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[ L est peu de formules religieuses que le
‘chrétien soit appelé a répéter aussi souvent que le Sym-
bole des Apotres. La récitation en est traditionnelle
dans les priéres du matin ou du soir. Le prétre, au
bréviaire, le redit plusieurs fois dans la méme journée.
Or il en est de lui comme de tout objet d’usage cou-
rant. A force de s’en servir on n’y préte plus attention.
Les gestes, méme sacrés, deviennent rapidement auto-
matisme ; les formules sans cesse redites, psyttacisme.
La vitesse gagne la pensée ; la répétition diminue.
Pacuité religieuse. Les génuflexions du sacristain sont
devenues le type de cette accoutumance au mystére ;
les szgnes de Croix ont suivi la méme pente ; le Sym-
bole n’a pas échappé a ce rédage constant.

Ilintervient pourtant dans les circonstances les plus
solennelles de la vie chrétienne. C’est par la récitation
du Symbole que le catéchuméne est introduit dans
UEglise. Celle-ci en demande récitation devant témoin
a tout clerc qui va recevoir charge ecclésiastique. Elle
attache donc une importance particuliére a cette pro-
fession de foi et a son contenu.

I‘-‘

11 est en effet profession de foi, confession de foi.
La foi nait comme don de Diew a Uintérieur du coeur.
Elle est dés le premier instant reconnaissance et accep-
tation de la parole de Diew & nous treansmise par le
Christ et son Eglise. Elle est en méme temps remise
confiante de tout 'homme a ce Dieu Sauveur, véri-
table distension de notre étre jusqu’a le faire entrer en
un monde nouveau, surnaturel, le monde de I’Amour
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totalement gratuit de Dieu pour nous. Cela se passe au
fond de I’dme, dans une simplicité totale d’adhésion,
dans une sorte d’éclair. Tout est renversé : et la signi-
fication de la vie, et la signification du monde, par cette
intuition subite qui a fait passer de «Je ne puis croire»
a « Je crois ». ‘

Dans U’homme cependant rien ne reste au niveau

de Uintuition pure, de Uinstant psychologique. Tout a
besoin de s’exprimer, de se dire. A plus forte raison
un mouvement, une orientation nouvelle comme celle
donnée a une vie par la foi ainsi recues De méme tout
revét caractére social, méme cette foi si intérieure, si
nersonnelle. Elle a été préchée, transmise par une
Eglise, ¢’est-a-dire par une « réunion », une commu-
nauié. Elle est le lien méme de la vie de cette commu-
nauté. Entrer dans cette foi c’est entrer dans la com-
munauté des croyants, de tous ceux qui mettent leur
espoir dans le Christ.
B /) faut donc qu’une formule simple, bréve, soit, a la
fois, explicitation formelle au croyant de ce a quoi il
adhére, et, en méme temps, confesssion de sa foi com-
me membre de la communauté. Un double besoin : se
dire & soi-méme ce que Uon croit ; dire aux autres que
I’on croit comme eux.

Et, comme le Seigneur a place dans I’Histoire,
comme UEglise a été fondée dans le temps, qu’elle est
faite de générations successives, il est nécessaire de se
rattacher a la foi de toujours, la foi des Apétres eux-
mémes, celle qui n’a cessé depuis vingt sidcles d’étre
professée dans I Eglise.

*
* %

Parfois, aux temps de persécution, tout se résumera
en un mot : « Je suis chrétien », c’est-a-dire « Je suis
du Christ » ou bien : « Jésus est Seigneur » par oppo-
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sition & la formule paienne : « César Seigneur ». Ce
sont la affirmations de combat. Ce sont les confessions
nécessaires quand U'honneur de Dieu est en cause ;
elles ont la briéveté d’un cri, I acuité méme du drame.
Aux temps plus pacifiques, la confession doit expli-
citer davaniage le contenu de la foi chrétienne. Encore
que celle-ci soit simple, elle n’en comporte pas moins
des éléments divers. Ils sont réunis dans le Symbole.
Tout essentiel s’y trouve. Au cours de son histoire,
UEglise a dit apporter des précisions ; contre les héré-
sies, elle a employé des expressions plus intellectuelles.
Mais les deux axes du Symbole sont les axes mémes de

la foi.

Ce cahier montrera comment le Symbole associe
une profession de foi au Christ et & son cuvre et une
professton de foi a la Sainte Trinité. Il montrera com-
ment ces deux éléments sont déja présenis dans les
écrits apostoliques, encore séparés, mais devant vite se
fondre en un seul ensemble. Saint Thomas d’ Aquin,
sans référence historique, par simple analyse, déga-
geaii ce double courant : d’une part « ce qui appartient
a la majesté de la Divinité », de Uanire, « ce qui appar-
tient cu mystére de I’ humanité du Christ ». D’un coté:
la Trinité, la création, la sanctification des ames, la
résurrection de la chair, la vie éternelle. De I’ autre :
le drame du Christ, de son Incarnation a sa Parousie.

C’est en méme temps vue totale sur U histoire du
monde. Au début, il y a création du ciel et de la terre.
Au centre, la venue du Seigneur, sa mort et sa résur-
rection pour le salut de tous. Puis, les temps nouveaux
qui se termineront par la Résurrection générale pour la
vie éternelle. Le caractére de religion historique du
christianisme n’est nulle part souligné davantage que
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~dans le Credo. Il est par le fait méme une sorte de
résumé de la Bible entiére : de aube des siécles pré-
sents dans la Genése, a I’aube du Grand Jour du Sei-
gneur dans I’ Apocalypse.

Tout se rattache a deux grandes idées-maitresses de
la révélation chrétienne : le Dieu Vivant, amant de la
Vie, donnant étre et vie a tout, ressuscitant son Fils,
ressuscitant I’humanité, — le Dieu Amour, envoyant
son Fils parmi nous par amour pour les hommes.

Prendre conscience de ce que I’on dit en récitant le
Symbole, c’est s’introduire au coeur du Mystére chré-
tien, du Mystére d’un Dieu Amour et Vie, Maitre sou-
verain de I’ Histoire et de ses achévements. Il ne s’agit
point d’un dogme en particulier, ni de telle ou telle
attitude morale demandée au chrétien pour étre digne
de sa vocation. C’est ’ensemble, la totalité, la pléni-
tude du Mystére.

Seule une formule de foi est encore plus concen-
trée : le Signe de la Croix. Il est au Symbole ce que
celui-ci est a Uensemble des dogmes chrétiens, un
dégagement de essentiel. Les deux aspects décelés
s’y reirouvent a I’ état pur : une profession de foi trini-
taire au premier chef : « Au nom du Pére et du Saint-
Esprit », — et une profession christologique par le
signe lui-méme : la Croix. La Croix du Seigneur mou-
rant pour nous, la Croix supréme témoignage de
U Amour de Dieu pour nous dans le Christ Jésus, la
Croix, symbole, de par ses quatre dimensions, du
domaine universel de Dieu sur I’Univers et de I’ univer-
selle rédemption.

Par ce signe et par le Symbole nous sommes mis en
face de la Puissance et de I’ Amour de notre Dieu. Que
cette étude du Symbole nous aide a y mieux pénétrer.



SIMPLES REFLEXIONS
SUR L’UNITE DU SYMBOLE

Tel qu’il s’offre aujourd’hui familidrement a notre
priere le Symbole de la foi manifeste une profonde unité.

Ses « articles » sont bien autre chose qu’une suite de
pieces mises bout & bout : on penserait plutét aux articu-
lations d’un corps vivant. A travers les titonnements relevés
par Dhistoire, la formule de foi s’acheminait vers 1’équi-
libre complexe et différencié que nous lui connaissons, non
pas a la faveur d’une heureuse fortune ou d’une habileté
de rédaction mais sous 1'impulsion de la logique interne et
siire de la vie.

Nous voudrions proposer quelques remarques sur cette
unité du Credo.

Ce ne sera pas faire ceuvre inutile en un temps ou le
rationalisme inconscient des esprits dénature si facilement
le contenu de la foi et n’éprouve plus guére de peine et de
géne a réduire la Parole divine 2 un catalogue de propo-
sitions : dans 1'unité du Credo c’est le caractére vivant de la
foi qui s’affirme.

*
* W

1. LE CREDO N’AFFECTE PAS L’ALLURE D’UNE LIGN% DROITE MAIS
D'UN CERCLE.

Une premiére et facile remarque consiste 3 écarter une
.image commune et dangereuse au profit d’une autre, bien
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imparfaite elle-méme mais meilleure : on se tromperait en
laissant les affirmations du Credo, dans 1’imagination
subconsciente, se distribuer le long d’une ligne droite, com-
me une suite d’énoncés énumérés dans un ordre quel-
conque.

C’est cependant ainsi que la pensée, instinctivement,
dispose les articles du Symbole. Un peu comme les jalons
d’une route qui se perd dans I’infini : on sait qu’on a 1i
seulement un choix de dogmes, on en sait d’autres qui ne
sont pas la et on ne sait pas tout, il y en a plus dans le
catéchisme, plus encore dans les théologies savantes et les
recueils de Conciles, d’autres vérités peuvent encore étre
solennellement définies... ete.

Inutile sans doute d’insister sur une telle représentation,
lache, confuse et incohérente, des vérités de la foi. Pour
prévenir 1’illusion et exorciser ce schéma absurde, il suf-
fira de voir que le Credo se présente non comme une ligne
mais comme un cercle. Les propositions qu’il énonce les
unes aprés les autres s’articulent les unes sur les autres et
la derniére réintégre tout ’entre-deux a l’intérieur de la
premiére : par son action créairice, se poursuivant par
Jésus en Rédemption et par I’Esprit Saint en Sanctification,
le Pére raméne en son propre sein ceux qu’en Jésus, son
Fils Incarné, et dans I’Esprit Saint, Il veut faire ses fils
pour une vie éternelle.

Le Credo n’est pas une ligne droite mais un cercle.
*
» %

1I. CE CERCLE A SON CENTRE DANS L’AFFIRMATION QUE JESUS
EST LE SEIGNEUR.

On peut exploiter la méme image du cercle pour metire
en relief un autre aspect du Credo et en faire mieux res-
gortir la profonde unité. Tout cercle est engendré a partir
d’un centre : notre Credo a un centre, I’histoire témoigne-
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rait, et la liturgie du Baptéme, qu’on peut faire tenir toute
la profession de foi en ces deux mots que relie un jugement
d’identité : Jésus-Seigneur.

C’est en Lui et par Lui que nous connaissons le Pére.
(’est en Lui que le monde a été créé.

C’est par Lui que s’est accomplie 'ceuvre rédemptrice.
C’est par Lui que 1’Esprit nous a été donné.

C’est par Lui que nous rentrons au sein du Pére, cohé~
ritiers de sa gloire filiale.

C’est denc en Lui qu’il faut se placer si on veut que se
dévoile le Mystére de la foi. Tous les Mystéres sont en réa-
lité ses mystéres et c’est en Lui que, par la foi. ils devien-
nent les notres.

* #

. ¢’EST MQINS UN CERCLE QU’UN CIRCUIT.

L’image du eercle serait par trop imparfaite si on ne
soulignait que cette ligne est orientée et qu’il s’agit moins
d’un cercle que d’un circuit. C’est ce que les considérations
précédentes marquaient déja ; c’est ce que saint Thomas
a si admirablement saisi quand il parle des articles du
Credo, au traité de la foi, et quand il bétit le plan de sa
Somme théologique.

Le Credo dessine la trajectoire de 1’Action divine créa-
trice, rédemptrice, sanctificatrice. Ce sont les étapes d’un
itinéraire dont la Charité souveraine du Pére détermine le
sens. (e sont en méme temps les repéres de notre propre
cheminement de salut. Nous sommes invités & nous placer
par la foi dans cet axe, a entrer dans ce courant qui nous
entraine de toute la puissance de ces divines impulsions,
et o1 notre liberté regoit de quoi contribuer elle-méme 2
P’avénement de 1’éternelle vie. Chercher pour notre part,
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‘@ notre place, le Royaume de Dieu, nous insérer dans
PEglise par la foi, 1’espérance et la charité, bref nous
inscrire dans le mouvement du Credo : telle est notre vo-
cation chrétienne.

1V. CE CIRCUIT NOTRE PENSEE PEUT LE REMONTER PAR L’ANA-
LYSE, NON LE DESCENDRE PAR LA SYNTHESE.

C’est. pourquoi il serait vain de prétendre reconstruire
ce Credo a partir d’une idée qui P’engendrerait par dédue-
tion. Il enregistre la trace des pas de'la Charité souverai.
nement libre de Dieu. Les initiatives de cette Charité font
de ce chemin une suite d’imprévisibles triomphes de
UAmour sur le possible, une suite de bonds par-dessus le
désir, au-dela de 1’attente.

Le Credo est ce qu’il y a de plus contraire a I'immense
systéme révé par la' raison géométrique d’un Taine. On
peut remonter pas a pas par analyse le chemin suivi par la
grice ; aucune synthése déductive ne le descendra jamais.
A chaque étape un précipice se creuse sur lequel seules la
générosité divine et la révélation sont capables de jeter un
pont. On ne concluera jamais de la Création i I’Incarnation
ni de 'Incarnation i I’Eglise.

Il est bon de le redire pour prévenir nos ambitions.
L’unité merveilleuse du Credo, ot tout est plein de Dieun
et un de son Unité, ne doit pas étre détournée vers une
synthése misérable et fausse dont la raison n’aurait la gloire
qu’au détriment de la gloire de Dieu qui est iout entidre
dans le libre don de son Amour.

*
L

V. LE STMBOGLE, COMME L4 ¥0I QU’IL EXPRIME, DETERMINE DONC
UN MONDE CLOS.

Saint Jean de 1a Croix, dans la Montée du Carmel, s'¢le-
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ve avec une extréme vigueur contre ceux qui prétendent
obtenir de Dieu qu’ll nous dise encore autre chose, alors
qu’Il nous a donné son « Verbe ». Cette revendication si
profondément intelligente et saine a sa place dans la suite
de notre réflexion.

Le Credo, tel que nous en avons relevé la figure, déter-
mine un espace clos. Y faire entrer quelque chose du dehors
ce serait en rompre 1’unité, le fausser. Cette sorte d’évi-
dence vient a la rencontre de 1’affirmation expresse de la
théologie sur le caractére « achevé » de la révélation. Tout
ce que Jésus a appris de son Pére, Il nous 1’a fait connaitre.
Nous savons la route, comme Il dit, et il n’y en a pas
d’autre. :

Cette impossibilité de briser le cercle pour introduire
de D’extérieur un nouvel élément dans le dépét révélé,
prend, de notre point de vue, tout son sens : ce n’est pas
signe de limitation mais de plénitude.

LR

VI. PAR CONSﬁQUENT TOUTE ACQUISITION VERITABLE, DANS LE
DOMAINE DE LA FOI, SE FAIT NON PROPREMENT PAR ADDI-
TION MAIS PLUTOT PAR APPROFONDISSEMENT ET EXPLICITA-
TION.

Et cela impose a notre nécessaire recherche une certaine
-orientation.

On ne progresse vraiment dans la foi et dans l'intelli-
gence du Credo que par approfondissement et explicitation,
non par addition. Tout acquis véritable, dans 1’dme du
croyant, trouve la garantie de son authenticité et le prix
de sa nouveauté en ce qu’il fait saillir en une lumiére plus
vive quelque vérité déja connue : il en enracine la certi-
tude, il en noue plus strictement la cohérence interne ou
les alliances, il en souligne la vérité par sa fécondité.

