c'est donner une portée générale a un événement unique, dont le caractére extraordinaire
s'explique par la nécessité pour I'Esprit de « forcer la main » en quelque sorte a Pierre, pour lui faire admettre
de baptiser un paien sans d'abord lintroduire dans le judaisme. Au surplus, nous le verrons, cette effusion
de I'Esprit sur Comneille et ses compagnons n'a sans doute aucun rapport avec la confirmation.

(76) Théophile d'Antioche, premier témoin certain de la tradition syrienne (cf. note 74) se situe vers
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- d'autre part, le fait que I'onction ne semble peasiraété présente d
l'origine mais ajoutée par la suite, et sa positianiable par rapport
I'ablution selon les traditions liturgiques nousit@nt a considérer comt
trés étroit le lien entre cette onction et I'alointbaptismale, non seulem
quant a la célébration mais aussi quant a la stgutién.

En effet, si la confirmation constituait un don ldesprit spécifigueme
distinct du baptéme, il serait impensable que ae plasse indifféremme
étre donné, ici ou 13, soit avant, soit aprélsdptéme. Or on ne peut rédui
l'unité les deux traditions divergentes que nousnaweconnues. La se
explication possible est que l'onction de Sainté@ie ne constitue pas
autre don de I'Esprit Saint que celui du baptémes mest I'explicitatio de
l'unique don baptismal de I'Esprit Saint. D'aillgupute tentative pour fonc
l'affirmation d'un double don de I'Esprit danstiestes des Péres (77) ou, |
radicalement encore, dans les événements de ldwi@hrist ou de |
naissance de I'fige (78), se solde par un échec. En vérité, iarpas dans
vie chrétienne un double don mais des dons muitidke I'Esprit. Tous i
sacrements sont « don de I'Esprit », c'edir@-don de la grace divine er
Source personnelle de sa communidgb{79). Plus exactement, il y a un
fondamental de I'Esprit au titre de la constitutim@me de la natu
surnaturelle du sujet et c'est le don baptismall. \E& des dons multiples de
méme Esprit, chacun en vue d'une fonction ou grefiiation propres (80).

(77) Voir J. Lécuyer « la Confirmation chez les Péres », dans LMD, 54, p. 23 s., en particulier p. 31-33 et
43-46, qui cite saint Irénée, Adv. Haer., III, 17, 2 ; Démonstration de la Prédication Apostolique, 41 ; saint
Cyprien, lettre 74, n° 5 et 7 ; saint Augustin, sermon 71, 21 ; De Trinitate XV, 26, 4. Mais ces textes sont trés
vagues (saint Irénée) relévent d'une théologie encore mal élaborée (saint Cyprien) ou veulent dire tout autre
chose que ce qu'on leur attribue (saint Augustin).

(78) La dualité baptéme-confirmation trouverait son équivalence et son explication dans une double
venue de I'Esprit sur le Christ : a |'Incamation d'abord et lors du baptéme au Jourdain ensuite, dualité qui se
retrouverait dans la communication de ce méme Esprit par le Christ aux Apotres : le jour de la Résurrection d'une
part (Jean 20, 22-23) et le jour de la Pentecéte. Mais il n'y a pas un don pascal de I'Esprit aux Apdtres et un autre
don a la Pentecéte : cest le méme don envisagé dans des perspectives différentes par Luc et Jean, au plan
pédagogique de la manifestation éclatante chez le premier, au plan théologique de I'enracinement ontologique
chez le second (divergence analogue a celle relevée dans ces deux mémes traditions a propos de I'Ascension
: cf. P. Benoit, « I'Ascension », dans Exégése et Théologie, 1, Cerf, 1961, p. 363-411). Quant au paralléle avec la
vie du Christ (qui ne peut pas se recommander de saint Augustin, De Trinitate, XV, 26,4 ou il n'est rien dit de
semblable), le moins qu'on puisse dire est que l'assimilation proposée est plutdt baroque puisqu'elle
rapproche le baptéme chrétien non du baptéme du Christ mais de son Incamation, et trouve le prolongement
du baptéme du Christ non dans le baptéme chrétien mais dans la confirmation...

(79) Ainsi les différents degrés de I'Ordre, par exemple, se présentent explicitement comme des
communications de I'Esprit et de méme I'Onction des malades, etc. Certes, I'eucharistie, du fait qu'a: la
différence des autres sacrements, elle contient le Christ en personne, pourrait sembler au premier abord d'une
structure différente. Mais, outre que la présence réelle du corps et du sang du Christ est elle-méme I'ceuvre de
I'Esprit (épiclése de consécration), cette présence réelle (« res et sacramentum », cf. saint Thomas, S. Th,, Illa,
g. 73, a. I, ad 3) est elle-méme ordonnée a la communication de la grace (« res tantum »)qui consiste en I'union
du chrétien au Christ (g. 79, a. I, ad I) et, par voie de conséquence, I'union des chrétiens entre eux et donc la
construction de I'Eglise (g. 67, a. 2, c., qui cite 1 Corinthiens 11, 7 — de méme q. 73, a. 2, sed contra ; g. 80, a.
4, c., etc. ; cf. également saint Augustin, Cité de Dieu, X, 6, etc.). Or les priéres eucharistiques, dans I'épiclése
dite de communion, attribuent cet effet de gréce a I'Esprit Saint : a Qu'en ayant part au corps et au Sang du
Christ, nous soyons rassemblés par I'Esprit Saint en un seul corps » (Priére Euch. II, et paralléles). On doit donc
bien dire de I'eucharistie également que, du point de vue de la grace, elle est un don de I'Esprit.

(80) Cette priorité du baptéme est a entendre du point de vue « subjectif> de la grace sacramentelle. Elle
exprime en termes ontologiques la nécessaire_antériorité chronologique du baptéme sur les autres sacrements
dans un méme sujet récepteur. Du point de vue de I'Eglise, I'acte vital par excellence de celle-ci, par lequel elle
se recoit du Christ et se construit, est la célébration de I'Eucharistie vers quoi tout converge (le baptéme, la
confirmation et aussi I'annonce de I'Evangile, la mission, etc.) et de quoi tout découle (mariage, onction des
malades, ordre, toutes les bénédictions et plus généralement toute la liturgie et toute la vie de I'Eglise).
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Plus exactement encore, c'est toute la vie chréigui est un don continu
I'Esprit, en vertu de la grace baptismale qui emxtensive a tout
déroulement de celle; base fondamentale et constamment présent
laquelle se greffent toutes les autres communitsitte ce méme Esprit. Di
ce contexte, la confirmation n'est pas un don @aig¢r de I'Esprit en vue
quelque effet déterminé. Elleste comme le rite l'indique (du moins dan
tradition qui a prévalu a peu pres partouicHevement, la plénitude du ¢
baptismal. Elle n'a pas pour objet tel ou tel effatveau (toute tentative daces
sens nous conduit a reconnaitre que cet effetr@@teent nouveau — que
soit la force, le témoignage ou quoi que ce saitile — est déja includan:
la grace baptismale) (81), mais la plénitude déxtseflu baptéme, que sei
dans l'ordre de la sanctification et divinisatiom sujet ou dan$ordre di
sacerdoce des fidéles, du témoignage prophétitpiedefond c'est a cela qse
raméne le meilleur des intuitions de saint Thomagun qui, aprés avc
comparé le baptéme a une naissance, se repréaesaafirmation comme
croissanceou plutdt I'accession a la maturité de I'age ad@g). En effet, |
croissance n'est pas d'un ordre spécifiquement ezauypar rapport a
naissance, mais consiste- dans le déroulementkobutissement ¢
mouvement méme commencé & la naissance.

Il ne faudrait pas cependant pousser trop loin dansris de cette notic
d'achévement du baptéme comme caracteristique eectanfirmation». L
tradition syrienne, en effet, que nous venons djéeo et dans laque
l'onction du Saint-Esprit précede l'atiun, s'inscrit en faux contre ce
présentation. Peut-étre serdifpréférable de parler de complément

baptéme. Non pas, nous l'avons déja dit, complémempian de l'efficacité et-

de l'ajout d'une spécification nouvelle, mais cammnt au niveau el le
signification. Pourquoi, en effet, étdlitnécessaire de compléter le k
baptismal par un rite d'onction ? On ne peut icexprimer des hypothéese
Mais il se trouve que quelques auteurs, Tertulbéfauteur anonyme
traité De Rebaptlsmateecrlvant I'un et l'autre en ce début dif Blécle ol
précisément apparait un peu partout l'onction, émis une doctrine ass
curieuse et théologiquement aberrante, que I'Eglesgamaissuivie, et sela
laquelle le baptéme d'eau ne donnerait fiesptit Saint, mais aurait un ef
purement négatif : la rémission des péchés, prépaaisi aux rite
postbaptismaux, c'esteire a notre confirmation, & qui sont attribuédda dt
'Esprit et la grace d'adoption (83). Ceci est émidhent contraired

lenseignement constant du Nouveau Testament etbtigoement inaccep-

table, car la rémission des péchés n'est pas afaple mais une conséque
de lirruption purifiante de la vie divine. Tout&fp dans le contexte d'L
unique célébration de fitiation, ou les rites d'ablution, d'onction
d'imposition des mains se succedent sans solué@ouktinuité, cette

(81) Il est remarquable que les textes les plus dévébpples plus lyriques qui aient été consacrés au

sacrement de l'onction (ceux de saint Ephrem &tateai par exemple), lui attribuent exactemenniésnes
effets qu'a I'ablution.

(82) S. Th., llla, q. 65, aI; q. 72, a.l.

(83) Tertullien, De Baptismo, VI | = S.C. 35, p. 75 Pe Rebaptismate n° 10 = PL 3, 1195. Cf. traces
de cette opinion chez Isidode Séville (qui n'est qu'un compilateuBtymologies, VI, 19, 49 = P.I.,. 82, 256.
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répartition des divers effets selon les diversegesist beaucoup moins grave
méme si elle reléve d'un penchant théologique dengg84). Elle est peut-
étre révélatrice d'un besoin liturgique : devantrd&écissement, dans une
mentalité appauvrie, du symbolisme de I'eau aléesdée de purification, il
était nécessaire d'expliciter de facon plus éviel€aspect positif, essentiel, du
baptéme, c'est-a-dire la participation a I'EspainSen référence a sa descente
sur le Christ au sortir de son baptéme, événemeénpa dnterprété
métaphoriguement comme« onction » du Christ. Dés lors, c'est tout
naturellement qu'on aurait choisi, pour exprimer agpect du baptéme, de
ritualiser cette onction. En définitive, le baptémtela confirmation — ou
plutdt, le bain et I'onction — nous apparaissenmowe deux rites
complémentaires, n‘ayant pas chacun des effetsgaqgeinement distincts
mais concourant — en s'éclairant mutuellement xpimer la plénitude
d'un effet unique (85).

Mais, dira-t-on, n‘avonseus pas perdu de vue le rite d'imposition
mains, et trés spécialement cette imposition deinsndesActes des Apotr
dans laquelle la tradition a viofigine du sacrement de confirmation ? (
un fait qu'on ne reléve aucune trace d'impositiea thains entre les ten
apostoliques et le début dw siecle (86). Il faut donc examiner de plus pr
texte desictes.Celui-ci présente a deux repriselrs de I'évangélisation de
Samarie par le diacre Philippe (818} et de la conversion des Johani
dEphese (19, 1-17) Hmposition des mains des Apbtres comme un |
communiquant I'Esprit Saint. Dans le premier detegtes, cette imposin
des mains est nettement contredistinguée du bapi@ais précisément ony
a propos des Samaritains : « L'Esprit n'était entmmbé sur aucun d'euls
avaient seulement été baptisés au nom du Seigesus J» (8, 16). Ce
affirmation pose unrgve probléme, car elle contredit la doctrine camtst di
Nouveau Testament et du livre cActeslui-méme, selon laquelle le bapté
chrétien est essentiellement baptéme dans I'Espdtmment dire de ¢
Samaritains qui avaient eté baptises au nom dyn&er Jésus (et non pas
baptéme de Jean comme les Johannites d'Ephésé® @aent Esprit n'éte
venu sur aucun d'eux ? Il convient ici de remarquer le texte emploie L
verbe particulier : « L'Esprit Saint n'étadmbé (epipeptébkosyur aucu
d'eux ».

(84) Le méme qui, & propos de la Priere Eucharistiqueytit a la querelle entre occidentaux et orientaux
sur la valeur comparée de I'épiclése et du réditrigitution.

(85) Remarquons au passage que la situation trés p@ntecdeces deux sacremestl'un par rapport a l'au
nous conduit a nuancer sérieusement |'axiome thiepie classique selon lequel deux sacrements clistimtde:
effets spécifiqguement distincts. A l'opposé, I'Epjsat et le Diaconat ont des effets distincts (que
organigiement liés) et ne constituent cependant qu'unsseuement dont ils sont les parties potentiels
apres tout, les axiomes théologiques ne sont Biééyni dogmatiquement définis...

(86) C'est un fait important auquel on n'attache pagotos suffsamment d'attention que le Canor
Nouveau Testament n'a commencé de se fixer quia gamilieu du 11° siecle (Canon du Muratori, 8€t90). |
est normal de penser que l'influence du texte saegue la plus vécue que raisonnée, a connurdoceentta
une intensité nouvelle. En particulier, le désirsgeconformer au texte dektes et de faire « comme |
Apotres» pourrait expliquer l'introduction de l'impositioesimains dans la liturgie postbaptismale. Cecijaélé
remarqué par Dom Gregory Digonfirmation or laying on of hands, cf. n. 75, p. 19) et pourrait expliquéembarra
de saint Cyrille de Jérusalem qui, dans la X\Witéchese (n° 26 : PG 33, 956) signale que |&potre:
répandaient I'Esprit par Iimposition des mainajetite aussitdt« En toi aussi qui vas étre baptisé parviendra cette
gréce. Mais de quelle maniére, je ne le dis pas maintenant pour ne pas anticiper »: Aprésquoi, parvenu, a la XXITatéchese
Mystagogique (3, 1-3 = S.C. 126, p. 120-125), a I'explication deesriil rattachée don de I'Esprit a l'onction, si
aucune mention d'une imposition des mains.
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D'autre part, I'objectif propre de cette imposities mains est évider
c'est la communication des clsanes, en particulier le don des langues
Ici une nouvelle observation s'impose : cette comoation des charismes
du don des langues s'opére selon des modes ti&s dipar I'imposition di
mains dans le cas des Samaritains et des Johadhifgsse (8, 17 et 19,
ou sans celle-ci pour Corneille ou les Apbtres m@xwres (10, 44-46 et 2,4-;
aprés le baptéme (8, 15-17 et 19, 5-6) ou avani-ce(10, 47 s.), ou mér
sans baptéme du tout (2, 1 s. et 4, 31). D'autre—pat ceci est capital la
plupart du temps le baptéme n'est accompagné diaucmposition de
mains, ni de la mention de phénomenes charismatigueemble se suffire
lui-méme (2,41 ; 8, 38; 9, 18 ; 16, 15, etc.), tandien d'autres passage:
retrouve l'imposibn des mains, mais avec une signification diffézeat sar
aucun rapport avec le baptéme : « ordination »diesres (6, 6), envoi
mission de Paul et Barnabé (13, 2 s.). Enfin, iit faemarquer que
manifestation du don des langues semble jalolanprogressive expansion
I'Eglise et en quelque sorte souligner cellen scellant et authentifiant <
implantation : & Jérusalem d'abord (2, 1 s.), poig la premiere fois hors
Peuple juif, chez les Samaritains (8, 15-17), easthez les gmiers paiens
Corneille et ses compagnons (10,48); enfin en dehors de la Terre Pron
dans Ephése, la métropole de I'Asie (19).1Si on considére I'ensemble de
textes, l'imposition des mains des Apbtres n'apiiggas comme U
complément oligé du baptéme, destiné a communiquer I'EspribtSaoul
parfaire la sanctification du néophyte, donc combamcétre de not
confirmation. Elle est un rite lié au don des lae®)(88), ayant pour but
souligner de facon triomphale I'avancée de I'&glhaissante, une sc
d'« ordination charismatique » de certaines commtésjouant un rd
typique dans cette avancée. Le rapprochement deste des Apbtres avec
confirmation serait alors une interprétation tagdet fautive, liée d'une par
la fixation du canon du Nouveau Testament, d'awdré g I'apparition d'ur
onction, complément nécessaire de la significatipmbolique de I'ablutic
bapt|smale ces deux événements se situant I'llalgte a peu pres
tournant des flet 111° siécle (89).

(87) Mémesi cela n'est pas explicité ici, le don des langues est de toute évidence supposé par la démarche de
Simon (8, 18-24) voulant acheter a prix d'argent le pouvoir de communiquer 1'Esprit. Il est clair que C€n'est pas
une sanctification intérieure qui l'intéressait, mais bien quelque manifestation extraordinaire.

(88) Ceci a été bien vu par Dom G. Dix, Op. Cit.(cf. note 86), p. 18.

(89) Est-ce a dire que la confirmation a été instituée non parle Christ lui-méme, mais par I'Eglise, vers la fin du I
siécle seulement ? Nous pensons au contraire qu'il faut absolument tenir linstitution divine de tous les
sacrements. Mais sur quoi porte cette institution ? Non pas sur le détail des rites, qui ont évolué au cours de
I'histoire, comme il est évident pour 1'Ordre, par exemple. Mais sur la ligne spécifique de signification
symbolique et de communication de grace qui constitue l'essence du sacrement. De ce point de vue, on peut
dire que la descente visible de 1'Esprit Saint sur le Christ au sortir de son baptéme par Jean dans le Jourdain
(descente del'Esprit déja nommée métaphoriquement « onction » par I'Ecriture) constitue I'« institution » de la
confirmation, d'ailleurs liée au baptéme et imbriquée en lui. Cette « institution » ne se traduira que
progressivement par un rite matériellement distinct, aprés avoir ét€dans un premier temps implicitement
contenue dans le rite baptismal lui-méme. Ceci supposerait de longs développements (notamment sur le
caractére progressif de l'institution des sacrements par le Christ) qui ne peuvent trouver place dans le cadre
restreint de cet article.
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AINSI parvenus au terme de cette bréve étude, nousnslerevenir €
quelques mots aux difficultés pastorales que nousgéions el
commencant. Y a-t-il une orientation susceptibleréadre a I
confirmation l'importance a laquelle elle a drand la vie des chrétiens hH
s'agit pas de « recette » pastorale, mais d'ure enidumiére au plan pratic
et concret du sens authentique de ce sacrementédanse nousemble
certaine :il n'y aura pas de renouveau valable de la confitioa si cen'es’
dans un lien étroit de celle-ci avec le bapténfe'est seulement
manifestant sa connexion, sa complémentarité agke-c que la confirma-
tion trouvera sa vérité. Le plus simplerat évidemment de revenir a
pratique ancienne que les orientaux ont consergéeunissant les de
sacrements en une unique célébration de linitiatbrétienne. Cela ¢
facilement réalisable (et devrait devenir une redieolue) quand il s'agituh
baptéme ddulte qui ne devrait étre célébré qu'a la Vigiésdale et sous
presidence de I'évéque. Pour ce qui est des baptderfants -qui restent |
cas le plus fréquent + une modification de la discipline actuelle st
nécessaire pour aller dans ce senselisstenvisageable en Occident apres
de siécles de pratique contraire ? Est-elle saaibiait?

Tout d'abord, dissipons un malentendu. Si la séiparde fait du baptéme
de la confirmation en Occident doit étre mainteniaeselle issue est d
remédier par une meilleure affirmation de leur @on spirituelle. Mais r
serait-ce pas une erreur psychologique grave desgoir ce rapprochemeat
plan de la chronologie et de croire que le sentidragal de la confirmatioser:
d'autant mieux affirmé et percu qu'elle sera domplég tot ? Ramend'ge di
la confirmation & 6 ou 7 ans est d'un intérétwetalefficacité nuls. Ce'est tou
au plus qu'un archéologisme stérile et honteuxuilanié mepuisqu'il ne
va pas jusqu'au bout de ses principes. Il faut diem qu'une foisadmise |
séparation, « le mal est fait» et peu importe ¢oeetvalle soit de quelqu
mois, de 5 ans ou de 10 ou de 20. Ce qui compedeesituer la confirmatit
dans des circonstances telles qor mttachement au baptéme soit nette
percu et vécu par le sujet. Or, ces circonstanxisteat.

La situation pastorale actuelle est dominée, dg ffar le baptéme de
plupart des sujets dés leur naissance. La |égitiatifa validité du bapténue:s
enfants ne peut en aucune facon étre mise en guedliais cette certitur
profondément traditionnelle, a laquelle s'ajoutsativent les restes d'l
mentalité polémique issue de la ConRéforme, ne doit pas, au hom ¢
« ex opere operato thal compris, faire oublier Ipart essentielle du sujelansla
réception du baptéme comme des autres sacrementss,da grace est un (
de Dieu, un don gratuit, incommensurable au désiur dispositions daujet
Mais si le sujet n'est daucune facon ¢ause de sa sanctificat
sacramentelle, il n'en est pas moins le réceptewetie grace. La grace é
comme une seconde nature, source d'actes humainséh et, par lanéme
d'abord pleinement humains, personnellement assulaéseception de la
gréace ne peut pas étre passive, car rien n'estaptiisque recevoir au profo
de soiméme un don qui vous dépasse entierement. Ce neéfreuqu'un
ouverture libre, volontaire, agissante, consciedi,l'individu a cette v
divine qui lui est donée pour qu'il en prenne possession et qu'il I'ex
L'efficacité sacramentelle pleinement concue imydigette réception active. Il
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n'y a sur ce point aucune différence structurelle profonde entre le baptéme et
les autres sacrements. Dans le cas du baptéme des enfants, il y .a seulement
retard du complet épanouissement de la grace. La grace baptismale n'est
pleinement recue que lorsque le sujet devient psychologiquement apte a cette
réception active.

C'est pourquoi on a compris la nécessité pastorale d'un renouvellement de la
profession de foi du baptéme. A vrai dire ceci ne devrait pas étre compris, ainsi
qu'on le fait trop souvent, comme une cérémonie ponctuelle accomplie une fois
pour toutes (que ce soit a 12 ans ou plus tard), mais comme une
personnalisation progressive d'une foi d'abord recue et que l'enfant assimile
peu a peu et d'année en année (90), d’étape en étape, fait sienne de plus en plus
profondément et de facon de plus en plus autonome. Dans 1'état actuel des
choses, la meilleure solution ne consisterait-elle pas a faire de la confirmation
l'aboutissement de cette progressive assimilation de la foi du baptéme, au
moment ou l'enfant cesse d'étre un enfant pour devenir un adulte (91)? Le
lien de la confirmation au renouvellement de la profession de foi du baptéme,
outre l'avantage de rendre manifeste que la confirmation est l'achévement du
baptéme (92), présenterait cet autre avantage d'éviter toute interprétation
pélagianisante de la profession de foi (93) en montrant que, méme pour ratifier
librement et personnellement la foi baptismale, le sujet a encore besoin d'étre
mu par la grace divine que lui confére le sacrement.

Un tel retard de la confirmation n'est de toute maniére qu'une hypothése
pastorale (94) qui souléve quelques objections. La premiére, d'ordre pastoral,
est que bien peu de jeunes demanderont la confirmation et que la plupart des
baptisés risquent de n'étre jamais confirmés. A quoi il faut répondre qu'une
telle option pastorale suppose évidemment un prolongement de la catéchése
tout au long de l'adolescence (et méme au-deld); au cours de laquelle la
confirmation sera constamment présentée comme le sceau d'une démarche a
la fois personnelle et communautaire. Et si beaucoup se découragent ou
quittent toute pratique voire toute foi avant d'étre confirmés, il faut se dire
qu'ils l'auraient fait de toute facon et qu'a tout prendre, il vaut mieux qu'ils
sachent qu'il leur manque quelque chose pour étre pleinement chrétiens, qu'ils
ne sont pas « en reégle » et n'ont pas, comme on dit, « tout fait ». D'autres
objections sont davantage théologiques. En premier lieu, on a depuis toujours
souligné que la maturité spirituelle ne va pas de pair avec la maturité

(90) Que cette célébration de la foi, périodique et iémésoit congue dans le cadre de la catéchése (a

condition que tous les ages participent a la mégiébeation afin que les plus jeunes bénéficientlade
confession de Foi des plus grands) ou, mieux encprelle trouve sa place dans le cadre de la Coraunié
paroissiale — jeunes et adultes confondus — aisa®rifa Vigile Pascale.

C'est diailleurs ce quist suggéré par la Constitution du Concile Vaticaruli Ia liturgie, au n° 71
of, 1l est demandépour mar;z;fester plus clairement le lien intime de ce sacrement avec toute lIitiation
chrétienne »que «a rénovation des promesses baptismales précéde la réception du sacrement o.

92) . _Et, par conséquent, que le baptéme reste en quedgigeinachevé et comme tronqué, peieé
son rite ultime, tant qu'on a pas regu la confiromat

(93) Comme sj la grace, proposée au baptéme, avaitrhgsnir étre effective, de 'engagement du
sujét, devenant ainsi I'élément décisif.

(94) Dailleurs conjoncturelle et sans doute provisoire.
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simplement humaine (95), et que la confirmation ne peut en aucune facon
devenir le « sacrement de l'adolescence », plus ou moins équivalent des rites
d'initiation qui marquent cet age dans beaucoup de religions. Il faut donc
éviter a la pastorale proposée toute contamination par une argumentation de
ce type. Une autre objection, plus grave, est celle de 1'ordre des sacrements de
l'initiation. Originellement et structurellement, la confirmation se situe entre le
baptéme et l'eucharistie et doit donc précéder celle-ci. Il est évident qu'un
retard de 1'age de la confirmation aboutira a une inversion permanente de ces
sacrements. Mais il faut honnétement reconnaitre qu'il en est déja ainsi dans
l'actuelle pratique pastorale puisque, méme située a 12, voire a 11 ou 10 ans,
la confirmation est de toute facon postérieure a la premiére communion (96).
De plus, la réception consciente et fructueuse d'un sacrement est un bien plus
important que la satisfaction intellectuelle de respecter l'ordre des sacrements
(97). Enfin, considérant que l'eucharistie, a la différence du baptéme et de la
confirmation, est un sacrement réitérable par son essence méme et qui doit
donc accompagner et transfigurer (c'est-a-dire accomplir) toutes les circons-
tances et étapes de la vie chrétienne, il peut suffire, pour que la signification
essentielle de l'ordre des sacrements soit sauve, que la célébration de la
confirmation ait lieu au cours de l'eucharistie et que la réception du Corps et
du Sang du Christ suive celle de l'onction de I'Esprit.

Une derniére notation pastorale, ayant d'ailleurs une grande implication
théologique, sera formulée par maniére de veeu. Depuis le début du lil® siécle,
nous avons vu qu'a Rome, I'évéque a toujours été personnellement le ministre
de l'achévement du baptéme, que nous appelons aujourd'hui la confirmation
(98). Et cela est plein de sens : 1'évéque est vraiment le centre, le Pére et
I'Epoux de 1'Eglise, et on n'entre totalement dans la communauté chrétienne
que lorsqu'on a rencontré sacramentellement 1'évéque. C'est méme pour cette
unique raison que, depuis plus de dix siécles, 1'Occident a été conduit a séparer
la confirmation du baptéme, brisant l'unité de l'initiation chrétienne et portant a
la confirmation cette atteinte grave dont elle ne s'est pas remise encore et qui en
a obscurci le sens. Il est paradoxal que les nouvelles dispositions
disciplinaires (99) renoncent précisément a ce « privilége » épiscopal si
jalousement gardé par 'Eglise de Rome et s'aligne sur la pratique orientale en
ce qu'elle a de moins originaire et de moins valable (100). Quoi qu'il en soit de
ces dispositions qui ne sont que des concessions et n'obligent évidemment pas,
on ne peut que souhaiter que les évéques redonnent a la confirmation la premi-

(96) Cf. saint Thomass. Th., llla, g. 72, a. 8.

97) Dont il faut absolument maintenir, selon le voeuPie X et la nature du sacrement, qu'elle soit

proposée le plus t6t possible a I'enfant, dés iasqit « discerner » le corps du Christ et sotghaiunir a lui
de tout son cceur (C'est en cela que consisted'«@gaison » qui souvent peut largement précéder bns
juridiquemeniprécisés).

(98) Voir déja en ce sens une réponse de la S. CongrSderements du 30 juin 193248, 1932, p
271-2.

(99) La tradition syrienne de l'onction pré-baptismajgatiquement disparu et on peut, sans trop
simplifier les choses, dire que la confirmationlesthévement et la plénitude du baptéme.

(100) Rituel de la confirmation du 22 ao(t 1971, Praemd&an® 7. Cf. déja ConstitutionLumen
Gentium » 26.

(101) Sans pour autant retrouver l'unité de la célébmatimitiation qu'elle avait su préserver et a

laquelle, précisément, elle avait sacrifié le wgel'évéque.
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ére place (qui devrait lui revenir) dans leurs activités. N'est-il pas de la plus
haute importance que 1'évéque saisisse cette occasion infiniment
précieuse d'avoir avec chacun des chrétiens de son diocése un contact
personnel, contact non seulement humain mais spirituel et sacramentel, c'est-
a-dire proprement une rencontre de grace ?

Jean-Philippe REVEL

Frére Jean-Philippe Revel, né en 1931 a Marseille ; entré dans l'ordre de saint Dominique en
1950, prétre en 1957. Lecteur et licencié en théologie, professeur de théologie sacramentaire au
Studium des Dominicains de Toulouse. A participé, avec quatre autres fréres, a la fondation en
1977 de la Fraternité des Moines apostoliques diocésains d'Aix-en-Provence, dont il fait partie
depuis. A exercé la responsabilité pastorale d'une paroisse depuis 15 ans, a Toulouse, puis a Aix-
en-Provence. A paraitre un ouvrage sur la théologie de la liturgie.

Pensez d votre réabonnement !
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Communio, n° VII, 5 —septembre-octobr#ag2

Pierre-Thomas CAMELOT

Confirmation et
effusion de1'Esprit

Le sacrement de confirmation vient achever et sceller
le don de UEsprit fait au baptéme. Peut-il y avoir encore
d'autres effusions de [!Esprit ? La grdace de la
confirmation  peut  étre renouvelée,  parfois
accompagnée de charismes, comme une étape vers la
maturité spirituelle, au service de la mission de ['Eglise.

L'eau et I'Esprit

«Je ferai couler sur vous une eau pure, je vous donnerai un coeur nouveau, je
mettrai en vous un esprit nouveau » (Ezéchiel36, 25-26).

« Je répandrai mon Esprit sur toute chair » (JO€I3, 1).

Aux jours du Messie, |'Esprit sera donné en abondance, comme une eau vive
qui coule a flots et renouvelle tout. Pierre voit dans le miracle de la
Pentecote la réalisation de cette prophétie (Actes2, 16) : 'Esprit vient, comme
l'eau vive que Jésus avait annoncée lui-méme (Jean 7,38-39). L'image de l'eau
n'est pas reprise dans les Actes,mais « I'Evangile du Saint-Esprit » rappelle
sans cesse cette venue de 1'Esprit (4, 31; 7, 55; 8,29.39; 10,44 et 1, 55), et
saint Paul de son c6té parlera de l'amour de Dieu « répandu » dans nos coeurs
par I'Esprit Saint qui nous a été donné (Romains 55). Si le mot effusiona
perdu dans le langage courant beaucoup de sa valeur expressive, le langage
chrétien doit retrouver le réalisme de cette image, jaillissement d'une source
abondante qui coule, intarissable, pour abreuver, purifier, renouveler... C'est a
quoi il faut penser quand nous parlons d'effusionde 1'Esprit.

A la source de la vie chrétienne, vie de 1'Esprit qui fait de nous des enfants de
Dieu (Romainss, 14-16 ; cf. Galates4, 6), il y a donc cette eau vive qui ne cesse
de couler, de nous rafraichir et de nous renouveler, pour que nous marchions
toujours dans la nouveauté de 1'Esprit (Romains 7,6). Cette vie toujours
nouvelle (cf. Romainse, 4) est (faut-il dire : elle devrait étre ?)sans cesse une
effusion de I'Esprit.
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Le baptéme

Le moment ou cette eau a jailli une premiére fois pour 1'Eglise, c'est au soir
du Vendredi, quand Jésus a « livré I'Esprit » (Jean19, 30), et que de son coté
ouvert ont coulé le sang et l'eau (19, 34). Pour chacun de nous, I'Esprit a été
répandu une premiére fois au moment béni de notre baptéme, quand l'eau
sainte a coulé sur notre front, quand nous avons été plongés dans la mort et la
Résurrection du Christ : mort au péché, naissance a une vie nouvelle. « Le
vieil homme qu'elle a recu, I'eau I'a rendu toutifre(1).

Vie nouvelle : le baptéme est en effet nouvelle naissance dans 1'Esprit. Avec
quelle insistance le Baptiste d'abord, et Jésus plus tard, ne distinguent-ils pas
de l'immersion dans 1'eau du Jourdain ce nouveau baptéme « dans 1'Esprit et le
feu » (Marc 1, 8 et par. ; Jeanl1, 30 ; Actesl, 5). Saint Paul dira que nous avons
été « lavés, sanctifiés au nom de Jésus-Christ et par I'Esprit de notre Dieu (1
Corinthiens6, 11), « baptisés dans un seul Espritpour étre un seul corps...
abreuvés d'un seul Esprit » (ibid. 12, 13). Immergés (« baptisés »), abreuvés...
c'est toujours l'image de l'eau qui coule, dans laquelle on est plongé, qui
renouvelle et apporte la vie. Les Péres y insistent a leur tour. Un seul
témoignage suffira ici, celui de saint Cyrille de Jérusalem : « L'eau coulesur le
corps, au dehors, mais I'Esprit baptise totalemifane au dedans $2). Si on
parle de l'effusion de 'Esprit, c'est au baptéme qu'il faut d'abord penser.

Et la confirmation ?

Mais voici une autre effusion de 1'Esprit. Le petit catéchisme de mon
enfance disait : « La confirmation est un sacrement qui nous donngdat-
Esprit avec I'abondance de ses graces, pour noasine parfaits chrétiens.
Mais le baptéme déja ne nous donnait-il pas 1'Esprit, avec abondance (cf Actes
2, 38) ? Qu'est-ce que ce nouveau don de I'Esprit ? Et au vrai, faut-il dire un
autre sacrement ? La question peut se poser, et elle se pose en effet, aussi bien
au théologien qu'a l'historien de la liturgie. Pour répondre a cette question,
rappelons des faits bien connus.

Le plus ancien « rituel romain » que nous connaissions, la Tradition
Apostoliqued'Hippolyte de Rome (vers 215), traite avec beaucoup de détails «
de la tradition du saint baptéme » (Rpres la triple profession de foi et la
triple immersion (4), et une premiére onction d'huile, les nouveaux baptisés
entrent dans 1'église et se présentent a 1'évéque. Celui-ci, en leur imposant les
mains prononce linvocation (I'épiclése ?1qui demande pour eux le don du
Saint-Esprit. Puis, en répondant sur leur téte l'huile d'action de grace et en leur
imposant la main, il dit : «Je t'oins d'huile sainte... ».

(1) «Quem veterem accepit, proferet unda novum » (Inscription du baptistére du
Latran, V° siécle). Cf. notre essai, Spiritualité du baptéme (Lex orandi 30), 1960, p. 145.

(2) Catécheses, XVII, 4 (P.O. 33, 985). Cf. Spiritualité du baptéme, p. 179-200 (ici, p. 182). — Si
T'attribution a saint Cyrille de Jérusalem des catécheses post-baptimales (mystagogiques) est
discutée, les catéchéses préparatoires au baptéme sont certainement de lui.

(3) Ed. B. Botte, Sources chrétiennes 11 bis, 1968, p. 81-95.
@ 1Ibid, p. 84. C'est seulement aprés qu'il a répondu : « Je crois » (en Dieu, le Pére tout-

puissant...), que le candidat est baptisé. Le baptéme est baptisé. Le baptéme est le sacrement de la
foi
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Dans cette célébration, tout se présente a la suite, d'une seule venue :
baptéme dans l'eau, une premiére onction faite par le prétre, imposition de la
main de 1'évéque, nouvelle onction par celui-ci. Immédiatement apres, bien
entendu, vient l'eucharistie et la « premiére communion ». — Les paroles
expriment le sens des gestes : en imposant les mains aux néophytes, 1'évéque
demande pour eux qu'aprés .le bain de la nouvelle naissanceiis soient (<
remplis de I'Esprit Saint »Ainsi, a la suite du baptéme d'eau, ils recoivent le
Saint-Esprit. On pourrait évoquer a ce propos l'intervention des apotres a
Samarie ou a Ephése (cf. Actes8, 15-17 ; 19, 5-6). Mais ici, c'est dans le
déroulement d'un méme rite, disons d'un unique « sacrement » : au terme, le
baptéme est achevé, scellé,on dira plus tard confirmé (5).

Cette unique célébration pose une question a l'historien de la liturgie, qui
cherche a y retrouver nos deux sacrements : «OuU finit le baptéme OC
commence la confirmation ?¢Gr. Dix). Cette question fut résolue de fait
quand, dans l'impossibilité pour l'évéque de célébrer toujours lui-méme le
baptéme dans- les petites églises (ou « paroisses ») qui commencent a se
multiplier, on fut amené, en Occident du moins, a séparer de l'ensemble des
rites le geste final, qui est devenu un « sacrement a part », réservé aux
évéques, « quand ils donnenitradunt) I'Esprit Saint »(déja Innocent I°,
400).

Mais voici une autre question, théologique celle-ci, et plus délicate. Le
baptéme d'eau n'est-il pas un baptéme dans I'Esprit(cf. ci-dessus) ? Que vient
donc faire ce second sacrement, qui, on l'a entendu dans la Tradition
Apostolique appelle le don de 1'Esprit Saint ? Le théologien dés lors cherche a
discerner avec précision l'effet propre de ce rite, qui permet d'y voir un «
sacrement » proprement dit (6). On parlera de « la plénitude de I'Espr
Saint » (cf.déja la Tradition Apostolique : « Etre remplis de I'Esp8aint »), —
ou, selon une « autorité » assez suspecte (7), d'une augmentation de la grace, du
don de la force pour le combat... Saint Thomas, qui voit l'ensemble de
l'économie sacramentelle a 1'image du développement de l'organisme
physique, voit, aprés le baptéme, naissance a la vie chrétienne, la
confirmation, sacrement de 1'age adulte, de la maturité spirituelle, des relations
avec l'extérieur, voire de la lutte et du combat de la foi (Somme théologiquél
a,qu. 65,a. let2;qu. 72, a. 2, sol. 4, 5).

(6) Le latin chrétien dit d'abord signaculum (sceau). Le mot confirmatio apparaitd'abord en Gaule au
milieu du V' siécle (Concile d'Orange, 441).

(7) La théologie des sacrements s'est développée et précisée a partir d'une réflexion sur la pratique de
I'Eglise. Dans l'ensemble trés riche et un peu confus des rites et des « signes sacrés »
(sacraments), on en a progressivement distingué quelques-uns (et d'abord le baptéme et
l'eucharistie), ot on a vu le signé efficace d'une grace particuliére pour les étapes successives de la vie
chrétienne. La théologie d'Abélard a joué ici un role important. L'énumération explicite des sept
« sacrements » apparait au XII° siécle, chez Pierre Lombard en particulier ; elle est entérinée par le
Magistére comme un article de foi au Concile de Lyon (1274) et enfin au Concile de Trente (1547,
sess. VII, can. 1).

(8) « Melchiade » : en fait une homeélie pour la Pentecote d'un évéque gaulois de la fin du Ve
siécle (Fauste de Riez ?), que le compilateur des Fausses Décrétales a attribuée a un pape
«Melchiade ».. qui n'a jamais existé | — Le texte dans P.L. 7, 1119-1120, ou 130, 237-244.
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Croissance dans I'Esprit

Au vrai, ce rapprochement entre le développement de la vie physique et la
croissance de la vie spirituelle n'est & prendre en toute rigueur. Si le baptéme
marque vraiment le moment de la naissance a la vie chrétienne, la croissance et
le progres de cette vie sont continus. Si on peut préciser le jour et l'heure ou
I'enfant est venu au monde, on ne peut en dire autant du moment ot l'enfant
est devenu adolescent, ou l'adolescent est devenu adulte. Si on peut rappeler
avec précision le jour et l'heure du baptéme, on ne pourra pour autant dire
que tel jour et a telle heure le chrétien est enfin arrivé a I'age adulte et a la
pleine maturité spirituelle (8).

Dans cette croissance progressive et continue, la confirmation pourra
marquer une étape, et une étape majeure. Mais méme pour celui qui est
devenu alors « parfait chrétien »]a grace du_ Saint-Esprit, recue dans le
sacrement, devra connaitre encore une croissance et un renouvellement
incessants. Nous sommes toujours en route, viatores,et sur cette route ou il
nous faut toujours marcher, il y a encore place pour de nouvelles « effusions
de I'Esprit ».

Ce terme, que nous employons ici a dessein, ne désigne rien d'extraordi-
naire. Car ce don de 1'Esprit, recu une premiére fois au baptéme et encore a la
confirmation, survient encore souvent dans la vie du chrétien, de facon secréte
sans doute bien des fois, mais bien réelle pourtant. Si par la grace du baptéme,
I'Esprit de Dieu habite en nous comme en son temple (1 Corinthiens, 19), et
qu'il est notre vie (Romains3, 9-10), n'est-il pas en nous cette « eau vive » dont
la source a jailli pour nous une premiére fois lors de ce baptéme et qui coule
encore (cf. Jean 738-39) ? La priére des fils de Dieu n'est-elle pas en eux un_
don de I'Esprit (Romains3, 14 s. ; Galates4, 5) ? Et comment ne pas penser a
la communion eucharistique ? Et nous ne parlons pas de tant d'appels secrets
de I'Esprit, qui nous font percevoir sa venue silencieuse... et exigeante !

Les missions invisibles

Ces interventions du Saint-Esprit au cours de la vie chrétienne doivent se
comprendre a la lumiére de la théologie des « missions invisibles ge 1'Esprit,
que saint Thomas a élaborée a la suite de saint Augustin et, on peut le dire, a
partir d'une trés vive expérience spirituelle (9). Si le Docteur Angélique semble
réserver ces « Missions » ales circonstances assez exceptionnelles (acte de
charité héroique, décision de renoncer a tous ses biens ou d'entreprendre
quelque chose de difficile, voire de s'exposer au martyre), il voit plus
généralement cette mission « dans le progrés vertueux et la croissance
grace : (Somme théologiqué, a., qu. 46, a. 6, sol. 2). On peut donc penser que
ces missions de 'Esprit peuvent intervenir de facon plus modeste, dans les
conditions les plus quotidiennes de la vie chrétienne, qui, de son mouvement

(8) Sur la maturité spirituelle, cf. entre beaucoup d'autres, l'article du P. V. Therrien, dans Il est
vrai (Cahiers du Renouveau 14), p. 18-22.

9) Cf. en particulier J.-M. Garrigues, « L'effusion de I'Esprit », dans La Vie Spirituelle,
jan.-fév. 1974, p. 73-81.
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méme, tend a se laisser envahir par I'Esprit. « SaintThomas admet d
missions dans le progrés intensif [t charité], qui estla loi normale de la vi
chrétienne » (10)L'Esprit est ainsi « envoyé » au chrétien pour rendre en lui
témoignage au Christ (Jean15, 26), pour « l'introduire dans la vérité tout
entiére » (16, 13), pour rester avec lui pour toujours (14, 15)... Saint Paul a
d'autres mots et d'autres images : 'Esprit est « envoyé » dans nos coeurs pour y
crier Abba, Pére (Galates4, 6), « 'amour de Dieu a été répandu(effusion-!)
dans nos coeurs par 'Esprit qui nous a été donné (Romains 5, &f. 8, 9-16)...

Aussi 1« effusion de 1'Esprit » dont on aime a parler dans les assemblées du
Renouveau est-elle chose tout-a-fait normale, méme si dans ces assemblées
elle semble aux yeux du spectateur non averti survenir dans des conditions un
peu surprenantes, voire extraordinaires.

Dans le Renouveau, I'effusion de I'Esprit

Avant de nous en expliquer un peu, et de revenir a ce propos a la
confirmation, précisons tout de suite, si la chose est encore nécessaire, que
nous refusons absolument de parler ici de « baptéme dans I'Esprit ». Cette
expression, familiére aux milieux pentecétistes, risque de faire penser que le
baptéme d'eau ne donne pas le Saint-Esprit, et que pour recevoir celui-ci, il
faut un nouveau rite, voire un nouveau sacrement. Ce qui au surplus ferait
oublier la « confirmation » (11). On écartera donc cette expression, et on
évitera dans la pratique tout ce qui ferait penser a un sacrement.

Cette réserve faite, et elle est importante, on parlera de renouveler la grace
du. baptéme : l'eau vive, qui a jailli en cette naissance a la vie chrétienne, n'a
pas cessé de couler ; mais nous avons négligé d'aller boire a cette source, nous
avons laissé tant de broussailles, de décombres, peut-étre tant de boue obstruer
le ruisseau ; ouvrant l'oreille a tant de voix, de tant de bruits, nous n'avons
plus écouté « les eaux de Siloé qui coulent doucement » (Isaie8, 6), cette eau
vive qui chante en nous et qui nous dit : « Viens vers le Pére » (Ignace
d'Antioche, Aux Romains, 7)1 faut donc que I'Esprit coule a nouveau, avec
abondance, pour tout renouveler. Il ne s'agit pas, qu'on nous entende bien, de «
libérer 1'Esprit », selon une expression assez maladroite, qui a été justement
critiquée, mais de lui demander de nous libérer nous-mémes pour que nous
puissions étre ouverts a sa venue et a son action bienfaisante.

Comment les choses se passent-elles ? Les faits ont été assez souvent décrits
pour qu'on puisse ici se permettre d'étre trés bref (12).

(10) H. Dondaine, dans Saint Thomas d'Aquin : Somme théologique (La Trinité), t. II, p. 379.
C'est nous qui soulignons.

(11) On pourrait rappeler ici les discussions sur ce sujet entre théologiens anglicans vers les années
1945-1950 (cf. notre article « Pour une théologie de la confirmation », dans Revue des Sciences
Philosophiques et Théologiques, 1954, p. 637-658). — On s'étonne un peu que les théologiens qui se
sont intéressés au Pentecotisme et au Renouveau n'aient pas repensé a cette controverse.

(12) Cf. par exemple notre article, « Baptéme, confirmation et effusion de 1'Esprit », dans La Vie
Spirituelle,nov.-déc. 1978, p. 843-845.
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A l'expérience, on observera d'abord qu'il s‘aggina tout d'unepriére, et
d'une prierecommunautaire, en assembléd'Eglise. Un chrétien prend un
jour conscience que la grace de son baptéme ea dergirmation n'a pe
encore porté tous ses fruits, qu'il doit sortirlderoutine et de la paresse
spirituelle, voire du péché, se «convertir» décidéna Jésus-Christ, se donner
davantage a la priere, faire un pas en avant damsakrche a la suite du
Seigneur pour la mission et le service de I'Eglisedemande de I'effusion de
I'Esprit est essentiellement une démarche de csioverEt celui qui veut s'y
engager se remet humblement a la priere de sess/frdans cette cellule
d'Eglise qu'est le groupe, priant avec eux pour lgusoit envoyé I'Esprit,
Esprit de lumiére et de force, de liberté joyeusd'&udace tranquille, pour
témoigner du Ressuscité. On pourrait, ici paraghrmmguement les « dons »
du Saint Espritl'lsaiell...

Rien d'extraordinaire en tout cela. L'impositi@sanains n'est pas un geste
sacramentel, mais unepsiére en action »(13), un geste de priére de la
communauté étroitement unie dans l'intercessiorut Be passe le plus
souvent dans la simplicité et le silence, silenzatenu par le murmure de
priere de toute I'assemblée. S'il arrive qu'on m@eales larmes de joie ou que
l'on prie en langues, l'essentiel est « la pailagbie dans I'Esprit Saint »
(Romainsl6, 17), « une paix joyeuse ou une joie paisiblgub,se prolonge
souvent, et une vraigonversion,qui pourra se manifester par exemple par un
geste de réconciliation, ou par un godt renouvelér ja priére, ou par un
engagement nouveau au service de I'Eglise et dartde de Dieu, voire par
un « charisme », don « spirituel », donné gratuéeinau gré de I'Esprit,
« pour le bien commun (¢ Corinthiensl2, 4-6).

C'est cela « I'effusion de I'Esprit », et peuventé@moigner ceux qui ont eu'

la gréace de vivre ce moment, et qui en vivent enebren godtent le fruit (cf.
Galates6, 22-23), dans la simplicité quotidienne.

La confirmation

Si on refuse a juste titre de parler d'un nouvesiéme « dans I'Esprit », il
est tout a fait Iégitime de parler de renouvellemen, si I'on permet ce
néologisme, de réactualisation de la grace du baptdais, on va le voir
maintenant, il faudrait parler aussi, et surtostlalgrace de la confirmation, a
laquelle on ne pense pas peut-étre assez. Daiigrmeea'y a-t-il pas comme
un signe de l'ignorance, ou du moins de l'incetéitou nous sommes encore
de la signification et de l'importance de ce saemn? Si la confirmation
«donne le Saint-Esprit avec I'abondance de ses gsae,c'est bien a ce
sacrement qu'il faudrait songer quand on parle dRerouveau dans
I'Esprit ». Il faut y insister quelque peu.

Ce sacrement donc, achévement, perfection et «mation » du baptéme
(cf. Actes8, 15-17 ; 19, 5), est une nouvelle « effusion $Ekprit déja donné
au baptéme, pour la croissance de la vie regus, @ar doit parvenir a I'age

(13) Ed. O'Connor, Le Renouveau charismatiqué;. fr., 1971, p. 47.

38

Confirmation et effusion de 1'Esprit

adulte dans le Christ (cEphésiens4, 13). A la différence de la croissa
physique, qui est achevée aux environs de la @mgtiannée, cette croissan
vers la maturité spirituelle dépasse I'age de lkmdence et doit se poursui
toute la vie jusqu'au dernier jour. Saint Paulsqmnier et peut-étre a la veitlie
supplice (?), ne se flatte pas pour autant d'é@meriwé » (cf.Philippiens3, 12-
13). S'il est vrai que, méme longtemps aprés letéoag et déja dans
vieillesse, nous devons rester des nouveau-néslelabisrist (cf.1 Pierre 2, 2
Matthieu 19, 14 et par.), saint Paul encore nous exhorte das rester |
perpétuels « petits enfants(Ephésiengt, 14 ;1 Corinthiens14, 20, etc.). Mai
nous l'avons déja suggéré, dans cette croissamieteirompue pel
intervenir, méme a plusieurs reprises, I'« effusler’Esprit » dont nous parlons.

Ainsi, il n'y a pas une effusion de I'Esprui renouvelle la gréace
baptéme, et une autre qui renouvellerait la gréedadconfirmation. C'est
méme et unique Esprit qui est intervenu au baptétrgi intervient ensuitiers
de la confirmation. C'est lui aussi qui, en dehdestout sacremensurvien
encore,' a la priere des freres, dans cette neuyedffusion ». C'est lqui alor:
renouvelle dans la grace du baptéme, grace derpatddumiére, dpaix et di
joie, et qui en méme temps renouvelle dans la gibeédaconfirmation
grace de force et d'audace évangéliquediesia ),en vue du servicgliaconia)
de la mission et du témoignage.

Sans forcer ni fausser le sens de I'Ecriture, amrpd rappeler, pour |
appliguer a ce que nous disons ici, les mots deisl@six Onze ani
I'ascension : « Vous allez recevoir une puissacele de I'Esprit qui viend
sur vous ; vous serez alors mes témoinsiActesl, 8). Si I'Esprit Saint vie
dans le Renouveau, c'est pour susciter des téroiR&essuscite.

Ceci nous parait trésportant. Cette « joie paisible » ou cette « gapeust
» dont on a parlé, sont des fruits de I'Espritatégs de transformeme vie
I'expérience vécue peut en témoigner. Mais celugéquest I'heureukénéficiair
ne doit pas s'attarder a les savourer égoistementgre moins doith- les
rechercher avidement : la « gourmandise spirituelleontrelaquelle
nous mettent en garde les saints n'est peut-égeupadangeillusoire !
Les « charismes », puisque charismes il y a, s@ititués par 'Esprit,
comme il l'entend, « pour ['utilité », pour le biecommun (1
Corinthiensl12, 7).

Il n'y a pas ici a en parler longuement. Mais nohserverons, avec &
Congar par exemple (14), qu'on abuse parfois duchexismatique, et qu'ol
I'emploie tropexclusivement a propos du « parler en langues bieBfaisar
gue soit ce charisme comme expression de la griénee joieémerveillée qui r
peut s'exprimer par des mots eépmme dit saint Augustinge n'est tout ¢
méme au gré de saint Paul qu'un charisme minews charismes les pl
importants, qu'il faut demander, c'est d'aborddéviment|'agape, I'amour
mais aussi les dons de guérison, d'assistance,didesrnemer
d'enseignement, de comparaison... Tous ces dohde®don de service

(14) Je croisenl'Esprit Saint,t. II, 1980, p. 210-214.
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(de ministére), pour le bien de tous, dans le cdp€hrist, qui est I'Eglisg
Corinthiens 12 ; cf. Romains 12, 4-14).

ET ceci nous raméne a la confirmation, a propos aguélle ol
remarquera deux choses. Celled'abord. La confirmation, on |
rappelé avec saint Thomas, est le sacrement de #dgke, ou, si l'o
préfere ce mot, de lamaturité spirituelle. Celle-ci est I'ceuvrele I'Esprit
Qu'on pense au « fruit de I'Espgitel que le décrit saint PafGalates 5, 22) .
amour, joie, paix, pg@nce, bonté, bienveillance, foi, douceur, madtde soi.
Tout cela n'est-il pas un signe de cattaturité, qui n'est pas seulen
équilibre psychologique, qui peut méme coexistercayn psychisme bles
mais qui est force tranquille dans jfai, constance et persévérance (
I'espérance, oblativité surtout et décentratiorscienéme, pour s'ouvrir al
autres et a Dieu ? Assurément, tout cela est ledeul'Esprit, qui « distribt
ses dons a chacun selon sa volonté Sorinthiens 12, 11), néme en dehao
des groupes du Renouveau ! Mais a l'expériencenersaurait nier q
I'effusion de I'Esprit, telle qu'on I'entend daes groupes, si elle est prépaeée
recue dans I'humilité, la pauvreté du cofonverture aux autres et la doci
a I'Esprit, ne peut manquer de contribuer a cetiturité. Beaucoupeuven
en témoigner. Mais quand peut-on dire quaxst enfin parvenu acette
parfaite maturité ? Il faut rester trés humbleoefdurs attentif a tous lesppel:
de I'Esprit.

On ajoutera aussi ldiscernement Saint Pal nous invite a nous laiss
« transformer par le renouvellement de notre intelice, pour discern
quelle est la volonté de Dieu : ce qui est bienqui lui est agreable, ce qui
parfait» (Romains 12, 2 ; cf.1 Thessaloniciens 5, 21), qui a dit cibord :«
N'éteignez pas I'Esprit... » ! Le don de « discerewt des esprit(I Corin-
thiens 12, 10) n'est pas le moindre ni le moins utileatesismes ! Ce n'est pas
le lieu d'en parler ; on sait quelle place il tiglans la tradition des mait
spirituels, de Jean Cassien a saint Ignace de aoyol

D'autre part, nous avons déja fait observer que geeffusion de I'Esprit
survenait le plus souvent en réponse a la prieefderes, dans ul
communauté fraternelle, qui se veut, qui est ureelkle d'Eglise » (cette
appartenance ecclésiale est manifestée par loorefat'évéque, la présence
prétres a la réunion de priére, et surtout parélébration de I'eucharisti
L'Esprit est donné, répétons-le, paur service d'Eglise, pour la mission ¢
témoignage. Assurément, la théologie classiqusadm)rhfirmation qui, on ¢
le rappelle, hérite de « Melchiade », n'est guéiienée vers I'Eglis:
L'homelie apocryphe ne parle pas de IEgIlse uetidue questionSomme
théologique, Illa, qu. 72) que saint Thomas consacre a la cwmatfiion ne
mentionne |'Eglise que six ou sept fois, et en gassLes sacrements de
IEglise..., lautorité de. IEglise..., dans la primitive Eglise... ». Et pourtant cet
« augmentation de la grace », cette « force pour le combat » est donnée sa
doute au bénéfice de celui qui la recoit, mais dﬁgilse et pour I'Eglis
Cettex lutte extérieure contre les ennemis de la foi , alaquelle est appelé le
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confirmé et pour laquelle il est armé, geg:tions sacrées » auxquelles il est
habilité et dont il a recu le pouvoir et la missim@mme par exemple de
confesser publiguement la_foi au Christ (cf. qu, &25), ne sont-elles pas
éminemment un service d'Eglise ?

Renouvelé donc dans la grace de sa confirmatiocgita nouvelle effusion
de I'Esprit, le chrétien devracomme en vertu de sa charge » (quasi ex officio,
ibid.), ttmoigner courageusement de sa foi et se mettidéméent au service
de I'Evangile. Il n'y a pas a décrire les multifi@snes que peut prendre ce
service, des plus cachées jusqu'aux plus voyaviggs.ce qu'on en sait suffit
a montrer qu'il n'y a pas de désir d'évasion versnomde « spirituel »
paisible et confortable, loin du monde et de sedfismces, loin de la vie de
I'Eglise et de ses combats... « Vous recevrezisance du Saint-Esprit qui
viendra sur vous ; vous serez alors mes témojasqu'aux extrémités de la
terre »(Actes 1, 8).
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Le ministre du sacrement

St l'évéque est le ministre « ordinaire » (ou mieux :
« originaire ») du sacrement de confirmation, ce
n'est pas seulement en raison dune coutume qui
n'‘aurait eu cours qu'entre Trente et Vatican II, mais en
vertu d'une tradition qui remonte a la primitive Eglise
et qu'ont restaurée le Concile et le nouveau rituel.

LES origines de la confirmation sont controversédhistoire en est

difficile, en raison notamment de son lien au baggt& ce lien que nous
redécouvrons aujourd'hui et sans lequel la confitiom prend
difficilement sens. On ne s'étonnera donc pas gugiéstion du ministre soit
elle-méme controversée. Dans son likeeBaptéme et la Confirmation (1), le

P. Hamman estime que la tradition occidentale &gaue sens de ce
sacrement en en réservant de facon trop strictél&bration a I'évéque. J.-
P. Bouhot danga confirmation, sacrement de la communion ecclésiale (2),
pense que I'évéque n'est pas seulement ministis, qna sa présence est
constituante du signe sacramentel. Nous avonsua dginions extrémes sur
I'évéque, ministre de la confirmation.

Dans cette courte note notre propos n'est pasideuae étude critique de
la question, mais de rappeler ce qui parait unestaote dans la tradition
occidentale et de présenter ce que Vatican Il ditniinistre de la
confirmation, et qui est repris et détaillé darsriéuels du baptéme et de la
confirmation.