C’est ainsi que 1’Assomption de Notre Dame apparait
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comme la supréme expression de cette Maternité divine
dont I'invraisemblable dimension ne peut étre que redé-
couverte sans cesse par la foi a travers les privileges divins
qui la développent sous nos yeux éblouis. Croire 3 cette
vérité de foi ce n’est pas tant croire une vérité de plus que
faire 2 nouveau et réellement a neuf acte de foi en Jésus
né de la Vierge Marie.

Apprendre la théologie c’est réapprendre son Credo.

*
* &

VII. LE SACREMENT EUCHARISTIQUE, SACHEMENT DES SACRE-
MENTS, MYSTERE DE FOI, PERMET DE RECUPERER COMME
EN UN FOYER L’UNITE PROFONDE DES MYSTERES QUE L’ANA-
LYSE DETAILLE ET KTALE EN ARTICLES DANS LE SYMBOLE.

Notre pensée en est cependant réduite, pour faire dé-
couvrir I’unité, & multiplier les signes conceptuels et c’est
ainsi que D'unité du Credo demeure malgré tout 1’unité
d’un tout complexe, divisé et articulé.

11 est bon de se souvenir alors que cette expression arti-
culée n’est pas la seule dont soit dotée notre foi : il y a les
sacrements. Ceux-ci ne peuvent se passer de l’expression
articulée, mais leur mode propre d’évocation reste original
et & certains égards plus complet.

La puissance d’évocation du Sacrement Eucharistique
en particulier est d’une admirable plénitude : tous les an-
tres sacrements viennent s’y recueillir et s’y alimenter ;
aucun d’entre eux n’est fait pour dire tout comme 1’Eucha-
ristie.

De ce sommet toute la perspective des Mystéres se dé-
couvre ou plutét toute leur réalité se ramasse dans un équi-
libre sans défaut. Les mots n’y sont plus nécessaires en
grand nombre. Quand le chrétien qui connait le Credo est
introduit au sein de ce Mystére, dans 1’éblouissement du
geste supréme de la Charité de son Dieu il retrouve sans.
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paroles tout ce qu’il sait, tout ce qu’il espére, tout ce qu'il
aime. O admirabile convivium, chante saint Thomas, goii-
tant cette lumineuse rencontre du passé avec le présent et
V'avenir de la foi. '

L’unité percue dans la méditation du Credo se goiite
dans la contemplation de ’Eucharistie.

*
* W

VIll. ¢’EST POURQUOI LES SACREMENTS S’AJOUTENT MOINS AUX
VERITES DU SYMBOLE QU’ILS NE NOUS LES RESTITUENT
DANS UNE VISION SIMPLE ET PLENIERE, EN LES PRESERVANT
CONTRE LE RISQUE DE DESEQUILIBRE ET DE DEGRADATION IN-
SEPARABLE DU TRAVAIL DE NOTRE RAISON.

Comme, a des titres divers et partiels, les autres sacre-
mentis, 1’Eucharistie est done au service du Credo.

Quand on mesure la grandeur et ’importance de I’Eu-
charistie on serait presque tenté de regretter la place si
discréte qu’elle tient dans le Symbole si on ne se souvenait
que son rdle n’est pas tant d’ajouter a ce tout fermé et
définitif que de nous le restituer dans un signe parfait qui
non seulement exprime mais encore communique, non seu-
lement montre mais donne.

Retrouver la valeur significative de nos sacrements et
ne pas les traiter simplement comme des choses, c’est peut-
étre la meilleure facon d’entretenir en soi-méme le sens vif
de 1"unité du Credo et de ne pas laisser les vérités qui le
constituent se désagréger et perdre leur intime cohérence
qui n’est pas d’abord logique.

* x
On pourrait multiplier ces remarques, volontairement

seches et dépouillées, sans prétention technique et destinées
i ouvrir la route aux études qui vont suivre.
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La seule conclusion qu’elles semblent appeler impérieu-
sement c’est que le Credo doit étre pour le chrétien une
richesse chaque jour mieux comprise, chaque jour plus
aimée, un instrument sans prix pour mieux « tenir » Jésus-
Christ et lui rester fidéle dans un amour reconnaissant et
passionné.

Mgr GARRONE,
Archevéque coadjuteur de Toulouse.



LA PROFESSION DE LA FOI
DANS L’ANCIEN TESTAMENT

Durant toute son histoire pré-chrétienne, le peuple
israélite ne semble pas avoir eu de Credo. Du moins nous
ne trouvons pas, dans 1’Ancien Testament, de résumé auto-
ris¢ des principales doctrines, imposé a 1’adhésion de
chaque membre authentique du peuple de Dieu. Aucune
délimitation précise des vérités de la foi vivante, qu’au-
raient a professer ceux qui veulent appartenir 3 Yahvé et
participer au culte légitime. Et pourtant, les livres de
I’Ancienne Alliance nous font connaitre des ébauches et
méme certaines équivalences d’une profession de foi. Pour-
quoi n’ont-elles pas abouti & la formulation officielle dun
Credo ? Le Christianisme, rameau détaché du tronc israé-
lite, a subi une évolution différente sur ce point, tandis que
le Judaisme post-biblique s’en est tenu a la réserve et a
I'imprécision des livres anciens. Le présent article veut étre
un examen de ces faits, Il s’attachera d’abord aux profes-
sions de foi embryonnaires contenues dans 1’Ancien Testa-
ment ; puis il en dégagera la portée ; enfin il suggérera, en
prenant appui sur Dattitude du Judaisme posiérieur, les
raisons pour lesquelles ces germes ne se sont pas épanouis.

I. EBAUCHES 0U éQUIVALENCES D UNE PROFESSION DE FOI

1) Les « credos historiques ».

Le document qui approche davantage de la définition
d’un Credo est aussi 1’un des plus anciens : il se trouve dans
le petit rituel des prémices conservé par Deut. xxvi, 1-11.
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L’Israélite vient apporter au sanctuaire la part de Yahvé,
qu’il a prélevée sur les produits du sol. Avant de 1’y dépo-
ser, il s’adresse au prétre en fonction et lui déclare :

« Mon pére était un Araméen errant qui descen-
dit en Egypte, et c’est en petit nombre qu’il vint y
chercher refuge, avant d’y devenir une nation gran-
de, puissante et nombreuse. Les Egyptiens nous mal-
traitérent, nous brimérent et nous imposérent une
dure servitude. Nous avons fait appel a Yahvé le
Dieu de nos péres. Yahvé entendit notre voix, il vit
notre misére, notre peine et notre état d’oppression,
et Yahvé nous fit sortir d’Egypte a main forte et bras
étendu, par une grande terreur, des sigmes et des
prodiges. Il nous a conduits ici et nous a donné ce
pays, pays ou ruisselle le lait avec le miel. Voici que
j’apporte maintenant les prémices des produits de
la terre que Yahvé m’a donnée » (5-10 trad. Cazel-
les).

L’intérét de ce texte est multiple. Sa haute antiquité est
généralement reconnue par les critiques : il se situe bien
4 époque des Juges, alors que Poccupation de la Terre
promise est un souvenir encore récent. Il doit renvoyer au
rituel d’un des anciens sanctuaires. Il est animé d’un souffle
religieux trés frais, olt perce chez ces descendants de semi-
nomades la gratitude envers Yahvé pour l’octroi de cette
bonne terre de Palestine. Mais plus important encore est
son caractéere de profession de foi. Il n’appartient pas, emn
effet, au genre des « légendes sacrées » récitées par les pré-
tres des sanctuaires. Il se présente comme une déclaration,
une protestation du fidéle lui-méme, faite devant le prétre
avant d’accomplir un geste cultuel. Au moment d’offrir a
Yahvé les prémices du sol, I’Israélite témoigne de sa foi en
1’une des interventions gracieuses de son Dieu. Il s’appro-
prie 1’un des premiers épisodes d’une histoire de salut et,
par sa foi, il le rend actuel dans sa portée religieuse : « voi-
ci que j’apporte maintenant les prémices des produits de
la terre que Yahvé m’a donnée ».
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Aussi I’on a parlé & son propos (Von Rad) de « credo
historique », le Credo biblique le plus ancien, et 1’on a
affirmé, avec d’autres textes a 1’appui (Deut. vi, 20 sq. ;
Jos. xx1v, 2 sq. ;3 Ps. cxxxvi ; Ps. cv ; Ex. Xv, etc...) que
la récitation des faits principaux de 1’Histoire Sainte a di
constituer un élément régulier de ’ancien culte israélite.
Ces affirmations nous paraissent excessives. Il convient
d’abord d’entendre ce mot de « credo » avec réserve. Nous
n’y trouvons pas, en effet, un résumé de toutes les phases
essentielles de cette histoire de salut que revivait dans la
foi le peuple hébreu sédentarisé. Assurément, il rappelle
des faits capitaux : la continuité, marquée par le motif du
« Dieu des péres », entre I’histoire patriarcale et 1’Exode,
la cessation miraculeuse de la servitude d’Egypte, le don
de la Terre sainte.

Mais d’autres événements, par exemple le théme de la
Promesse, les épisodes du Sinai avee 1’Alliance, étaient éga-
lement au cceur des traditions israélites au temps de Juges.
La foi vivante se fixait encore sur d’autres aspects de Yahvé,
d’une importance religieuse non moins grande ; elle voyait
en Lui le Dieu fidéle, aux prétentions exclusives, aux exi-
gences morales, ete... On ne peut donc parler d’un Credo
officiel résumant la foi commune. Il s’agit plutét d’une for-
mulation occasionnelle et partielle de la foi ancienne, dic-
tée par un geste cultuel précis. L’offrande des prémices doit
expliquer le choix des faits ; peut-étre aussi la préoccupa-
tion concréte de 1égitimer 1’occupation du pays de Canaan.

D’autre part, si le contexte cultuel est ici indéniable,
les autres textes allégués ne nous autorisent guére a en gé-
néraliser 1’importance. La Bible nous fait connaitre un

. autre mode, profane celui-13, de transmission des souvenirs
religieux, C’est au pére de famille qu’est souvent assignée
la tiche de raconter ou d’expliquer les grands faits de 1’'His-
toire Sainte (c¢f. Ex. x, 1-2 5 x11, 26-27 ; ximr, 8, 14-16 ;
Deut. v, 9 ; Jos. 1v, 6, etc...). Les formules des livres sa-
pientiaux attestent, par analogie, ’antiquité de cet usage
(par ex. Prov. 1,8 ; 11,1 ; 11, 1). Or un texte comme Deut.
vI, 20-24, assez proche du eredo cultuel de Deut. xxvi, 5-10,
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reléve de cette autre forme d’enseignement religieux.
Lorsqu’un enfant interrogera sur ’origine et 1’autorité des
préceptes que doit observer tout Israélite, le pére lui ré-
pondra :

« Nous étions esclaves du Pharaon, en Egypte, et Yahvé
nous a fait sortir d’Egypte par sa main puissante. Yahvé
a accompli sous nes yeux des signes et des prodiges grands
et terribles contre I’Egypte, Pharaon et toute sa maison.
Mais nous, il nous a fait sortir de 1a pour nous conduire
dans le pays qu’il avait promis par serment & nos péres,
et pour nous le donner. Et Yahvé nous a prescrit de mettre
en pratique toutes ces lois, afin de craindre Yahvé, d’atre
heureux et de vivre, comme il nous 1’a accordé jusqu’a
présent ».

Cette sorte de profession de foi a le méme caractére
historique que la précédente. Quelques différences pour-
tant dans le choix ou la mise en relief de certains faits. En
particulier, la référence implicite au don de la Loi sur le
Sinai y prend une place de premier plan : elle donne tout
son sens a ce résumé d’Histoire sainte invoqué pour justi-
fier I’observation des préceptes.

La comparaison pourrait s’étendre aux autres formes de
« credos historiques » mentionnés avec ce second texte. Elle
ne ferait que souligner davantage une méme liberté dans
1'utilisation d’un fonds traditionnel. Cette liberté corres-
pond, en fait, au caractére spécial de L’histoire biblique
ancienne : une histoire faite de traditions diverses, au cen-
tre de gravité différent, et remontant par des chainons dis-
tinets a des souvenirs qui peuvent étre également anciens.
Cette liberté demeure la méme jusqu’a une époque assez
tardive : tel psaume historique ou didactique, qui peut
donner I'impression de suivre un Credo officiel, se permet
des omissions significatives. Le Ps. cv, par ex., passe sous
silence la traversée de la Mer Rouge, le Ps. cxxxv1 les sou-
venirs de I’époque patriarcale. On peut penser que 1’atten-
tion du psalmiste se fixait sur d’autres points ou qu’il ne
se croyait pas tenu de donner un exposé complet (W. Ru-

dolph).
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Il semble plutét, & la lumiére des autres faits relevés
précédemment, qu’un eredo officiel de cette sorte n’existait
pas en Israél. Si la foi vivante du peuple hébreu ne cessa
de s’alimenter aux mémes souvenirs religieux, ceux-ci ne
doivent pas avoir été 1’objet d’une sélection autorisée, d’un
groupement rigoureux et uniforme. La prédominance et la
constance de certains théemes s’expliquerait seulement par
I'importance capitale pour la religion israélite des faits
qu’ils rappellent.

2) Le Décalogue et le « Chema’ ».

On a va encore une profession de foi embryonnaire ou
équivalente dans d’autres textes bibliques, d’allure plus di-
rectement dogmatique ou didactique. Le Décalogue, le
« Chema’ », les Psaumes, contiendraient, réduit a 1’essen-
tiel ou développé sous la forme de priéres, un véritable
Credo. Le Décalogue tout d’abord. Néanmoins, si impor-
tant qu’ait été pour le développement de la religion d’Israél
ce premier code religieux et moral, on ne peut se mépren-
dre sur sa nature. Les deux livres bibliques qui nous 1’ont
transmis (Ex. xx, 1-21 ; Deut. v, 1-19) le présentent, non
comme une expression de la foi vivante, mais comme une
révélation divine informant des exigences primordiales de
Yahvé. 11 n’est pas davantage une profession de foi par son
contenu. On n’y trouve pas, en effet, un résumé de vérités
a croire ou de faits dogmatiques & confesser, mais des nor-
mes de vie imposées a 1’homme. Si l’introduction (« Je
suis Yahvé ton Dieu, qui t’ai fait sortir du pays d’Egypte »)
évoque la relation spéciale d’Israél a Yahvé, résume brié-
vement la délivrance d’Egypte, c’est Dieu lui-méme qui
parle. Et si le premier article (« tu n’auras pas d’autres
dieux devant ma face ») énonce la prétention de Yahvé a
étre le Dieu exclusif d’Israél, il est formulé par mode d’in-
terdiction. Enfin le fait du Décalogue lui-méme atteste une
orientation religieuse qui ne va pas dans le sens de 1’élabo-
ration d™un symbole. Il est a noter, en effet, que la pre-
miére délimitation autorisée de certaines vérités, dans la
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Bible, concerne des vérités a pratiquer, non des vérités a
croire : dés le début, 1’accent est mis sur la conformité de
la volonté de I’homme a celle de Dieu.

Dans 1’un des plus anciens témoins — jusqu’a ces der-
niéres années — du texte hébreu, le papyrus Nash (daté en
général du ™ siécle ap. J.-C.), le Décalogue se trouve as-
socié au texite qui devint, dans le Judaisme, le point de
cristallisation de la foi : le « Chema’ ». Et cette association
doit renvoyer & un usage liturgique.

Cet autre document religieux, désigné d’aprés le mot ini-
tial de Deut. vi, 4 sq. (« écoute »), est considéré plus volon-
tiers, et avec plus de raisons, comme le Credo par
excellence de 1’Ancien Testament : un Credo suc-
cinct, mais réel. Il est formulé littéralement de la
sorte : « Ecoute, Israél, Yahvé mnotre Dieu Yahvé
un ». A cause de sa concision et de la portée indé-
cise du dernier mot (« unique », « seul », « seulement »)
toute traduction devient nécessairement une interprétation.
Nous préférons celle-ei : « Yahvé, notre Dieu, ¢’est Yahvé
Punique », parce que 1’accent porte certainement sur
« éhad » (« unique »). Et il est difficile de ne pas y voir
une affirmation, au moins implicite, de monothéisme. Le
Dieu d’Israél, qui se nomme Yahvé, est un Yahvé unique,
qui absorbe en Lui tout le divin, qui seul existe véritable-
ment comme Dieu. Mais on doit reconnaitre en méme temps
que cette affirmation est comme jetée en passant, rappelée
au peuple de 1’Alliance, pour fonder I’obligation de réser-
ver pour Yahvé toute sa puissance d’aimer. « Tu aimeras
Yahvé ton Dieu de tout ton cceur, de toute ton ame, de
tout ton pouvoir ». Elle exprime certainement la foi vi-
vante, mais son caractére de profession de foi, formelle et
explicite, est beaucoup moins apparent. De plus, elle ne
reléve qu’'un des aspects des croyances traditionnelles, elle
ne s’explicite pas, aux suivants, en ces autres doctrines ou
faits doctrinaux qui, pourtant, ont occupé une place de
premier plan dans la piété israélite. Car Yahvé s’est imposé
d’abord 2 son peuple comme le Dieu vivant, aux exigences
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totales, a la puissance illimitée, 2 la souveraineté incontes-
tée sur les éléments et les hommes. Ce n’est que progressi-
vement que la croyance monothéiste passera au premier
plan. Et elle ne se réduira jamais & une doctrine séche et
abstraite parce que le Dieu unique restera toujours le Dien
de la Promesse et de 1’Alliance.

3) Les Psaumes.

Les Psaumes, ot la piété s’alimente a des motifs tradi-
tionnels, reflétent au contraire toute la variété des croyan-
ces israélites. Nous y voyons repris, comme péle-méle, les
différents aspects de la foi de ’Ancien Testament. On y
célebre Yahvé comme le Dieu des dieux et les idoles ne
sont que néant ; comme le Créateur du ciel et de la terre,
le Tout-puissant qui régit 1’univers avec sagesse. On voit
aussi en lui celui qui s’est choisi un peuple particulier, I’a
entouré d’une protection spéciale, « qui révéle sa parole a
Jacob, ses lois et décrets a Israél » (ps. cxrvi, 19). On as-
pire vers 1’établissement de son régne, on sait qu'un jour
il jugera le monde avec justice. A travers la variété des
thémes et la liberté de la mise en ccuvre, des constantes
trés fermes apparaissent. Sont-elles 1’équivalent d’un Cre-

do ? Bien plus, renvoient-elles implicitement a un symbole
officiel ?

On reconnaitra sans peine que ces priéres sont bien le
reflet des croyances de 1’Ancien Testament. Mais on ne
peut oublier leur genre littéraire. Méme celles qui parais-
sent résumer le mieux les motifs de la foi vivante appar-
tiennent a la catégorie des Psaumes de lovange ou d’actions
de graces. Entre elles et ce que nous appelons une profes-~
sion de foi, il y a toute la différence qui sépare un Te
Deum ou un Gloria d’un Symbole des Apétres ou de Nicée.
Eti encore utilisons-nous alors des formules regues. Dans
les Psaumes, au contraire, ¢’est la piété personnelle, la fer-
veur, ’enthousiasme, qui dictent les formules oun le choix
des motifs, avec une liberté contrdlée seulement par 1’Es-
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prit. Et, a ’occasion, le Psalmiste, ébloui, fixe son atten-
tion sur telle vérité qu’il met en un relief nouveau,
original : D’éternité divine (Ps. xc), l'investissement de
I’homme par 1’omniscience divine (Ps. €xxx1x), la bonté
paternelle de Dieu (Ps. cmn), I’action universelle de 1’Es.
prit vivifiant (Ps. civ), etc...

Tous ces faits ne favorisent guére non plus I’hypothése
d’une docilité, de leur part, & un Credo ferme et arrété.
En tout cas, I’existence de celui-ci ne peut étre prouvée i
Paide des Psaumes, qui se meuvent dans une ambiance
différente. Il apparait plutét — et le fait est 3 noter —
que les hommes de 1’Ancienne Alliance ont professé leur
croyance d’une facon vivante, spontanée ; chez eux la foi
n’a pas tendance a s’exercer a 1’état pur, a s’exprimer em
notions abstraites : elle transparait dans un état d’ame,
jaillit & travers la piété vivante.

Enfin on s’est demandé, a propos des Psaumes préeisé.-
ment, si la Bible n’avait pas de terme propre signifiant «con-
fesser sa foin. Certains (0. Procksch, H. Grimme) estiment
que le verbe « hodah », traduit habituellement par « louer,
célébrer, rendre grices », prendrait parfois ce sens. Ainsi
le début du Ps. cvi serait a interpréter : « Professez au
sujet de Yahvé qu’il est bon ». En réalité, dans les exem-
ples relevés, le verbe garde sa signification fondamentale :
« reconnaitre (par un geste ou de vive voix) les bienfaits
ou les attributs divins, rendre grices ou rendre gloire &
Dieu, a son nom, etc... ». S’il penche parfois vers le sens
de « confesser, professer » avec Dieu pour cbjet, c’est en
raison du contexte immédiat. Par ex. en Ps. 1x, 2 ; Ps.
xxvit, 7 3 Ps. wu, 11 5 Ps. xxv, 2 (Is. xi1, 4) il est associé
a « publier les prodiges de Yahvé », « avoir foi en Lui »,
« invoquer son nom ». Souvent aussi la louange devient pro-
clamation ou acclamation : les peuples paiens sont conviés
a s’y associer en reconnaissant la majesté supréme de
Yahvé, son wuvre de salut (Ps. Lxvi1, 4, 6 ; Ps. cxxxvur, 4)
et la nature elle-méme le proclame a sa facon (Ps. LxxxIX,
6 : Ps. cxiv. 10). Mais le paganisme a connu, lui aussi, ces
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acclamations, de méme que les énumérations d’attributs de
la divinité sous forme de litanies : il n’y a pas vu pour
autant la nature d’une profession de foi, avec les exigences
intérieures et 1’engagement spécial qu’elle ecomporte.

Un autre critique (0. Michel) retiendrait plus volontiers
comme terme spéeifique le verbe « appeler, nommer, inveo-
quer » (« gird’ »). Il allegue en particulier le texte de Joel
11, 3, repris en Rom. 1013, « et quiconque invoquera le nom
Yahvé sera sauvé ». Pour lui, 1’expression « invoquer le
nom » signifierait : « confesser le nom » et elle désignerait,
dans I’Ancien Testament, « & la fols une priére et une
profession de foi ». Nous sommes sur un terrain plus solide.
En eflet, si ce verbe, avee Dieu pour objet, signifie couram-
meni « invoquer, prier », ce doit étre d’aprés 1’antique
usage d’appeler la divinité par son nom au début de la
priere. Le fidéle s’établit ainsi dans une relation précise
vis-2-vis du dieu qu’il nomme, il reconnait concrétement sa
réalité, sa puissance.

D’autre part, pour ces Sémites qu’étaient les Hébreux, le
nom de Yahvé résumait toute la réalité de ce Dieu. Profes-
ser son nom, ¢’était faire acte de foi & tout ce qu'il était,
accepter toutes ses exigences. Pourtant nous ne quittons pas
PPambiance de la priére, qui cherche a attirer a soi ume
influence divine salutaire. Et ici encore c’est le contexte,
notamment la perspective d’une conversion des paiens, qui
fait de I’invocation de Yahvé ou de son nom 1’équivalent
implicite d’une profession de foi. Mais cette hypothése a
I’avantage d’attirer D’attention sur le nom de Yahvé : si
1’Ancien Testament suppose une profession de foi réelle,
c’est bien celle de reconraitre Yahvé comme Dieun.

4) Conclusions.

L’examen de ces différenis textes bibliques semble auto-
riser les conclusions suivantes. Les amorces 2 la fois les plus
anciennes et les plus nettes ont un caractére historique trés
prononcé : c’est sur ’ecuvre de Yahvé dans P'histoire que
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se concentre la foi du peuple israélite. Les principaux épi-
sodes d’une histoire de salut qui s’était déroulée en sa
faveur revivaient, redevenaient actuels dans leur influence
salutaire, par leur rappel incessant. Le culte était le milieu
privilégié d’une telle évocation, et les rites eux-mémes
devenaient des symboles des interventions gracieuses de
Yahvé, des signes de sa présence permanente et de sa
volonté de salut. Néanmoins cet arriére-plan cultuel ne doit
pas étre généralisé : d’autres circonstances, nous 1’avons vu,
favorisaient dans le méme sens ces ébauches d’une profes-
sion de foi.

Ce qui importe, du reste, c’est la relation étroite entre
celles-ci et le caractére particulier d’une révélation dans
Thistoire. Les exigences d’un Credo s’enracinent dans une
religion révélée. On a écrit non sans raison : « la religion
paienne fut un rite plutét qu'une doctrine ; une fois le céré-
monial exécuté ponctuellement, les fidéles restent libres de
Pinterpréter ou de le laisser inexpliqué. Les mythes, qui,
en un certain sens, rationalisent le rituel, ne s’élevent pas
au rang d’une doetrine ; il n’y a rien en eux qui lie la raison
ou la foi du fidéle... La religion paienne n’a pas davantage
un fondement historique, que la récitation solennelle des
faits du salut aura & proposer et a maintenir. Sous ces deux
aspeets, elle se distingue d’une religion de révélation. Celle-
ci repose sur des faits, qui doivent étre rendus perpétuelle.
ment visibles, et sur une interprétation de ceux-ci : sinon
ils perdent leur valeur et leur vertu comme fondement de
la religion » (J. Denney). Si 1’Ancien Testament avait abouti
a la formulation d’un Credo, ¢’est certainement sur un tel
fondement qu’il Vaurait élabors.

En se révélant dans histoire, Yahvé a dévoilé en méme
temps sa maitrise souveraine sur la nature et sur les peuples.
Sa Providence s’est élargie aux dimensions de 1’univers,
dans le prolengement d’une eréation totale de celui-ci. On
a lu dans ses interventions, dans ses ccuvres, ses attributs
divins de fidélité, de justice, de sainteié, de sagesse et do
bonté. Tous ces traits de Yahvé sont devenus des compo-
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santes réguliéres de la foi d’Isra&l. Le « Chema® » du Deuté-
Tonome s’est détaché sur le fond de ces croyances, au point
de sembler résumer toute la foi des hommes de 1’Ancien
Testament, exprimer son Credo monothéiste. Néanmoing
réduire la profession de foi de 1’Ancien Testament a 1’affir.
mation de cette doctrine ne rendrait pas compte suffisam-
ment des faits. Dans le « Chema’ » lui-méme c’est Yahvé,
Dieu particulier d’Israél et qui s’est révélé dans ’histoire,
qui reste au centre.

Et, en définitive, c’est bien la profession de croire en
Lui, de le reconnaitre comme Dieu, qui demeure 1’affir-
mation essentielle de la foi biblique. On invoque ce nom,
on le proclame devant les nations et on espére le jour ou
celles-ci le confesseront sans réserve. Mais ce Credo impli-
cite ne s’explicite pas en un véritable symbole de toutes les
vérités a croire ; il est présenté et développé dans un
contexte de piété vivante ott 1’adhésion aux volontés de
Yahvé déborde une pure adhésion de I’esprit.

Il n’apparait donc pas que les hommes de 1’Ancienne
Alliance aient délimité d’une fagon rigoureuse, officielle, le
contenu de leur foi ; qu’ils aient élaboré un Credo autorisé
résumant les vérités et les faits dogmatiques essentiels ;
qu’ils aient eu 1’obligation de le professer en vertu d’un
engagement de foi personnelle.

11. L’ATTITUDE DU JUDAISME POSTERIEUR

Cette conclusion gagne en vraisemblance par compa-
raison avec I’attitude et 1’évolution du Judajsme postérieur,
Deux faits surtout nous semblent caractéristiques : la foi se
concentre autour de la Loi et elle accorde, dans son expres-
sion, une importance toute spéciale au « Chema’ ».

Sans doute elle a toujours Dieu pour objet direet,
le Dieu de la Révélation, mais il est significatif que la Loi
tend & recouvrir de plus en plus son contenu immédiat.
Croire que la Loi est d’origine divine, qu’elle résume défi-
nitivement toutes les volontés d’En-Haut, devient une
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doctrine capitale. Elle trouve une analogie dans 1’affirma.
tion chrétienne : Digu a donné son Fils au monde et nous a
dit par Lui D’essentiel. Il n’est pas surprenant, dés lors, de
voir certains textes établir un parallélisme assez rigoureux
entre la foi au Seigneur et la foi dans la Loi. Ainsi le Sira-
cide, en xxxi1, 23 :

« Celui qui a confiance en la Loi est attentif a ses
préceptes et celui qui se confie au Seigneur ne souf-
frira aucun dommage. » (frad. CRAMPON.)

En dehors des livres canoniques on rencontre des affir-
mations comme celles-ci : « Nous croyons en Toi, car ta
Loi est aveec nous (Apocalypse de Baruch, xLviI, 22) ;
« Dieu révéle ses mystéres a ceux qui, dans la foi, se livrent
a Lui et a sa Loi» (ibid. 11v, 5). Une telle association dé-
note une conception concréte, pratique, de la foi, qui tend
a s’identifier avee une soumission de la volonté, avee l’ac-
ceptation totale des préceptes. D’autre part, envisager la
Loi comme un tout ayant dans tous les éléments une méme
valeur absolue, ¢’était tarir la possibilité de dégager, de
classer les principales vérités religieuses qu’elle contenait.

L’importance accordée au « Chema’ », dans la piété
officielle et privée, parait dénoter une tendance opposée.
La réalité est cependant plus complexe. Ce verset du Deuté-
ronome, avec les suivants, s’est vu ajouter deux autres see-
tions de la Bible : Deut. x1, 13-21 et Num. xv, 37-41. Puis
on a fait précéder ou suivre le tout de bénédictions et de
pritres. Et cet ensemble est devenu la priére quotidienne
du Judaisme, réecitée matin et soir. Cet usage dérive de la
liturgie du second Temple, reconstruit aprés D’exil, bien que
nous me puissions en préciser l'origine et marquer les
phases de son développement. L’Evangile nous apprend
indirectement (Mec. x11, 28 sq.) la place centrale de la déela-
ration : « Eeoute, Israél ! le Seigneur notre Dieu est 1’uni-
que Seigneur ». On voit volontiers dans ce verset biblique.
pris isolément ou avec Jes textes et bénédirctions qui 1’accom-
pagnent, le «noyau de la eroyance du Judaisme» (Flbogen),
« une sorte de profession de foi, contenant en fait la somme
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de la religion juive » (Bousset-Gressmann). A I’origine et
pendant longtemps, il fut une affirmation de monothéisme
dirigée d’abord contre le polythéisme des paiens, puis
contre celui prété aux chrétiens.