Un premier témoin : la Tradition d'Hippolyte

Au début durlle siécle, laTradition Apostolique d'Hippolyte nous offre un
texte assez explicite sur l'initiation chrétienneses différentes étapes. Apres
l'ablution baptismale, Hippolyte situe deux onctiphune faite par le prétre,
l'autre réservée a I'évéque :

(1) Desclée, Paris, 1969.
(2) Le Chalet, Lyon, 1968.
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« Ensuite, quand il (le baptisé)est remonté (des fonts baptismaux)quil soit
oint par un prétre au moyen de l'huile qui a été sanctifiée, avec ces mots "Je
toins de l'huile sainte au nom de Jésus-Christ".

« Qul'ils se rhabillent un a un, apres s'étre essuyés, puis qu'ils entrent dans
léglise.

« Que l'évéque, en leur imposant la main, prie : "Seigneur Dieu, qui avez
rendu ceux-ci dignes de la rémission des péchés par le bain de la régénération
de l'Esprit Saint, envoyez en eux votre grdce, afin qu'ils vous servent selon
votre volonté, car a vous est la gloire, au Pére et au Fils avec I'Esprit Saint,
dans la sainte Eglise, maintenant et dans les siécles. Amen."

« Puis, versant avec la main de l'huile sanctifiée et la mettant sur la téte,
qu'il dise : 'Je toins de lhuile sainte dans le Seigneur, le Pere tout-puissant, le
Christ Jésus et IEsprit Saint.”

Et apres avoir fait la consignation sur leur front, qu'il leur donne un baiser
en disant : "Le Seigneur soit avec toi." Et que celui qui a étéconsigné dise : "Et
avec ton esprit." Qu'il fasse ainsi pour chacun » (3).

Selon Hippolyte de Rome, I'évéque intervient doansdla célébration de
l'initiation chrétienne pour l'achever en imposkest mains et en faisant une
onction d'huile. Il s'agit la, semble-t-il, moinwide nouvelle onction que de
« lachévement de l'unique onction, achévement qu'il intégre a la confirmation.
Avant que le néophyte se rhabille, le-prétre l'oint sur tout le corps mais pas sur
le front parce que c'est sur le front que l'évéque va lui faire la sphragis » (4):
Sur ce point, la tradition parait bien établi€v&que intervient dans les rites
d'initiation chrétienne pour les porter a leur anpbssement.

L'époque carolingienne

C'est a I'époque carolingienne, peut-étre méme tplugju'en Occident, la
célébration de la confirmation est séparée de dellbaptéme. On en connait
les raisons: la création des paroisses ruralea egtessité de baptiser les
enfants des leur naissanggiam primum). A partir de cette époque, les
enfants sont baptisés par les prétres responsdbkeparoisses et ils sont
confirmés par I'évéque lors des déplacements efteittue dans le diocese. I
semble donc qu'a ce moment, la célébration de déiromtion n'ait pas été
liée a un &ge mais a la venue de I'évéque. Celaseliimportance accordée a
I'évéque comme ministre habituel de la confirmation

En bien des endroits, les prétres ont sans douteédia confirmation. Mais
Papes et Conciles interviennent pour rappeler gusacrement est réservé a
I'évéque. Témoin la lettre du Pape Innocéhial Décentius, évéque de
Gubbio, en 416: 4a consignation des enfants doit manifestement étre
réservée a l'évéque... » (5).

(4) Hippolyte de Rome, La Tradition apostolique, i21-22 (traduction Sources chrétiennes).
(5) P.-M. Gy, dans La Maison Dieu58, p. 137.
(6) DB.98.
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Le Concile de Trente

Le Concile de Trente, reprenant cette traditionideatale, établit que
« I'évéque seul est le ministre ordinaire de lafiraration » (6). Mais parler de
ministre ordinaire, c'est reconnaitre la posséiditun ministre extraordinaire.
La scholastique a souvent débattu ce sujet, prisedailleurs des solutions
différentes. Le droit canonique précisera les dibmts permettant au prétre
d'étre ministre extraordinaire.

Depuis le XVF siécle, la confirmation est rarement célébréeypaautre
ministre que I'évéque lui-méme. On se souvient'dlgdnisation de cette
célébration qui a été en vigueur jusqu'au dern@moe. On rassemblait en
un centre les confirmands de tout un secteur paktole doyenné. On
célébrait le sacrement le plus souvent en dehofguteharistie et en l'absence
de la communauté chrétienne de I'enfant. |l étifficide de faire autrement
étant donné le nombre des enfants rassemblés.

Sans doute est-ce ce type de célébration qui audocertains auteurs a
penser que le fait de réserver de fagon aussitesttic célébration de la
confirmation a I'évéque, en a faussé le sens. Ujndgement parait excessif.
On doit cependant reconnaitre que cette pratiqu@as contribué a mettre en
évidence toutes les richesses de ce sacremeattlhféme remarquer que la
raison principale qui justifiait cette maniére d@d, a savoir que I'achévement
de l'initiation chrétienne revient a I'évéque, m@u manifestée. Cela tient
surtout au fait que la confirmation n'était passpréée dans son lien au
baptéme et a l'eucharistie.

Vatican Il emploie un mot nouveau pour qualifiévéque en tant qu'il est
ministre de la confirmation. Cette qualificationuvelle permet de demeurer
fidéle & la tradition qui réserve a I'évéque l&bgtion de la confirmation et,
en méme temps, d'assouplir la discipline de telitee que la célébration puisse
déployer toute sa signification.

Le Concile de Vatican Il

Le Concile de Trente parle de I'évéque comme nmrieistrdinaire ;
Vatican Il, dans la constitutiohumen Gentiun(n' 26), le qualifie de
« ministre originaire »de la confirmation. En prenant le termginarius (que
certains traduisent paspremier »)au lieu deordinarius, leConcile a voulu
tenir compte de la discipline orientale. Dans [§ggt'Orient, en effet, le prétre
célébre habituellement la confirmation aussitoape baptéme. Il est donc le
ministre ordinaire. Mais il ne faut pas oublier qiieglise d'Orient insiste
beaucoup sur le fait que le prétre utllise uneehciinsacrée par I'évéque et par
I'évéque seul. Aussi traduireogiginaire » par « premier »peut donner lieu a
un contresensOriginarius dit aussi l'origine, la source. Nous devons lire le
contenu du qualificatif eriginaire» dans tout le développement que
Vatican Il consacre a I'épiscopat et au presbytémConcile a insisté sur le
lien étroit existant entre I'évéque et goesbyterium lien qui s'enracine dans le
sacrement. Nous devons également le lire dansitexde de ce numéro 26

(6) D.B. 873.
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de Lumen Gentiungui présente la fonction de sanctification des &esq:

« Par le ministére de la Parole, les évéques commueng aux croyants, en
vue de leur salut, la force de Dieu ; et par legrganents dont ils organisent,
par leur activité, la distribution réguliére et fénde, ils sanctifient les fidéele
Ils reglent la célébration du baptéme ou est donh&@articipation au
sacerdoce royal du Christ. lls sont les ministrefgimaires de la confirmation ;
ce sont eux qui donnent les saints ordres et reglandiscipline de la
pénitence... »On le voit, les mots qui situent le ministére éedque varient
pour chaque sacrement, mais aucun sacrement nétpewélébré sans une
référence au ministére du college épiscopal quiesie au college des apdtres.
Le mot «originaire », il faut le noter, est employé seulement a propotade
confirmation. Le contenu en est développé parplaenotandadu
nouveau rituel de la confirmation.
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Les nouveaux rituels

Les nouveaux rituels promulgués depuis le Conciteuel du baptéme,
rituel de la confirmation, rituel des sacrementd'idéiation chrétienne des
adultes, transcrivent dans une discipline préceeualificatif deminister
originarius. L'Ordo confirmationis, qui reprend le terme, ajoute que I'évéque
célebre habituellement la confirmation. Il en dofe® raisons « Ainsi, la
confirmation est plus clairement reliée a la premiere effusion de lEsprit
Saint au jour de la Pentecéte. En effet, les apétres, aprés avoir étéremplis de
[Esprit Saint, le transmirent eux-mémes par limposition des mains a ceux qui
crurent. Ainsi, le fait de recevoir U'Esprit Saint par le ministére de
l'évéque met davantage en valeur le lien qui rattache les confirmés a toute
Eglise ainsi que le commandement recu du Christ de rendre témoignage
au milieu des hommes » (7).

Il est intéressant de noter ces raisons que rapleetituel. Elles sont celles
qui président au choix du prétre comme ministrexikaerdinaire ». Il est
demandé en effet que le prétre qui recoit délégapour célébrer la
confirmation ait une fonction diocésaine ou au raaime responsabilité de
secteur : vicaire général, vicaire épiscopal. Eotdes termes, il est demandé
gu'il apparaisse comme associé de fagon privilégiB&véque dans sa tache
pastorale. Cela pour que soit manifeste que I'é@gtile ministre originaire
de la confirmation.

Il faut préciser encore que le prétre qui a recundied de célébrer un
baptéme d'adulte, célébre normalement la confionak afin de signifier
l'entrée de cet adulte dans la communion pléniére de I'Eglise » (8).

LA discipline actuelle tient donc a mettre en évitkene qui est traditionnel :
il appartient a I'évéque d'imposer les mains auptib@s, pour leur

transmettre la plénitude de I'Esprit, les faire rentdans la pleine

communion ecclésiale et les appeler a témoigndewefoi. C'est dire que la
mission du chrétien s'enracine dans son baptése &infirmation et qu'elle
n'est jamais I'ceuvre d'un individu, pas méme duupme, mais qu'elle est
ceuvre ecclésiale, accomplie dans I'Esprit, et en hvec le ministére
ordonné qui assure la succession apostolique.

Dans le méme temps, cette discipline manifestefedtroit qui existe entre
I'évéque et sopresbyterium. Le rituel prévoit en effet non seulement qu'un
prétre associé de facon particuliere a la chargtople de I'évéque peut
recevoir délégation pour confirmer, mais en outre tevéque peut s'associer
des prétres dans la célébration de la confirmajigit préside : des prétres
Ipeuvent participer a la chrismation et imposer rfegns en silence avec
'‘évéque.

(7) Ordo confirmationis, 7.
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On le voit, le qualificatif d'«originaire » employé pour désigner I'évéque
comme ministre de la confirmation est riche de eout Il exprime, a sa
maniere, l'ecclésiologie de Vaticain La nouvelle discipline permet une
célébration plus signifiante, mais il faudra veilla ce que I'évéque
apparaisse toujours comme d{e ministre originaire » du sacrement de
confirmation.

Mgr Robert COFFY

Mgr Robert Coffy, né en 1920. Prétre en 1944. Etudes de théologie & la Faculté de Lyon.
Professeur (1949), puis supérieur (1952) du Grand séminaire d'Annecy. Evéque de Gap en 1967 ;
archevéque d'Albi en 1974. Publications : Dieu des athées ; Eglise, signe de salut (rapport de I'A.P.
de Lourdes en 1971) ; Une Eglise qui célébre et qui prie(idem, 1973) ; Faites cela en mémoire de
moi (1981).
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Jean-Yves LACOSTE

La surabondance

Baptéme, confirmation eucharistie

La confirmation s'ajoute au baptéme non comme un
appendice superflu, mais comme signe de la surabon-
dance de la grdce par rapport a une économie du
nécessaire et du suffisant.

LA sacramentalité de la confirmation a pu étre niém. d@nnait les refus
radicaux des Réformateurs qui les conduisirent ebrsidérer que le rite de
la confirmation n'était en fait qu'un sacramentdjoant au baptéme, et a
conserver le nom de la confirmation pour désigaepriofession de foi publique et

solennelle du baptisé venu a la maturité chrétiefine Mais, dés avant eux, les

commentateurs deSentences et les sommistes médiévaux consacrent le premier

temps de leur enquéte a établir qu'il y a ici uarement, et pleinement (2). La
théologie de Clermont sera ici un exemplaire vestigui consacre le premier
chapitre de son traité de la confirmation a intgere sur l'existence du sacrement

de confirmation » (3). Mais cette insistance, dont on pourrait penser qu'elle est

apologétique et anti-protestante chez les autasttpdentins (4), est pourtant tout

(1) La confirmation, chez les Réformateurs, n'est qu'un des «rites recus des Peéres » (Apologia
Confessionis Augustanae), voire une « cérémonie oiseuse » (Melanchton) ; son nom n'apparait ni
dans le Grand Catéchisme ni dans le Petit Catéchisme de Luther, qui en élucide le rejet assez
longuement dans Von der Babylonischen Gefangenschaft. Cf. p. ex. DTC, 3/1082-1088 (P.
Bemard).

(2) Cf. Thomas d'Aquin, In Sentent. 4, dist. 7, art. 1, et Somme, llla, g. 72, a. 1. Bonaventure par
contre ouvre son commentaire dela méme distinction du Lombard sur la question « de la confirmation
quant a son intégrité ». Chez Denys le Chartreux, la méme premiére question de la distinction 7 du livre

4 est consacrée et & établir la sacramentalité de la confi mation, et & interroger sur son universalité et son
éventuelle « plus grande sublimité « par rapport au baptéme (Doctoris Ecstatici D. Dionysii Cartusiani
Opera Omnia, tome 24, Tournai, 1904, p. 183-186).

(3) Cf. Theologia Dogmatica et moralis ad mentem S. Thomae Aquinatis et S. Alphonsi de
Ligorio, tome 3, Paris (7), 1895, p. 214-219. Voir aussi Perrone : Théologie Dogmatique du R.P.
Perrone..., trad. Védrine, Bandel et Foumet, tome 4, Paris (4), 1871, p. 179 s.

(4) Cf. les canons tridentins sur la confirmation : 1. « Si quelqu'un dit que la confirmation des baptisés
est une cérémonie oiseuse, et non plutét un véritable sacrement en soi, ou bien gu'autrefois la
confirmation n'était rien d'autre qu'une catéchése dans laquelle les pré-adolescents rendaient
compte de leur foi devant I'Eglise, qu'il soit anathéme. « 2. « Si quelqu'un dit qu'on fait injure & I'Esprit
Saint, en attribuant une puissance au saint chréme de la confirmation, qu'il soit anathéme » (D.S.,
1628, 1629).

48

La surabondance

aussi forte dés le commentaire de Thomas d'AquinSautences. Et ce n'est pas
nécessairement signe d'une géne a établir I'idedétla confirmation et son site
dans I'économie sacramentelle : car une traditieut @ la fois étre unanime et
difficilement interprétable ; car les hésitations ¢'institution du sacrement
ne peuvent masquer qu'on a ici un geste chrétiedugyposé dés qu'il y eut
des chrétiens, et qui fut posé en anamnése et ielegm dans la mémoire de
Jésus et dans l'appel a I'Esprit. De ceci les phmsennes attestations, ddt leur
lecture étre délicate, sont un témoignage asserliement massif (5). Et'si
Maurice Jourjon peut, dans son essai récent, pdegrsacrements commenés
avant terme » (6), c'est que, banalement, et éminemment dans l'agigigue de
I'Eglise, les gestes de la foi précédent le savédiexif qui les recueille, les médite
et les articule conceptuellement ; les sacremetmigialement, précédent la
théologie des sacrements, comme le monde de [a&iede le monde thématisé.
Peut-étre toutefois y a-t-il ici un peu plus, ddasquéte du lien qui unit et des
spécificités qui peuvent distinguer le baptémeaetdnfirmation. Et peut-étre
I'histoire des doctrines nous fournit-elle ici wrainale configuration. Car il est bien
évident d'une part que baptéme et confirmationg@hrismation s, partout
I'origine et chez les chrétiens orientaux toujodemns la fidélité liturgique a
cette origine, composent ensemble, dans I'ordoanatda [|'eucharistie,
I'initiation du chrétien, ensemble le créent prétpeophéte et roi, ensemble
I'habilitent a la vie en Christ (7), ensemble adtsant en lui sa vocation
a la sainteté et a la divinisation (8). Mais il ¢stit aussi évident d'autre
part que baptéme et confirmation ne sont pas uhssmmement en deux rites,
ou la signation du sceau de I'Esprit ne ferait déeelopper I'adoption filiale
donnée au nom du Peére, du Fils et de I'Esprit : diéfficiles origines
apostoliques du rite de la confirmation, I'embartes la théologie et de
I'exégese a en élucider les fondations pré-pascales

(6) Dossier un peu vieilli dans B. Neunhauser, tr. fr., Baptéme et confirmation, collection
« Histoire des dogmes », 22, Paris, 1966. Voir aussi LTK, s.v. Firmung, 3/145-148 (P. Fransen).
@) M. Jourjon, Les sacrements de la liberté chrétienne, Paris, 1981, p. 9-29. Les

sacrements « ont existé dans I'Eglise avant que ne naisse un vocable propre a les désigner ; les
sacrements sont nés avant terme. Disant cela, nous ne faisons pas un simple jeu de mots. Nous
prétendons que I'Eglise ne savait pas immédiatement ce qu'étaient ces actes étranges ;
étranges, parce que ne ressemblant en rien & 'Evangile qu'elle préchait.... » (p. 10). Sur une
remarque profondément juste (banale ?), la remarque conséquente sur I'« étrangeté » des
sacrements parait pouvoir induire en confusion. Je préfererai conclure comme Neunhauser dans sa
monographie : « Nous reconnaissons justement la combien le déploiement du trésor de la foi,
déposé dans la Sainte Ecriture et transmis & nous par la tradition au sujet de la
confirmation, est encore aujourd'hui en plein épanouissement.... » (op. cit., p. 241) (les
soulignements sont de moi).

8) Cf. M. Jugie, Theologica Dogmatica Christianorum Orientalium ab Ecclesia
dissidentium, tome 3, Paris, 1930, p. 126-176 ; tome 5, Paris, 1935, p. 289s., p. 569s. - Sous
réserve de la partialité polémique ordinaire de Jugie.

9) Cf. Dieu est vivant (Catéchisme pour les familles par un groupe de chrétiens
orthodoxes), Paris, 1980, p. 258-259. Une phrase significative : « ....sortant des eaux du baptéme
(le néophyte) recoit aussitot I'onction du Saint-Esprit, ... revét alors ses vétements blancs, son
vétement de lumiére, et fait son entrée dans l'assemblée des communiants, dans
I'assemblée eucharistique.... ». Paul Evdokimov cependant (L'orthodoxie, Paris (2), 1979) traite de
I'eucharistie dans un chapitre consacré a la vie liturgique de I'Eglise, et ne lintégre qu'en un second
temps dans l'exposition des sacrements. Une articulation forte est alors posée entre baptéme et
confirmation, le baptéme restituant limage divine effacée par le péché, la « chrismation »
redonnant la ressemblance. Le baptéme sera la Paque du chrétien, et la confirmation sa Pentecdte.
Le lien & l'eucharistie est alors tacite et non thématisé.
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prouvent au moins la distinction des deux gestes, et la théologie dogmatique a
toujours taché de distinguer aussi, selon la tradition apostolique de l'un et l'autre
geste, les ministres qui les posent. Peut-étre est-il possible que d'un cbté l'union,
selon laquelle la primitive Eglise (en tout cas dés que nous en connaissons la
discipline sacramentelle) n'a pu initier le catéchuméne que dans la collation quasi
simultanée des deux sacrements, et de l'outre coté la distinction, selon laquelle
l'usage occidental de réserve de la confirmation au pouvoir d'ordre ou de juridiction
(il importe peu ici) de I'évéque a pu s'instituer sans étre jamais anathématisée ni
vraiment critiquée par I'Orient (9), doivent l'une et l'autre étre pensées selon la
nuance sémantique assez forte, que la transition du grec au latin nous propose ou
impose, quand du vocabulaire hellénique du « mystére » (musterion) transition est
faite au lexique latin du « sacrement » (sacramentum). Un mystére, mais deux
sacrements ; une entrée unigue dans le mystére d'adoption filiale, mais dans un
redoublement de gestes. Une surabondance pensable aussi bien selon ['unité du
mystére que selon la distinction des sacrements (10).

DANs le couple conceptuel proposé, articulant ce qu'avec un peu de facilité on
pourrait désigner comme tendance synthétique de la théologie sacramentelle
grecque et comme tendance analytique de la théologie sacramentelle latine,
est peut-étre une possible entrée dans la méditation du baptéme et de la
confirmation, non comme en deux paragraphes successifs et auto-suffisants d'un
manuel, mais comme en une initiation, une mystagogie proprement superfluente : ou
la théologie ne se contente pas d'assurer le salut par le baptéme selon le principe de
raison suffisante, mais ou il faut penser la grace redoublant la grace. Ou 'on puisse
penser ensemble baptéme et confirmation comme conjonction mystérique, et les
penser distinctement comme articulation de sacrements : ici serait certainement un
équilibre fragile ; ici est de toute fagon le lieu d'une possible tension pour la pensée
théologienne. L'Orient certainement, dont la méditation des sacrements apparait
moins organisée et ignorante des articulations rigoureuses produites par les
systématiques médiévales de I'Occident, a pu éviter toute problématisation du
rapport de la confirmation au baptéme : c'est dans I'évidence paisible de la vie de
I'Eglise et de la tradition liturgique que, chez Cyrille de Jérusalem comme chez les
penseurs orthodoxes les plus récents, le baptéme et la « chrismation » ménent le
chrétien a l'eucharistie, a la pénitence, a I'ordre ou au mariage, a la consécration
religieuse encore, sans que le terme de « perfection » (téléidsis), qui ici et [a désigne

(9) Le probléme étant ici incontestablement que le Concile de Trente a pu dire (canon 3 sur la
confirmation, D.S., 1630) que « si quelqu'un dit que le ministre ordinaire de la sa inte confirmation
n'est pas le seul évéque, mais n'importe quel simpl e prétre, qu'il soit anatheme ». Commentaire
dans un manuel : « La confirmation ne peut étre administrée que par I'  évéque. Bien que les prétres
occupent le second rang dans la hiérarchie,... ils ne sont cependant point au sommet de la dignité
sacerdotale. Or, donner la confirmation ou donner | e Paraclet est une fon ction du souverain
sacerdoce qui n'appartient qu'aux évéques » (N. Gihr, Les sacrements de I'Eglise catholique exposés
dogmatiquement a l'usage des prétres dans le ministere,  tr. fr., Paris, tome 1, 1900, p. 408s.).

(10) La recherche philologique et systématique sur la confirmation, depuis l'ouvrage de G. Dix, The
Theology of Confirmation in Relation to Baptism (Westminster, 1951), puis dans la mouvance du
second Concile du Vatican, est fort vaste. On trouvera un trés utile bulletin dans A.-G. Martimort, « Dix
ans de travaux sur le sacrement de confirmation : 1967-1977 ., dans BLE, 79 (1978), p. 127-139.
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la confirmation, ne réduise le baptéme au statut de sacrement liminaire, et sans
inversement que la certitude de la suffisance abstraite du baptéme pour le salut (et le
baptéme apres tout est le seul sacrement qui soit confessé dans les grandes
confessions liturgiques de la foi...) ne fasse que la « chrismation » soit pergue comme
accidentelle et appendiculaire. L'Orient chrétien n'ignore pas la distinction. Il se
contente de ne pas (ou peu) la penser, et la force de son peu de systématisme tient
ainsi a une perception organique et foncierement unifiante de I'économie
sacramentelle, ou l'intuition de la sacramentalité générale de I'Eglise et de la
centralité, absolue de l'eucharistie dans la vie sacramentelle releguent au second plan
les préoccupations qui ont conduit la théologie de I'Occident a élaborer ses théories
du septénaire sacramentel. Tant que le sacrement est, en espace grec, nommé
mystere, et que le mustérion est a la fois, dans son sens fort paulinien, I'adoption
filiale, et dans son sens restreint le lieu liturgique et ecclésial ou s'offre I'adoption
filiale (11), bref tant que la théologie des sacrements se passe d'une réflexion
préalable sur les sacrements en général et sur la signification sacramentelle, pour se
fonder immédiatement dans la sotériologie ou dans la théologie trinitaire (ainsi, chez
Denys, dans larticulation de la Hiérarchie Céleste a la Hiérarchie Ecclésiastique
on peut, dans la conjonction du baptéme et de la confirmation en une seule et double
action liturgique, n'apercevoir aucun probléeme.

Il n'est pas douteux que la théologie de la confirmation entre dans I'age de sa
perplexité quand, en Occident, le sacrement, réservé a I'évéque, pour des raisons
dont le dernier rituel romain décrit encore la convenance (12), se trouve pour motifs
contingents séparé dans le temps de I'administration du baptéme: Ceci sans doute
n'est pas sans conséquences ecclésiologiques et, en un temps ou I'Occident
thématisait peu ou mal la pleine sacramentalité de I'épiscopat, amenera néanmoins a
distinguer (ainsi chez Thomas d'Aquin) entre le « pouvoir » sur le corps sacramentel,
eucharistique, du Christ — commun au simple prétre et a I'évéque — et le
« POUVOIr » sur son corps mystique, qui est le « pouvoir » charismatique propre de
I'évéque — perspective selon laquelle la perfection de l'appartenance au corps
mystique du Christ peut avec un haut degré de pertinence étre approprié a l'évéque,
en qui se concrétisent l'apostolicité et la catholicité de I'Eglise (13). Ceci pourtant,
malgré les systémes et les contraintes dérivées de telle ou telle théologie du ministre
de la confirmation, n'était que convenance, et obligeait, afin de maintenir le principe
latin de la réserve a I'évéque de la confirmation, a reconnaitre aux orientaux, dans
tous les projets d'union et particulierement a Florence, une délégation pontificale
tacite et permanente (14) : de la sorte était maintenu le consensus majeur, sur le

12) Cf. D.M. Koester, Die Firmung im Glaubenssinn der Kirche, Munster, 1948, et J.P.
Boulsot, La confirmation, sacrement de la communion ecclésia le, Paris, 1969. Appréciation critique
du livre de Boulsot dans Martimort, art. cit., p. 131s.

(13) La célébration de la confirmation nouveau rituel, Paris; 1976, p. 17-24.

(24) Cf. Thomas d'Aquin, In Sentent. 4, d. 7, q. 3, quaestiuncula 3: le presbytérat et
I'épiscopat ne peuvent étre distingués selon les actes relatifs au corps sacramentel du Christ (per
actus relatos ad corpus Domim), mais selon les actes relatifs a son corps mystique (in
promotione membrorum corporis mystici).

(15) Cf. Decretum pro Armenis, D.S., 1317-1319. Commentaire adroit chez Billuard, Summa
Santi Thomae hodiemis academiarum moribus accomodat a, tome 17, Paris, 1828, p. 57-66. « Au
moins en raison d'un privilege tacite, concédé par le Saint-Siege », commente la théologie de
Clermont (op. cit., p. 240).
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fondement de I'unité de I'existence chrétienne dansommunion avec I'évéque,

tout en laissant a entendre que la pratique ofiedig I'administration ordinaire de la

confirmation par le simple prétre (dont au restenenpourrait dire qu'elle soit la
pratique originelle de I'Orient) représentait uregte d'archaisme maladroit :
I'Orient en somme vivrait naivement ce que I'Oatideivrait consciemment, la
ministérialité ordinaire de I'évéque et la minisaéité extraordinaire du simple
prétre (15).

Avec la constitution d'une liturgie compléte eneathiéme de la cdinmation, e
I'écart temporel (né banalement, aux premiers tedgda réserve épiscopale
sacrement, de la distance des lieux...) séparaméligbration de I'un et de l'aL
sacrement, ceci amenait du coup a poser des gugsiimuvelles. Alors, adn dit,
que la patristique grecque en ses catéchésesainsist I'unité organique de l'unic
musterion de linitiation, baptéme et « chrismation » et mgnem un stac
vraisemblablement assez tardif de la disciplineraale, baptéme, « chrismatioreb
premiére communion au sang du Chnstp actu, I'Occident, vivant empiriquemdat
séparation liturgique de la confirmation et du Bape, de fagon trés précise @lus

tard dés Innocerl€i, dut questionner sur la spécificité de la confirmatil'orde
des raisons menait a traiter d'abord du bapténtedaes la théologie dhaptéme
tout le mystére de l'adoption filiale, et alors dalut, ne pouvait manquet'étre
thématisé et élucidé : le baptéme est d'une né&éeabsolue(necessitasnedii
au sdut ; il confére la vie théologale dans l'offre @egrace sanctifiante ; il marc
ontologiqguement, quoi qu'on pense sous le nom &ee,|'d'un caractergsphragis
character)qui dans le baptisé instaure un nouveau mode déxiSnbref, analys
a part dans uneguaestio »ou une «distinctio » particuliere, lebaptém
évidemmentsuffit. Et I'on voit poindre alors le principe de raisonffisante et

I'embarras d'une théologie tdchant de parler p&-den tout cas apres) le
nécessaire et le suffisant. Deux moteurs allaiamssdoute mettre, dés Raban-

Maur (16), la théologie latine de la confirmatioand les directions que sans dt
elle suit toujours ; le premier, que la confirmatiest un actad extrade la Trinite
(opus Trinitatis ad extra) appropriablé I'Esprit : et il convenait donc de lier
confirmation aux dons de I'Esprit ; le second, daeonfirmation pratiqueme
n'était plus conférée a de tout petits enféimf&ntes,qui ne parlent pas etfartiori ne
confessent pas discursivement la foi de I'Eglisedis & dejeunes chrétiens d
directement ou indirectement catéchisés, par emseignt ou par simp
fréquentation de la chrétienté : et il convenaiéfait en tout cas fatal qu'il convirug
lier la confirmation a la pehologie religieuse et de trouver les raisons ridot e
méme fondant le délai de la confirmation. Deux faptiun fondamental et de théolo
dogmatique, l'autre contingent et d'adaptation €& mmtation historique, mais dont

destins vont étre liés et servir a I'élaboratiamahéme style de discours théologique

(15) De toute fagon, la théologie de I'Eglise et de I'épiscopat développée au second Concile du Vatican
permet de penser comment I'évéque est ministre ordinaire de tous les sacrements, de par la plénitude du
sacerdoce apostolique (cf. L.G., 21, 26 ; C.P.E., 15, etc.), sans que la théologie du presbytérat en soit
amoindrie, mais en lui octroyant au contraire sa juste situation théologique. Les textes conciliaires savent
aussi dire que les traditions liturgiques et canoniques des [Eglises de I'Orient chrétien appartiennent au
patrimoine de toute I'Eglise du Christ., et que ces Eglises « ont le devoir et le droit de se
gouverner selon leurs propres disciplines particuli eres » (O.E., 5).