Néanmoins, c’est dans le judaisme hellénisé que cette
confession de 1’unité essentielle de Dieu apparait dans tout
son relief : car elle est élaborée de diverses maniéres, pour
bien marquer ’opposition fondamentale entre la croyance
juive et celles des Grees. Par ex. le theme du Dieu unique,
qui seul existe, immuable, incorruptible, etc..., revient
fréquemment dans les Livres Sybillins. Le livre canonique
de la Sagesse, surtout aux Ch. XI-xv atteste la conscience
trés vive qu’a le Judaisme de la Dispersion d’étre le porteur
de la doctrine monothéiste.

« Oui, fonciérement vains tous les hommes qui
ont ignoré Dieu, et qui, par les biens visibles, n’ont
pas été capables de connaitre Celui-qui-est » (xum1, 1),

Mais malheureux sont-ils, — et placées en des
morts sont leurs espérances | —

Ceux qui ont appelé dieux des ouvrages de la
main des hommes (xu1, 10).

Mais toi, 6 notre Dieu, tu es bon, fidéle, longa-
nime...

Te connaitre est la parfaite justice,

savoir ta puissance est la racine de 1’immortalité
(xv, 1, 3). :

Cette tendance est moins nette dans le judaisme pales-
tinien et rabbinique. Certains textes, tout au moins, voient
directement dans le « Chema’ » un acte d’entidre soumis-
sion a Dieu, 1’acceptation de toutes ses volontés. Rabbi Ga-
maliel IT (flor. vers 90 ap. J.-C.) affirmait que réciter le
Chema’ c¢’était « prendre sur soi la souveraineté de Dieu»
{Berakoth 1, 5). Un autre rabbin (ibid. 11, 2) expliquait
ainsi la succession Deut. vi, 4:8 ; x1, 13-21 : on doit « pren-
dre sur soi le joug de la souveraineté divine avant le joug
des préceptes ». Plus tard, élargissant le sens de ces expres-
sions, le commentateur juif Raschi (1040-1105) déclarera
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que le Chema’ n’est pas simplement une affirmation de
I'unité divine ; il signifie encore « que le Dieu adoré main-
tenant par Israél le sera plus tard par toute I’humanité,
qu’il deviendra le seul Dieu reconnu selon qu’il 1’est déja
en vérité (sur Deut. vi, 4).

Et on doit avouer que de telles interprétations rendent
assez bien compte de cet ensemble de priéres ou 1’idée pré-
dominante pourrait se résumer de la sorte : Jahvé est notre
Dieu et il n’en existe pas d’autre ; c’est a Lui que nous
devons nous livrer sans réserve. En effet, c’est bien la por-
tée du Chema’ lui-méme dans son contexte, car les versets
suivants insistent sur 1'obligation rigoureuse d’observer les
‘préceptes (Deut. vi, 5 sq.). Le premier texte biblique qui
suit (Deut. x1, 13-21) rappelle, sous une autre forme, 1’ur- -
gence de ceite obligation dans la perspective de sanctions
inévitables. Le second (Num. xv, 37-41) s’attache a un pré-
cepte particulier, celui de porter des houppes aux coins des
vétements : grice a ce signe continuel, les Israélites « se
souviendront de tous les commandements de Yahvé pour
les metire en pratique et ne pas se laisser séduire par I’in-
fidélité ».

Par contre, les bénédictions sont d’un contenu doctrinal
plus riche. Elles étoffent d’une certaine maniére, la phrase
initiale du « Chema’ ». Qu’il suffise de citer quelques ex-
traits de celle du soir :

« Bénis sois-tu, Yahvé, notre Dieu, roi du monde,
dont la parole ameéne le soir au crépuscule, dont la
sagesse ouvre les portes du ciel, dont I'intelligence
change les moments et remplace les temps, toi qui
ordonnes les étoiles & leurs postes dans 1’espace selon
ta volonté, créant le jour et la nuit, et faisant céder
la lumiére devant Pobscurité et I’obscurité devant la
lumiére, emportant le jour et apportant la nuit, et
séparant le jour d’avec la nuit. Yahvé Sabaoth est
son nom : Dieu qui vit, qui existe toujours et qui sur
nous régnera sans fin jusqu’'en [’éternité... D’un
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amour éternel tu as aimé la maison d’Israél ton peu-
ple. Tu nous as enseigné ta Loi et tes commande-
ments, tes préceptes et ta justice...

ou de celle du matin :

« Béni sois-tu, Yahvé notre Dieu, roi du monde,
formateur de lumiére et créateur d’obscurité, faisant
la paix et créant tout, donnant avee pitié la lumiére
a la terre et 4 ceux qui I’habitent, et renouvelant
chaque jour, pour toujours, en ta bonté, 1’ccuvre du
commencement ». (D’aprés la trad. d’Ed. Fleg).

Et pourtant, malgré la beauté de ces formules, aux ré-
miniscences bibliques continuelles, malgré la fermeté de la
foi sur les mémes points, nous y cherchons vainement un -
énoncé précis, rigoureux des doctrines de foi. Nous restons
dans un contexte de priére, ol les mots ont pour but direct
de faire jaillir le sentiment religieux. L’on pourrait faire
la méme remarque au sujet d’une autre priére, nommeée les
« Dix-huit bénédiections » ou « Chemoné-Esré », récitée trois
fois par jour : elle aussi, avec ses louanges, ses supplica-
‘tions, ses demandes et ses malédictions, reste la mise en
ceuvre « d’une foi qui n’éprouve pas le besoin de se codifier
autrement » (A. Vincent).

Par comparaison avec I’Ancien Testament, on ne peut
done parler de progrés réel vers une plus grande précision
des formules de foi ; nulle prise de conscience de la néces-
sité d’un Credo. Le Judaisme n’est pas sorti sensiblement
de la réserve des livres bibliques. Une telle situation s’est
prolongée jusqu’au X11™ siecle. Alors seulement, et par une
initiative privée qui n’eut jamais dans la suite I’importance
d’une décision officielle, Maimonide formula les Treize
Articles, récités et méme chantés a la Synagogue. Il suffira
de citer quelgues-uns d’enire eux pour faire saisir le chan-
gement d’ambiance.

« Je crois de foi parfaite que le Créateur n’est
pas un corps et que ne le concerne aucune des pro-
priétés des corps.
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Je crois de foi parfaite que les paroles des Pro-
phétes sont vérité.

Je crois de foi parfaite que la Loi tout entiére
qui est maintenant enire nos mains, a été donnée
par Moise notre Maitre.

Je crois de foi parfaite que le Créateur récom-
pense ceux qui gardent ses commandements et punit
ceux qui les transgressent.

Je crois de foi parfaite que se produira la résur-
rection des morts au temps qu’il plaira au Créateur.
(Cf. texte complet dans : A. Vincent. Le Judaisme,
p. 84.85).

III. POURQUOI N’Y A-T-IL PAS EU DE CREDO
DANS LA REVELATION ANCIENNE ?

Comment expliquer ce qui nous apparait une lacune
dans I’Ancien Testament, en regard de 1’orientation diffé-
rente du Christianisme primitif ? On alléegue souvent,
d’une maniére quelque peu superficielle, I’absence de Ma-
gistére : il n’y aurait pas eu, sous le régime de I’Ancienne
Alliance, d’autorité strictement doctrinale, chargée de pré-
gerver, de préciser et de défendre le contenu essentiel de
la foi ; d’en imposer, au nom de Dieu méme, la profession
explicite ; de faire de cette adhésion une condition indis-
pensable d’appartenance a Dieu. Nous connaissons trop mal
la structure hiérarchique et la compétence de 1’auto-
rité religieuse en Israél, durant les phases diverses de son
histoire, pour étre aussi affirmatif.

Ou plutét nous savons qu’il a existé en fait, sous diffé-
rentes formes, une autorité religieuse régulatrice en Israél.
Les anciens prétres des sanctuaires, les personnalités pro-
phétiques n’ont cessé, pendant longtemps, de préciser au
peuple les décisions et les volontés divines, d’expliciter ou
de défendre tel point doctrinal d’une importance majeure.
Qu’il suffise de mentionner le réle joué par Llie, le cham-
pion du monothéisme contre Baal. La Bible atteste encore
le fait de réformes religieuses, réalisées d’autorité : la plus
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connue est celle qui s’est fixée dans le Deutéonome. Le
temps de I’Exil fut une période ot la communauté juive
prit des décisions importantes et en assura 1’exécution : en
particulier, elle sanctionna le travail de sélection et de grou-
pement des textes anciens, réalisé par les Scribes, et c’est
a partir de cette période que la Loi fut mise délibérément
au centre des croyances du Judaisme. Sur un point doectri-
nal important, la délimitation du Canon des Livres Saints
et la fixation du texte sacré, I’autorité a dii jouer également
dans le Judaisme palestinien, fit-ce celle d’un corps de
docteurs et de scribes. Nous connaissons, en tout cas, le
fait du Synode de Jamnia (vers 90 ap. J.-C.) : il est possi-
ble qu’il y ait eu, bien auparavant, des initiatives de cette
sorte. Le Sanhédrin pouvait, & 1’occasion, se prononecer en
matiére doctrinale : les motifs mémes invoqués par lui
pour la condamnation de Jésus en font foi.

Assurément, nous ne- discernons nulle part la réplique
exacte du Magistére de 1’Eglise ; mais enfin, a priori, un
symbole aurait.pu étre élaboré par des autorités religieuses
de cette sorte et dans le prolongement d’autres mesures de
portée doctrinale. La réponse doit étre plus complexe. Elle
apparait aussi plus ohscure, par ce qu’il faut pénétrer a
Pintérieur méme de 1’ame religieuse israélite. Aucune des
raisons alléguées n’est suffisante par elle-méme, mais leur
ensemble oriente vers une explication plus nuancée.

1) La religion de I’A.T. est une religion des ceuvres.

Les auteurs qui s’oceupent de ce probléme en fonetion
du Judaisme postérieur, 1’éclairent par le caractére émi-
nemment pratique de la religion juive (vg. Bousset-
Gressmann). Celle-ci est avant tout obéissance 3 Dieu,
accomplissement de ses préceptes. L’attention, au lieu de
se concentrer sur la précision et ’organisation des vérités
de foi, se fixe sur le point de 1’autorité des préceptes, pour
en assurer 1’exéecution ponctuelle. La Loi étant considérée
comme une reégle de vie parfaite, ’accueillir avee la foi a
son autorité divine doit suffire a procurer la rectitude in-
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térieure et extérieure. Quoi qu’on puisse penser de cette
présentation schématique d’une piété, d’une vie de foi qui
se révelent plus riches, cette explication vaut-elle, et au
méme degré, pour la religion de 1’Ancien Testament ?

Certes, le caractére concret, 1’orientation pratique de
celle-ci est indéniable ; le fidéle par excellence est celui
qui se conforme a la volonté de Dieu, exécute ses ordres et
mérite d’étre appelé son « Serviteur ». La vie cultuelle, qui
tient une si grande place dans la piété, atteste, a sa facon,
I’importance des ceuvres. Il est certain encore qu’a partir
de I’Exil surtout, la religion a trouvé dans la Loi un point
d’appui qui deviendra de plus en plus rigide.

Mais il n’en va pas tout a fait de méme pour les pério-
des plus anciennes de 1’histoire d’Israél, ou1 la piété se
meut avec une plus grande liberté, ou la foi vivante se fixe
de préférence sur Yahvé lui-méme, sur ses ceuvres dans le
passé, sur ses « voies ». La Loi donnée au Sinai n’épuise
pas la révélation divine qui se poursuit dans 1’histoire, se
manifeste dans la nature. Tout le courant prophétique,
auquel on voit Moise préluder, est sous le signe du Dieu
vivant, qui parle vraiment 4 une longue série de privilé-
giés, réclame avant tout la fidélité intérieure, requiert une
adhésion de foi suspendue a ce qu’ll est et a ce qu’ll veut.

Cette influence prophétique marquera tous les livres qui
suivront : aucun d’entre eux ne montre une foi étouffée par
les rites et les prescriptions, car le contact direct est main-
tenu avec le Dieu d'une révélation vivante. Et c¢’est pour-
quoi nous avons rencontré, a c6té du Décalogue et des éerits
qui mettent ’accent sur les vérités a pratiquer, d’autres
textes, apparentés de plus prés a une profession de foi, ot
se fait jour le désir de grouper, de dégager les traits carac-
téristiques du Dieu vivant. Ces symboles embryonnaires ou
implicites auraient pu, de soi, aboutir a un Credo formel.
L’orientation pratique de la piété d’Israél ne suffit done
pas & rendre compte d’une stagnation dans leur dévelop-
pement.



PROFESSION DE FOI DANS L’ANCIEN TESTAMENT \ 33

2) Elle est une religion au caractére national.

L’on a fait valoir encore que c’est le propre d’une reli-
gion nationale de ne pas éprouver ou susciter le besoin d’un
symbole de foi. « Aussi longtemps qu’elle ne franchit pas
les frontiéres, la religion ne connait ni profession de foi.
ni dogme. Elle est coutume et pratique nationale ; née sur
le sol et s’y trouvant enracinée, elle ne réclame ni réflexion
ni organisation théorique. Mais chaque fois qu’elle se déta-
che de la vie nationale et affirme son indépendance, elle
tend i rassembler en des formules concises, ou plus déve-
loppées, la somme de ses conceptions prédominantes ; puis
a faire de 1’adhésion a celles-ci une condition rigoureuse
d’appartenance a la communauté » (Bousset-Gressmann).

Que la religion israélite ait revétu certains traits d’une
religion nationale, on I’admettra sans difficulté. La con-
science trés vive de 1’élection, le sentiment d’étre le peuple
choisi, pouvaient 1’incliner dans ce sens. Bien que les pro-
phétes aient réagi contre ’opinion courante qui voyait en
Yahvé une divinité nationale, liée a son peuple en tout
état de cause, ces traits se sont accusés d’une autre maniére
dans le Judaisme : D’insistance sur 1’adoption de la Loi,
I’importance accordée au sabbat et a la circoncision lient
les croyances a des structures nationales. Méme dans la
fraction ouverte a 1’Hellénisme, nous voyons ce particula-
risme subsister. Dans un livre comme celui de la Sagesse
(surtout aux ch. x-x1x), il est seulement spiritualisé par la
substitution au peuple historique d’un Israél idéal, d’un
peuple saint.

Néanmoins on ne doit pas perdre de vue les faits sui-
vants. La religion de 1’Ancien Testament, dans D’élite qui
I’a vécue, n’a jamais réalisé a la letire la définition d’une
religion nationale. Yahvé préexiste a son peuple, se révele
en méme temps comme le maitre de la nature et de 1’his-
toire, avec une souveraineté de droit et de fait sur les
autres peuples. Elle s’est heurtée, tout au long de son his-
toire et sur le sol méme de Palestine, a d’auntres courants
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religieux, qui ébranlérent profondément les convictions et
pratiques religieuses enracinées dans la vie propre du peu-
ple. Aprés avoir été délogée brutalement de ses assises
nationales, elle subit, durant le séjour en exil, la domina-
tion d’une religion conquérante. Puis ce fut le contact avec
des conceptions religieuses plus apparentées, celles des
Perses. Enfin I’envahissement de 1’'Hellénisme.

Les occasions n’auraient donc pas manqué pour définir
nettement le contenu de la foi en Yahvé, afin de bien mar-
quer ’opposition aux autres croyances ; pour préciser les
limites doctrinales a ne pas franchir, afin de prémunir con-
tre tout danger d’apostasie. En fait, il y eut constamment
des réactions de cette nature. Mais on en resta a des affir-
mations massives, comme celles du monothéisme ou du
néant des idoles, ou a des prises de position pratiques,
comme la condamnation des cultes tyriens, chanaéens, et
assyriens, ou 1’obligation d’observer la Loi, le sabbat et la
circoncision jusqu’a la mort. La raison la plus apparente
est qu’lsraél se heurtait en fait & des religions sans credo,
réduites a des rites ou a des mythes. Mais on doit supposer
aussi, dans 1’élite religieuse elle-méme, un manque de vi-
gueur d’esprit ou d’intérét 2 creuser, développer ces
amorces.

Et méme lorsqu’un effort de réflexion et de synthese
apparait plus aceusé, la rigueur d’une profession de foi se
dérobe en méme temps. C’est le cas du Livre de la Sagesse,
qui fait une sorte de bilan des valeurs fondamentales du
Judaisme. Mais, d’une part, I’auteur se meut dans 1’am-
biance des formules et conceptions anciennes, avee leur
variété ou imprécision formelle ; d’autre part, il dépasse,
par Doriginalité méme de sa pensée, le milieu religieux
auquel il appartient, et, pour autant, il n’exprime plus la
foi eourante de celui-ci. Des notions plus simples, plus con-
crétes, se modelant sur le caractére historique de la Révé-
lation, restaient davantage en harmonie avec les croyances
habituelles ; elles tendaient plus directement et comme
d’elles-mémes i se coordonner en une profession de foi.
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- . ” f . ’ . .
3) Une religion vécue dans une psychologie sémitique.

Nous sommes donc entrainé vers d’autres explications ¢
les traits sémitiques de la psychologie du peuple hébreu et
I’instabilité dynamique de la religion d’Israél. Ces deux
facteurs nous paraissent avoir joué un réle plus direct dans-
Parrét de 1’évolution amorcée. Toute formulation d’un
Credo comporte une sorte d’isolation théorique, concep-
tuelle, de vérités ou de faits ; elle suppose un besoin de
coordination logique, de réduction a 1’essentiel.

Or l'Israélite ancien, pas plus que ses successeurs du.
rabbinisme, ne semble avoir été enclin a des démarches
intellectuelles de cette nature. Il se porte d’emblée vers
toute la réalité, il ’appréhende dans sa réalité complexe,
s’attache délibérément tantét a une qualité extérieure, tan-.
t6t 4 un trait caractéristique, mais pour y ramener 'objet
tout entier. Sa connaissance a 1’allure d’une intuition capri-
cieuse, déroutante pour nos esprits logiques. Beaucoup plus.
qu’une saisie notionnelle de la réalité, elle est un envahis-
sement par celle-ci, qui pénétre dans 1’dme, met en branle
le ceur et la volonté. Les pensées « montent au coeur »,
créent une affinité vitale avec 1’objet et poussent d’elles-
mémes, en quelque sorte, a rejoindre celui-ci par une acti-
vité conforme. Aussi la connaissance n’est véritable que si
la chose connue est « prise a cceur », devient réalité dans
1’homme tout entier ; les pensées tendent & devenir des con-
victions fortes beaucoup plus que des idées claires.

Nos analyses, nos classements logiques sont également
assez étrangers a la psychologie hébraique ; lorsque certains.
textes s’y essaient, comme les écrits sacerdotaux a I’occasion
des lois de pureté et d’impureté, ils s’appuient sur des ana-
logies extérieures sans indiquer les raisons profondes de leur
classement. L’argumentation, le raisonnement ne sortent
pas d’un stade embryonnaire : des faits ou des cas différents
sont confrontés, mais le lien qui les unit en profondeur reste
implicite. La discussion de problémes qui, pour nous, ont
une valeur théorique, se déroule sous une forme concrete,
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sans quitter le plan des faits et la pratique (cf. le livre de
Job). Et ce n’est pas spécialement 1’indice d’un manque de
vigueur intellectuelle ; ¢’est dit plutét a la conviction qu’un
probléme réel n’a d’actualité, d’importance existentielle,
que s’il garde le contact permanent avee les faits.

Dans ces conditions, le besoin d’ordonner, de hiérar-
chiser les données de la foi d’Israél, d’y introduire une
clarté rigoureuse, ne pouvait guére se faire sentir. N’im-
porte quel épisode de I’Histoire sainte entrainait implici-
tement tous les autres. Il suffisait a engendrer une convic-
tion de base aussi forte que 1’aurait fait une énumération
‘méthodique. De 1a cette liberté trés grande dans le choix
des motifs, cette tendance continuelle a faire porter sur 1’un
ou plusieurs d’entre eux tout le poids d’une ceuvre de salut
procédant de la volonté bienfaisante d’un méme Dieu. De
la cette fusion des perspectives historiques  1’occasion d’un
méme théme : par exemple le retour d’exil (Isaie I1I) em-
prunte certains traits a la sortie d’Egypte.

Lorsque différents épisodes de 1’Histoire Sainte sont
groupés, coordonnés, lorsque les attribus de Yahvé font
I'objet d’une énumération, ¢’est dans le but d’aboutir plus
efficacement a une question vitale, concréte (le Credo histo-
rique de Deut. xxvi) ou pour libérer ’enthousiasme reli-
gieux, donner plus d’ampleur a4 une conviction puissante
(cf. les Psaumes). Enfin le seul nom de Yahvé mettait en
présence de toute la réalité de ce Dieu, s’accompagnait de
toutes ses harmoniques dans les traditions du passé ou dans
la foi vivante. On ne voyait pas d’importance majeure 2
isoler, pour mieux les définir, & confronter, pour les réduire
a P’essentiel, ses attributs, ses « voies », ses « ccuvres ». Car
il restait toujours lui-méme, le Dieu vivant. Le probléme
réel était plutét de s’ouvrir i ses exigences, de suivre les
impulsions d'une connaissance intuitive, synthétique, pour
y conformer sa vie. De 1a cette orientation coneréte, prati-
que, de la vie religieuse, appuyée seulement sur quelques
convictions trés fortes et qui semblaient suffire.
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4) Une religion tendue vers I’avenir.
8

Le contenu de ces convictions n’a jamais été définitive-
ment arrété sous 1’Ancienne Alliance. La religion d’Israél
n’a cessé d’étre une religion en marche. Ce fait a certaine-
ment joué son rdle dans la réserve des hommes de
I’Ancien Testament a élaborer un véritable Credo. On ar-
réte, on délimite une profession de foi lorsqu’on sait
Pceuvre du salut arrivée a son terme, lorsque le point final
est mis aux révélations divines. Cela dans une religion ré-
vélée au caractére historique. Car une religion rationnelle
peut étre clarifiée & n’importe quel moment par une ini-
tiative humaine. Elle en procéde méme.

Toute tendue vers un avenir de promesses, relancée sans
cesse par des révélations nouvelles, iraversée par des crises
suscitant de nouveaux problémes, la religion israélite n’a
jamais eu le sentiment du définitif. Bien qu’elle soit revenue
fidélement sur 1’histoire du passé, elle n’a cessé d’attendre
davantage de son Dieu. Attente du régne final de Yahvé, du
triomphe de sa sainteté et de sa justice, de la révélation
éclatante de ses atiribnis, de ]z manifestation de ses plans
de salut. Attente obscure, traversée de lueurs prophétiques
souvent déconcertanies. Attente nostalgique aussi, dans le
silence de la parole vivante de Dieu. L’Esprit, pourtant,
continuait de souffler et les éerits des derniers sideles avant
notre ¢re font apparaitre en pleine lumiére des vérités
d’importance : la résurrection des corps (Dan. xm, 2 ;
2 Mace. vi1, 9-14), Punivers eréé de rien (2 Mace. vi1, 28),
I'immortalité de 1’ame et la survie bienheurcuse, les rétri-
butions transcendantes (Segesse). Jusqu’a la fin, sous le
régime de la Lot anciemne, la révélation n’a ecessé de
s’expliciter, de s’aceroiive.

Une telle instabilité dynamique du corps de doctrines
aurait contribué a empécher la religion d’Israél de se stabi-
liser dans des formules précises, de nouer ses croyances en
un Credo défini. Ainsi Uorientation eschatologique ou
messianique de la foi ancienne expliquerait pour sa part
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I’absence d’une profession de foi dans la révélation
ancienne. Elle rendrait compte en méme temps de cette
longue stagnation d’un Judaisme qui, aprés le Christ, a
continué d’attendre son Dieu. Elle éclairerait, par contraste,
P’évolution rapide que fit subir la religion chrétienne aux
amorces de professions de foi contenues dans 1’Ancien Tes-
tament : on vivait alors dans la conviction que Dieu avait
parlé définitivement par son Fils (Hébr. 1, 2), terme de la
Loi (Rom. x, 4) et réalisation de la Promesse.

Fr. Chrysostome LARCHER, o. p.

Bibliographie. — Aucune étude d’ensemble sur le sujet, &
notre connaissance. Les citations de noms d’auteurs
renvoient a des points particuliers. Presque tous les
ouvrages et articles sont inaccessibles au lecteur francais.
Il trouvera seulement dans « Le Judaisme » d’A. Vin-
ceNT (Bloud et Gay, 1932), pp. 76-92, un €Xposé sugges-
tif du probléme dans la religion juive.



LES ORIGINES
DU SYMBOLE DES APOTRES
DANS LE NOUVEAU TESTAMENT

On a longtemps cru que le « Symbole des Apdires» avait
été réellement composé par les Douze Apdtres : ceux-ci, au
moment de se séparer pour aller conquérir le monde, au-
raient fixé la formule de la foi commune qu’ils préche-
raient, et cette formule, 2 laquelle chacun d’eux aurait
apporté son article, ne serait autre que notre Symbole apos-
tolique. Cette croyance, qui apparait dés la fin du 1v siécle
et remonte vraisemblablement & un age encore plus reculé,
a vécu jusqu’au xv° siécle, époque ou D’esprit critique de la
Renaissance a pris conscience de son caractere légendaire.

Ce fut une réaction saine et nécessaire, mais qui est allé
trop loin, dans la mesure ou les savants modernes du xi1x°
et du début du xx° siécles, passant a ’extréme opposé, ont
cru pouvoir nier l’existence a 1’époque apostolique d’un
donné de foi solidement établi et professé par tous. Trom-
pés par une méthede analytique, de soi utile mais prati-
quée de fagon unilatérale, ces savants se sont plu a souli-
gner les divergences qui opposent saint Jean a saint Paul,
voire saint Paul 3 Jésus lui-méme, et en ont conclu que le
premier siécle du christianisme n’avait connu qu’une efflo-
rescence de doetrines disparates, voire contradictoires. Ce
serait seulement 2 partir du 1t° siécle que I'Eglise, devenue
une institution organisée, aurait entrepris d’unifier ce
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donné multiforme et de le canoniser dans une formule de
foi ; unification et canonisation qui n’auront pu se faire,
bien entendu, sans choisir, forcer et sacrifier en partie les
diverses tendances de la premidre époque.

Mais cette opinion excessive a été a son tour corrigée, et
les travaux des derniéres années nous ont ramenés & une vue
plus exacte des choses. Il est apparu que, par deld les incon-
testables divergences d’explicitation théologique que peut
discerner 1’analyse, régne dans tous les écrits du Nouveau
Testament une unité profonde en ce qui concerne 1’essentiel
du message chrétien. Bien plus, on a reconnu que ce noyau
du message se trouve déja énoncé plus ou moins par tous
dans des termes analogues et stéréotypés qui, sans avoir
la fixité des formules élaborées ultérieurement, les
annoncent cependant et les préparent. A cette lumiére il
redevient vrai de dire que le « Symbole des Apétres », par
son contenu comme par sa forme, dérive en ligne directe
du donné fourni par les écrits de 1’époque apostolique ;
8’il n’a pas été rédigé tel quel par les apdtres, il n’en repré-
sente pas moins une expression fidéle du message que ceux-
ci ont transmis a I'Eglise, et dans des termes qui reflétent
la forme méme selon laquelle ils 1’ont transmis.

C’est ce que nous nous proposons de montrer dans cet
article, en étudiant : 1) le contenu et la forme de la prédi-
cation apostolique, en particulier du « Kérygme » ; 2) le
contenu et la forme des premiéres « Confessions de foi »
qui ont jailli en certaines circonstances privilégiées de la
vie de 1’Eglise naissante. Car ¢’est de la combinaison de ces
deux éléments qu’est né le Symbole et c’est a travers eux
qu’il se rattache en vérité aux Apdtres.

I. LE « KERYGME » APOSTOLIQUE
Ce qu’est le Kérygme

Le mot gree « Kérygma » sert dans le Nouveau Testa-
ment a désigner la prédication premiére et conquérante que
les témoins du Christ adressérent au monde pour lui noti-
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fier la « Bonne Nouvelle » (sens du mot « Evangile »), du
salut que Dieu le Pére venait d’opérer par son Fils et par
son Esprit. A la différence de la Catéchése, « Didachs » ou
« Didascalie », qui enseignait ensuite aux convertis, de
facon plus systématiqie, la « doctrine » qu’ils devaient
tenir, a4 la différence aussi de la « Paréndse », qui leur
inculquait les obligations morales de leur conduite nou-
velle, le Kérygme était une prédication de choe, une
annonce, une proclamation, qui s’adressait aux hommes
encore ignorants du Christ pour les appeler i la foi.

Dans ce premier contact, seul l’essentiel importait.
Comme les « hérauts » (en grec Kéryx) d’un grand Roi, ces
messagers jetaient a la face du monde la nouvelle boule-
versante que Dieu venait d’intervenir de facon toute-puis-
sante dans l’histoire de 1’humanité en la personne de
Jésus : nul ne pouvait rester indifférent devant cette ini-
tiative divine, il fallait se rendre & 1’évidence des faits
attestés, il fallait croire, il fallait se convertir. C’est Pierre
préchant a Jérusalem dans les tout premiers temps de
I'Eglise. C?st Paul portant 1’Evangile aux Juifs et aux
Gentils du monde gréco-romain. Ce sont Matthieu, Mare,
Lue, Jean, rédigeant sous des formes plus développées
I'unique « Evangile », exposant de facon variée, selon leurs
buts et leurs auditoires, ce méme « Kérygme » essentiel et
primitif. C’est 'auteur de P’épitre aux Hébreux, c’est le
Voyant de I’Apocalypse qui ne connaissent pas pour leurs
magnifiques élahorations théologiques ou prophétiques
d’autre base que la foi commune au Christ mort et ressus-
cité. Partout la méme doectrine, partout le méme message,
partout le méme langage, non encore enfermé dans des
formules définitives, mais rendant toujours un son unique.