(16) Cf. Raban Maur, De clericorum institution, PL 103, 814: texte sur lequel s'appuie des le
Lombard toute la pensée médiévale de la confirmation.
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sur la confirmation, qui, des débuts de la scotpstiauxxe siécle, va se
répéter avec une singuliere permanence.

CONFECTIONNE et bouclé le traité du baptéme, la libgie médiévale allait
devoir poser, en quelque sorte, la question du d¢ément et d
supplément. Y a-t-il supplément a un sacrement ssaiee et gffisant at
salut ? Auquel cas il y aurait contradiction daas termes. Y ait-alors
complément ? Nous entrons dans la pensée dnmpertance (cartoute
I'économie sacramentelle du saluwhaustivement importe) qui néanmc
doit étre pensée comnazcidentelle.Le baptéme suffit. Donc la confirmati
n'est pas de nécessité absolue. Maiolirmation est sacrement : et son
profond avec le baptéme n'étant jamais perdu de idaudra y discerne
une nécessité relative (17). Le premier mot téywour désigner cet
complémentarité sera celui de force, ou fortifioati(robur) (18). Le
baptéme fait le chrétien, atteste son identité, let fonde
théologalement dans la foi, I'espérance et la tdatie baptéme pourte
des infantes, que porte et arraine la foi de I'Eglise, e
ontologiquement etecclésialement parfait ; mais psychologiquemel
subjectivement, cette perfecti@st inchoative. Tout est donné en pleénit
sous le regard de Dieu et de I'Eglise, dans le gertrla fondation, maiz|
baptéme des petits enfants fait entrer dans lemegie la virtualité,
doublement : d'une part en conférant la force rs@degvirtus) pour I'existenc
chrétienne, d'autre part en la conférant commeteftel'appropriation, et non
un acte accompli et clos. S'ouvrait alors a leexéfin lechamp fécond de
distance du virtuel au patent, de l'infusion dd€daa la confession de
foi. La confirmation ne serait-elle pas, préciséme® sacremenbu, quan
I'infans parvient a la parole, atusgours articulé, il peut parvenir a la confes
de la foi ? Ne seraitlle pas en somme foyer d'actualisation de cewbagtém
est donné a l'enfant en virtualité (19) ? Touskements peuvent énéféré:
au baptéme, premier donné (sauf a cdéwr l'antériorité, en termes
théologie de la création, du mariage...) et prereité des sacrements :
mariage et l'ordre comme consécration des bapisgsnouveau modgropos
ausens

17) Cf. Thomas d'Aquin, In Sentent. 4, d. 7, g. 1, quaestiuncula 3. la confirmation
survient accidentellement dans l'accés a la vie spirituelle, mais essentiellement dans la
perfection de la vie spirituelle. Bonaventure, apres avoir cité Raban Maur :  Tous les fidéles
doivent par l'imposition des mains des évéques recevoir le Saint- Esprit, pour étre des
chrétiens pléniers. (Apud Gratian. Decretum, 3, a. 5, c. 1), distingue entre nécessité simple et
nécessité conditionnée. Donc, « la grace de la confirmation n'est pas de nécessité simple,
mais de nécessité conditionnée, comme il est nécess  aire de manger a qui veut vivie  » (In
Sentent.,, 4, d. 7, a. 3, g. 2). Le texte est important dans la distinction qu'il porte entre la
nécessité abstraite (ou formellement le baptéme suffit au salut) et la nécessité concréte et
existentielle ou la confirmation s'avere empiriquement, a la considération de la vie spirituelle
comme combat, étre totalement nécessaire.

(18) Cf. le Lombard : « La vertu de ce sacrement est le don de I'Esprit Sai  nt pour fortifier,
alors quil est donné dans le baptéme pour la rémission des péchés. (PL 192, 855-856).
Ainsi, dans la constitution Lumen Gentium : « Par le sacrement de confirmation (les chrétiens)
sont enrichis d'une force spéciale de I'Esprit Sain t» (112).

(19) Cf. Denys le Chartreux, op. cit, p. 192s.. «Le baptisé possede la grace
sacramentelle qu'il aregcue au baptéme, mais elle n'est encore gu'en puissance par rapport
a la grace qui est donnée dans la confirmation ».

53



Jear-Yves Lacoste

maximien) de l'existence chrétienne, la pénitericéoaction des malades comme
réintégration pléniére dans I'état de grace baptsm'eucharistie (célébration ou
communion) comme l'acte supréme posé par le baptisé&onfirmation alors
pourra étre rapportée au baptéme, comme étantclersant ou I'Esprit porte a
l'acte les gréaces du baptéme et, certes ne fgisanke chrétien, pourtant le fait plus
(ou totalement) chrétien, chrétien = actuel » en ¢as.

Ici alors, quand il s'agit de préciser les modslgélon lesquelles la confirmation
non pas achéve, maimrachéve Idbaptéme, va s'opérer le glissement le plus risqué
de la théologie occidentale de la confirmation)aldogmatique et du mystérique a
la psychologie religieuse. Des sacrements, il neatsdit qu'ils sont ordonnés a
certains actes sacrés @estes hiérarchiques »chez Denys) : a quel acte sacré
pourra alors ordonner un sacrement, la confirmatanI'Esprit est contemplé
comme octroyant primordialement la force, sinoraa&bdnfession de la foi et
ultimement au martyre ? Et pourquoi faut-il, oulegrace baptismale, la force de
I'Esprit pour confesser la foi, sinon parce queysdia mémoire chrétienne plus que
dans 1é quotidienneté de la chrétienté médiévdlemologie se fait dans I'horizon
possible du témoignage total jusqu'au don de la?iEt voici que du registre
profondément théologal de la force I'on passe ai,cplus nettement pastoral, de la
militance (20).Sans doute, I'hypothése avait été faite, seloneldgule baptéme
conférant lesvertus, laconfirmation serait le sacrement diésnsde I'Esprit. Mais
Bonaventure, qui d'ailleurs juge l'idée élégarderelpousse sans hésitation (21). La
confirmation va en fait étre thématisée dans I'egpauvert par le champ
sémantique du combat spirituel et de la défenda d@&. Alors, en quelque maniére,
que I'Orient voit dans linitiation chrétienne, isgblublement, la constitution du
chrétien comme prétre, prophéte et roi, la théeldgfine ne retiendra pratiquement,
pour parler de la confirmation, que faunus propheticumD'ou des questions
apparemment dérisoires, et qui certainement marglemglissement du
questionnement proprement théologique, butant earpioblémes oiseux nés de sa
propre maniére de questionner et en indiquantntétdi : faudra-t-il confirmer les.
femmes, et les muets, et les handicapés mentauixn@ypeuvent confesser
totalement et expressément la foi) ? Il faut évidemt noter que ces questions,
méme traitées avec gravité doctorale, sont finalgmecues par Thomas ou
Bonaventure comme ineptes (22). N'empéche qu'éli@ent posables, et que
I'Orient patristique et byzantin, et d'ailleursplatristique latine, ne les aurait jamais
posées.

D'un sacrement qui ne consacre pas la militancés ma indiscutablement dans
les analyses scolastiques et post-scolastiquesiustune modernité théologique qui

(20) Billot est ici un bon témoin de la tradition occidentale : « Le second des sacrements est la
confirmation, par laquelle 'Thomme est envoyé au co  mbat spirituel, et recoit la force de confesser
audacieusement dans le monde la foi au Christ cruci  fié... » (op. cit.,, p. 255, these 31).

(21) Op. cit,, loc. cit., a. 2, g. 2, resp.: « Quoique cette opinion semble élégante, elle est néa  nmoins
fausse » ; cf. Denys le Chartreux, op. cit., p. 195.

(22) P. ex. Bonaventure, op. cit., loc. cit., a. 3, q. 1 : la force de I'Esprit ne consacre pas une aptitude
naturelle ou existentielle a mener le combat spirituel, mais est d'autant plus nécessaire que le don
surnaturel a ici a combler les déficiences du naturel. Thomas d'Aquin précise rigoureusement que le
sacrement de confirmation ne préexige aucune perfection ni aptitude (op. cit., loc. cit.,, q. 3, a. 2,
quaestiuncula 3, sol. 3).
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s'avere du coup étre duplication stricte d'une libgie née, si I'on assigne ¢
apparition au temps de Raban Maur, vers lesi¥cle), il est permis de se demai
quel rapport a l'eucharistie sera posé. Or, toupagEse comme Si ce rapport ¢
totalement occulté dans les synthéses de la sicplastCertes, dans l'ordre
guaestiones]a confirmaion vient a la spéculation avant lI'eucharistietre
eucharistie et baptéme : et c'est bien cette pmsitjui naivement a mis
mouvement le présent texte (23). Mais, pensée cownmdennée au témoigna
plus vraiment qu'a la confession de la foi dams site d'abord liturgique et ensi
mondain, tournée en quelque sorte vers l'extérieufEglise et vers la mission,
confirmation ne tend pas (ou en tout cas il n'é@shualle part qu'elle tende et oriente)
vers ce centre théologal absolu qu'estuktharistie (24). On voit méme dans
Commentaire des Sentencde Thomas d'Aquin s'esquisser fortement
théorie selon laquelle, d'une origine commune it & baptéme, partiraie
comme deux branches distinctes issues d'un mémmz,tdteucharistie poul
'augmentation de la charité (amlugmentum caritatis), et laonfirmation, pot
I'augmentation de la falad augmentum fidei) (25 eci serait bel et bon, et I'
pourrait sans plus approprier a la confirmationptegres dans la foi et
confessbn, et a l'eucharistie la divinisation dans la tBadu Christ, si l'eucharis
n'entretenait avec la confession de la foi un rapiptime et intrinseque. Parce q
bien sdr, c'est la foi eucharistique expressémemnfiessée qui habilite le baptisé (qui
atteste la foi recue a son baptéme) a recevoiorscet le sang du Christ. Mahus
rigoureusement encore, parce que l'accés au cagpansentel du Christ se fait d.
son corps mystique qui est I'Eglise, se fait lilgugment dans la proclamatiaie le
Parole, et parce que, si I'eucharistie n'est pasmée dans le Symbole de la foi
Symbole pourtant, comme droite et systématique @&s&gle la Parole (26%s
entrée dans l'eucharistie, entrée dans la confesdio méme Christ prése
ceries sous des modalités différentes, en sa Pardgeustles espéces du pain e
vin — une des fortes insistances de la Constitutiorécent concile du Vatican sur

(23) Naif étonnement qui aprés tout ne semble pas partagé par tous. Ainsi dans sa note récente,
« Baptéme et eucharistie : sept propositions tirées des Péres de I'Eglise », dans LMD, 149, (1982/1), M. Jourjon
peut-il écrire sans plus que « le baptéme est une entrée dans I'Eglise, parce qu'i | ouvre sur l'eucharistie
qui fait I'Eglise. Celle-ci, en baptisant, convoque au repas eucharistique ou le baptisé  devient ce qu'il
est: le corps du Christ.  (p. 122).

(24) Cf. Thomas d'Aquin, op. cit., loc. cit., . 2, a. 1, quaestiuncula 3 :. Quoiqu'il appartienne a tout
baptisé et croyant de confesser la foi, qua  nd confession de sa foi est attendue de lui, néanmo  ins il
n'appartient pas a quiconque de s'exposer librement (au témoignage), mais seulement & celui qui  est
confirmé.. Toujours et partout dans la tradition latine scolastique et post-scolastique, le sujet de
I'eucharistie est le baptisé. La théologie de Clermont (op. cit., p. 420) introduit son paragraphe sur le
sujet de l'eucharistie ainsi : « Seul I'homme dans [l'histoire  (viator) et baptisé peut recevoir
sacramentellement |'eucharistie... Tout homme bapti  sé peut recevoair I' eucharistie. »

(25) « La grace baptismale, selon ce qu'est de son essence I'ame, se déverse dans lintellect, donc

pour croire droitement et parfaitement ; mais la gr  ace de la confirmation concerne plutét la

puissance irascible, de qui relevent courage et for  ce » (op. cit,, loc. cit., q. 2, a. 2, quaestiuncula 3).

« De méme que la confirmation est donnée pour la fort ification de la foi, I'eucharistie est donnée

pour la fortification de la charité » (op. cit., lo  c. cit, g. 3, a. 3, quaestiuncula 3). La présente citation

provient d'une objection, mais Thomas en récuse la conclusion— que I'on peut réitérer la confirmation

—,mais non la prémisse.

(26) Cf. mon Introduction générale a I'herméneutique théologique , cours multicopié donné a I'Ecole
Biblique de Jérusalem, 1981, § 1,5,6.
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la liturgie (27). Innommée dans le Symbole, I'euisti® pourtant le présuppose : je
ne recois le corps sacramentel qu'en croyant cemitde corps mystique.

DANS le silence des textes latins classiques (efadéhéologie de manuels)

pourraient alors étre faites deux remarques sucolairmation. La premiéres
gu'entre la militance chrétienne et la confessienla foi, il n'y a passtricte
équivalence ; et ce qui scolastiqguement est dit, gerelque sod, d'un
militance précisément offensive et agressive cotdseennemis de la fogontre
inimicos fidei (28),pourrait autoriser a tenir une distinction entre wonfessio
tacite et liturgique de la foi et une confessiamologétiquedans I'horizon du
martyre. En langage moderne, on dirait ainsi queolafirmation ordonne a la \
missionnaire. Mais, seconde remarque : le sacrealens ne serait pas vraim
offert & tout baptisé, et plutdt au centre apogtadide I'Eglise ; on reviendrait de
sorte, en oubliant que la confirmation est piece de linitat chrétienne et de tc
chrétien, aux drbleries susdites sur I'éventualapacité de la femme ou du sin
d'esprit a étre le sujet du sacrement. En abordacdnfirmation comme nécess:
et accidentelle, en maintenant de toute fagon l'usiiét® de la vocation a &
«confirmés dans I'Esprit », la scolastique auraitatiorder eucharistiquement
probléme de la confession de la foi. Mais il nfess$ impossible que le centrage ¢
guestion dusacrement de l'auteiniguement sur la présence personnelle du (
et sur le pouvoir presbytéral de laisser advéronficere) laprésence, ait empéc
ici d'entrevoir la solution aux difficultés ici slkignées la scolastique batit un tri
De sacramento altaris, maison un traité sur la liturgie de l'eucharistie coentau
organique et conjonction des présenceBarole, pain et vin, et symbole de la
fondant le passage de l'une a l'autre présencee—qui facheusement permet
séparer la confession de la foi en général derramumion eucharistique (29).
L'aporie, a ce compte, seraitle totale, et la théologie médiévale de¢
confirmation, dont toutes nos esquisses contempesasont les héritieres, sir
tout a fait fideéles, du moins tout a fait consédasnne serait-elle en fait qu'idéologie

(27) Cf. Sacrosanctum Concilium, 7.

(28) Denys le Chartreux commente ainsi Thomas d'AquinLa grdce de la confirmation est
ordonnée aux actes les plus difficiles, & savoir confesser le Christ avec constance, et résister aux
persécuteurs. Elle différe ainsi de la grace baptismale, laquelle autorise la perfection des actes
menant au salut dans les circonstances ordinaires de la vie. (op. cit., p. 194). Cf. BWuard :La
confirmation n'est pas nécessaire d'une nécessité de précepte, mals oblige par accident et
indirectement, en raison des dangers de la vie.... (op. cit., p. 68). Voir aussi Billot : le sacrem
institue le chrétien combattant pour la foi du Ghfop.cit., p. 254).

(29) Le Lombard traite de I'eucharistie (Livre 1V, digta 13) selon l'ordre suivant : institution et formie
sacrement (dist. 8), la communion (dist. 9), lautéfion des hérésies eucharistiques (dist. 1(C
théorie de la conversion eucharistique (dist. 143, accidents (dt. 12), la consécration eucharistis
faite par un schismatique ou un hérétique (dis}. TBRomas d'Aquir({In Sentent. 1V, dist. 9) s'occupe
déterminer le sujet du sacrement quant a la digmité l'indignité d'une communion, et non quana
foi professée, quest totalement présupposée. Dans le commentaire de Bl usu eucharistiae, op.
cit., p. 504520), méme centrage systématique du questionneswena charité du communiant. D
son chapitre « De la nécessité de I'eucharistiesfone raborde que négativement le probléme ¢
confession de la foi : &a foi seule n'est pas une disposition suffisante pour la réception de ce divin
sacrement » (op. cit., p. 352).

56

La surabondance

justifiant post eventuntiépiscopalisation occidentale dacsement dans la perte
I'économie générale de l'initiation chrétienne aeE$éparation des deux sacrem
composant dans l'ordination a l'eucharistie I'ueidoitiation chrétienne,

reconnaissance de la confirmation commeacrement pleinementdépendant :
selon une formule de Neunhausen lourde de difsu(B0), n'auraitlle pas d'ur
tendance fait une dérive ? Non pourtant. Car, lfession de la foi étanequisit
absolu pour la communion a l'eucharistie, et I'gredité de la foi étanta
présupposition nécessaire de sa vérification daaffrohtement a la préser
eucharistique, la suffisance du baptéme, fait itestable de tradition, permet
penser la confirmation, non de fagon formaliste omanconsécration a « le
confession dda foi, mais dynamiqguement comme consécration &olgours plu
grande appropriation et a la toujours plus grantieudation de la confession de
foi. En admettant précisément de trés jeunes eafaniteucharistie, I'Eglit
reconnait depuis toujoure la vie théologale peut surgir en plénitude ahez et
donc, qu'il existe une graduelle entrée dans Idegsion articulée de la foi. N¢
surtout pas, que le jeune enfant ne confesse qpartede la foi de I'Eglise : il
confesse tout simplemeenfantinement, dans une expérience spiritueliepgur
étre sommet de la vie surnaturelle, mais dans wpé&reence intellectuelle q
n'excéde pas son age. Les jeunes saints ne sordepadocteurs en théologie
I'exemple de Bernadette de Lourdesus apprend méme de fagon stupéfi
qu'une perfection évangélique peut exister avamhengue ne soit notionnellem
connu et confessé le dogme trinitaire (31). Il infess impensable a ce compte
I'embarras de la théologie de la confirmation dsms histoire latine ne soit q
I'embarras a bien déterminer les ages de la vigtusgie. En s'engageant dan:
psychologie religieuse et en attribuant a la comdition valeur de reméde contre
« pusillanimité » qui serait la faiblesse proprel'degfant (32), la scolastique ouvr
évidemment le champ a tout l'arbitraire des moderesciences de I'homme

convoquées ici fatalement comme mesure, forcémeningeque et hétérointerpré-

tative, de ce qui est d'abord théologal et mystigee secondemnt e
secondairement psychologique. Mais, en réversiild mystique des sacreme
n'est pas franche de déterminations psychologiquatsici le développeme
occidental de la théologie de la confirmation anaains le mérite de nous rappe
que lavie théologale se construit dans I'histoire d'une d'homme, qu
I'anthropologique, certes, n'est pas la mesurénéoldgal, mais qu'il en est le liet
I'abri, et que donc l'initiation chrétienne n'esispseulement sacralité liturgique
mystérique,mais aussi entrée dans un temps de patience etoikesance. ¢
I'eucharistie est strictement inexhabke, la confirmation peut aussi étre don
aprés une premiéere entrée dans l'eucharistie, monédté pour approfondir «
surdéterminer le mystéreedcommunion, ni méme pour que ses fruits soient
abondants, mais pour signaler que I'économie dgrdee excéde, en surabond:
donc, tout raisonnement gouverné par le simplemégie la nécessité ou de
contingence. Il est bon que la confirmatien somme ne soit pas nécess
absolument, pas plus gu'en rigueur de termes Eeistie : pour dire qu'a l'image

(31) Op.cit. (tr. fr.) , chapitre XI, p. 223.

(32) Cf. R. LaurentinLa vie de Bernadette, Paris (2), 1979, p. 40-51.

(33) Cf. Denys le Chartreux La confirmation sert contre la pusillanimité et le respect humain (op.
cit., p. 194). «Contra infirmitatem » . dit Thomas d'Aquirfop. cit., loc. cit., a. 2, quaestiuncula 3).
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de la sagesse de Dieu, I'expérience chrétienne est bariolée, poikilos (1 Pierre 4, 10),
non dans le gris sur gris de quelque implication stricte, mais dans le débordement un
peu fou et prodigue des dons par-dela tout besoin.

AINSI faudra-t-il tenter de balbutier lindicible, et d'articuler une superfluité de

grace dérangeant l'ordre ordinaire de la pensée. Ainsi nous faudra-t-il peut-
étre moins savoir ce que nous devons dire de la confirmation dans son
rapport avec l'eucharistie, que ce que nous ne pouvons pas en dire, sous peine de
manquer le mystéere : les perplexités de la théologie latine peuvent ici nous étre
chance, en désenchantant la liaison mystérique des deux sacrements formant un
unigue mystere, de préciser les limites du discours quand il s'engage, aux frontiéres
du contradictoire ou du dérisoire, a thématiser la grace et la gratuité de /'agape
divine.

Premierement, nous ne pouvons pas (ou ne pouvons plus) substituer, a l'ordre
paisible et incritiqué de la séquence baptéme-confirmation-eucharistie (33), un autre
ordre tout aussi incritiqué ou la confirmation, en quelque sorte, confirmerait 'acces a
l'eucharistie par le baptéme: Nous ne le pouvons certes pas, au moins parce que ce
serait une grossiére erreur contre I'histoire. Mais surtout, nous ne le pouvons pas,
car la théologie de I'eucharistie nous affronte proprement a l'indépassable : a celui
qui a confessé la foi recue des ap6tres et communié au corps du Christ, rien
absolument ne manque pour étre chrétien, et I'étre jusqu'au bout, ddt ce terme étre
le martyre. La psychologie ici n'étant pas norme, et l'initiation chrétienne n'ayant
pas vocation a sacraliser les temps sociaux de l'nitiation du petit dhomme a la vie
des hommes, 'Eglise au bout du compte sachant plus de I'enfant que n'en sait toute
psychologie, en soutenant qu'il peut étre saint (34), toute théorisation du retard de
I'age de la confirmation est pauvreté intellectuelle et manque a contempler le
mystere de Il'adoption filiale qui comble I'homme au-dela des mesures de
I'anthropologie. Le droit a la confirmation est un droit fondamental de I'enfant
chrétien, et ce, dés qu'il peut s'approcher de I'autel pour y recevoir le corps du
Christ

Mais, secondement, nous ne pouvons pas non plus penser la nécessité de la
confirmation de sorte que le baptéme n'habilite pas de soi a la vie dans la foi et a la
confession de la foi. Il nous faut admettre ainsi que la séquence baptéme-

(33) Ordre, a vrai dire, qui n'est pas sans préoccuper les docteurs scolastiques. Ainsi chez Thomas
d'Aquin, op. cit., loc. cit., a. 4, quaestiuncula 3, expositio textus : « Le Maitre détermine la place des
sacrements selon qu'ils sont, en quelque sorte, des remedes de sanctification ; il ordonne ainsi les
sacrements selon leur ordre dans la sanctification ; et puisque I'eucharistie confére plus largement
la grace sanctifiante que la confirmation, il en traite a la suite ». Cette expositio textus, ou Thomas
pour une fois traite de I'eucharistie selon I'ordre liturgique de sa célébration, me parait étre un texte
important et trop peu cité.

(34) Ce que négligent un peu les « Orientations doctrinales et pastorales » de |'édition francophone du
nouveau Rituel de la confirmation, méme si le § 13 doit étre compris vraisemblablement comme
un rappel de cette capacité du trés jeune enfant & la sainteté. On aurait pourtant préféré une formulation
plus exacte que le flou « correspondre a une certainevie de foi »...
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confirmation-eucharistie n'engage pas dans la linéarité contraignante d'un
enchainement nécessaire, mais que, I'enfant peut recevoir la confirmation apres sa
premiére initiation a l'eucharistie, et qu'ainsi le sacrement de I'Esprit reconduit tout
autant au sacrement de l'autel qu'a la profession publique et militante de la foi.
L'éminente dignité de la confirmation impose paradoxalement sa non-nécessité
absolue, ou sa « plus-que-nécessité ». Echappant au registre du nécessaire, la
confirmation n'est ni complément ni supplément du baptéme vers l'eucharistie, mais,
pleinement sacramentelle de soi (et la porte sens la distinction latine des deux
sacrements, a condition que ne soit pas perdu de vue l'unique musterion qu'ils
composent), elle nous dit de linitiation chrétienne qu'elle est entrée dans
linépuisable, et qu'elle est a ce titre toujours inachevée, tant que le chrétien n'est pas
totalement transi de la charité de Dieu, et donc saint. La grace de Dieu ne
christianise pas d'un coup et d'une tangence abstraite ou fulgurante de I'éternité a
notre temps, mais nous est prodiguée pour nous faire toujours plus hommes et
toujours plus fils. La confirmation ainsi donne bien plus que le simple besoin :
précisément parce que nous sommes appelés, non a la mesure et a la forme, mais au
surérogatoire (35).

Troisiemement alors, il faudra peut-étre dire que, méme s'il y a, entre la
confirmation et l'eucharistie, rapport de circularité plus que de linéarité, la
confirmation ne saurait sans mutilation de son sens ne servir qu'a extérioriser et
publier la confession de foi du jeune chrétien. La confirmation n‘entérine pas la
profession de foi, mais y ordonne et y consacre. Sans doute, la ou I'ancienne
communion solennelle, naguére encore profession de foi, se trouve pour justes
motifs pastoraux abordée comme quelque « féte de la foi » dont le propos est plus de
clore dignement une année de catéchisme que d'enchéasser dans une liturgie la
confession de la foi catholique telle que I'enfant ou le pré-adolescent I'approprie, on
ne verra pas dinconvénient a ce que la confirmation survienne aprés ce qui n‘aura
pas été une profession de foi. Ceci ne nous apprend pas a proprement parler quanc
il faut conférer a I'enfant le sacrement de la confirmation : mais ceci nous dit au
moins que, de « plus-que-nécessaire », la confirmation dérive vers le « moins-que-
nécessaire », si un jansénisme pastoral réclame de celui qui demande (ou pour qui
est demandé) le sacrement ce qui justement est la grace propre de ce sacrement,
selon la théologie unanime de I'Occident.

SANS doute aurons-nous ici la théologie pastorale que mérite notre théologie de la
grace. Et sans doute notre pastorale des sacrements est-elle a affranchir au
mieux des schémes de la psychologie religieuse, pour se nourrir au meilleur de
la théologie du mystére d'adoption filiale. Ceci ne nous sera jamais simple, car le don
de la gréace et notre vocation au surérogatoire défient ici le simplisme de: nos projets
sur nous-mémes et sur les enfants qui nous sont confiés en toutes nos situations
d'Eglise. Mais dans un horizon intellectuel ou peut-étre la grace est bien plus
fécondement pensable que la nature, aprés I'hnumanisme, la théologie des

(36) « Surérogatoire..:. qui est au-dela de ce gu'on est obligé de faire » (Littré) (N.d.A.).
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sacrements est certainement un lien exemplaire penser non pas anthropoeen
triquement, mais selon la libérdipaternelle de Dieu. Comme toute grace, el
ordre, la confirmation est en exces : témoin, aitce, de I'amour excessif de D

pour 'hnomme — témoin de la superfluence de laightinitaire.
Jean-Yves LACOSTE

Jean-Yves Lacoste, né en 1953. Ecole Normale Supérieure en 1972, agrégation de lettres en 1976.
Prétre en 1981. Chapelain de Notre-Dame de Lourdes. Enseigne la théologie fondamentale a I'Ecole
Biblique de Jérusalem.

Communio, n° VII, 5 — septembre-octobre 1982

Mgr Raymond-Marie TCHIDIMBO

Confirmés
dans l'unique Esprit

Un archevéque africain raconte les ceuvres de l'Esprit
et confesse dans ce poeme la foi pour laquelle il fut
emprisonné.

Au commencement étal'unique Esprit,
« Baiserdu Pére » a son Fils Jésus,
Sourire du Premier-né a Dieu son Pére.
Et dans les abysses de son éternel silence,
Avant le temps des hommes,
Cet infini d'amour s'exprimait :
Verbe éternel de Dieu.
Alors apparut I'homme,
Au souffle d'une haleine de vie.
Dans le monde des vivants,
Désormais,
L'Esprit de Dieu était a I'ceuvre.
C'est Jean, fils de Zacharie,
Aux balbutiements de son existence,
Qui est rempli de I'Esprit Saint,
Pour I'apostolat de Yahvé :
Le retour de nombreux fils d'Israél
A leur unique Seigneur et Maitre.
La cousine Elisabeth,
Interpellée par Myriam,
Et soulevée par I'Esprit,
Chante et la Mére et le Fils :
« Bénie es-tu entre les femmes,
Et béni, le fruit de ton sein ».
Grande est son émotion,
Et comblée est sa joie,
Emerveillement des coeurs purs :
« Comment m'est-il donné
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Que vienne a moi

La Mére de mon Seigneur ? »

Et la divine contagion,

La contagion de I'Esprit,

Se propage en tout Israél.

Alors sont percus par les &mes pures
Les premiers frissons du monde

Animé par I'Incarnation.

Le prétre Zacharie, I'époux et le pére,
Zacharie est rempli de I'Esprit

Et il chante sa joie.