Le « Kérygme » dans les Actes des Apétres

Pour étudier ce Kérygme primitif, les Discours contenus
dans la premiére partie des Actes des Apdtres constituent
un lieu privilégié. Assurément, cet ouvrage qui raconte les
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premiers pas de 1’Eglise n’est pas le plus ancien des écrits
du Nouveau Testament ; son auteur, 1’évangéliste saint
Lue, disciple de saint Paul, appartient a la deuxieme géné-
ration chrétienne. Mais il est non moins certain qu’il a uti-
lisé des sources anciennes pour composer son ouvrage, et
ces sources, orales ou écrites, remontent aux premieéres
années de 1’Eglise de Jérusalem, peu aprés le depart de
Jésus.

Nous en avoms pour preuves la langue araméenne de
leur formulation primitive qui transparait de facon mani-
feste a travers la rédaction grecque de saint Lue ; et aussi
la fagon encore trés simple, antérieure a toute spéculation
théologique, dont y est présentée la personne du Christ.
Sans étre niée, sa préexisience divine n’est pas encore clai-
rement énoncée. On est a la toute premiére époque ou la
conviction éblouissante du triomphe de Jésus, élevé a la
droite du Pére dans les cieux aprés avoir connu les abais-
sements de la Passion, occupe tout le champ de la cons-
cience chrétienne et dispense de réfléchir sur 1’existence
céleste qui a pu précéder ces abaissements. Une rédaction
composée quelque trente ou quarante ans aprés la mort de
Jésus se serait exprimée sur ce point de facon plus expli-
cite. Si nous ne pouvons étre sirs de posséder dans ces
discours les ipsissima verba de ’apotre Pierre, nous som-
mes du moins assurés d’y entendre un écho direct et authen-
tique de la facon dont la premiére communauté chrétienne,
dés ses débuts, comprit et précha le message de salut. Nous
pouvons done utiliser avec confiance cette documentation
précieuse pour en dégager les éléments essentlels du
Kérygme primitif.

Ces discours de Pierre sont au nombre de cing. Le pre-
mier (214-39) fut adressé, au jour de la Pentecéte, a la foule
qu’avait attirée la nouvelle du prodigieux événement. Le
deuxiéme (312-26) fut prononcé peu aprés, devani le peuple
massé dans un portique du Temple i la suite d’une guérison
miraculeuse. Les chefs du Sanhédrin juif ayant voulu con-



LES ORIGINES DANS LE NOUVEAU TESTAMENT 43

tréler 1'agitation qui résultait de ce miracle et qui leur
paraissait inquiétante, Pierre eut 1’occasion de défen-
dre devant eux la foi nouvelle dans un troisiéme
(4%-12) et un quatriéme discours (529-32). Plus tard enfin,
appelé a Césarée par le centurion Corneille qui lui deman-
dait de 'instruire, le prince des Apdtres fit & son intention
un exposé qui constitue pour nous son cinquiéme discours
(103443), A ces cinq proclamations de Pierre on peut encore
Jjoindre le discours que tint I’apstre Paul dans la synagogue
d’Antioche de Pisidie (1316-41), car ce discours, bien diffé-
rent en cela des autres discours de Paul rapportés dans les
Actes des Apétres, développe sensiblement le méme schéma
que ceux de Pierre. Certes, ces discours différent notable-
ment de longueur et d’importance ; ils doivent aussi a leurs
occasions diverses des variations appréciables. Néanmoins,
ils se ressemblent tous par les éléments qui en font la trame,
et qui sont précisément les éléments constitutifs du Kéryg-
me primitif. Ce sont ces éléments qu’ils nous importe de
dégager.

Avu ceENTRE de tout figurent la mort et la résurrection de
Jésus. C’est 1a le fait essentiel qu’il importe de notifier a
tous, car c’est lui qui contient toute la substance du salut :
Jésus de Nazareth vient d’étre livré a la mort, rejeté par
les Juifs, livré & Ponce--Pilate, exécuté par les Pafens ; or
Dieu I’a ressuscité le troisieme jour et 1’a exalté glorieux a
sa droite avec le titre de « Seigneur » (Kyrios) (223s., 3236 ;
31315 5 410 ; 530.31 ; 103940 ; 1327-30).

Ce fait capital, qui se présente comme un événement
historique, diiment constaté, occupe le centre du Kérygme,
dont il est vraiment 1’essentiel. Mais il n’y figure pas seul
et s’entoure, comme de cercles concentriques, d’un halo
* d’autres faits historiques, antécédents et conséquents, qui
le prouvent et lui donnent toute sa valeur.

UN pPrREMIER CERCLE englobe les faits qui ont immédia-
tement précédé et suivi ce drame. Avant la Croix, ce fut

[
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la vie terrestre de Jésus dont les traits merveilleux garan-
tissent sa mission divine : il a été annoncé par Jean-
Baptiste, oint par lui d’un baptéme out Dieu I’a déclaré
Messie (1037s. ; 1323-25), puis il a circulé aux yeux de tous,
en Galilée et en Judée, faisant le bien et accomplissant des
miracles (222 ; 1038s.). Aprés la résurrection et l’exaltation
eéleste, ce furent les signes qui prouvérent son triomphe :
les apparitions par lesquelles il s’est montré vivant a ses
disciples (232 ; 315 ; 532 ; 103942 ; 1331) et D’effusion de
1’Esprit-Saint qui, confirmant sa promesse, est venu leur
conférer les prémices de sa vie nouvelle (233 ; 532).

UN DEUXIEME CERCLE vient encore entourer ce noyau de
faits et les situer dans une perspective historique plus large,
vers le passé comme vers 1’avenir. Dans le passé, ce sont
les prophéties des Ecritures qui avaient depuis longtemps
annoncé ces événements et qui recoivent d’eux leur écla-
tante confirmation : sa descendance davidique (230 ; 1334),
sa filiation messianique (1333), sa mission de « Prophéte »
successeur de Moise (322s.), ses souffrances (318), son role
de pierre rejetée par les batisseurs (les Juifs) et devenue
la pierre angulaire (411), sa résurrection (22531 ; 1334-37),
son exaltation céleste a la droite de Dieu (234s.), tout cela
n’avait-il pas été annoncé par les Prophétes ?

A cette longue préparation du passé répond une réper-
cussion indéfinie dans 1’avenir. Avec la résurrection du
Christ et 1’effusion de 1'Esprit les temps messianiques sont
commencés (217-21), 1°ére du salut est ouverte : y sont in-
vités non seulement les Juifs mais aussi les Gentils (325),
tous ceux qui invoqueront le nom du Seigneur Jésus (239),
en qui seul est le salut (412). Période d’attente, durant la-
quelle le Christ Jésus demeure dans les cieux ; mais un
jour il reviendra, et alors ce sera le rétablissement de toutes
choses (320s.). Pour le moment il faut regretter ses péchés,
croire au Seigneur Jésus et se faire baptiser en son nom :

ainsi sera accordé le pardon des fautes et le don de UEsprit-
Saint (238 ; ¢f. 319-26 ; 531 : 1043 : 1338).
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On le voit, c’est tout le plan divin du salut que passe en -
revue ce schéma de la prédication primitive. Revue de ca-
ractére nettement historique, parce que le salut de la révé-
lation judéo-chrétienne est une histoire, 1’histoire de Dieu
intervenant dans la marche des événements humains pour
ramener 2 lui ses créatures égarées par le péché. Histoire
dont le schéma kérygmatique que nous venons d’analyser
dégage comme trois étapes : au principe, la préparation du
salut par les prophéties de I’Ecriture ; ensuite, au centre,
I';cuvre du Christ mourant et ressuscitant ; enfin, les fruits
de son salut communiqués aux hommes par le pardon des
péchés et la vie dans 1’Esprit-Saint, en attendant la restau-
ration de 1’univers lors de la Parousie. Trois étapes histo~
riques qui se laissent facilement rapporter aux trois Per-
sonnes de la Trinité, le Pére créateur, le Fils sauveur, et
I’Esprit sanctificateur. Nous aurons & nous en souvenir
quand nous parlerons du schéma trinitaire qu’adoptera le
Symbole.

Le « Kérygme » dans les Epitres

Si les discours des Actes sont un lieu privilégié ou étu-
dier le Kérygme, parce qu'ils le présentent dans sa forme
compléte et selon son ordre logique, ou plutét chronolo-
gique, ils n’en sont pas le seul témoignage, ni méme le plus
ancien. Les Epitres, celles de Paul et de Pierre en particu-
lier, D’attestent aussi & leur fagon, non plus par mode
d’exposé suivi mais sous forme d’allusions bréves.

Dans ces écrits adressés a des convertis et répondant a
des questions spéciales de docirine ou de morale, les apé-
tres faisaient plutdt de la catéchése, distribuaient de la
« didacheé », voire de la « didascalie ». Ils n’avaient pas a
reproduire le Kérygme qu’ils avaient préché jadis et qu’ils
supposaient connu. Il leur arrive cependant d’en faire de
courts rappels, et ces bréves mentions, que 1’on pourrait
presque appeler des « citations », sont fort précieuses pour
nous, en ce qu’elles nous font percevoir I’identité substan-
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tielle, de fond et méme, dans une certaine mesure, de
forme, du Kérygme primitif. On a pu comparer ces
fragments isolés, noyés dans le cours des développements
polémiques ou théelogiques, aux premiers cristaux qui
apparaissent dans une masse en voie de cristallisation : en
eux s’annonce la formulation de plus en plus stéréotypée
qui aboutira un jour au Symbole.

Ce sont de courtes assertions, facilement reconnais-
sables i leur style simple, énonciatif, volontiers rythmé. Ii
n’est pas rare non plus que le contexte trahisse leur origine:
ainsi quand elles sont données comme ce qu’il faut
« croire » et « confesser » (Rom., 109), ce qui a été « recu »
par tradition et qui doit se « transmettre » (I Cor., 1123 ;
151-3), Paul rappelle volontiers a propos de telles affirma-
tions qu’elles relévent de « son Evangile » (par ex. Rom.,
216 ; II Tim., 28).

Tous les éléments du Kérygme que nous avons rencontrés
plus haut dans les discours des Actes peuvent ainsi se
retrouver dispersés au fil des Epitres. Les énoncés qui con-
cernent la mort, la résurrection et 1’exaltation céleste du
Christ, que nous avons vu étre au cenire du Kérygme des
Actes, sont aussi les plus fréquents dans le reste du
Nouveau Testament, et c’est 13 une confirmation intéres-
sante de leur valeur primordiale dans le message chrétien.
Seit le texte de I Cor., 151ss., passage dont 1’introduction
et le style font un exemple particuliérement typique de
citation « kérygmatique » : « Je vous rappelle, frére,
I’Evangile que je vous ai préché et que vous avez recu... Je
vous ai transmis tout d’abord ce que j’ai moi-méme regu :
que le Christ est mort pour nos péchés conformément aux
Ecritures, qu’il a été enseveli, qu’il est ressuscité le troi-
sieme jour conformément aux Ecritures, qu’il est apparu
3 Céphas, puis aux Douze, ete... » On sent ici récité par
Paul — il le dit d’ailleurs lui-méme — un énoncé fonda-
mental de la foi, déja revétu d’une formulation « tradi-

_tionnelle » et qu’on se transmettait tel quel.
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Or, a ¢6té de ce texte spécialement clair, il y en a bien
d’autres o I’on ne sent pas moins ’existence de formules
déja a demi fixées, par exemple : que « le Christ est mort
(s’est livré) pour nos péchés » ou « pour nous » (I Thes.,
10 5 Gal..14 3 220 ; 11 Cor. 514 ; Rom. 425 ; 568 ; I Tim.
26 . Tlt. 214 I Petr., 2215, ; 318 ; Cf. MATTH., 2028 ; MaRC,
1045), qu’il est « mort et ressuscité » (I Thes., 414 ; Rom.,
425 ; 834 ; 149 ; I Petr., 318, etc.), que c’est « Dleu qui ’a
ressusmte des morts » (I Thes., 110 ; T Cor., 614 ; 1515 ; 11
Cor., 414 ; Gal., 11 ; Rom., 424 ; 64 109 ; Col 2'2 Eph
120 ;1 Petr o 121) qu’il est « assis a la drone de Dleu »
(Rom 834 Eph., 120 ; Heb., 13-13 ; 815 1012 ; 122; I Petr.,
322, Cf. MATTH 2244 2664 ; MARC 1619 Act. 755.) et
qu’il y est etabh comme « Kyrlos » c’est-a-dire comme
« Seigneur » (¢f. I Cor. 123 ; Rom. 109 ; et 1’usage de ce
titre a travers tout le Nouveau Testament) des vivants et des
morts (Rom., 149) et méme des Esprits célestes (Phil., 210s. ;
Eph., 120s. ; Heb., 14 ; I Peir., 322). Toutes ces étapes par-
courues par le Christ passant & travers la mort pour retrou-
ver la Vie seront redites 3 peu prés telles quelles par le
Symbole aposiolique. Un article seulement, cclui de la
« Descente aux Enfers », se trouve moins fortement attesté
dans le Nouveau Testament ; encore est-il que le passage
Kérygmatique de I Petr., 31822, y fait sans doute allusion.
On sait d’ailleurs que cet article de moindre importance
ne figurait pas dans la forme romaine primitive du Symbole
apostolique, de méme qu ’il mangue encore dans le Symbole

de Nicée.

Dans le Kérygme des Actes le fait central de la Mort et
de la Résurrection était entouré et comme prolongé de
préparations dans le passé et de conséquences dans le futur.
Ces éléments ne manquent pas non plus d’apparaitre dans
le reste du Nouveau Testament, ordonnés iei comme 1a &
situer 1’événement de la Croix et de Piques dans 1’ensem-
ble du plan divin. C’est ainsi que la vie terrestre de Jésus,
euvre et doctrine, peu évoquée, il est vrai, dans les Epi-
tres, soit de Paul (I Cor. 710 ; II Cor. 89 ; voir d’ailleurs
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516), soit des autres (II Petr., 116-18), est devenue 1’objet
d’une ample catéchése qui a été recueillie dans les Evan-
giles. C’est ainsi encore que I'annonce et la préfiguration de
V’ceuvre du Christ dans les Ecritures est un théme exploité
par tous les auteurs du Nouveau Testament, soit qu’ils
s’appliquent a souligner 1’accomplissement des prophéties
(Evangiles, surtout saint Matthieu), soit qu’ils en tirent
matiére a explication théologique du salut (saint Paul), au
point méme de faire de cette exégése 1’objet principal d’un
traité (Epitre aux Hébreux), soit qu’ils s’inspirent des ora-
cles du passé pour annoncer l’avenir de I’Eglise (Apoca-
lypse de saint Jean). C’est ainsi enfin que 1’origine divine
de Jésus, encore passée sous silence dans les discours des
Actes, devient trés vite une des affirmations les plus cons-
tantes : non seulement sa naissance davidique fait partie
du Kérygme (Cf. Rom., 13 ; II Tim., 28), mais encore son
titre de « Fils de Dieu» y apparait (Rom. 13s. ;
Heb., 414), ainsi que dans les Confessions de foi (Aect.,
837 ; 920 ; [ Jo., 415 ; 55, etc.), sans parler des trés nom-
breux textes oui, du Kérygme, il s’est répandu dans les
Epitres et les Evangiles. Il faut remarquer seulement que
la conception par le Saint-Esprit et la naissance virginale
n’apparaissent jamais explicitement en dehors des Evan-
giles de I’Enfance de Matthieu et de Luc (peut-étre aussi en
Jo., 113, d’aprés un état du texte qui semble bien primitif}.
Peut-étre I’Eglise n’a-t-elle éprouvé le besoin d’affirmer
explicitement ces vérités de foi qu’un peu plus tard, a
1’0ccasion de certaines hérésies. Ce fut d’ailleurs trés tot :
Saint Ignace d’Antioche inclut toujours la naissance virgi-
nale dans sa formule de foi.