Dans I'étonnement il prophétise :

« Béni soit le Seigneur, le Dieu d'Israél,
Pour sa visitation a son peuple captif. »
Dieu avait besoin d'une Mére

Pour naitre dans les sphéres humaines.
Et son choix, ce fut Myriam,

L'humble Vierge de Nazareth,

Toute pétrie par I'Esprit Saint.

En Marie, pureté incomparable,
L'Esprit embellit son ceuvre.

Et dans cette infinie transparence,
Le Fils du Trés-Haut se concentre
Jusques a apparaitre petit enfant.

Alors I'Esprit épanouit son ceuvre,

Par les lévres du Messie crucifié.

L'amour total nous donne Marie pour Mére.
En elle et par elle, au Calvaire,

Se dévoile en plénitude

Le Mystere d'une maternité spirituelle.

Et vint la féte du renouvellement de I'Alliance :
Pentec6te sur Jérusalem,

Pentec6bte sur le monde.

Dieu vient a la rencontre des hommes.

Il leur livre ses secrets :

Il leur dispense son amour inépuisable.

Et ils sont présents les apotres,

Présents dans la chambre haute,

Avec Marie, Mére de Jésus et Mére des hommes.
Une force nouvelle les souléve.

L'Esprit Saint Paraclet les habite :

Don du Pere, de la part du Fils.

Et tous sont soulevés par l'unique Esprit,

Pour témoigner du Christ vainqueur de la mort,
Dans les temps et les espaces,

« Dans Jérusalem la stupéfaite,

Confirmés dans l'unique Esprit

En Judée et en Samarie
Et jusques aux extrémités de la terre ».

Et la PentecOte se poursuit.

Et la Pentecbte se décline au présent,

Dans le temps des hommes.

« Tous, juifs et paiens, esclaves ou libres,
Tous sont baptisés dans I'unique Esprit
Pour former un seul corps, »

Et chanter le Christ vainqueur de la mort
Sur les places publiques

Et dans les cités inhumaines,

Aux pays du soleil et de la faim,

Et dans les hdpitaux sans ame,

Et dans les camps de la mort.

Tous sont invités a l'intimité profonde

Avec la Parole du Maitre :

Parole sans cesse actualisée

A l'aube de chaque appel,

Pour I'acheminement vers l'accomplissement :
L'accomplissement de I'éternel commandement.
Tous sont invités a croire,

A croire au nom du Fils Jésus,

Et tous & s'aimer les uns les autres,

Par cette inlassable recherche

D'une communion durable avec Dieu

Dans les hommes aimés pour de vrai.

Et cet Esprit atteste a notre esprit

Que nous sommes enfants de Dieu.

Et cet Esprit nous constitue héritiers et co-hérgi:
Par cette nécessaire souffrance avec Lui,
Dans la lumiere de la Croix,

Pour une commune glorification.

Esprit Saint, don de Dieu,

Tu es merveille de communion profonde
Au mystere pascal, dans la grace de Jésus.
Et tu es totale et définitive insertion
Dans la communion ecclésiale :

L'Eglise, I'i'mmaculée, corps du Christ.

Esprit de Pentecote, tu es merveille,

Merveille de la Rédemption en ses multiples semsjice

Au sceau des activités visibles.

Certes, les dons de grace sont variés,

Mais c'est toujours toi, Esprit de Pentecbte,

« Manifesté pour le bien de tous ».

En naissant de I'eau et de I'Esprit,

Nous sommes « hommes nouveauxour la foi :
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En la suscitant, et en la défendant

Par la parole et par l'action,

Avec ce souci de notre propre ascension,
Par l'accueil du pardon de Dieu.

Alors, la-bas, dans ce lointain si proche,
Au terme de nos expériences terrestres,
Nos suffisances évanouies,

Et dissous nos orgueils,

Nos raideurs assouplies,

Et réchauffés nos cceurs frigides,

Purifiés de nos souillures et de nos idoles,
Et pansées nos plaies béantes.

A ce rendez-vous obligé de l'ascese et de la nusstiq
Baptisés en terre des hommes,

Avec le Christ mort et ressuscité,

Nous serons « irradiations » de I'Esprit.

Et quand retentira la déclaration

De Celui qui siege sur le tréne :

« Voici, je fais l'univers nouveau »,

Alors, & ce moment-I3,

Au rendez-vous du temps et de I'éternité,
Nous serons la grande réussite de I'Esprit.
Pour ce rendez-vous a ne pas manquer,
Nous te disons, Seigneur, avec I'Eglise en pri&re :
Fais-nous savoir compter nos jours,

Que nous venions de cceur a la Sagesse.
Rassasie-nous de ton amour au matin,

Nous serons dans la joie et le chant tous les jaurs
Débarrassés a tout jamais

Du vide, de la tiédeur et de I'obscurité,

Pour l'unité de tous dans I'Esprit,

Dans cet éternel partage De

la vie méme de Dieu, Pére,

Fils et Esprit.

Mgr Raymond-Marie TCHIDIMBO
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Péres du Saint-Esprit en 1948, ordonné prétre &iljre arue (prés de Paris) en 19
Directeur d'école primaire a Faranah ; professpurs curé de paroisse et directeu
I'enseignement et des oeuvres a Kankan. En 19i@88jre général, puis administrate
apostolique de Conakry. Archevéque de Conakry ed21Membre du Secrétari

romain pour les non-croyants de 1966 a 1970. Prisrpour délit d'opinion au Camp-

Boiro du 23 décembre 1970 au 7 ao(t 1979. Depuésnibmedu Comité de Présidence
Conseil pontifical pour la famille.
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Cardinal Joseph RATZINGER

« Choisis la vie ! »

Sermon pourune confirmation

Le rituel de la confirmation manifeste ce que signifie
le sacrement : la profession de foi accomplit la promesse
de vie donnée au baptéme ; la priere solennelle de
l'évéque integre a U'Eglise ; le signe de la croix et
l'onction conforment au Christ (1).

Ce gue signifie le sacrement de confirmation, I'sglhous I'expliquele
facon sensible dans les signes par le moyen desdluest administre
Quand on regarde le déroulement de cette cérénuarepeu pres, ¢
voit sans mal qu'elle se divise en trois étapese Ebmmence par
renouvellement des voeux du baptéme ; sdlepoursuit par la priere ¢
I'évéque, les bras ouverts, prononce au nom déskEgladessus se gre
'administration du sacrement proprement dijte :tiomg imposition de
mains et baiser de paix. Regardons de plus présaeparties.

1. AU début, on a une série de questiongeetéponses : ®enoncez-vous
Satan, croyez-vous en Dieu le Pére tout-puissestn Fils Jésus-Christ, a 'Esp8aint,
la sainte Eglise ?€es questions relient le baptéme et la confirmation

Elles ont déja été posées au baptéme, et, polugarpd'entre vous, ce sont
VOs parents et vos parrains et marraines qui yépandu a votre place, vous
prétant ainsi leur foi, comme ils avaient égalenmista votre disposition un
morceau de leur vie, afin que votre corps, votre &irvotre esprit puissent
s'éveiller et se développer. Mais maintenant, ¢eaus a été prété doit
devenir votre propriété. Certes, nous sommes desries, et nous tenons
notre vie les uns des autres. Nous la tenons daeon ne fait pas que nous
préter, mais que I'on nous donne. L'un porte Baliais il faut aussi que
nous nous décidions nous-mémes. Ce que I'on nousedo'est a nous
gu'une fois que nous l'avons nous-mémes accepte. d& cette facon que la

(1) Imprimerun serma de confirmation n'est pas sans faire problémer, @an:
I'administration de ce sacrement, il est trés ingooir de tenir compte de I'endroit et
moment particuliers. Une homélie imprimée ne peana étre qu'une sorte d'extt
théorique, destiné a mere visible la charpente qu'il faut développer différente
maniére suivant les ¢
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confirmation continue ce que le baptéme avait conudéie Elle e
I‘_accomf)llssement du baptéme. C'est méme ce guidiesig mot « confirma-
tion ». ll vient de la langue du droit. On l'applique a I'apte lequel u
contrat entre définitivement en vigueur.

Et de ce fait, les veeyxar lesquels la confirmation commence ont I'a
d'un contrat que l'on conclut. lls rappellent landasion de I'Alliance=ntre
Dieu et Israél, au Sinai. Dieu y avait placé Isrdébant le choix : «Je mi
devant toi la vie et la mort... Choisis donc g, @ifin que tu vives gDeutéronom
30, 19). La confirmation est votre Sinai. Le Seignge tient devant vous
vous dt : choisis la vie ! Chacun de nous voudrait vjvweudrait tirer u
maximum de la vie, voudrait exploiter a fond ce dmevie nous propos
Choisis la vie | Ce n'est que quand nous avonsligince avec Celui qui ¢
lui-méme la vie, que nous avonsiment choisi la vie. Renoncer & Satan,
signifie renoncer & la puissance du mensonge,ajjuimiroiter la vie deval
nos yeux, tout en nous conduisant dans le déselti Gui, par exemple,
laisse prendre par la drogue cherche a élargiidal'une facon inouie, !
direction de l'imaginaire et de [illimité, et aglit, il croit les trouver. Me
en réalite, il se laisse tromper.la(fin, il ne peut plus supporter la vie réelle
l'autre vie, ce mensonge dans lequel il s'estdassraing finit elle aussi p:
tomber en poussiére. Choisis la vie ! Les questbiiss réponses des voalex
la confirmation sont une sorte d'invitation a l&.vElles sont comme c
panneaux indicateurs sur la route qui monte verddaune ascension ¢
n'est pas toujours confortable. Mais ce n'est pagicest confortable qui ¢
vrai ; et seul ce qui est vrai est la vie. Nousorende dire que ces veUX ¢
une sorte de contrat, une alliance. Nous pourriaussi dire qu'il
ressemblent & un mariageo® mettons nos mains dans la main du C
Nous nous décidons a faire route avec Lui, pareenguis le savons : il es
Vie (Jeanl4, 6).

2. POUR étre chrétien, il faut une décision. Mais leisttanisme n'est pas

qu'un systeme de commandements qui alefarait de notre part ¢
prouesses morales. C'est aussi un don que |'on fadtusnous somme
accueillis dans une communauté qui nous portelid&gC'estce que I'o

peut voir dans le second acte de la célébratigmiéae que I'évéque, de par sa

consécration, dit au nom de I'Eglise tout entiBl&éque, ce faisant, étend
bras comme Moise I'a fait pendant qu'lsraél corataftxodel7, 11 s.). Ce
mains étendues sont comme un toit qui nous praégeus abrite du sol
et de la pluie ; lee sont aussi comme une antenne qui capte |lessona
courent dans I'éther et nous rapprochent ainsiedguc est tres éloigné
nous. De la sorte, I'imposition des mains manifestgue signifie la priere
I'évéque : comme chrétiens, nous somnaes sesse intégrés a la priér
I'Eglise tout entiére. Personne n'est seul. Pessotest totalement oublié
abandonné, puisqu'il appartient a la communauté damns la priért
s'engage pour tous. Cette priére est ainsi vrairnemtme un toit ; not
sommes sous la protection de ces mains étenduesdleBest comme ui
antenne, qui nous rend proche ce qui est lointaéqui est lointain, la for
du SaintEsprit, devient nbétre, quand nous sommes dansdmpghde cet

riere. A celui qui vit dansBglise, on peut appliquer le mot magnifique
e pére, dans la parabole du fils perdu, dit audii était resté auprées de |
« Tout ce qui est & moi est a tofLec 15, 31). De méme qu'au commencer
de notre vie, nos parents-nous ont prété vauet leur fol, de méme I'Egli
nous maintient dans sa foi et sa priére ; sa priets appartient, du fait g
nous lui appartenons. De la sorte, ces mots imjrassnts et en apparel
bien lointains prennent eux aussi un sens : l'edprsagesse, de force, de
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piété, de crainte de Dieu, que nous demandonsofterae peut constru
sa vie tout seul. La sagesse, la science, la foycguffisent pas. Il suffit deré
les journaux pour voir que les forts, ceux qu'omad, bien souvent, |
savent plus quoi faire de leur vie, et la ratemt.a8 contraire, nous na
interrogeons sur le mystére d'hommes qui ont @énet-été des gens t
simples, mais qui ont trouva paix et I'épanouissement, on voit que le n
de leur mystére tient en un mot : ils n'étaient foas seuls. Il ne leur falle
pas inventer leur vie & eux tout seulsnél leur fallait pas se demander
seuls ce que veut dire et comment on pechoisir |la vie ». lls se laissai
conseiller par Celui qui est de bon conseil, esiails possédaient ce qu
n'avaient pas eumémes : sagesse, force, intelligence. « Tout cesjla mc
est a toi. » lls se trouvaient sous un toit, c?uiwe, nais qui, loin d'isole
capte au contraire les ondes de I'Eternite, e la vie, qui les capte
nous unit & elles. Les mains de I'évéque nous rwointu se trouve ce tc
dont nous avons tous besoin. Elles sont une indicat une promessesou
le toit de la confirmation, sous le toit de 'Egligui prie, nous vivons a la foi
I'abri et en plein vent : dans le champ de 'Espaiit.

3. A. Enfin, il y a la confirmation ellenéme, donnée a chacun. E
commence lorsque chacun est appedé $on nom. Devant Dieu, nc
ne formons pas une masse. C'est pourquoi les saateme sont jame
donnés collectivement, mais individuellement. PDBigu, chacun de nous
son visage a lui, son nom & lui. Dieu s'adresseud personnellement. N¢
ne ®mmes pas des exemplaires interchangeables d'umhandise ; not
sommes des amisceonnus, voulus, aimés. Personne n'est superflappe
n'est un simple hasard. Voila ce qui devrait, aumert de cet appel, vc
aller droit au cceur : ce que Dieu veut, aast Que veut-il de moi ?

B. L'imposition des mains applique le geste desnmatendues a chac
personne. C'est d'abord un geste par lequel ordessession. %un_d J€
pose ma main sur quelque chose, je veux dire pardst & moi. Le Seigae
met la main_sur nous. Nous sommes a lui. Ma vienveppartient plt
simplement & moi tout seul. Je ne peux pas diestreavie, je peux en fail
ce g]ue je veux ; si je la gache, cela me regarde, Nieu m'a donné une ta
ou il y va de tout. Je détruis ou rate cette vie, il manque quelquesetic
tout. Une vie négative a une influence négativdesiautres ; une vie posit
est une bénédiction pour tous. Personne ne vit gaitout seul. Ma vie n'e
pas a moi. On me demandera un jour : qulaft de cette vie que je
donnée ? Sa main est posée sur moi...

Poser sa main, c'est aussi un geste de tendrémsdtiéd Si je ne puis pl
rien dire a un malade, parce qu'il est trop mab@int, peutétre méme pan
qu'il a perdu consence, mais que je pose ma main sur lui, il pergog
proximité qui l'aide. Il sait : je ne suis pas teeul. L'imposition des mai
indique aussi la tendresse de Dieu envers nousePgeste, je sais : ily a
amour qui me porte, et sur lequelgeis compter sans réserve. Il y 8
amour qui m'accompagne, qui ne me décevra jamajgiiehe me laisse
jamais tomber, méme dans mes défaillances. Il ya@qu'un qui m
comprend, méme quand personne ne le veut plusigQun a posé sa mi
sur moi : le Seigneur.

Poser sa main, c'est enfin un geste de protedtmrseigneur prend pa
pour moi. Il ne m'épargne pas vents et pluies, ihae protége de ce n
véritable que nous oublions d'habitude : perdrélaperdre Dieu -a
condition que je me confie & lui et ne m'enfuie lpasde ses mains.
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C. On trace ensuite sur le front le signe de la croix. C'est le signe de Jésus-
Christ, signe sous lequel il reviendra un jour. C'est 4 nouveau un signe
d'appropriation, le geste signifie une remise de soi au Christ, telle qu'elle avait
été promise auparavant dans les veeux renouvelés. C'est un signe indicateur,
qui nous montre le chemin. Sur les routes, il y a des panneaux indicateurs,
pour que l'on puisse atteindre son but, quand on est en route. Nos ancétres
ont aimé placer le long des routes l'image du crucifié, la aussi pour nous
indiquer le chemin. Ils voulaient dire par 1a : nous ne sommes pas seulement
en route de tel a tel village, de telle a telle ville. Sur tous nos chemins, notre vie
se consume ou s'accomplit. Sur tous ces chemins, c'est notre vie qui se vit ; et
nous n'avons pas seulement a trouver tel ou tel lieu. C'est la vie elle-méme
qu'il nous faut trouver. Tel était le message de cet étrange panneau indicateur
qu'était la croix : attention, ne termine pas ta vie dans un cul-de-sac ! Suis-le,
Lui, et tu trouveras ton chemin, car Il est le chemin (Jear 14,6). Mais la croix est
aussi une invitation a la priére. Nous commencons notre priére par le signe de
croix ; nous commencons par lui l'eucharistie ; par ce signe, I'absolution nous
est donnée dans le sacrement de pénitence. La croix de la confirmation nous
invite a la priére, a la priére personnelle comme a la grande priére commune
de l'eucharistie. Elle nous dit : tu peux toujours revenir a la confirmation
quand tu retournes a ce signe. La confirmation n'est pas un événement qui ne
durerait qu'un instant, elle est un commencement qui prendra toute une vie
pour murir. Toutes les fois que tu entres dans ce signe, tu entres dans le
baptéme et la confirmation. C'est par 1a que s'accomplit pas a pas la priére et
la promesse de ce jour : l'arrivée de 'Esprit de sagesse, d'intelligence, de
conseil et de force. On ne peut pas mettre cet Esprit dans sa poche, comme
une piéce de monnaie que l'on pourra en tirer en cas de besoin. On ne peut le
recevoir qu'en vivant de lui — a ce point de contact qu'il nous a lui-méme
donné : dans le signe de la croix.

D. On nous trace ce signe sur le front, avec l'huile sainte que l'évéque a
consacrée le Jeudi saint pour toute une année et pour tout un diocése. Ceci
montre beaucoup de choses. Dans l'Antiquité, l'huile était un produit de
beauté ; elle était la base de l'alimentation ; elle était le reméde le plus
important ; elle protégeait le corps de la chaleur. Elle était ainsi en méme
temps source de force, de conservation de la vie. De la sorte, elle devint
l'expression de la force et de la beauté de la vie en général, et par la, le
symbole de 1'Esprit Saint. Les prophétes, les rois et les prétres recevaient une
onction d'huile, de telle sorte que 1'huile devint aussi le symbole de ces
fonctions. Le roi, dans la langue d'Israél, était appelé simplement « 'oint » —
en grec, on dit « christos ». L'onction signifie donc encore une fois que c'est le
Christ qui nous prend par la main. Elle signifie qu'il nous propose la vie -
I'Esprit Saint. « Choisis la vie » : c'est plus qu'un commandement, c'est aussi
un don. « La voici », nous dit le Seigneur dans le signe de la croix, qui nous est
donné avec l'huile.

Ce que nous venons d'entendre est également important : cette huile est
consacrée pour toute l'année et pour tous les lieux le Jeudi saint. Elle provient
de la décision d'aimer les hommes que le Christ a exprimée de facon définitive
dans la derniére céne. Cette décision englobe tous les lieux et tous les temps.
Celui qui veut y répondre ne peut pas s'identifier tout entier a un groupe, a
une communauté, a un parti, & une nation. Ce n'est que quand nous nous
ouvrons sur la foi commune a tous les temps et a tous les lieux que nous
sommes avec lui. Ce n'est que quand nous croyons avec 1'Eglise tout entiére,
que nous faisons d'elle notre régle, et que nous ne prenons pas nos propres
idées pour un absolu que nous sommes dans le champ de force de sa vie. La
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confirmation est toujours aussi une facon de franchir les frontiéres. Elle
demande de nous l'abandon de l'univers étriqué de nos idées et de nos désirs,
notre prétention a tout savoir mieux que les autres, pour devenir vraiment
« catholiques », pour vivre, penser, agir, avec I'Eglise tout entiére. Cela doit se
voir dans l'exemple de notre responsabilité envers les pauvres du monde
entier ; cela doit se voir dans notre priére, dans laquelle nous célébrons la
liturgie de I'Eglise tout entiére, au lieu de suivre nos propres inspirations ; cela
doit se voir dans notre foi, qui prend pour régle la parole de I'Eglise toute
entiére et de sa tradition. Ce n'est pas nous qui fabriquons la foi, c'est le
Seigneur qui nous la donne. Il se donne a nous. La croix que l'on trace sur
nous avec l'huile sainte est pour nous le garant de ce qu'il nous prend par la
main et de ce que son Esprit nous touche et nous conduit dans une vie
commune avec 1'Eglise.

SI nous nous retournons maintenant sur l'ensemble de notre méditation, il

me semble que la structure en trois parties de la confirmation est aussi un
symbole de notre vie de chrétiens. Dans la succession des veeux, de la
priére, puis de la signation, les acteurs sont successivement nous-mémes, puis
du Christ, enfin 1'Eglise et I'Esprit Saint. Nous pouvons aussi décrire ces trois
parties comme parole, réponse et action. Et ces trois éléments — nous, le
Christ, I'Eglise — se relaient dans 1'action. Cette structure du sacrement
reproduit comme dans un miroir le rythme de la vie : au commencement,
l'accent est mis sur linvitation & agir nous-mémes. Etre chrétien apparait
comme une décision, comme un appel fait & notre courage et a notre capacité
de renonciation et de décision. Cela semble pénible, et la vie des autres semble
plus confortable. Mais plus nous entrons dans le « oui » des veeux du baptéme
et de la confirmation, plus nous éprouvons que nous sommes portés par
I'Eglise tout entiére. La ol ce que nous avons, faisons et pouvons nous-mémes
commence a se défaire. C'est 14 que commence a se montrer le fruit de notre
réponse. La ou, pour I'homme qui ne connait pas Dieu, la vie devient une
coquille vide, que l'on aimerait mieux jeter, c'est 1a que se montre de plus en
plus qu'il est vrai que nous ne sommes pas seuls. Et méme quand 1'obscurité se
fait peu a peu, méme la le chemin conduit a cet Amour qui nous tient et nous
porte dans ses bras la ol aucun homme ne peut plus nous tenir. La foi est le
fondement solide pour la maison de notre vie ; elle tient ferme méme dans un
avenir que personne ne peut prévoir (cf. Matthien 7, 24-77).

Ainsi, la confirmation est une promesse qui va jusque dans l'éternité. Mais
elle est tout d'abord un appel a notre courage, a notre audace. Un appel a
risquer, avec le Christ, de fonder notre vie sur une foi qui se tienne libre pour
lui et qui l'attende, méme si d'autres trouvent cela ridicule ou dépassé. Le
chemin conduit a la lumiére. Prenons ce risque. Disons « oui ». Cette heure ou
nous recevons le sacrement nous en donne le courage. « Choisis la vie » !
Amen.

Cardinal Joseph RATZINGER
(traduit de l'allemand par Mitka Racho)
(titre original : « Homelie bei einer Firmung »)

Joseph Ratzinger, né en 1927, prétre en 1951. Théses sur saint Augustin et saint
Bonaventure. Professeur de théologie fondamentale a 1'Université de Bonn, puis de
dogmatique a Munster, Tubingue et Ratisbonne. Expert & Vatican II. Nommé membre
de la Commission théologique internationale en 1969. Cardinal-archevéque de Munich
depuis 1977. Nommé préfet de la sacrée congrégation pour la doctrine de la foi en 1981.
Derniére publication en francais : La mort et l'au-dela (Court traité d'espérance chrétienne), coll.
« Communio », Fayard, Paris, 1979.
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Communio, n° VII, 5 -septembre-octobre 1982

Sentiers de joie

Itinéraire spirituel et découvertes d'une religieuse qui
mene une vie érémitique. En complément aux numéros
de Communia sur « les conseils évangéliques » (VI, 4) et
« la femme » (VII, 4).

Au commencement était 'Amour... L'’Amour infini de Dieu pour sa créature

limitée et chétive. Cet Amour en trois Personnes qui fait sa demeure en moi.
Recu comme un germe au baptéme, il va croftre, afin qu'un jour I'Aimé un et
trine soit plus moi que moi-méme. Le chemin, c'est la foi et surtout I'espérance, le
désir qui creuse en moi, peu a peu, des abimes que Tu peux combler:

« Le Christ est mort pour tous, afin que les vivants ne vivent plus centrés sur eux-
mémes, mais sur lui » (2 Corinthiens 5, 14-15), et sur tous les hommes qui sont aussi «
le Christ ». N'est-ce pas la le mouvement essentiel de toute vie spirituelle
authentigue, comme de toute vie humaine accomplie et heureuse ? Cela vaut aussi
et particulierement pour la vie religieuse. Comment parler de soi, sinon a la maniére
d'une priére, par référence a Celui qui conduit tout et sait tirer le bien du mal - et
avec la conscience profonde de sa fragilité.

L'appel et le « oui »

« Il n'y a eu que "oui” en lui » (2 Corinthiens 5, 14-15). Le Christ et Marie nous ont
montré la route vers ce « oui » qui est toujours une réponse. Réponse a une
question, a un appel qui sont premiers. Appel de Dieu qui parle au plus profond de
nous ou a travers les autres, les événements. Un appel, non une fois pour toutes,
mais toujours renouvelé, toujours en marche. Tu es entré dans ma vie des avant ma
naissance par la priére silencieuse de ma mére, et tu y es toujours resté présent
comme un vivant - méme quand c'était « de nuit ». A ma premiére communion, tu
m'as touchée en profondeur sans que j'en puisse rien dire, me blessant pour
toujours. Un amour était né, accompagné d'un désir de vérité a la fois spirituel,
intellectuel et existentiel. Puis, quatre ans plus tard, Tu me donnes la certitude
inéluctable, jamais démentie, de la vocation au Carmel, me faisant don en méme
temps de la réponse : de ce « oui » qui engageait toute ma vie - méme si ce fut a
travers mille faiblesses.

La priére, relation d'amour avec Dieu

« Ne dites pas beaucoup de priéres toutes faites », me conseilla un peu plus tard
un prétre ami, m'ouvrant ainsi a un autre langage que la « récitation de prieres ». Au
langage de I'amour qui, au-dela des mots, percoit et recoit les arrhes du mystére.
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Ce langage qui pénétre toute forme de priére, lui insufflant la vie et faisant de toutes
choses, petites et grandes, une rencontre avec le Seigneur. Ce langage qui est
surtout écoute de la voix de I'Esprit, silencieuse et pourtant pénétrante tel un glaive
effilé. Ecoute et regard. Regard d'amour et de tendresse posé sur I'Aimé, dans
I'obscure nuée de la foi - seule capable d'illuminer nos yeux aveugles par son
« rayon de ténebres », seule capable d'ouvrir une breche sur l'insondable mystére de
Dieu.

L'espérance, attente et certitude de l'invisible

Tres t6t la souffrance fit irruption dans ma vie, surtout paria mort prématurée de
mon pére, et Tu me conduisis dans une grande solitude. Puis des événements
fortuits me firent croire, a treize ans, que tout mon avenir était barré, « fini », mon
désir du Carmel irréalisable. Et je cachais ma détresse derriére des rires éclatants.
Mais Tu étais la toujours, dans une petite lueur presque imperceptible d'espérance.
Lueur qui me disait que ma détresse avait en Toi un sens mystérieux, caché a mes
yeux mais positif. Puis ce furent des fiancailles préparées par la musique. Belles a la
fois et déchirantes, car Ton appel était toujours présent, se révélant nuptial et plus
fort que tout autre amour. Une conversation providentielle avec un prétre sur les
événements qui avaient semblé me fermer définitivement les portes du Carmel: ils
ne constituaient pas un obstacle. Par souci de vérité et de fidélité a I'appel de Dieu,
je me vis donc contrainte de blesser un étre cher...

Mais en raison de mes responsabilités & I'égard de ma famille, le Carmel semblait
encore bien lointain. Dans la ferveur de ma décision, ne voulant rien Te refuser, je
faisais a l'avance tous les sacrifices - et en vins presque au désespoir. Tu me
libéras par ce mot : « Et I'espérance ? » A l'instant méme, je me vis transformée,
remplis de confiance et d'une joie qui ne devait plus me quitter, méme si parfois il
n'en restait plus qu'une toute petite braise couvant sous les cendres.

Deés que je fus libre grace au remariage de ma mére, a vingt-et-un ans, j'entrai au
Carmel, ou je me trouvai immédiatement a l'aise quant a la vie. Tu m'attendais et
me donnais de percevoir ta volonté dans ce qui me plaisait comme dans ce qui me
déconcertait, de sorte que je Te rencontrais partout - méme si parfois Tu semblais
m'abandonner. J'essayais de « suivre ». Puis I'obscurité se fit de plus en plus
profonde. La foi et I'espérance, longtemps, semblérent perdues. Toi que je désirais,
Tu me semblais inaccessible et je me sentais totalement indigne de Toi. Tu me
délivras par une phrase d'un conférencier : « Le désir de Dieu, c'est I'espérance... »

La consécration, engagement a un amour universel

Le fondement de la consécration religieuse est le voeu de chasteté dans le célibat. Il
est don total -et inconditionné a Dieu et engagement a I'amour universel des
hommes, de tous les hommes, proches ou lointains. Amour aussi de toute la
création ou Dieu a laissé le vestige de sa présence. Cet amour sans limites est le
remede primordial a I'égoisme foncier de I'étre humain. Le religieux, comme tout
chrétien authentique, doit devenir peu a peu tout amour. Il n'y parviendra, par un pur
don de Dieu, que dans la mesure de la perte de son « moi » égocentrique. Ce
« moi », dont je trouve partout la trace : dans ma pensée, mes désirs, mon action.
Pendant de longues années, je travaillai a réagir, par brides et par morceaux,
élaguant deci-dela des branches, sans vue d'ensemble, car je n'avais pas découvert
la racine du mal. C'est au cours d'une retraite que j'en pris conscience,
brusquement : toute ma vie, je I'avais jusqu'ici passée devant un miroir ou se
reflétait mon visage. A cette image, je confrontais mon agir, mon réagir, l'opinion
des autres. Bref, j'étais divisée entre moi-méme et cette image. Il fallait que le miroir se
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brise pour que, peu a peu, je trouve en quelque sorte mon unité. C'est la condition pour
que I'Amour infini de Dieu puisse étre regu et « partagé » aux autres avec une certaine
plénitude. Car tout retour possessif et orgueilleux sur soi est un obstacle & I'amour.
Dieu alors nous fait don de sa propre compassion, de sa propre tendresse qui nous
permettra d'accueillir comme un appel de Dieu toute détresse humaine qui frappe a
notre porte et de « laisser passer » a travers nous sa réponse d'amour.