Quant i !’avenir, ses perspectives derniéres sont égale-
ment 1’objet d’une affirmation unanime de tous les écrits
du Nouveau Testament. L attente du « Jour du Seigneur »,
du jour ot il « viendra », de sa « Parousie », y apparait si
souvent, des Evangiles aux Epitres et a I’Apocalypse, qu’il
est inutile de citer des textes. Qu’il suffise d’évoquer P’appel
liturgique : Marana tha, « Notre Seigneur, viens! » (I Cor.,
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1622 ; Apoc., 2220), Ce retour du Seigneur sera le signal de
la Résurrection générale et du Jugement, deux points de
foi que I’Epitre aux Hébreux (62) range parmi les articles
fondamentaux de l’enseignement élémentaire. Nouveaux
pour les paiens, devant qui ils devaient étre préchés et
défendus (Aect., 1718315 ; I Cor., 1512), ces deux points rele-
vaient a vrai dire de la foi juive traditionnelle (a 1’exception
des Sadducéens, cf. MaTTH., 222355, ; Act. 41s. ; 236-8),

L’élément nouveau du message chrétien était de les
metire en relation étroite avec la personne du Christ, et
e’est précisément ce qui est fait dans beaucoup de textes du
Nouveau Testament ou l’on croit entendre un écho du
Kérygme apostolique. La « résurrection des morts » est
annoncée par Pierre « en Jésus » (4et., 42), c’est-a-dire
évidemment a propos de la résurrection de Jésus, qui en
est le prélude ; et Paul, de son ¢6té, ne cesse de fonder sur
la résurrection du Christ 1’assurance de notre propre résur-
rection (I Thes., 414 ; I Cor., 614 ; 151223 ; II Cor., 414 ;
134 ; Rom. 64s ; 811 ; Phil., 310s, ; Col., 2125). De méme la
doctrine juive traditionnelle du Jugement eschatologique
se renouvelle par I’affirmation que c’est Jésus qui « jugera
les vivants et les morts », formule bien fixée dans le Nou-
veau Testament (II Tim. 41 ; Aet. 1042 ; T Petr. 45 ; Rom.,
149%. ; Cf. 1 Cor., 313 ; 45 5 II Cor., 5!0 ; Rom. 216 ; Act.
1731 ; Matri. 2531-40) et qui sera reprise telle quelle dans
le Symbole.

Le Kérygme apostolique, dont nous venons de passer en
revue le contenu essentiel, apparait vraiment comme la
base de la foi dans les premiéres communautés chrétiennes.
Nous avons constaté que ces énoncés majeurs se retrouvent
dans tous les écrits du Nouveau Testament, avec une grande
similitude de fond, et méme souvent de forme. Nous sen-
tons la un noyau bien défini de croyances fondamentales qui
caractérisent la foi primitive. C’est un bien qui vient des
Apétres, qu’on « recoit » de leur témoignage et qui doit
étre « transmis » dans son intégrité (II Thes., 215 ; I Cor.
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112 ; ete...) C’est une « régle de doetrine » a laquelle on
doit obéir de tout ceeur (Rom. 617), un « dépét » qu’il faut
garder (I Tim., 620 ; Il Tim. 114), une « saine doetrine »
(I Tim., 110 ; Tig, 19 ; 21 5 II Tim., 43), de « saines paro-
les» (ITim. 63 ; II Tim., 113) qu’il faut opposer aux
« doctrines étrangéres» et aux « subtilités » (I Tim. 13s.)
dont s’occupent des esprits inquiets. C’est une « profession
de foi » qu’il faut « tenir ferme » (Heb., 414 ; ¢f. 31 ; 1023),
une « foi» qui a été « transmise » aux « saints », ¢’est-i-
dire aux chrétiens, « une fois pour toutes » et pour laquelle
il faut « lutter » (Jude 3).

En-deca des divergences inévitables, — et si fécondes,
~— qui distinguent les élaborations théologiques des divers
auteurs du Nouveau Testament, il y a 12 un donné fonda-
mental duquel tous partent, sur lequel tous construmisent,
que tous commencent par précher quand ils veulent con-
quérir le monde a la foi du Christ. Ce donné a revétu
sur leurs lévres et dans leurs écrits une formulation déja
assez homogéne, commandée par la simplicité méme du
message et par la fréquence de sa répétition. Ce n’est pas
encore un « Symbole » au texte définitivement fixé, mais
c’en est le prélude et la source authentique.

. LES CONFESSIONS DE FOI

-Un autre genre de formulation littéraire est venu tou-
tefois concourir avec celui du Kérygme 2 préparer 1%éta-
blissement du Symbole : ¢’est celui des « confessions de
foi». Il s’agit de formules, le plus souvent trés bréves, que
les chrétiens pronencaient en certaines occasions particu-
liéres ou ils avaient a proclamer leur foi. Nées de la pré-
dication apostolique ou elles puisent toute leur substance,
ces formules s’en distinguent cependant, d’abord par les
occasions précises qui motivent leur emploi, et ensuite par
leur forme littéraire, encore plus lapidaire et plus stéréo-
typée que celle du Kérygme. Elles présentent volontiers
toute la concision d’une devise, d’'un mot de passe, d’un
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« slogan ». Stylisation dépouillée, comme i I1’emporte-
pi¢ce, qui a certainement joué son réle dans 1’élaboration
du Symbole.

Nous pouvons pressentir dans le Nouveau Testament les
.principales circonstances de la vie de 1’Eglise qui ont
suscité de telles confessions de foi. La premiére et la plus
importante fut assurément le BApTEME. Dans cet acte d’ini-
tiation a la vie chrétienne, le néophyte devait professer la
foi qui justifiait son admission ; étant baptisé « au Nom »
du Christ ou de la Trinité (det., 238 ; 816 ; 1048 ; 195 ;
I Cor. 113-15 ; Marru. 2819), il devait preclamer sa foi en
ce Nom (Act., 2216). De fait, un passage des Actes des Apd-
tres nous montre le diacre Philippe disant a 1’Eunuque
éthiopien qui demande le baptéme : « Si tu crois de tout
ton cceur, ¢’est possible », et celui-ci répondant : « Je crois
que Jésus est le Fils de Dieu » (4et., 837).

D’autres textes encore s’expliqueraient assez bien
comme des formules d’origine baptismale : ainsi I Petr.,
31822, dont les éléments de caractére kérygmatique (vv. 18,
19, 22) enchéssent une mention explicite du Baptéme ; ou
encore Eph., 446 oui le Baptéme est également nommé :
« un Corps et un Esprit... une Espérance ; un Seigneur,
une Foi, un Baptéme ; un Dieu et Pére de tous, sur tous,
a travers tous et en tous ». Rom., 109 et I Tim., 612, que
nous examinerons dans un instant, pourraient bien avoir
aussi une origine baptismale.

L’EucHARISTIE, qui se célébrait dans D’intimité entre
baptisés, n’était pas de nature & provoquer de telles con-
fessions de foi. Elle a dii plutét occasionner des catéchéses
kérygmatiques sur 1’Institution du rite par le Seigneur,
comme celle que récite saint Paul en I Cor., 1123-25 et celle
qui a servi de base au récit de la Céne dans les Evangiles
{Marc, 1422-25), En revanche les ExorcismMEs, qui compor-
taient eux aussi l’invocation du Nom du Seigneur (Act.,
1913), ont dit employer des formules de foi qu’on imposait
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au respect et a ’obéissance des démons (cf. Jac., 219 et
Marc., 124 ; 311 ; 57), Les GUERISONS MIRACULEUSES peu-
vent étre assimilées aux exorcismes, car on croyait i 1’ori-
gine démoniaque de la maladie et on la chassait en invo-
quant le Nom (4ect. IIL, 613-16 ; 410), Quant i la « belle
confession » que Timothée a faite « en présence de nom-
breux témoins » (I Tim., 612), certains pensent qu’elle fut
pronorcée lors de son ordination sacerdotale (cf. I Tim.
414 ; II Tim., 22). 11 est vrai que d’autres la situent plutét
lors d’une persécution, devant un tribunal paien, a cause
de I’allusion du v. 13 a la « belle confession » du Christ
Jésus devant Ponce Pilate ; et il se pourrait encore qu’il
s’agit simplement de la profession de foi émise par Timo-
thée lors de son baptéme.

II est certain par ailleurs que les PERSECUTIONS des pou--
voirs paiens ont suscité, elles aussi, des confessions de foi :
les chrétiens pressés de prononcer des formules blasphéma-
toires, leur opposaient victorieusement la profession de
leur foi au Christ. Ce qui est raconté en détail, dans le
martyre de saint Polycarpe (82), du vieil évéque refusant
de dire « César est Seigneur » (Kyrios Kaisar) éclaire de
facon frappante la formule de foi « Jésus est Seigneur»
(Kyrios Iesous) que saint Paul cite & deux reprises : Rom.
109 « si ta bouche professe que Jésus est Seigneur et si ton
ceeur croit que Dieu 1’a ressuscité des morts, tu seras sau-
vé », et I Cor. 122 « personne, parlant par I’Esprit de Dieu,
ne dit « Jésus est Anathéme » et nul ne peut dire « Jésus
est Seigneur » que par 1’Esprit-Saint ». Le premier de ces
textes a été regardé par plusieurs comme une profession
de foi baptismale, et la chose est bien probable, mais il est
séduisant de reconnaitre au moins dans le deuxiéme, avee
0. Cullmann, une allusion & ces déclarations que les chré-
tiens devaient émettre devant les pouvoirs publics et qu’ils
avaient la confiance de se voir inspirer par 1’Esprit-Saint

(Mzsrc 1311).

La poLEMIQUE contre les ennemis de la foi, Juifs, Pajens
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ou Hérétiques, a €té une autre occasion de créer ou de pro-
pager des confessions de foi qui condamnaient les erreurs.
Aux Juifs il fallait prouver que « Jésus est le Messic » (Act.,
542 ; 185-28), et plusieurs ont pu penser que Jean vise leur
refus de croire lorsqu’il s’écrie : « Quel est le menteur,
sinon celui qui nie que Jésus est le Christ ? » (I Jo., 222),
Cependant la facon particuliére dont Jean emploie le mot
« Christ » suggére qu’il vise plutét ici I’hérésie docite, qui
nie I’Incarnation. De fait la lutte contre ceite hérésie lui
inspire un peu plus loin une autre formule, qui cette fois
ne laisse pas de doute : « A ceci vous connaissez PEsprit
de Dieu : tout esprit qui confesse Jésus-Christ venu em
ehair est de Dieu, ot tout esprit qui ne confesse pas (owu,
selon certains témoins, qui dissout) Jésus, n’est pas de
Dieu » (42.). C’est donc bien I'Incarnation et la Divinité
de Jésus que Jean proclame dans ces deux confessions de
foi pratiquement équivalentes : « Quiconque croit que
Jésus est le Christ est engendré de Dieu » (5!) et « Celui
qui confesse que Jésus est le Fils de Dieu, Dieu demeure
en lui et lui en Dieu » (415). — Quant aux Paiens, ce qu’il
fallait maintenir contre eux avant tout, c’était le mono-
théisme ; et c’est clairement cette intention qui inspire a
Paul, dans un contexte oit il combat 1’idolatrie, cette con-
fession de foi : « Pour nous il n’y a quun Dieu, le Pére
de qui tout vient et pour qui nous sommes faits, et un seul
Seigneur, Jésus Christ, par qui tout existe et par qui nous
sommes » (I Cor., 86).

Enfin, dans le sein méme de la communauté chrétienne,
"Y’ApJURATION solennelle qui prenait 2 témoin le Nom divin
a pu étre 1’occasion d’utiliser des professions de foi : ¢’est
ainsi qu’il faudrait expliquer {7 Tim., 4! ; et ¥ Tim.. 63 en
recoit aussi quelque lumiére.

Les diverses occasions que nous venons d’envisager ne
s’excluent évidemment pas, et une méme confession de foi,
par exemple « Jésus Seigneur» « Kyrios Iésous », a pu
servir aussi bien au Baptéme (det., 816 ; 195 : Rom., 109)
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que dans les Exorcismes (4ct., 1913) ou devant les tribunaux
(I Cor., 123), voire i titre de simple invocation liturgique
(Act., 759 ; Apoc., 2220). Ces formules valaient par elles-
mémes, indépendamment de 1’'usage qu’on en pouvait faire,
et il en est, comme celle de I Tim., 25 que leur contexte ne
permet méme plus de rattacher a aucune circonstance pré-
cise.

A ces diverses circonstances de la vie de I’Eglise qui
motivaient des professions de foi, il faudrait ajouter une
autre cause, le CULTE LITURGIQUE. Lui aussi devait néces-
sairement amener a exprimer la foi en des formules styli-
sées et stéréotypées, d’un rythme différent d’ailleurs de
celui des confessions de foi, volontiers plus ample, moins
lapidaire, plus lyrique. De telles formules liturgiques nous
avons aussi des traces dans le Nouveau Testament. Tantét
ce sont des invocations trés bréves comme le Marana the
de I Cor., 1622 (cf. Apoc., 2220) ou comme « Le Seigneur est
proche » de Phil., 45. Tantét ce sont des doxologies comme
en I Tim., 117 : « Au Roi des sidcles, Dieu incorruptible,
invisible, unique, honneur et gloire dans les siécles des sie-
cles ! Amen » (cf. encore Rom., 1136 ; 1627 ; Phil., 420 ;
Jude, 25 : Apoc., 513 ; 712), Tantét ce sont des hénédictions
comme celle de II Cor., 1313 : « Que la grace du Seigneur
Jésus-Christ, ’amour de Dieu, et la communion du Saint
Esprit soient avec vous tous ! » Et I’on a pu se demander
si le formulaire des salutations et des actions de grices qui
commencent toutes les épitres de saint Paul ne s’inspire pas
des paroles qu’il pronongait lors des assemblées liturgiques.
Tantét enfin ce sont de véritables hymnes que les chrétiens
chaniaient dans leurs réunions de priére (Col., 316) et dont
on croit avoir des vestiges en Phil., 26-11 et I Tim., 316, peut-
étre aussi en I Peir., 221-24, On remarquera que le contenu
‘de ces hymnes n’est autre que le Kérygme sur ’abaissement
et Pexaltation du Christ, présenté de facon rythmique et
poétique.

‘Mais 1} nous faut revenir aux « CONFESSIONS DE FoI »
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proprement dites, c’est-a-dire a ces formules qui procla-
ment le « Nom » auquel le croyant déclare son allégeance.
Ce Nom est d’ordinaire celui du Christ, mais il arrive que
celui du Pére lui soit joint, voire encore celui de ’Esprit,
et cette structure, qui de simple peut devenir tripartite, mé-
rite de retenir notre attention, car elle intéresse 1’origine
du schéma trinitaire du Symbole.