La pauvreté, capacité des immenses richesses de Dieu

« Qui ne renonce pas a tous ses biens ne peut étre mon disciple » (Luc 14, 23). Ce
mot du Christ peut sembler bien austére. Il est pourtant chemin de joie et de liberté.
« Heureux les pauvres en esprit » (Matthieu 5, 3). Ce qui fait obstacle entre Dieu et
nous, ce ne sont pas les choses mais I'attachement du coeur. C'est de cet
attachement qu'il faut se dépouiller, car il est esclavage. Un jour, un crucifix m'a
frappée. Le Christ, bras étendus, mains grandes ouvertes : images de pauvreté
totale. Il n‘a aucun moyen de fermer les bras, de replier ses doigts sur quelque chose
ou quelqu'un pour se l'approprier. Ce qui I'en empéche, c'est le geste d'accueil
universel, le geste du plus grand amour... Ce que je donne, loin de me démunir, me
construit en m'ouvrant a Dieu, a ses « ressources » infinies, et aux autres dont nous
recevons plus que ce que nous pouvons donner.

L'obéissance de foi, école de liberté

Je n'ai jamais ressenti I'obéissance comme une soumission passive a une
contrainte extérieure, mais bien comme une fidélité a Dieu et & moi-méme. Une
fidélité lucide et volontaire, dans la confiance totale en Celui qui nous aime et nous
appelle, si déconcertants que puissent étre, a certains jours, les chemins ou il nous
conduit. Alors surtout, il s'agira de respecter ses intermédiaires (les supérieurs, les
autres, les événements) et d'embrasser dans un « oui » profond Celui qui,
secrétement, vient a notre rencontre a travers eux, Celui qui a nom Amour. Notre
fidélité, il est vrai, demeure toujours fragile et ne peut « tenir » que grace a la fidélité
du Seigneur. Pour moi, tout continue a s'expliquer par le mystére a la fois comblant
et crucifiant de la volonté du Peére. Loin de nous déshumaniser ou de faire de nous
des « moutons » dociles, cette obéissance de foi construit la personnalité et crée
des étres libres.

Rencontre du Visage

Irruption de la maladie qui me réduit & peu de chose. Je ne vois plus aucun sens a
ma vocation. Seule demeure la certitude d'étre ot Tu me veux. Dans mon bréviaire,
une image de la Sainte Face. Soudain j'y « rencontre » ton Visage et je comprends
que ce Visage défiguré, bafoué et pourtant empreint de Paix est le sens profond de
mon engagement : participation au mystére de souffrance et d'humiliation du Christ-
pour le salut du monde. Accepter d'entrer dans ce Visage ou je retrouve celui de
tous mes fréres. Et surgissent paix, joie et force nouvelle pour la route a la fois
exaltante et obscure.

« Nuit » et souffrance — pierres de construction

Aprés dix ans de vie religieuse, je ressens un désir de Dieu plus intense que
jamais, accompagné de l'expérience aigué d'un obstacle dont jignore l'identité. Un
religieux expérimenté me donne ce conseil : « Il faut demander les nuits... » Ta
réponse a cette requéte fut inattendue tout d'abord puisqu'elle s'avéra lumiére
profonde et simple sur les mystéres essentiels de la foi. Puis, par vagues
successives, se manifestérent de grandes épreuves. Tu T'en servis pour commencer a
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ouvrir mes yeux d'aveugle sur les abimes secrets de mon péché, du mensonge de
ma vie, de mon infidélité, de mes fuites, de mon orgueil et de mon égoisme. Et voici
que, mystérieusement, je vois se transformer en paix, liberté et joie chaque pas de
cette descente dans ma vérité qui me déchire et m'humilie. Peu a peu aussi, Tu me
donnes conscience de certains « nceuds » psychologiques, qui remontent a mon
enfance, et de les résoudre en les assumant. Ma force est la certitude de participer,
méme par ces douleurs de croissance, a la Croix rédemptrice de Jésus qui s'ouvre
toujours sur la Résurrection.

Au commencement du Concile, Tu fis naltre en moi le désir irrésistible d'offrir ma
vie pour l'unité des chrétiens et celle de tous les hommes dans le Christ. Au moment
méme ou j'en demandai l'autorisation a ma prieure, Tu me manifestas ton
acceptation en me proposant un des sacrifices les plus déchirants de ma vie. Mais
cette offrande s'avéra source de force — et je ne pus que rendre graces pour cette
nouvelle preuve de ton amour.

Quelques années plus tard, la détresse de ma mére m'adresse une nouvelle
question : la seule solution humaine dans son cas était que j'aille la soigner chez elle,
dans des conditions tres difficiles. Quelle occasion de renouveler le don total a
'Amour — méme si ma fragilité se manifesta bien souvent. Pendant cing ans, je
I'accompagnai au cours de la lente destruction due a l'artériosclérose. Et presque en
méme temps, ma sceur se voit obligée de me confier bien souvent son petit dernier
de deux ans et demi. Encore de la tendresse a donner — et a recevoir... De plus en
plus, j'expérimentais que, de tous les rocs et cailloux du chemin, Tu fais des pierres
de taille pour me construire.

La solitude, mystére de communion et de vérité

Un an avant la mort de Maman, a l'occasion d'une retraite au monastére, Tu m'as
saisie avec violence, en donnant un appel implacable a la solitude, ou je devais
m'engager quand je serais libre. Et pourtant Tu sais que peu auparavant tu avais
permis un aveuglement inconcevable qui me fit T'offenser sans en avoir
conscience... Puis, brusquement, Tu rappelas Maman apreés trois jours d'un
éclatement de joie surnaturelle et de tendresse sans paroles qui nous laissa dans une
grande paix.

Aprés un essai de vie érémitique qui, aprés les terreurs du début se révéla positif,
je m'établis dans une petite vallée perdue. Que dire de ce don de Dieu qu'est ma vie
solitaire ? La priére y joue un réle primordial, surtout par 'amour qui permet qu'elle
devienne peu a peu continue, car « /amant véritable aime partout son Bien-Aimé »,
selon le mot de Thérése d'Avila, partout et toujours. Et voici que, par divers
intermédiaires, Tu me conduis imprévisiblement vers la spiritualité de I'Eglise
orientale ; je me sens a la fois trés attirée et un peu rebutée par la priére de Jésus, ce
résumé de I'Evangile. Cela ne me disait rien de répéter la deuxiéme partie : « ..
prends pitié de moi, pécheur. » Une conversation avec un moine orthodoxe m'ouvre
les yeux : le fait de se reconnaitre pécheur devant Dieu, d'appeler sans cesse sur soi
et le monde sa miséricorde et son pardon, est une attitude fondamentale du
chrétien. Attitude de vérité et donc d'adoration. Cette rencontre transforme ma vie.
Lentement je me mets a apprendre le secret du recueillement que les Peéres de
I'Eglise nous ont légué. Ce sont les pensées qui perturbent le silence intérieur. Il faut
jeter en pature a notre intelligence la priére de Jésus ou une autre priére bréve,
longuement répétée, afin de lui permettre de s'unifier, puis de descendre dans le
coeur. L'union de l'esprit et du coeur recrée l'unité et donc le recueillement de tout
notre étre. Et c'est la meilleure maniére de renoncer inlassablement & notre moi
accapareur qui sans cesse cherche a nous disperser.
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La solitude est aussi expérience de communion universelle. M'étant séparée, je
ressens profondément que je suis unie a tous mes fréres, a tout l'univers. Comme il
n'y a plus de diversion et donc plus de défenses, je me vois aussi, plus intensément
encore, confrontée a ma vérité, a cette connaissance de moi-méme qui est
corrélative & la connaissance de Dieu. Ce n'est pas facile a vivre, mais la liberté est a
ce prix. Ainsi seulement peuvent étre levés les obstacles secrets qui en nous
s'opposent a l'action divine — a condition de s'accepter tel qu'on est, avec une
immense espérance. Car Dieu, le Maitre de I'impossible, nous aime et sans cesse
nous sauve.

Un autre aspect fondamental de la vie érémitique est la pauvreté, dans l'insécurité
matérielle, jointe au travail assidu en communion avec les pauvres et les travailleurs
du monde entier.

Et voici qu'en cette Paque, le Christ se fait lumiére et joie. Je réalise que c'est lui-
méme qui m'a conduite tout au long de mon chemin et que je dois tout lui
abandonner, au-dela de ces relents d'« athéisme du souci » et de peur qui
manifestent mon manque de foi. « Vous étes morts avec le Christ... Vous étes
ressuscités avec le Christ... Votre vie est cachée en Dieu avec lui » (Colossiens 2, 20 ;
3, 1-3). Cette résurrection aujourd'hui est amour, liberté et joie. Tout devient
infiniment simple : écouter I'Esprit, essayer de le suivre et, dans le Christ, me
retourner vers le Pére de Miséricorde, en portant sans cesse le souci universel de
mes fréres, dans ma priére et ma vie.

UNE femme peut-elle trouver le plein épanouissement de sa féminité dans la vie
religieuse (1) ? A cette question je réponds affirmativement sans hésiter — a
condition qu'il y ait eu appel véritable et don sans réserve, compte tenu de la
fragilité et de la faiblesse humaines, toujours présentes, mais compensables par la
miséricorde de Dieu.

Comment caractériser le véritable épanouissement de la femme ? Paradoxale-
ment, cet épanouissement consistera premiérement non dans l'affirmation mais
dans le détachement de soi, non dans le développement de toutes nos possibilités —
ce désir serait chimérique — , mais dans le service. Edith Stein a magnifiguement
explicité I'accomplissement supréme de la femme : « L'amour de service se porte au
secours de toutes les créatures afin de les conduire vers leur pleine réalisation. Mais
c'est la précisément le "titre" donné a I'Esprit Saint. Nous pourrions donc considérer
I'Esprit de Dieu répandu sur toute créature comme l'image originelle de I'étre féminin.
Ce symbole trouve son expression la plus parfaite dans la Vierge tres pure, épouse de
Dieu et Mére de tous les Hommes. s

C'est a l'intérieur de I'immense mystére d'’Amour qu'est le Dieu un et trine et du
mystére d'amour non moins immense qu'est sa relation avec I'étre humain que se
situe la consécration religieuse, évoquant les noces de I'Eglise avec l'unique Epoux, le
Christ (2 Corinthiens 11, 2), et en lui avec toute la Trinité. u Mon coeur et ma chair sont
un cri vers le Dieu vivant » (Psaume 83, 3). Le célibat consacré n'a de sens que par une

(1) Tout ce qui est dit dans ce dernier paragraphe concerne en un certain sens et avec les
adaptations voulues tout chrétien, car l'attitude de tout étre humain devant Dieu est en quelque
sorte « féminine ». La relation d'amour avec lui se situe au-dela de la sexualité, la ou tout I'étre
est ramassé dans l'unité, 1a ou « il n'y a ni homme ni femme », car tous ne font a qu'un dans le
Christ Jésus » (Galetas 3, 28). N'empéche que la femme, dans sa spécificité, est plus
profondément et plus « réellement » touchée.
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rencontre d'ordre nuptial avec le Christ. Et cette relation d'amour grandit dans la
mesure de la capacité d'accueil et du don de I'étre humain, a une profondeur et avec
une intensité qui dépassent toute attente, car Dieu, lui, se donne toujours totalement.
Le veeu de chasteté dans le célibat est un voeu d'amour par lequel la femme livre
a Dieu tout son étre — corps, ame, esprit — , marqué par sa sexualité, comme la
Vierge Marie a offert non seulement son esprit et son ame, mais encore son corps
a I'Esprit qui I'a fécondée. Et le Christ répond par ce don total qu'est
I'Eucharistie, ol son Corps tout entier pénétre notre corps. L'Evangile a des
expressions trés violentes : « Qui mange ma chair et boit mon sang, demeure en moi
et moi en lui » (Jean 6, 56). N'est-ce pas la la réalisation la plus haute et la plus vraie
des épousailles divines qui, a certaines heures, comblent I'étre humain en
plénitude?

Et cette union est féconde, car tout amour vrai est créateur. A l'image de la
Vierge, Mére du Christ et de tous les hommes régénérés par lui, I'apparente
« stérilité » de la femme consacrée se transforme en maternité spirituelle
innombrable. Le Christ tout d'abord devient spirituellement son enfant. «Chaque
ame qui croit concoit et enfante le Verbe de Dieu ; selon la foi, le Christ est le fruit de
nous tous, nous sommes méres du Christ » a dit saint Ambroise. Il est question ici
d'une foi qui s'exprime dans toute la vie : « Quiconque fait la volonté de Dieu, voila...
ma mere » (Marc 3, 35). Et qui dit « mére du Christ », dit en méme temps « mere des
hommes ». La maternité spirituelle est une réalité profonde. D'une part elle
s'exprime dans les relations interpersonnelles concrétes. Si nous accueillons l'autre
tel qu'il est, si nous I'écoutons, nous contribuons a le construire, & le faire naitre a ce
qu'il est. D'autre part, la maternité spirituelle se réalise dans l'invisible mais si réelle
solidarité et communion de tous les hommes. Et cette maternité est elle aussi
comblante.

On peut en venir a dire que la situation de la femme, son attitude caractéristique
de réceptivité et méme tout son « étre femme », ne trouve son sens et son
achevement plénier et prophétique qu'en devenant symbolique, en signifiant la
« relation réelle de toute I'humanité avec Dieu » (Y. Pellé-Douél).

Pour des raisons faciles a comprendre, cet article d'autobiographie spirituelle ne pouvait et ne
devait pas étre signé.

Envoyez—nous des adresses de personnes susceptibles de s'intéresser

a Communio. Nous leur adresserons un spécimen gratuit.
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Modus moriendi

L'Eglise catholique en Tchécoslovaquie

La ou le mensonge est obligatoire, et le compromis
tentant, les chrétiens tchéques et slovaques, malgré une
persécution tenace, témoignent de la vérité.

L'ANTAGONISME qui est a la base méme des rapports entre le christianisme et le
monde se trouve souvent estompé par une certaine tolérance encore
sensible dans notre civilisation post-chrétienne, et I'objet de pet essai n'est
pas d'expliquer la haine du monde envers ceux qui professent I'amour désintéressé
de leur prochain. Il n'y a pas de doute qu'il y ait 1a un élément de mystére : pour le
monde gnostique, le Christianisme est déraison. Cependant, avec le développement
des régimes totalitaires au XX° siécle, la poussée de l'absolutisme au sein des
gouvernements est a son apogée, avec le dessein d'exercer son contrdle tant sur la
vie spirituelle que sur la vie matérielle. La lutte acharnée entre I'Eglise et ceux qui
refusent de reconnaitre la dignité et la liberté fondamentales de la personne
humaine et I'existence d'une loi supérieure a celle de I'Etat est devenue inévitable ;
elle est encore plus vive depuis que les communistes ont pris conscience que le
Christianisme constituait un obstacle essentiel a la création de « I'état parfait ».
Leszek Kolakowski le faisait récemment remarquer : « Le communisme a cru que l'on
pouvait contraindre les gens a s'aimer les uns les autres — et il a inventé le Goulag. I/
est sans doute effarant que les sociétés libres du type occidental aient la cupidité
comme principale motivation, cet état de fait reste cependant meilleur que l'amour
forcé qui ne peut quaboutir a une société de prisonniers et de gardiens de prison » (2).

Aux yeux de nombreux observateurs occidentaux, le conflit, omniprésent dans
les sociétés totalitaires, est masqué par le fait qu'elles n‘ont pas toutes la solidité
nécessaire pour mettre en ceuvre leur intention premiére, comme on le voit en
Yougoslavie et en Pologne. L'autre difficulté, pour les Occidentaux, se situe dans la
facilité avec laquelle les régimes totalitaires dissimulent leur ceuvre de destruction et
battent en retraite lorsqu'ils se sentent menacés. La seule raison pour laquelle
I'Eglise orthodoxe russe n'a pas été physiquement liquidée se situe peut-étre dans la
tactique de Staline : un rapprochement avec I'ame du patriotisme national

(1)Le titre est emprunté & un essai di a un éminent  théologien tchéque et publié anonymement dans
Diekonie, n° 8 (1977). Il joue sur I'expression modus vivendi, qui était une notion centrale dans |'Ostpolitik du
Vatican, a I'époque.

(2) George Urban, « A Conversation with Leszek Kola  kowski », dans Encounter, janvier 1981.
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confrontée au danger mortel de I'invasion de Hitler. En Tchécoslovaquie, I'Eglise ne
fut également sauvée de la destruction compléte que grace au chaos idéologique
dans lequel I'impact dévastateur du discours de Krouchtchev contre le stalinisme,
en 1956, a plongé le Parti. La, celui-ci obéit a son instinct de conservation : dans le
premier cas, le pays tout-entier était menacé de destruction ; dans le second cas,
c'était le Parti qui devait se protéger contre la terreur aveugle qui le minait de
I'intérieur. Pourtant, chez les communistes, le sentiment qu'il est «nécessaire»
d'éliminer la religion d'une société qu'ils veulent contrdler n'en a pas été ébranlé
pour autant ; seules les méthodes ont changé dans leurs rapports avec I'Eglise : dés
lors, au lieu de s'attaquer a la destruction physique de I'Eglise, I'Etat s'efforce de
maintenir la religion dans les limites étroites de ses édifices consacrés ; il essaie en
méme temps d'affaiblir et de corrompre I'énergie spirituelle de cette méme Eglise
par le contrdle de sa vie interne, dans I'espoir de la voir se dégrader et dépérir
lentement. L'une des raisons, entre autres, pour lesquelles le gouvernement
communiste de Pologne a échoué dans sa tentative de séculariser le pays de fagon
significative, est qu'il n'a jamais pu établir ce genre de contrdle sur I'Eglise de
Pologne.

Par contre, la situation de I'Eglise en Tchécoslovaquie, ou la vie institutionnelle
ecclésiale se trouve soumise a un contrble presque total, est trés grave, et pourtant,
méme |4, aprés trente ans de lutte contre la foi, on peut voir clairement que I'Etat
athée porte en lui la semence de sa propre destruction, qu'une sorte de
sécularisation a eu lieu. C'est un processus inévitable parce que I'Eglise ne peut
étre complétement soumise par I'Etat, sauf & disparaitre complétement. Elle peut
donc, méme paralysée, offrir des valeurs authentiques, non seulement au sens
religieux ou moral, mais également dans les domaines de la culture, du patriotisme et
des rapports personnels, qui tous sont faussés par le mensonge essentiel au
communisme. De plus, comme la souffrance de chacun est liée essentiellement au
fait de vivre sous le systeme athée d'oppression, il est trés difficile de devenir cette
sorte d'agnostique inconscient si typique des sociétés libérales occidentales. Cette
tension oblige les intellectuels les plus vivants qui ne se sont pas vendus au régime a
repenser complétement leur vision anthropocentrique du monde. Méme a un niveau
de moindre conscience, beaucoup de gens ordinaires sont, eux aussi, attirés par
I'Eglise dont les souffrances et I'opposition a I'Etat forcent la sympathie et méme
I'admiration. L'Eglise devient ainsi un symbole d'espérance, et méme un espoir
politique dans une situation humainement parlant plutét désespérée. Un exemple
typique du rdle nouvellement assumé par I'Eglise dans I'Etat communiste :
I'éradication totale de I'anticléricalisme traditionnel.

LA vie actuelle de I'Eglise est donc marquée par trois éléments fondamentaux
que l'on peut discerner dans son histoire récente : la terreur des années
cinquante, qui a marqué la mentalité de ses membres, du clergé en particulier ; le
probléme de devoir vivre avec une politique gouvernementale restrictive ; enfin, une
renaissance relativement récente de la vie religieuse chez les croyants eux-
mémes — souvent en réaction non seulement contre le régime mais aussi contre la
hiérarchie ecclésiale — qui s'efforcent de mettre un terme au déclin de I'Eglise.
Aujourd'hui, I'Eglise tchécoslovaque est paralysée. Ses institutions se trouvent
démantelées, sa vie spirituelle est chancelante, le nombre de ses membres diminue
encore. Des raisons historiques complexes, qui remontent avant ces trente
derniéres années de guerre impitoyable menée par I'Etat communiste contre la
religion, expliquent le facile succés de la politique communiste. Le catholicisme
tcheque, au contraire du catholicisme slovaque, s'est trouvé historiquement affaibli par
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la Réforme hussite du XV° siécle, qui a brisé la continuité naturelle de sa vie
nationale, et par la contre-réforme des Habsbourg qui, en utilisant la religion aux
fins de leurs desseins impérialistes, ont affaibli I'autonomie de I'Eglise (les réformes
de Joseph Il ont fait des prétres des fonctionnaires de la Couronne, tandis que les
ordres contemplatifs étaient abolis). De plus, comme les aspirations nationales
tchéques avaient peu de chances de se concrétiser dans la structure de I'empire austro-
hongrois du XIX® siécle, elles s'identifierent au protestantisme dans une nouvelle
idéologie nationale qui proclamait la « révolution »hussite comme I'origine spirituelle de
la nation tchéque. Cette tension entre le nationalijsme et le catholicisme a développé, a
la fin du siécle, un mouvement au sein de I'Eglise, connu comme « Losvon Ror
Bewegun » (mouvement de 'séparation d'avec Rome) qui a abouti a la création d'une
église schismatique hussite aprés la fondation de la République tchécoslovaque en
1918. L'hostilité de la République et de son président T.G. Masaryk envers
I'Eglise catholique amena une rupture temporaire avec le Vatican, en 1925, et isola
les Slovaques, encore largement catholiques, qui identifiéerent, vers 1938, leur
catholicisme au séparatisme national. L'incapacité du nouvel état a se défendre
militairement contre I'agression de Hitler ne fit que démoraliser davantage les
Tchéques, tandis que la république « paroissiale » slovaque marquait I'Eglise
catholique régionale de sa complicité avec la politique du Troisiéme Reich. Apres la
guerre, I'Eglise catholique ne s'opposa pas a I'expulsion de plus de trois millions
d'Allemands d'origine tchéque, en majorité catholiques, (un acte évident de
vengeance dicté par une mauvaise conscience) ; elle ne sut pas non plus endiguer la
vague populaire de socialisme. La culture tchéque, déja dominée par les intellectuels
de gauche avant la guerre, connut un grand succés aprés la guerre. Dans les
derniéres élections libres de 1946, ce furent les communistes qui recueillirent le plus
de suffrages : ils devinrent le parti majoritaire au gouvernement de coalition, et leur
leader fut nommé Premier Ministre. Ainsi, aprés le coup d'état de 1948, les
communistes étaient en mesure d'exploiter la faiblesse de I'Eglise catholique en
Tchécoslovaquie et de la combattre, dans une sorte de guerre civile ol I'une des
deux parties se trouvait désarmée et sans défense tandis que I'autre possédait la
totalité du pouvoir d'un Etat tout puissant.

Au cours des années cinquante, pratiquement tout le potentiel intellectuel et
structurel de I'Eglise se trouva annihilé. Aprés la rupture avec le Vatican en 1949,
I'épiscopat fut arrété ; seuls quelques évéques n'échappérent a I'internement en
camp de travail que pour se trouver incarcérés d'une fagon ou d'une autre. Sur
7000 prétres, prés de 3 000 passérent un certain temps en prison ou dans des
camps : leur santé en souffrit et quelques-uns seulement furent autorisés a
reprendre leurs fonctions pastorales. En 1950, les ordres religieux furent dispersés ;
sur 12 000 religieux, 8 000 passérent en moyenne cing ans en prison, et les
supérieurs de certains ordres ne furent relachés qu'en 1968 (3). Des dizaines de
milliers de laics catholiques, en particulier des enseignants, des chefs scouts, des
journalistes ou des écrivains, furent condamnés a de longues peines, d'autres ne
s'en tirérent qu'en émigrant. Sur quinze séminaires, deux seuls ont subsisté - mais
sous le strict contrdle de I'Etat qui définit le programme des cours et le choix des
candidats a la prétrise, et limite le nombre de ceux qui sont autorisés a étudier. La
totalité de la presse catholique fut supprimée et remplacée par une poignée de
périodiques contrdlés par I'Etat. Les livres des monastéres et des séminaires, la
littérature religieuse des bibliothéques publiques furent passés au pilon. Jusqu'a la
fin des années soixante, non seulement on ne publia pratiquement pas de littérature
religieuse, mais toute référence a Dieu et a la religion disparut méme des ouvrages
de la littérature classique tchéque. Au cours des années cinquante, la simple assistance

(3) Vaclav Benda, a Catholicism and Politics a, RCL, vol.9, n° 1 -2 (1981), p. 62.
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aux services religieux du dimanche exigeait un courage considérable de la part du
croyant qui n'était pas certain d'échapper a l'incarcération (sauf dans les zones
rurales traditionnellement catholiques de Moravie et de Slovaquie). Mais méme
dans la premiére moitié des années soixante, les catholiques pratiquants se trouvaient
confrontés au danger de perdre leur emploi et de voir leurs enfants écartés
des études supérieures. L'éducation religieuse était techniquement autorisée,
mais, soumise a la pression administrative, elle disparut progressivement des
écoles, surtout dans les villes. Une grande majorité des catholiques de nom ou peu
convaincus quittérent I'Eglise : I'assistance aux messes dominicales n'était plus
composée que de femmes agées ou de quelques méres avec des enfants en bas
age. L'effet combiné d'une propagande athée agressive dans les écoles et de la
persécution méme de jeunes enfants fit naitre une atmosphére dans laquelle la
plupart des catholiques tchéques ne purent garder une spiritualité vivante. Ceci
constitue sans doute matiére a une réflexion sur la solidité de I'Eglise car en
Slovaquie; dans des conditions similaires, les croyants montrérent une résistance
plus grande et leur pays demeura largement catholique. On estime aujourd'hui (en
dehors des chiffres officiels) que sur cinq millions de catholiques tchéques qui
assistaient a la messe dominicale avant la prise de pouvoir par les communistes, il
n'en reste qu'un million trente ans apreés.

ON ne peut séparer complétement la vie de I'Eglise de la vie de la société en
général. Depuis l'invasion de la Tchécoslovaquie par les Soviets en 1968,
I'Etat place ouvertement les valeurs matérielles au-dessus méme de sa
propre idéologie — en laquelle personne ne croit plus et qui, actuellement, sert un
autre dessein qu'au temps ou I'on espérait pouvoir réaliser une unité idéologique
entre les gens. Aujourd'hui, la pression idéologique s'exerce de telle sorte qu'en
échange de biens matériels fournis par I'Etat, on est prét a adopter I'attitude en
laquelle on ne croit pas. On a ainsi l'illusion d'une échappatoire possible au coeur de
sa vie privée : on peut s'occuper de la construction de sa résidence secondaire, tout
en restant un citoyen « loyal ». Ce mode de vie plutét dément, encouragé par I'Etat
jusqu'a la tolérance de la corruption et du marché noir a grande échelle, conduit a un
sentiment général d'apathie, non seulement dans le domaine des valeurs
spirituelles, mais vis-a-vis du sens méme de l'intégrité personnelle. On ne pense
plus que la divergence entre les vues personnelles et le comportement général
puisse poser un probléme moral. Le croyant est donc prisonnier d'une situation ou
son obéissance aux exigences de sa religion lui donne I'allure d'un extrémiste,
sapant I'accord tacite entre citoyens et Gouvernement totalitaire. S'il respectait un
tant soit peu ses principes moraux, il serait contraint de repousser mensonges et
corruption auxquels il se trouve confronté presque a chaque instant de sa vie
quotidienne, acceptant par la-méme un niveau de vie trés bas et I'ostracisme de ses
concitoyens. Alors, comme il ne le peut pas, I'incompatibilité entre les exigences de
la vie dans une société totalitaire et sa conscience chrétienne fait naitre en lui une
sorte de schizophrénie qui le conduit a un sentiment de désespoir et a
I'affaiblissement de sa vie spirituelle. Le plus grand danger pour le croyant se situe
dans son acceptation du statut « confortable » de citoyen de deuxiéme classe, ou,
les souvenirs des années cinquante jouent un réle important (4). Peut-étre pense-t-il
qu'en se rendant a I'église le dimanche ou en insistant sur I'éducation religieuse de
ses enfants, il accomplit tout ce que I'on peut exiger de lui alors que, dans tous les

(4) Ibid.
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autres domaines, il méne la méme vie que ses voisins non-chrétiens. La quasi
destruction de I'Eglise dans les années cinquante est un autre élément important de
la situation difficile qui est la sienne actuellement. Plus d'un tiers des paroisses sont
privées de leur pasteur (deux tiers dans le diocése de Prague) alors que, chaque
année, il meurt plus de prétres que les quarante ou cinquante séminaristes autorisés
a recevoir l'ordination et la permission de I'Etat d'exercer leur sacerdoce. Avec le
manque de prétres et I'absence presque totale de littérature religieuse, la chance de
recevoir des conseils spirituels est trés mince. Les chrétiens sont éparpillés et
ménent une vie d'isolement spirituel.

L'arme la plus dévastatrice utilisée contre I'Eglise, si I'on regarde & long terme, fut
la création du Bureau pour les affaires d'Eglise en 1949 et la politique qui en
découle : le contrdle de la vie interné de I'Eglise. Depuis, I'Eglise a été dirigée par des
vicaires capitulaires, fonction élective qui permet aux autorités d'exercer leur
contrdle en choisissant un administrateur suffisamment faible. Il y a cinq évéques
pour les treize diocéses, ce qui en laisse huit vacants, mais de plus ils furent choisis
en 1975 sur les mémes critéres négatifs. Des croyants écrivirent alors des lettres de
protestation contre I'Ostpolitik du Vatican, lettres qui témoignent de leur frustration
dans ce compromis avec I'Etat : quatre autres évéques n'avaient méme pas
I'autorisation d'exercer leur sacerdoce comme simples prétres, et I'évéque
Otcenasek n'avait qu'une petite paroisse. Les croyants protestérent contre ces
nouvelles nominations en objectant que ces hommes ne feraient rien pour aider
I'Eglise. En mettant les choses au mieux, ces évéques croient qu'il est impossible de
faire quoi que ce soit ; au pire ce sont des arrivistes corrompus (comme l'évéque
Vrana d'Olomouc). Leur mentalité fut forgée pendant la terreur des années
cinquante ; leur dessein est de survivre en ne provoquant aucune réaction violente
de I'Etat dans I'espoir de voir I'Eglise survivre au régime actuel. Ils savent que les
prétres sont espionnés par des informateurs qui transmettent leurs rapports au
bureau local des affaires étrangeéres, et ils craignent de perdre encore plus de
prétres qui viendraient gonfler les rangs de ceux qui ont un emploi en titre mais ne
peuvent accomplir leur tache pastorale. Leur principal souci est de préserver
I'institution officielle de I'Eglise, institution nécessaire & sa survie et symbole
puissant dans une société totalitaire.

Vers la fin des années soixante-dix, cependant, éclata au grand jour le conflit
latent entre cette attitude et les croyants qui voyaient I'Eglise céder de plus en plus a la
pression gouvernementale : celle-ci s'exercait en effet par la voie des structures de
I'Eglise pour compromettre la religion organisée et pour étouffer la renaissance
religieuse. Les critiques montrent que I'Eglise n'a rien & perdre, que la presse
religieuse préne la « révolution » et le « socialisme » tandis que ses « pages
religieuses » sont consacrées a une spiritualité démodée, bigote, favorisant le
concept étatique de « religion privée ». Les séminaires n'acceptent que les
candidats a la prétrise les moins valables, les jeunes les moins équilibrés ou les
moins intelligents, et malgré I'ordination, chaque année, de quelques bons prétres
en dépit de cette sélection, le séminaire ne fait rien pour eux spirituellement, que
leur instiller, au cours de leurs cing années d'études, la « théologie de la survie ».
Aprés la condamnation par les évéques tchéques de la Charte 77, le manifeste des
droits de I'homme, le P. Joseph Zverina, l'un des rares théologiens éminents (qui ne
peut publier ses ouvrages que par la voie du Samizdat) s'adressa au Cardinal
Tomasek : « Y a-t-il quelque chose qui puisse aggraver encore la situation présente ?
Que pourriez-vous perdre dautre, vous ou I'Eglise ? Je supplie votre Grice, essayez
de comprendre en votre conscience épiscopale que tous les moyens possibles, et
généralement les plus mauvais, sont utilisés pour liquider I'Eglise. Toute concession de
notre part contribue a cette liquidation (...) Vous vous justifiez par vos lettres
pastorales. Nous'y cherchons en vain l'esprit de I'Evangile — nous n’y trouvons que
lettre morte. Elles contiennent méme des passages impossibles a lire en Eglise dans
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l'esprit de /Evangile mais, comme vous le savez, les prétres qui refusent de les lire
perdent leur permis d'Etat. C'est pourquoi de nombreux prétres préférent lire ces
lettres aprés la fin de la messe, pour éviter que les derniers fidéles ne nous
abandonnent » (5). Sans aucun doute, ces paroles trés dures du P. Zverina
étaient dictées par son angoisse devant la facon dont les chefs de I'Eglise
s'étaient compromis, surtout aux yeux des jeunes, en cédant a la pression pour
condamner publiguement la Charte 77. Néanmoins, son attitude illustre
clairement le conflit latent au sein de I'Eglise. D'un c6té, on trouve ceux préts a
supporter et accepter tranquillement la réglementation de I'Etat, de l'autre ceux qui
prévoient dans cette attitude la mort lente de I'Eglise. Ils insistent sur le fait qu'il est
déja tard et qu'il faut faire quelque chose pour que I'Eglise ne meure pas étouffée.
Regardez notre clergé, disent-ils, déja plus d'un tiers appartient a I'organisation
d'Etat pour les prétres, Pacem in Terris (rétablie en 1971), concue pour intimider et
corrompre les prétres en les forcant a accepter I'idéologie du « mouvement pour la
paix » ; nombre d'entre eux commencent par obtempérer dans I'espoir de gagner un
peu plus d'espace pour exercer leur tache pastorale ; ils découvrent par la suite qu'ils
n'ont fait que se livrer au chantage de la police en se joignant au mouvement. Les
prétres connus pour en faire partie — sous le surnom populaire de « paxterriers » —
ne peuvent plus agir en tant que pasteurs car personne ne leur fait confiance : ils
finissent par étre en proie & des conflits spirituels ou par accepter des
récompenses financiéres pour avoir négligé leurs devoirs religieux.

TOUT au long des années cinquante et soixante, I'Eglise souffrit en silence.
Durant la période de terreur ou elle se trouvait physiquement liquidée, il
semblait aux chrétiens, et pas seulement a eux, que cette « folie » ne pouvait
durer, que l'effondrement du régime n'était qu'une question d'années. Plus tard,
‘dans les années soixante, alors que la vie revenait lentement a la normale —
beaucoup trop lentement pour I'Eglise cependant — I'espoir se leva d'un socialisme
plus libéral, et I'Eglise attendit patiemment et silencieusement. Aprés l'invasion
soviétique d'ao(t 1968, il devint clair, selon les termes de Vaclav Havel tirés d'un
contexte différent, que « /e monde tranquille, relativement comique, plutét
désarticulé des années soixante était fini, Pendant un certain temps, les- nerfs de
chacun se tendirent jusquau point de rupture (dans une tentative de résistance), mais
ils ne purent résister au cours des événements et, comme un présage, un monde
émergea des ruines de l'ancien, un monde absolument différent, impitoyable,
terriblement installé, et imbu dune austérité asiatique. Fini lamusement; il fallait
retourner au moulin » (6). Comme les artistes et les intellectuels, les chrétiens
ne pouvaient douter qu'ils demeureraient la cible principale du « processus
de consolidation » du nouveau régime — eux aussi croyaient que I'homme ne vit pas
seulement de pain — la seule certitude qui constitue une entrave pour ces
responsables du bon fonctionnement de la machine totalitaire. En 1969, Karel HrGza
(son surnom signifie « horreur » en tchéque) revint a son poste de Ministre des
Affaires religieuses, le seul ministre du Gouvernement pre-Dubcek capable de
reprendre son ceuvre.

Ce signe inquiétant fut suivi d'attaques féroces de la presse contre I'Eglise,
surtout en Slovaquie ou une enquéte publiée dans une revue sociologique, en 1970
affirmait que plus de soixante-dix pour cent de la population croyaient encore en

(5) Deuxiéme lettre du P. Zverina au cardinal Tomasek, RCL, vol. 8, n° 1 (1980), p. 49-51.
(6) Vaclav Havel, Hry, 68 Publishers, Toronto, 1977. Le texte cité est tiré de I'introduction.
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Dieu (7). Les auteurs de l'article notaient qu'en Slovaquie il n'y avait pas de tradition de libre-
pensée, ni de mouvement organisé des classes ouvriéres comme dans les régions
tchéques. De plus, la religion s'identifiait étroitement au sentiment nationaliste des
Slovaques. Une série darticles a commencé a paraitre a la une du quotidien du Parti, la
Pravda du 27 mars, sous le titre révélateur : « Le catholicisme politique entre en scéne ».
Tous ces articles traitaient de I'année 1968, au cours de laquelle la liberté du Printemps de
Prague fut employée, en Slovaquie, a restaurer la vie religieuse avant tout. Les enfants
retournérent, presqu'en masse, au catéchisme, villes et villages assistaient au retour des
processions et des pélerinages ; et les quelques couvents encore autorisés a s'occuper
des handicapes et des malades incurables se trouvérent submergés de demandes de
jeunes femmes désireuses d'entrer dans les ordres. Mais l'article présente I'Eglise
comme un moyen d'nfiltration utilisé par les Occidentaux et les forces opportunistes de
droite, et met les lecteurs en garde contre le dialogue christiano-marxiste. Les attaques
verbales lancées contre I'Eglise slovaque attinrent leur point culminant au cours des années
1970-1971. Et, méme si elles s'apaisérent un peu plus tard, elles restent un trait
permanent de la scéne slovaque. Il est difficile de connaitre leur but précis, car l'idéologie
d'état n'a pas survécu a 1968. Elle a perdu toute trace de crédibilité et ne peut cacher ce
qu'elle est, une simple propagande. Son dessein est d'intimider le croyant, le convaincre
de la toute-puissance de I'Etat pour qu'il soit paralysé de peur, simaginant surveillé a
chaque pas. Un slogan affiché, il y a quelques années, dans un lycée de Trencin résume
bien cette volonté : « Jamais il n'y aura de prospérité tant que le dernier prétre
ne sera pas tué par la derniére pierre de la derniére église. » La propagande anti-
religieuse vise aussi les catholiques tiedes et ceux qui ne le sont que de nom, afin de leur
rappeler quils pourraient payer cher les valeurs spirituelles auxquelles ils adhérent sans
enthousiasme. Méme le membre du Parti qui va & l'église se fait rappeler qu'il ne peut servir
deux maitres : pour garder ses privileges, il lui faut renoncer a I'Eglise. En 1971, I'«
Institut pour I'Athéisme Scientifique » de Bratislava, rétabli depuis peu, fonda la revue
bimensuelle Ateizmus, et des facultés athées s'ouvrirent dans chaque université
slovaque. Elles avaient pour but d'aider a « séculariser » le pays en présentant des études
sociologiques de la situation religieuse ; plus tard, on put voir quelques-uns de ces
experts en athéisme témoigner au cours de procés' de croyants en tant que spécialistes
de « littérature religieuse subversive ». Mais la poussée la plus importante de la
campagne contre I'Eglise fut dirigée contre les écoliers qui allaient au catéchisme. On leur
demandait régulierement de remplir des questionnaires humiliants sur leur croyance
religieuse, et il était clair, pour eux comme pour leurs parents, que leur « manque de
conviction communiste » leur barrerait l'accés aux études supérieures. On exigeait des parents
qui désiraient inscrire leurs enfants a des cours dinstruction religieuse qu'ils rencontrent tous
les deux le proviseur (qui essayerait alors de les persuader, pour le bien de denfant, d'y
renoncer). Un désaccord entre les parents ou méme lincapacité de I'un d'entre eux a se
présenter disqualifiait automatiquement 'enfant. Des rapports en provenance de Slovaquie
font comprendre que I'évolution favorable de la carriére d'un enseignant dépend en
grande partie de son habileté a réduire le nombre d'enfants assistant .aux cours
de religion. Sans aucun doute, méme avec des statistiques insuffisantes, en dix
ans ces pressions ont fait baisser considérablement le nombre d'écoliers recevant
une instruction religieuse, surtout au lycée.

Le ministre tchécoslovaque de la culture déclara, en 1971, que la loi 218/1949, paragraphe 14,
annulait toutes les lois précédentes sur les droits des églises et des sociétés religieuses depuis 1968.

(7) Revue de la presse tchécoslovaque, Radio Europe Libre, 11 mai 1970.
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La voie « légale » était ouverte & des mesures administratives contraignantes contre les
prétres, les séminaristes ou les croyants qui manifestaient publiquement leur foi, protestaient
ou organisaient des « activités religieuses» sans l'autorisation du bureau local des affaires
religieuses. L'existence de facto d'ordres religieux n'était plus reconnue par la loi. Dés lors,
les révocations de prétres et de séminaristes, les interrogatoires de croyants et les
fouilles de domiciles devinrent le lot des catholiques, allant parfois jusqu'a la persécution
selon larticle 178 du Code Pénal qui accuse linculpé de « faire obstruction a la
surveillance de I'Eglise par I'Etat ».

AVANT méme la signature par la Tchécoslovaquie des accords d'Helsinki (1975),
dont beaucoup s'inspirerent pour prendre la défense des droits de 'homme en cas de
violations de la loi elle-méme, des lettres avaient déja commencé a circuler en Slovaquie
pour protester contre la répression. Dans lun de ces premiers tracts anonymes on peut
trouver le modéle de toutes les protestations a venir. Les auteurs font remarquer que la lutte
contre la religion a donné naissance. & une société atomisée, matérialiste et cynique,
dépourvue d'espoir. lls montrent que, sous le prétexte d'autoriser les églises a rester
ouvertes et & fonctionner, I'Etat utilise évéques et prétres pour une lente liquidation de
[Eglise. lls en appellent aux chrétiens pour protester, pour organiser leur propre service
d'information, pour produire leur propre littérature religieuse, pour former des cercles, des
séminaires d'études, des retraites de réflexion ; ils leur demandent de fuir les mauvais prétres
et de n'accepter des conseils que des bons : « Rien ne saméliorera de soi-méme. Ne
restez pas muets, ne tolérez aucune injustice... Vous naurez que les droits
que vous pourrez faire respecter vous-mémes » (8). Cet appel fut repris par
beaucoup qui eurent le courage d'affronter 'Etat de leur propre initiative, en particulier
ceux qui avaient été « démissionnés » : le P. Alojz Tkac par exemple se vit retirer son
autorisation d'exercer pour avoir refusé de faire partie de Pacem in Terris,;
lenseignant Vaclav Fabrici perdit son travail pour avoir été a I'église (1975)... Leurs lettres
ouvertes de protestation, envoyées au Gouvernement et a leurs évéques, furent
spontanément copiées par des fidéles et ce fut lorigine du Samizdat, bientét enrichi
d'ouvrages importants sur la religion et 'Eglise. La biographie de 'évéque Vojtassak, qui
passa la plupart des années d'aprés-guerre en camp de concentration et mourut en
exil en Bohéme en 1965, circule en manuscrits dactylographiés de plus de sept cents
pages. L'un des écrivains protestataires les plus tenaces est actuellement le P. Viktor
Trstensky, secrétaire de I'évéque-martyr, qui a écrit depuis 1975 plus de cinquante lettres de
son village de montagne pour commenter chaque cas de discrimination religieuse et de
persécution porté & son attention. Sa vigoureuse condamnation de chaque acte de violence
et son attitude envers les prétres irrésolus ou compromis lui ont valu le surnom du «
Solienytsine slovaque ».

CE qui constitua le principal ferment pour les chrétiens (a I'extérieur de la Slovaquie)
fut le mouvement de la Charte 77 des droits de 'homme, fondé en janvier 1977 et
auquel adhérérent des le commencement des catholiques et protestants remarquables
qui avaient été victimes des purges du début des années soixante-dix. Les Chartistes
voulaient controler les abus contre les droits de I'homme perpétrés en violation des

(8) RCL, val. 4, n° 3 (1976), p. 49.
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lois de I'Etat comme des accords d'Helsinki ; ils voulaient aussi mener une politique
de « dialogue ouvert » avec les autorités en place en reconnaissant I'état socialiste
et sa législation, en poursuivant ouvertement leurs activités dissidentes et en
sighant tous leurs recours et documents, de leurs nom et adresse. Tout d'abord, le
gouvernement fut surpris par cette attitude de défi et réagit avec nervosité,
accumulant dans la presse des insultes a I'égard des principaux Chartistes ; il
monta contre eux une campagne ou tous les citoyens se voyaient contraints de
signer un manifeste anticharte sous peine de perdre leur emploi ou leur salaire.
Cette attitude contribua a la popularité du mouvement, mais la constante pression
des interrogatoires, le harcélement de ses adeptes, I'exil forcé et l'incarcération ont
fini par l'isoler et méme a freiner son développement. Deux ans plus tard, le nombre
des signataires de la Charte atteignait presque le millier, mais il n'a guere pu
dépasser ce chiffre. Les catholiques formaient le groupe le plus important au
sein du mouvement et, aprés la désignation du philosophe Vaclav Benda comme
I'un de ses trois porte-parole officiels en 1978, on prit I'habitude de choisir son
successeur parmi les catholiques. Benda entretenait le trés grand espoir de pousser
les catholiques tchéques a une résistance légale, pacifique et ouverte, car ils
constituaient le groupe le plus important d'adeptes potentiels dans une société
démoralisée. Dans I'un de ses derniers essais écrits avant son incarcération, en mai
1979, il essayait de les persuader qu'une « activité politique » dans une société
totalitaire est indispensable au salut de I'dme : « Le mal politique aujourd'hui est
essentiellement un engourdissement envahissant qui écrase le citoyen et le mine de
l'intérieur; et la seule fagon d'en venir & bout est de le rejeter, de s'arracher a son
emprise et s'engager sur le chemin de la vérité... La Vérité qui, & un certain moment et a
un endroit défini, s'est faite homme, a vécu parmi les hommes et accepté de souffrir
pour eux, ne peut constituer pour le croyant une plage de repos »(9). Pour apaiser les
craintes de ceux qui pourraient reprocher a la Charte de prolonger la tendance
réformiste de 1968 en acceptant la base légale du régime existant et donc,
indirectement, sa légitimité, Benda insista sur le fait qu'il « était d'accord avec la
plupart des catholiques tchéques qui voient dans le communisme la personnification
méme de Satan ou de I'Antéchrist ». Mais, précisément parce qu'ils ne se faisaient
aucune illusion sur la possibilité d'un éventuel paradis socialiste en ce monde, leur
engagement actif devrait déterminer si «une nouvelle approche radicalement
conservatrice d'une politique indépendante de toute idéologie et marquée par un
pragmatisme terre-a-terre », ou le respect des droits de I'homme, de la démocratie
et de la justice sont naturels, était possible (101.

Mais la majorité fit valoir que la présence d'anciens réformateurs communistes
dans le mouvement émoussait sa crédibilité et que ses appels aux socialistes et
eurocommunistes de I'Ouest révélaient une déviation politique inacceptable de
certains de ses membres le mouvement officiellement était apolitique. Son
obstination a mener une action ouverte provoqua des conflits inutiles avec la police
qui détenait une large information sur les réunions, les participants ou les
publications. De plus, I'opinion publique occidentale, sur laquelle comptait le
mouvement, n'avait évité la prison a personne. La crainte d'entrer en conflit avec
I'Etat et d'impliquer toute sa famille était naturellement la préoccupation majeure de
la plupart des catholiques ; mais, a la réflexion, pouvaient-ils se permettre de perdre
leur emploi a la l1égére, étant donné le faible attrait social du mouvement ?
Néanmoins, depuis 1977, des centaines de protestations écrites par des catholiques
et des protestants, adeptes de la Charte 77, circulent dans le pays et révelent la
nature précise et I'étendue des mesures administratives prises a I'encontre de

(9) Benda, op. cit. (n°3).
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I'Eglise. Le Comité de la Charte 77 pour la Défense des « Injustement Persécutés »
(VONS) a pu consigner par écrit et en détail la quasi-totalité des procés montés
contre des croyants, donner I'analyse de ces affaires (souvent on forge de toutes
piéces des accusations contre eux) et noter les détails des procés avec les noms des
poursuivants. Dans un certain nombre d'affaires, il est évident que cette publicité a
contribué a un allegement des jugements prononcés. L'ensemble des documents
rédigés par les chrétiens de la Charte 77 remplit des volumes et suffit & prouver que
I'Eglise en Tchécoslovaquie n'est plus I'Eglise du silence (11).

Les liens personnels et les amitiés nouvelles qui sont formés au sein de la
Charte 77 ont permis a de nombreux intellectuels de mieux comprendre le
christianisme : dans la société polarisée de la Tchécoslovaquie ils n'avaient, en effet,
que peu de chances de rencontrer des chrétiens, encore moins de discuter avec l'un
d'entre eux des problémes de I'existence dans une atmosphere de confiance
mutuelle. Seul I'avenir dira combien de conversions ont été provoquées par ces
discussions qui se prolongeaient souvent tard dans la nuit. En tout cas, les murs
d'hostilité et d'indifférence si typiques des cultures profanes se sont écroulés entre
personnes de bonne volonté. La défense, difficile, d'étres désarmés, entreprise en
commun au nom de la vérité, avait ouvert de nouvelles perspectives. L'exemple des
Chartistes avait donné une forte impulsion a ceux que mobilisait la survivance de
leur culture. Une « littérature » officieuse s'est répandue dans tout le pays. Des
éditions Samizdat d'ouvrages littéraires, historiques, économiques et philoso-
phigues ont commencé a circuler de plus en plus nombreuses, dactylographiées,
surtout depuis fin 1978 sous le nom de « maisons d'édition » comme Padlock,
Expedition, Quarto, Spektrum et autres.

M AIS, actuellement, un groupe de catholiques tchéques a compris que, si
I'Eglise voulait survivre en tant que communauté de foi active, il lui fallait un
réseau Samizdat de littérature religieuse pour poursuivre son action au-dela
de la défense des droits de 'hnomme, au sein des structures de la Charte 77. Le
réseau devait avant tout refléter la vie de I'Eglise et utiliser la faim spirituelle des
nombreux jeunes, intelligents, auxquels les structures officielles de I'Eglise
n‘apportaient pas grand-chose : cela représentait de grandes chances pour la foi. Le
zele de ces catholiques fut stimulé par un événement important qui affecta
particulierement la vie de I'Eglise en Europe de I'Est — |'élection du Cardinal Wojtyla
de Cracovie, le nouveau pape Jean-Paul Il, en octobre 1978. L'historien Radomir
Maly, de Brno, commentant cette élection dans le mensuel polonais Znak, exprima
quelques-uns des espoirs nourris par les catholiques : « C'est un événement
d'importance majeure pour nous, car il signifie que I'Eglise intégrera les droits de
'homme dans sa mission et, en choisissant un Slave, I'Eglise a témoigné de sa
signification universelle. Notre Eglise souffre du complexe historique du schisme
hussite, et les catholiques pensent ne pouvoir exister gu'en marge de la société. La
contre-réforme des Habsbourg a en quelque sorte disqualifié le catholicisme a nos
yeux, en a fait quelque chose d'étranger, lié a la seule culture latine. Le pape venu de
Pologne peut aider les Tchéques & comprendre que I'Eglise ne se limite pas & une
partie du monde car, a ses yeux, tous les peuples, y compris les Tchéques, ont les
mémes droits »(12).

(12) Un volume de documents de ce genre a été publié par « Opus Bonum » sous le titre Krestane a Charta 77,
Index, Cologne, 1980.

(13) Znak, n° 303, septembre 1979.
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Il'y avait des espoirs plus immédiats que Maly ne pouvait exprimer dans la presse, pas
méme en Pologne. Pour les Tcheques, il était absolument évident que [|'Ostpolitik
vaticane de compromis, dont ils avaient souffert plus que quiconque, était terminée.
Avec ce pape, ils gagnaient un défenseur qui connaissait parfaitement leur
situation difficile et qui viendrait a leur secours si seulement ils se montraient eux-
mémes assez courageux et assez résolus. Ils concurent le projet ambitieux de
diffuser abondamment la littérature religieuse, ce qui débordait les limites définies
par la Charte 77 d'une action restreinte aux limites de la loi (celle-ci permet aux
écrivains de distribuer leurs manuscrits dactylographiés a leurs amis, bien que cela
n'empéche pas la police de se saisir des livres de fabrication artisanale chaque fois
qu'elle le peut). De 1977 a 1975, deux années d'activité libre, un groupe de
catholigues de Moravie a sorti cinquante-cing ouvrages Samizdat — huit mille
exemplaires au total — selon une source officielle (13) : en fait, il s'agit
probablement de plus de dix mille exemplaires. On y trouve la premiére encyclique
de Jean-Paul Il, Redemptor Hominis, une courte biographie du pape et une histoire
de I'Eglise d'aprés-guerre en Tchécoslovaquie. Pour la premiére fois en trente ans,
on essaya de sortir anonymement et secretement une revue théologique non
censurée, Teologicky Shornik. Le probleme majeur, c'était la diffusion, parce que les
gens s'affolaient a la simple vue de ce genre de publications — posséder un
duplicateur constituait un délit grave. Néanmoins, des milliers d'exemplaires furent
distribués avant que la police ne rafle « I'imprimerie » de Jan Krumpholc pres
d'Olomouc, le 10 septembre 1979. Deux autres laics (I'ancien imprimeur Joseph
Adamek et Joseph Vicel) et deux prétres (Frantisek Lizna et Rudolf Smahel) furent
arrétés, et plus de cent personnes furent incarcérées et interrogées ¢a et la dans le
pays. Des protestations et des appels a l'aide envoyés au pape recueillirent un
nombre extraordinaire de signatures (14), en particulier parmi des personnes qui
n‘avaient pas de liens avec des activités dissidentes. Cette premiére tentative de
publication secrete, méme si elle n'a connu qu'un succés partiel, a aidé des
centaines de croyants a. surmonter leurs craintes. Le pontificat vigoureux de Jean-
Paul Il créait une atmosphére d'incertitude pour le Gouvernement et ses paroles
retenaient 'attention du monde entier. Malgré tout, les dirigeants poursuivirent leur
action avec le procés du VONS en octobre, mais ils étaient préoccupés de
poursuivre les négociations avec le Vatican, prévues pour janvier 1980. Sous la
pression en particulier des protestations internationales, les catholiques emprison-
nés furent donc opportunément relachés quelques jours avant I'ouverture des
pourparlers au Vatican.

Il est surprenant de voir a quel point les publications catholiques Samizdat se sont
multipliées depuis. Une revue théologique trimestrielle, Teologické Texty (Textes
théologiques), parait régulierement ainsi qu'une chronique mensuelle des affaires
religieuses sous le titre Informace o Cirkvi (Informations religieuses), dépassant a
elles deux la diffusion de tout le reste du Samizdat réuni. Plus tard, au cours de
1980, une autre revue pour les jeunes se joignit a elles, avec une forte teinte
évangélisatrice, nommée « Vzhriseni » (Résurrection). On peut déja évaluer
I'influence de la presse secrete, en particulier celle d'Informace. Elle offre aux
croyants des informations sur I'Eglise.a travers le monde, ce que I'nebdomadaire
officiel Katolické noviny (Nouvelles catholiques) ne fait jamais, et contribue ainsi a
briser les barriéres élevées autour d'eux pour les isoler du monde et du Vatican en
particulier. C'est pourquoi Informace laisse une place de choix aux discours du pape,
qui ne sont officiellement cités que lorsqu'ils traitent de la paix ou du désarmement.

(13) Documents publiés par le tribunal du district d'Olomouc le 4 juin 1981 et reproduits en tcheque dans
Studie, n° 78, Rome, 1981, p. 567.

(14) L'un des appels fut signé par 350 personnes. Cf. RCL, vol. 8, n° 1 (1980), p. 47 s.
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En relatant des cas individuels de persécution en Tchécoslovaquie, le journal
contribue a développer la solidarité entre croyants et fournit aux agences étrangéeres
une source inestimable d'informations détaillées, ce que les tracts isolés qui
circulaient avant ne pouvaient faire ni efficacement, ni professionnellement. Sa
tache majeure est peut-étre de créer une tribune pour I'opinion publique secréte,
moyen de pression redouté des autorités dont la hiérarchie catholique elle-méme a
conscience, elle qui jusqu'alors se laissait facilement intimider. En avril 1981,
I'énergique protestation du Cardinal Tomasek contre le monopole des « prétres de la
paix » dans Katolické noviny fut publiée dans I' Informace, apportant indubitablement
son encouragement a beaucoup. Le P. Joseph Kordik, s.j. put organiser une
vigoureuse campagne dans les pages de la revue quand il fut accusé d'enfreindre la
loi, ce qui réduisit le jugement & une peine de suspension.

|L est évident maintenant qu'un nouvel esprit est descendu sur I'Eglise catholique
tchéque agonisante. De petites communautés se réunissent régulierement un
peu partout pour prier et méditer principalement. Elles connaissent un courant
d'ouverture cecuménique, et l'accent porte sur I'importance de la vie spirituelle qui,
dans ses principes, réunit catholiques et protestants. Ceci explique la grande
popularité de la Communauté de Taizé. Son guide, le Frére Roger Schutz, est venu a
Prague, en visite privée (du 1° au 3 mai 1981) et il a pu rencontrer des milliers de
gens qui s'étaient rassemblés en un temps record grace au « téléphone arabe ». Il ne
faut pas surestimer I'étendue de la renaissance de |'Eglise :au mieux quelques
milliers de fideles — un petit nombre seulement de la communauté ecclésiale —
déja trop pour que la police puisse surveiller de prés leurs activités, d'autant plus
qu'elle est encore en train de poursuivre les Chartistes. Des rapports font état de
cercles d'études théologiques clandestines organisés, en particulier dans les ordres
religieux qui ont déja I'habitude de nombreuses années d'existence secrete.
L'apparition éventuelle de prétres ordonnés secrétement augmenterait le risque
d'une recrudescence de la persécution, mais témoignerait aussi d'une renaissance
significative de la foi — renaissance nécessaire a la survie de I'Eglise. En 1980, seize
prétres seulement furent ordonnés pour toute la république tchéque et vingt en
Slovaquie. La priére du pape pour que « les catholiques de Tchécoslovaquie s'unissent
pour confesser le Christ et jouissent d'une liberté religieuse compléte dans tous les
domaines de la vie, y compris la possibilité de recevoir une formation normale pour la
vocation de la vie sacerdotale ou religieuse » (15), étaient des paroles d'encourage-
ment mais aussi de crainte pour l'unité de I'Eglise. Le développement d'une Eglise
« secréte » recele des dangers spirituels occultes. Quelques-uns de ces activistes
cachés peuvent en venir a penser qu'eux seuls sont « le sel de la terre » ; ils peuvent
étre entachés du complexe du martyr et regarder comme des traitres leurs freres
dans la foi, officiellement reconnus, oubliant que certains d'entre eux s'efforcent de
garder leur conscience claire. On percgoit déja des signes que des intellectuels
catholiques (regroupés autour de Jiri Nemec a Prague), peut-étre sous l'influence de
I'environnement traditionnellement protestant, commencent a rejeter I'Eglise
institutionnelle dans son ensemble. Grace a l'inspiration du pontificat actuel, et a
son importance toute particuliére pour I'Europe de I'Est, ce danger de dissidence
gnostique au sein de I'Eglise restera probablement restreint & un petit groupe
d'intellectuels. Un danger beaucoup plus grand menace I'Eglise : la police et La voie
« légale » était ouverte a des mesures d'Etat. Il y a deux ans, les autorités firent

(15) Keston News Service, n° 99, 29 mai 1980.
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pression sur les gestionnaires d'Eglise pour s'assurer que les séminaristes ne
rejoindraient pas les ordres religieux. Le vicaire capitulaire de Brno prétendait
méme que ces étudiants faisaient tort a I'Eglise en prenant une place au séminaire,

qui aurait pu étre donnée @ un autre (16). La recrudescence de popularité des
ordres est un signe particulierement sain de la renaissance religieuse. Le 18
novembre 1980, la police effectua un certain nombre de fouilles chez les Franciscains
connus, a Liberec, et arrétérent le supérieur, le P. Joseph (Jan) Barta qui fut retenu
sans accusation ni procés pendant trois mois. A la fin de janvier 1981, la police avait
mené dix-neuf interrogatoires et effectué des fouilles chez les Franciscains
soupgonnés, confisquant la littérature religieuse et les objets de culte (17).

Actuellement, les autorités font de la « presse souterraine » leur cible prioritaire.
Cependant, ne pouvant dépister les éditeurs et les agents de diffusion du Samizdat,
elles ont décidé, en avertissement, de poursuivre le procés des imprimeurs
d'Olomouc. Ici, les nouvelles méthodes de clandestinité s'averent efficaces, d'une
part parce que tout le réseau Samizdat est anonyme, d'autre part parce que la
plupart de ceux qui tirent les exemplaires des revues ne connaissent pas la source
méme des originaux. Sans engagement direct de leur part, ils figurent sur la liste des
éditeurs comme sympathisants a la cause. En juillet 1981, le P. Lizna a été jeté en
prison : on avait trouvé en effet copie de I'acte d'accusation dans I'affaire menée
contre lui et les imprimeurs d'Olomouc sur deux prétres ouest-allemands venus le
voir ; alors, on I'accusa aussi « de nuire aux intéréts de I'Etat & I'étranger ». Sa
présence charismatique au tribunal d'Olomouc les 28 et 29 septembre attira une
foule de jeunes et donna au procés une publicité internationale. Contrairement aux
autres accuseés, on le fit comparaitre menottes aux mains, ce qui ne I'empécha pas
de bénir ses jeunes disciples qui chantaient et lui langaient des encouragements,
incident sans précédent au _proces d'un croyant. Les autorités déciderent
d'accélérer la procédure et de poursuivre le procés a huis clos dés le second jour
plutét que de se trouver confrontées a de semblables séances et a une foule encore
plus importante le troisieme jour. Les accusés furent condamnés a des peines allant
de vingt mois a trois ans de prison mais, a son second procés a Prague le 21 janvier
1982, le P. Lizna vit sa peine de vingt mois simplement portée a vingt-sept mois.
Cette fois-ci, personne d'autre que sa mére et un ami, ne put pénétrer dans la salle
d'audience strictement gardée, et il n'avait plus de menottes. La publicité avait joué.

Exactement un mois aprés le procés d'Olomouc, les services de sécurité
organiséerent des descentes de police dans des paroisses et maisons de retraite pour
prétres et religieux. De nombreux duplicateurs, livres religieux, machines a. écrire et
méme magnétophones furent raflés. Et pourtant les revues samizdat continuent de
paraitre.

LA situation de I'Eglise en Slovaquie depuis ces quatre derniéres années montre
des signes de renaissance de la vie religieuse en tous domaines. L'impression
faite par I'élection du Pape Jean-Paul Il fut beaucoup plus forte sur, les
Slovaques, qui s'identifient traditionnellement davantage avec le catholicisme
polonais qu'avec le catholicisme tchéque. A la fin des années soixante-dix, de
nombreux jeunes Slovaques purent tisser des liens avec le jeune et vigoureux

(16) Ibid., n° 113, 11 décembre 1980.
(17) Deux lettres de Ales Zlamal, dans Studlie, n° 74 (1981).
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mouvement de renaissance « Oasis », qui se développait juste a leurs frontiéres.
Depuis lors, de nombreux rapports font état de groupes de jeunes qui se réunissent
pour prier et de séminaires religieux un peu partout dans le pays. A Hava par
exemple, un groupe de 15-17 ans a été interrogé en 1980 pour avoir pris part a des
retraites clandestines et, a Trencianske Teplice, la police exigea d'un groupe
similaire des explications sur ses allées et venues (18). D'autres rapports suggerent
que la police opére parmi les étudiants des universités slovaques. Les procés de
deux prétres, le P. Oskar Formanek de Presov (le 26 juin 1980) condamné a dix-huit
mois de prison avec sursis et le P. Joseph Labuda de Rimavska Sobota (le
16 octobre 1980) condamné a six mois de prison, laissent a penser qu'ils avaient des
liens étroits avec les jeunes. Le P. Formanek était accusé entre autres de diriger des
séminaires clandestins et le P. Labuda de précher des retraites- pour sept jeunes
catholiques. Les cent cinquante mille participants au pélerinage annuel de Levoca (le
5 juillet) sont peut-étre plus significatifs que les millions qui se rendent chaque
année a Czestochowa en Pologne, écrit Anton Hlinka dans Horizont (19).

La vigoureuse protestation, en automne 1980, de cent vingt étudiants du
Séminaire théologique de Bratislava contre les études proposées par « Pacem in
Terris » est sans précédent dans toute I'histoire de I'Eglise catholique d'aprés-
guerre. En fin de compte, onze séminaristes durent interrompre leurs études
pendant un an, représaille relativement clémente des autorités, qu'explique
seulement leur affolement devant une manifestation inhabituelle de résistance. Bien
plus troublants sont les rapports sur plusieurs prétres dont on attribue I'assassinat a
la police. Bien que, dans des cas de ce genre, les témoignages ne soient jamais
satisfaisants puisque les amis de la victime ne peuvent pas faire d'enquéte poussée,
les circonstances de la mort, le 23 février 1981, de Premysl Confal, prétre ordonné
en cachette, montrent clairement que la police est impliquée (20). On peut deviner ici
la détermination des autorités a renforcer leur mainmise sur la Slovaquie,
détermination que I'on retrouve dans la tendance récente a recruter des Tchéques
plutdt que des Slovaques pour les forces de police, et d'exploiter les tensions
.historiques entre les deux nations. Un long article dans le quotidien du Parti, la
Pravda, paru le 29 décembre 1980 a Bratislava, a reconnu pour la premiéere fois
I'existence d'une Eglise « souterraine » en Slovaquie et attaqué l'influence présumée
du cléricalisme polonais.

On trouve la une indication nette de la résistance des catholiques slovaques et de
la croix qu'ils sont préts a porter pour leur foi.

Alexander TOMSKY
(traduit de I'anglais par Mireille de Maistre)
(titre original : « Modus Moriendi of the catholic Church in Czechoslovakia »)

(19) Katholisohe Nachrirhten Agentur, n° 7, 12 février 1981.

(20) « Svitanie v utrpeni », dans Horizont, novembre-décembre 1980.
(21) Loc. cit. (n°18), n° 85, 10 avril 1981.

Alexander Tomsky, né en 1947 en Tchécoslovaquie, qu'il quitte en 1968 devant l'invasion soviétique
pour la Grande-Bretagne, ou il se convertit au catholicisme et étudie la philosophie et la théologie. Travaille
comme chercheur a Keston College, établissement spécialisé dans I'étude de la religion en Europe de
I'Est. Contribue a de nombreux périodiques spécialisés dans ce domaine, notamment Religion in
Communist Lands (cité ici RCL). Marié, six enfants.
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Gérard CHOLVY
Les Eglises et la question

sociale en France
dansla premiere moitié du XIX ° siécle

Un lieu commun trés répandu consiste a dire que
IEglise du XIXe siécle s'est désintéressée du sort des
ouvriers et que, malgré l'exemple de quelques isolés
vaguement hétérodoxes comme Lamennais ou de
quelques généreux exaltés comme Ozanam, l'Eglise
hiérarchique a constamment soutenu les « nantis » Ce
qui permet selon les cas d'étendre le méme jugement a
IEglise actuelle ou d'exalter le caractére prophétique du
non-conformisme clérical. Une étude historique rigou-
reuse de cette période commence a nous faire découvrir
que les catholiques (et les protestants) ne se désintéres-
saient pas de la « question sociale » et que les évéques
surent étre au premier rang de ceux qui dénoncaient
l'exploitation de l'homme par l'homme ». On percoit
mieux alors la continuité de l'enseignement social de
Eglise.

Une partie des efforts qu'ont tentés les Eglises pour faire face aux progrés de I'ignorance
et du détachement religieux a été enrayée par la montée des problémes
nouveaux posés par le développement industriel : le machinisme, l'urbanisation, le
libéralisme économique.

II'y avait toujours eu des pauvres parmi les habitants des villes et des campagnes, et
I'assistance était largement pratiquée sous I'Ancien régime, a la mesure du recul progressif du
role traditionnel de la famille. Mais une grande partie des institutions qui soutenaient I'une et
l'autre fut sapée par la vente des biens provenant des legs charitables (aux hdpitaux, hospices,
Hotel-Dieu, aux chapitres, aux paroisses) et les progrés de lindividualisme (les familles-
souches se font beaucoup plus rares). Sans doute I'un des résultats de I'impulsion donnée par
la législation révolutionnaire fut-il d'entrainer, ici ou 1a, une diffusion plus large de la
propriété, et, par 1a-méme, une sensible réduction du paupérisme. Mais trop de facteurs
ont joué en sens inverse pour que la précarité des conditions individuelles ne soit pas aggra-
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vée. Le surpeuplement relatif des campagnes est une réalité jusqu’au milieu du
siécle: il faut souligner que, jusqu'en 1850 au moins, les problemes sociaux les
plus importants sont ceux des campagnes, forte demeurant la fécondité et
faibles, surtout, les possibilités d'émigration. La conjoncture économique est
défavorable. Les progrés du machinisme contribuent & rendre plus difficiles les
conditions de travail et d'existence de milliers d'artisans, d'ouvriers et d'ouvriéres a
domicile — il est un fait que la durée du travail s'allonge — , cependant que les
premiers phénoménes de concentration, si limités soient-ils encore, donnent naissance a
un nouveau prolétariat qui comprend un nombre croissant de femmes et d'enfants.

CETTE évolution a-t-elle totalement échappé aux milieux dirigeants des Eglises enfermés
dans le spirituel pur ? Il est arbitraire aujourd'hui de I'affirmer. Venant apres
les travaux pionniers de J.-B. Duroselle — « I'épiscopat a deux ou trois
exceptions prés n'a pas eu le moins du monde l'idée qu'il pouvait exister un probléme
ouvrier » — , les pertinentes études de Paul Droulers ont déja contribué & nuancer
fortement ces premieres impressions. Les monographies diocésaines les plus
récentes ont pour résultat de continuer a enrichir la liste des interventions
épiscopales. Comme le dit fort justement P. Droulers, « ces actes épiscopaux qui
étaient neufs et importants... par l'autorité que leur donnait leur caractére
officiel religieux, ont été peu écoutés, et aprés un demi-siecle se trouvaient ignorés
tant des historiens que des ecclésiastiques » («La Presse et les mandements
sociaux d'évéques francais avant 1848 », Cahiers d'Histoire, X, 1964).

Si Lamennais attira |'attention dés 1822, dans le Drapeau blanc, sur la
démoralisation des ouvriers, il faut surtout faire remonter & Alban de Villeneuve-
Bargemont le mérite, pour un auteur catholique, d'avoir souligné que le paupérisme
n'est pas un accident : rapport de 1829, et surtout Traité d'Economie politique
chrétienne, 1834, dont l'influence est fondamentale pour la pensée catholique
sociale. Charles de Coux, dans L'Avenir, effectue dés 1830, une critique du
libéralisme économique qui représente une contribution d'autant plus importante que
l'un de ses disciples fut Frédéric Ozanam. Ce dernier, dans son Cours de droit
commercial(Lyon, 1839), reprend la critique du libéralisme économique, matérialiste, qui
méconnait la dignité de la personne humaine : «L'exploitation de I'homme par I'nomme,
c'est I'esclavage. »« L'ouvrier-machine n'est plus qu'une partie du capital. » Face au
paupérisme, «la charité ne suffit plus n la justice doit intervenir. Et Ozanam de
préconiser un controle de I'Etat sur le repos du dimanche, le travail des femmes et des
enfants ; il préconise la création d'associations libres de travailleurs. On sait qu'en 1833,
il avait donné le départ au puissant mouvement des Conférences de Saint-Vincent-de-
Paul, dont le but premier tenait dans la sanctification de ses membres, quelque 10
000 en 1848, en 282 conférences.

C'est au triple. concours du courant philanthropique représenté par le Docteur
Villermé, de la Société industrielle de Mulhouse — formée de patrons calvinistes — et
de catholiques comme Montalembert, qu'est due — en dépit de ['opinion
bourgeoise et libérale dominante — le vote de la premiére loi sociale frangaise
réglementant le travail des enfants dans les manufactures (1841).

VERS cette date, combien d'évéques s'étaient publiquement exprimés sur la
condition faite aux travailleurs de l'industrie nouvelle ? Les plus clairvoyants
furent naturellement ceux des régions les plus touchées par la concentration
industrielle. En premier, le cardinal de Croy, archevéque de Rouen, dont I'appel fut
reprit par Montalembert lors des débats précédant la loi de 1841 : « Pauvres petits
enfants ! Que les lois se hatent d'étendre leur protection sur votre existence, et que la
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postérité lise avec étonnement sur le front de ce siécle, si content de lui-méme : en ces
jours de progres et de découverte, il fallut une loi de fer pour défendre de tuer les
enfants par le travail » (Caréme 1838). L'appel & l'intervention de I'Etat est ici trés net,
et la tendance légitimiste du courant catholique 'social la prend a son compte avec
moins de difficulté que la tendance libérale.

La méme année, Mgr Belmas, archevéque de Cambrai, demande la réduction de
la durée du travail et dénonce, I'année suivante, l'insuffisance des salaires. Pasteur
d'un diocése ou la crise de l'industrie textile traditionnelle (a Lodéve, Clermont,
Bédarieux, Saint-Chinian, Saint-Pons) sévissait avec gravité, Mgr Thibault, évéque
de Montpellier, fut sans doute l'un des évéques de France les mieux informés des
conditions d'existence du petit peuple ouvrier des villes — qu'il instruit lui-méme : «
m'est démontré que rien ne résiste a un évéque apdtre... Mgr confesse treize
heures par jour, préche tous les jours a cing heures du matin... avec une popularité
entrainante »(Lettre de I'abbé Combalot, mission de Lodeve, 1843). Il est conscient
de ce que l'industrie a fait « de la société actuelle quelque chose de nouveau,
d'étonnant qui n'a pas d'analogue dans le passé »11841). Il ne se méprend pas sur la
distinction a établir entre I'aumodne et la charité : « Hatons-nous de le dire, cette
charité est bien plus que I'auméne... elle est 'amour des autres. » Il dénonce « les
combinaisons mesquines d'une bienfaisance hérissée de chiffres », la philanthropie qui
n'est « qu'une vaine religiosité distribuant des aumones sans jamais aller au-devant de la
misere. Elle souscrit pour des orphelins, elle ne les recueille pas dans ses bras... Elle
crée des régimes pénitentiaires_ pour les condamnés, elle ne descend pas dans les
bagnes» (1840). Sont traités sans ménagement les entrepreneurs d'industrie, «
quelques privilégiés de la fortune, quelques hommes plus hardis dans leurs calculs,
moins délicats peut-étre dans leurs moyens ? ... Il y a dégradation progressive de la
classe des travailleurs... Des enfants sont descendus a I'état de machine... L'ouvrier est
devenu dans la main de l'industriel un instrument, une sorte de rouage muet qu'on
espere remplacer a peu de frais... Le servage est rentré au milieu de nous » (1841).

L 'UN des sujets les plus fréquemment abordé par les évéques est celui de la
violation du dimanche, mais pas toujours dans l'optique du travail industriel.
Rare est cette affirmation que le dimanche est fait «d'abord pour procurer a
notre corps un repos que les fatigues des jours précédents lui rendent nécessaires »
(Evéque de Troyes, 1841). «Ou serait le mal, écrit Mgr Giraud (Cambrai, 1845), si la
production fléchissait d'un septiéme ? » De méme, dans la dénonciation du « faste qui
insulte a la misére de l'ouvrier » (Mgr de Bonald, Lyon, 1845), y a-t-il une continuité
évidente avec des thémes plus anciens de la prédication.

Il appartenait a deux des évéques les plus impliqués dans le difficile
accouchement de la société industrielle en France de s'exprimer avec le plus de
netteté. En 1843, l'archevéque de Paris, Mgr Affre, parle du paupérisme comme
d'un « nouvel esclavage»: comment s'étonner de la colére de malheureux « contre
une société ou ils meurent plus qu'ils ne vivent?» L'archevéque eut des contacts
avec Buchez, le chef du courant démocrate du catholicisme social, et il appuya les
initiatives de I'abbé Ledreuille et de la Société de Saint-Frangois-Xavier. A Cambrai Mgr
Giraud, au nom « des droits sacrés de la nature et de I'humanité », éléve la protestation
de la religion, «pour tout dire en un mot, contre cette exploitation de 'homme par
I'hnomme, qui spécule sur son semblable comme sur un vil bétail.., un vil instrument de
production ; qui calcule froidement jusqu'a quelles limites on peut ajouter a sa
tache » (1845).

C'est dans I'ordre moral que sont recherchées les causes d'une telle dégradation.
Les évéques dénoncent l'individualisme sans frein, la morale de l'intérét, le rejet de la
religion, le culte de l'or substitué au culte de Dieu. Se manifeste cette crainte de
I'utilisation que voudraient faire certains de la religion « // n'a été question de religion
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que dans un but de préservation égoiste, pour assurer a la fortune la
prescription de ses privileges » (Montpellier, 1841).

Souhaitant que s'améliore le sort de la classe ouvriére, les évéques ne s'étendent
guére hors du terrain qu'ils savent étre le leur : celui des principes moraux et
spirituels. Mgr Giraud cependant affirme « le droit du travailleur a un salaire qui
suffise & son entretien» et a « un excédent qui vous vienne en aide au temps de la
maladie, de la vieillesse, de l'interruption du travai/ » (1846). Il n'y a la que I'ébauche
d'une législation généralement souhaitée pour le travail des femmes et des enfants, et,
bien entendu, pour le repos dominical. Si les évéques sont unanimement hostiles aux
doctrines socialistes ou communistes — les termes sont a |'époque
fréquemment employés I'un pour l'autre —, ils demeurent silencieux sur les
possibilités d'une association ouvriere que préconisent cependant, sous des formes
diverses, Villeneuve-Bargemont, Ozanam ou Buchez.

C 'EST que les espoirs sont avant tout placés dans la restauration de la foi — « le seul
remede... serait le retour sinceére a la religion », écrira Mgr d'Astros
(Toulouse) en 1848. Et dans les oeuvres qui en sont l'illustration — « Dieu veut
que vous le priiez bien plus encore par vos oeuvres que par vos paroles » (Montpellier,
1841) — oeuvres renouvelées certes, mais sans pour autant qu'elles viennent
remettre en cause les structures de la société. On assiste a I'essor des oeuvres
charitables — elles ne se dispensent pas de la bienfaisance individuelle - , qu'elles
aient ou non a l'origine un prétre ou des laics, des dames ou des religieuses.
L'épithéte « paternaliste » qui les englobe rétrospectivement présente l'inconvénient
d'en masquer les aspects parfois novateurs.

Prenons I'exemple de la Société de Saint-Vincent-de-Paul. On oublie trop que
le passage de l'auméne individuelle, qui tout a la fois engage peu celui qui la fait et
marque celui qui la recoit, & une charité organisée, « technicienne » représente une
étape qui engage beaucoup plus celui qui la pratique. Ce n'est pas rien de gravir
chaque semaine, et durant des années, les escaliers qui conduisent au logement de la
famille visitée ; d'en connaitre les difficultés particulieres ; de consacrer ses
dimanches a distraire des adolescents ou a faire réciter le catéchisme.

Il ne faut pas non plus oublier que les rapports qui s'établissent ne sont que le
reflet des rapports sociaux existant dans la société environnante et resteront
longtemps différents, la ou cette société restera fondée sur les hiérarchies
traditionnelles (d'évidence, le souvenir n'en est pas encore perdu aujourd'hui dans
certaines régions). Leur contestation témoigne précisément que change la société ;
mais elle changera lentement et inégalement selon les lieux. C'est une erreur, trop
commune a une vision schématique et trés centraliste de I'historiographie sociale en
France, que de préjuger de l'inefficacité d'institutions fondées sur un tel modele, a
partir de leur mise en cause a Paris — dans le journal L'Atelier par exemple — , puis a
Lyon, etc. Les concours populaires qui marqueront les obséques de tel ou tel
homme d'oeuvres en sont une preuve. Vers 1840, il ne fait pas de doute que la
fondation d'une conférence dans une ville de province présente des aspects
progressistes : de jeunes étudiants &l'origine (a Montpellier un Xavier Montrou-
zier, 19 ans, réunit dans sa chambre), puis le doyen de la Faculté des Lettres, des
professeurs du Collége royal (1839); c'est une bréche dans le monopole de
I'assistance privée — chaque notable recevant ses pauvres a jour fixe. La
connaissance concrete des conditions de la vie ouvriere suscitera de salubres
inquiétudes (nous ne méconnaissons pas pour autant que la charité ainsi pratiquée
peut aussi rassurer d'autres consciences).

Ces aspects bien réels n'expliquent-ils pas que les. Conférences soient
demeurées, le siécle durant, un véritable carrefour ou se cotoient Iégitimistes et
bonapartistes, aristocrates et employés, royalistes et sillonnistes ?
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MAIS il faut noter que ce succés demeure souvent limité a des milieux
(propriétaires, rentiers, professions libérales...) peu ou pas en rapport avec
les aspects modernes de la production : cet engagement sur le terrain
social d'une partie de la bourgeoisie ne concerne qu'une trés mince élite, la noblesse
s'y prétant mieux que la bourgeoisie commercante et industrielle.

Buchez nous en donne peut-étre une clé lorsqu'il fait part a Lacordaire des
réticences que provoquent la conversion au catholicisme de quelques-uns de ses
amis, « entrainés dans des excés de pratique... qui ont été un scandale pour beaucoup
de jeunes gens et ont éloigné... des hommes qui revenaient... Savez-vous pourquoi ?
On s'est apercu qu'ils étaient rentrés dans le culte du salut individuél et qu'ils oubliaient le
but social, le but méme en vue duquel I'Eglise a institué ces pratiques... Les hommes
dont je vous parle ont eu peur que le résultat des contacts avec le clergé fut tel qu'il en
résultat nécessairement I'oubli du devoir social ».

Lacordaire ayant répondu gu'il n'y avait pas inimitié de nature entre la pratique de
dévotions et le dévouement social, Buchez ne se déclara pas convaincu et dénonga
la conception du salut individuel, « qui a pour axiome : Dieu seul opére et les hommes
ne font rien que par lui. En conséquence, ils se croisent les bras et refusent de se méler
de politique : cela est absurde, mais cela est; c'est du protestantisme pur » (A. Duval,
« Lacordaire et Buchez... en 1839 », Revue des Sciences philosophiques et
théolnainnes. t. XI1'VV. 3. 1961)

LORS de son passage a Nimes — alors centre textile actif — en 1844, Flora
Tristan rendit visite a I'évéque et au pasteur président du Consistoire. Ses
réactions ne sont pas sans apporter des indices utiles sur ce qui séparait alors
catholiques et protestants face a la question sociale : «L'évéque m'avait avoué que
les ouvriers étaient bien pauvres, mais gu'ils se trouvaient heureux dans leur miséere,
parce que leurs prétres les aimaient en proportion de cette misére qui représente
Jésus-Christ, etc. Le prétre protestant, lui, me nia la misére des ouvriers. |l prétendit
qu'ils vivaient heureux avec le fruit de leur travail. || m'énuméra longuement les
aumoénes que les protestants faisaient a leurs pauvres... » « Résumé : la classe
bourgeoise protestante est la plus riche. Elle s'est emparée du commerce, des affaires
et des places, elle est philippiste. La classe bourgeoise catholique est noble,
propriétaire de campagne et vit en général assez pauvrement. Le peuple catholique ou
protestant est généralement pauvre, ignorant, méchant, haineux, laid au moral
comme au physique ». La ou le protestantisme était établi, les patrons des
manufactures étaient rarement des catholiques, plus rarement encore des
catholiques pratiquants. Ici plus encore qu'ailleurs, les catholiques sociaux se
recrutent en marge des activités industrielles proprement dites. C'est la I'un des
motifs qui limitent leur influence.

C 'EST cependant Mulhouse et sa Société Industrielle  qui capte Il'attention
lorsqu'on veut traiter des prémices du christianisme social au sein du
protestantisme francais. Mais les enseignements que I'on en tire sont assez
contradictoires. Role précurseur pour les uns, «sens aigu de la philanthropie
publicitaire » (G. Duveau) pour les autres ? Dés le début du XIX° siécle, le patronat
autochtone calviniste de Mulhouse est en téte des progrés techniques. Eut-il la
méme avance dans le domaine social ? Les travaux de R. Oberlé concluent a la
passivité : jusqu'en 1830, «le travailleur est exploité ». A cette date existent une
Caisse d'Epargne et un Bureau de Bienfaisance (1827). Les projets de fondation
d'une salle d'asile n'ont suscité aucun écho favorable. L'hygiéne est déplorable,
dans les Affiches de Mulhouse figurent des annonces pour « la location de moitié d'un
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lit »; l'instruction dans le peuple ouvrier est trés retardée (dans le cadre d'une
Alsace région pilote). L'enquéte du Docteur Villermé montre que la démoralisation
(prostitution, concubinage, ivrognerie) était incomparablement plus grande a
Mulhouse, comme dans d'autres cités industrielles du Nord-Est, que dans les cités
demeurées plus traditionnelles du Midi.

Cependant, une Société des Amis des Pauvres a été fondée en 1831, et, en
1840, la Société Industrielle propose de limiter & 10 heures par jour le travail des
enfants de 8 a 10 ans, et a 12 heures pour ceux qui ont de 12 a 16 ans. Mais
R. Oberlé fait état de la résistance des patrons mulhousiens a appliquer la loi de
1841 qui fixait & 8 heures (et non a 10) la durée de la journée pour les enfants de 8 a
12 ans, et G. Duveau parle de « salaires de famine ».

En fait, il semble qu'une déformation d'optique ait ici encore joué. On a jugé du
caractere progressiste du patronat mulhousien d'aprés les réalisations (trés
nombreuses) de la seconde moitié du XIX° siecle. Si la réalité est différente pour la
période antérieure, il faut peut-étre y voir la nécessité dans un premier temps
d'accumuler le capital qui permettra les investissements successifs. Faut-il y
chercher aussi une cause religieuse ? Les convictions étaient « libérales » dans tous
les sens du terme et I'étiquette « calviniste » ne doit pas abuser. L'attachement a la
« religion des péres » ne signifiait guére alors intériorisation des convictions. C'est
par la suite, a partir de 1830 que, réveillés, les patrons de Mulhouse sentirent peser
sur eux les exigences de leur foi chrétienne et s'efforceérent d'y répondre.

|L faudrait vérifier dans quelle mesure la conception du salut individuel, qui
marquait davantage les protestants que les catholiques, représentait un obstacle
a l'initiative sur le plan social ? A. Encrevé, qui a étudié le groupe des
protestants libéraux du Semeur(1831-1850), montre qu'il n'y est jamais question de
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réformes sociales et que grande est la méfiance vis-a-vis de I'Etat. Pour I'un de leurs
maitres a penser, A. Vinet, le plus notable, la religion est une affaire purement
individuelle : « lIs affirment qu'un mal profond est a I'ori  gine de tous les maux de la
société : le manque de foi religieuse. Ce manque de  foi a de graves conséquences:
I'homme, méconnaissant ce qu'il doit & son Créateur ~ , méconnait aussi ce qu'il doit &
ses semblables; I'égoisme s'empare de lui, et avec I'égoisme suivent tous les
problémes de la société » (A. Encreve).

On reconnait la un langage proche de celui des évéques de la Monarchie de Juillet.
On conviendra qu'il était difficile qu'un chrétien pat en tenir un autre ; que c'est au
niveau second des conséquences pratiques qu'un esprit inventif (et une volonté ?)
faisait défaut... Buchez, en préconisant d'enseigner que le christianisme « est une
doctrine politique » représentait le pdle inverse. Mais il comptait alors fort peu
d'adeptes : de longs siécles de civilisation rurale ne pesaient-ils pas de tout leur
poids dans le sens de la « résignation » ?
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