En fait les formules simples ou christologiques sont les
plus nombreuses. Soit qu’ils rapportent 1’ceuvre de salut
opérée par Jésus, soit qu’ils en dégagent ses titres de
« Messie », de « Seigneur », de « Fils de Dieu », les énon-
cés kérygmatiques ou les confessions de foi ne mentionnent
le plus souvent que la personne du Christ : il est vraiment
au centre du Message. — Les formules de foi « bipartites »,
qui lui associent la personne du Pére, somt relativement
moins fréquentes. Outre I Cor., 86 et I Tim., 613 déja cités
plus haut, on allégue surtout deux autres textes des Pasto-
rales : I Tim., 25 : « Il n’y a qu’un Dieu, comme il n’y a
qu'un Médiateur de Dieu et des hommes, 1’homme Christ
Jésus qui s’est donné lui-méme en rancon pour tous », et
II Tim., 41 : « Je t’adjure devant Dieu et le Christ Jésus,
gui doit juger les vivants et les moris ». -— Quant a la forme
« tripartite », juxtaposant les trois Personnes de la Trinité,
elle ne se rencontre, dit-on, que dans 1’ordre de baptéme

de MarrH., 2819 et dans la bénédiction liturgique de I Cor.,
1312,

On a voulu parfois conclure de cet état de choses que
la confession de forme trinitaire était plus tardive et résul-
tait d’une évolution qui avait quelque peu trahi le sens de
la foi primitive. Non certes que la foi au Pére et a I"Esprit
n’ait pas été aussi ancienne que la foi au Christ. Mais, pour
les tout premiers chrétiens, celle-la aurait été fonction de
celle-ci : on croyait au Pére et & I’Esprit a cause du Fils
et par rapport a lui, au Pére comme i Celui qui a ressuscité
le Christ, a I’"Esprit comme an Don que le Christ accorde
par le baptéme. Le Christ étant au centre de la foi, le reje-
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ter i la deuxiéme place d’une confession trinitaire repré-
senterait donc un gauchissement de la tradition, comme un
déplacement du centre de gravité dans 1’objet de la foi.

Ce grief, formulé en particulier par O. Cullmann, ne
semble pas justifié. Il dérive d’une erreur de perspective
qui donne trop d’importance aux « Confessions de foi » et
pas assez a 1’ensemble de la prédication apostolique con-
tenue dans le Kérygme. Que les confessions de foi mettent
en relief la personne ou I’uvre du Christ et s’en tiennent
Ia le plus souvent, cela s’explique assez par les circonstan-
ces trés particuliéres qui les ont fait naitre : invocation
du Nom du Sauveur auquel le chrétien se rattache par
quelque rite sacré, ou protestation de sa vraie dignité de
Christ, Seigneur, Fils de Dieu, contre les faux fréres, les
Juifs ou les Paiens qui 1’attaquent. Mais si, de ces confes-
sions de foi, nous retournons au Kérygme apostolique dans
teute sa richesse, nous y trouvons dés les plus anciennes
époques les personnes du Pére et de 1’Esprit lides de facon
indissoluble a I’ccuvre du Fils. Les textes abondent dans le
Nouveau Testament, qui associent, soit le Pére et le Fils,
so0it les trois Personnes de la Trinité ; et souvent ils s’ex-
priment en des formules qui, sans étre des « confessions de
foi », font cependant pressentir par leur forme stéréotypée
une iraditicn tout & fait primitive et eommune a tous.

Qu’il suffise de citer a titre d’exemple la formule « Béni
soit le Dieu et Pére de Notre Seigneur Jésus-Christ » (IT
Cor., 13 ;1131 ; Epk., 13 ; ¢f. Col., 13) dont Dorigine doxo-
Jogique est manifeste (cf. encore Rom., 156 ot il est ques-
tion, & propos de cette formule, de « glorifier unanimement
d’une seule boushe ») ; ou encore cetie formule de saluta-
tion adoptée par Paul dans toutes ses épiires & partir de la
IT Thess. : « A vous grice et paix de la part de Dieu notre
~ Pére et du Seigneur Jésus-Christ ». Chose remarquable, les
autres épitres qui n’adoplent pas cette expression spéeifi-
quement paulinienne s’appliquent cependant & associer
Dien et le Christ dans leurs prologues : of. Hoh. 112 : Jae.,
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11 ; II Petr., 112 ; Jude, 1 ;1Jo.,13 ;I Jo., 3. A 616 de
ces formules liturgiques on pourrait en alléguer bien d’au-
tres qui trahissent P’habitude constante de nommer conjoin-
tement le Pere et le Fils : par / Thes., 311 : « Que notre
Dieu et Pére et notre Seigneur Jésus aplanissent notre route ‘
vers vous ! » ; II Thess., 216 : Que notre Seigneur Jésus-
Christ et Dieu notre Pére... confortent vos ceeurs... ! » ;
I Petr., 411 : « afin qu’en tout Dieu soit glorifié par Jésus-
Christ » ; dpoc., 12 ; Jean « publie la Parole de Dieu et le
témoignage de Jésus-Christ », ete., ete...

. La moisson des textes a intention manifestement trinj.
taire ne serait pas moins riche. En voici quelques exemples
caractéristiques : I Cor., 611 : « Vous avez été justifiés par
le nom du Seigneur Jésus-Christ et par ’Esprit de notre
Dieu » ; I Cor., 1246 ; I} y & diversité de dons spirituels,
mais c’est le méme Seigneur ; diversité d’opérations, mais
c’est le méme Dieu qui opére tout en tous » ; Eph., 1118 .
« Par Lui (le Christ) nous avons tous deux (Juifs et Paiens)
en un seul Esprit aceés auprés du Peére » s I Pertr., 12 :
« Pierre... & ceux qui ont été élus selon la prescience de
Dieu le Pére et sanctifiés par I’Esprit pour obéir 3 Jésus.
Christ et recevoir 1’aspersion de son sang », ete., ele..,

En vérité c’est tout le message du Nouveau Testament
qui est fondé sur la foi au concours des Trois Personnes
divines dans 1’accomplissement du salut. Et §’il est vrai que
le Pére et 1I’Esprit sont ordinairement considérés en fone-
tion de ’ceuvre du Fils, il serait faux d’en conclure que
celui-ci est premier dans la foi. Il n’est pas possible de sous-
crire a cette phrase de O. CULLMANN : « Parce qu’il croit
en Christ Kyrios, le fidéle du premier siécle croit en Dieu
et au Saint-Esprit » (opuscule cité dans la Bibliographie,
P. 42). On doit plutét dire le contraire : c’est parce qu’il
croit au Pére qui 1’a ressuscité et a P’Esprit dont 1’effusion
manifeste son triomphe céleste que le chrétien croit en
Jésus Kyrios. Et 8°il veut exprimer en une seule formule sa
foi totale au Nom divin, il est logique qu’il place le Pére
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avant le Fils, comme Celui qui I’a envoyé, livré a la mort
pour notre salut, puis ressuscité et exalté, et I’Esprit apres
le Fils, comme Celui qui nous est envoyé du ciel par le
Christ ressuscité pour continuer en nous son ceuvre de salut.
Au fait, cet ordre n’est pas seulement « logique », il est
« chronologique » : c’est I’ordre méme de I’histoire du salut
tel qu’il se dégage des Livres Saints et que nous 1’avons senti
sous-jacent au Kérygme des-Actes des Apdtres, tel qu’on le
trouve. encore exploité dans le sublime panorama du plan
divin de salut que nous offre le début de I’épitre aux Ephé-
siens (14-14). Cet ordre n’est autre que celui des gestes
divins dans notre histoire humaine. C’est ’ordre méme de
notre connaissance de la Trinité. Notre foi aux Trois Per-
sonnes divines n’est pas née de spéculations sur leurs rela-
tions intimes ; celles-ci sont venues plus tard, dans
I’élaboration théologique. L’Ecriture, elle, nous a révélé
les Personnes divines 3 travers les actes qu’elles ont accom-
plis pour nous, en nous eréant, nous sauvant et nous sanec-
tifiant. C’est cette foi concréte et pénétrée d’histoire
qu’exprime la formule trinitaire et, en prenant celle-ci
comme cadre de son Symbole, I’Eglise a parfaitement gardé
Porientation scripturaire et authentique du Christianisme
primitif.

CONCLUSION

Les historiens du Symbole apostolique ont montré qu’il
est n6 de la combinaison de deux formules d’origines diffé-
rentes : d’une part la confession de foi trinitaire, d’autre
part un énoncé kérygmatique sur I’incarnation et la
tédemption du Christ. Ces deux types de formules, qui
proviennent de circonstances différentes et ont d’abord
vécu séparément, se sont naturellement rapprochés et asso-
ciés dans la vie de 1'Eglise, notamment dans la liturgie
baptismale. Le rapprochement pouvait se faire par simple
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juxtaposition (cf. IRENEE, Adversus Haereses, I, 10, 1) il
s’est opéré surtout par mode de combinaison, 1’énoncé chris-
tologique étant inséré dans le cadre de la confession trini-
taire & la suite de la Deuxiéme Personne. C’est ainsi qu’a
été construit notre Symbole. Cette élaboration s’est faite
durant les ™ et m™ sidcles et nous n’avions pas a l’étudier
dans cet article. Notre tache a été d’observer, dés le 1 s
cle, dés le début de l’Eghse, la naissance de ces deux types
_de formules de foi qui devaient se fusionner dans le Sym-
bole et nous avons pu constater que 1’une comme 1’autre
sont nées de l’enseignement des Apétres : 1’énoncé chris-
tologique est le résultat de la fixation de ce Kérygme
apostolique dont nous avons retrouvé les éléments essentiels
dans tous les écrits du Nouveau Testament s la confession
de foi trinitaire dérive des toutes premiéres confessions de
foi et, si elle est du point de vue littéraire 1’aboutissement
d’une certaine évolution, elle n’en est pas moins 1’expres-
sion tout a fait authentique de la fagon dont les premiers
chrétiens ont connu les Trois divines Personnes a travers la
révélation de l’histoire du salut.

Nous sommes donc bien fondés a dire que notre Symbole
est vraiment « apostolique ». Il n’a pas été rédigé tel quel
par les Apétres, c’est vrai ; mais il dérive en droite ligne,
par son contenu comme par sa forme, des formules recues
des Apétres, qui exprimérent dés le début de I’Eglise
Vessentiel du message chrétien. C'est 13 une assurance de
premicre importance pour la fermeté de notre foi. Et une
autre lecon non moins féconde peut se dégager de notre
étude. C’est pour convertir le monde, pour agréger les
hommes au Christ, pour vaincre les démons et lutter contre
les ennemis de la foi, que nos premiers fréres ont proclamé
solennellement leur croyance. En replacant sur nos lévres
les mémes substantielles formules qu’ils ont jadis pronon-
cées, sachons a notre tour en faire, non une déclaration
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formaliste et toute individuelle, mais une proclamation qui
veut conquérir le monde et qui est siire de sa force, parce
qu’elle s’appuie sur le témoignage des Apdtres, et par eux
sur le Christ.

Jérusalem. : Pierre Bewoir, 0. P.
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LE SYMBOLE DES APOTRES
ORIGINES, DEVELOPPEMENT,
SIGNIFICATION

Le Symbole des Apétres, avons-nous appris au catéchis-
me, « est une profession de foi qui nous vient des apétres ».
Le Catéchisme du Concile de Trente est plus explicite :
« Les saints Apétres, nos maitres et nos guides dans la foi...
jugérent convenable de composer une formule de foi chré-
tienne... cette profession de foi et d’espérance chrétienne
qu’ils avaient composée, ils ’appelérent symbole...» (1™
Partie, ch. I, 2). C’est 1a 1’écho d’une ancienne tradition.
Saint Léon, écrivant le 13 juin 449 a Pimpératrice Pulché-
rie, se référait au « Symbole catholique, profession de foi
bréve et parfaite qui porte en ses douze phrases le sceau des
douze apdtres» (Ep. 31, 4 ; v 54, 794).

Au début de ce cinquiéme sidcle, Rufin d’Aquilée, com-
mentant le Symbole, rapporte cette « tradition des ancé-
tres », tradunt majores nostri, selon laquelle les apétres,
avant de se séparer pour aller précher PEvangile, ont voulu
fixer leur foi en une formule qui garantirait 1’unité de leur
enseignement et qui pit étre proposée aux croyants comme
une régle de foi. Cette formule, ils I’appelérent symbole,
d’un mot gree qui veut dire a la fois recueil, et signe de
reconnaissance (Comment. in Symb. Apost. 2 ; rL 21, 337).
A la fin du 1v° siécle, saint Ambroise (2 moins que ce ne
soit saint Maxime de Turin) expliquait le symbole aux
catéchumenes, ct se référait aussi a la tradition (accepimus)
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selon laquelle le symbole a été composé et transmis par les
apébtres. « C’est le symbole que tient I’Eglise romaine ou
Pierre le premier des apdires a établi son siége, et ou il
a apporté la foi de tous. Comme il y a douze apétres, il y a
douze articles... » (Explanatio symboli ad initiandos ; PL
17, 1155-1159).

Mais c’est bien saint Ambroise qui, éerivant au pape
Sirice au nom du concile de Milan de 393, se référe a 1’ensei-
gnement des évéques, aux paroles du Christ, et au symbole
des apétres, que 1’Eglise romaine a toujours conservé et
gardé intact (Ep. 42, 5; pL 16, 1125). C’est donc au 1v°
sidele une tradition constante : le symbole de 1’Eglise ro-
maine a été composé par les apétres eux-mémes. On remar-
quera d’ailleurs que cette tradition n’est pas attesiée a
Rome méme, mais que d’autre part les Constitutions Apos-
toliques, recueil compilé en Syrie ou a Constantinople a la
fin du 1v° siécle, contiennent un réeit analogue (VI, 14).

Cette tradition est demeurée constante et indiscutée
dans 1’Eglise latine. Mais au Concile de Florence (ou plus
exactement a Ferrare, 8 décembre 1438), qui tenta de réta-
blir I’'union des Grecs et des Latins, Mare d’Ephése, le
grand théologien des grecs, aux latins qui lui opposaient le
« symbole des apétres », répondit : « Nous n’avons pas,
nous ne connaissons pas de symbole des apodtres» (Har-
pouUIN, Acta Concil. 1x, 842-843). L’Eglise d’Orient déclare
ignorer cette «profession de foi qui nous vient des apdtres».
Et en effet, si I’on regarde attentivement les professions de
foi qui nous sont restées des Eglises d’Orient, celle que
commente saint Cyrille de Jérusalem dans ses Catéchéses
(en 348 ou 350), celle qu'’Eusébe de Césarée présenta au
Concile de Nicée (325), ou tout simplement le symbole dit
« de Nicée-Constantinople », utilisé encore maintenant dans
la liturgie eucharistique, on ne peut manquer de constater
que ces formules présentent d’assez sensibles différences non
seulement avee la formule latine, mais méme entre elles.
1.’Orient chrétien ne connait pas de «Symbole des Apotres»,
il ne posséde guére de formules fixes, et ses symboles diffé-

R X
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rent assez notablement de celui que 1’Eglise latine conserve
comme venant des apotres. Qu’est-ce done que ce « symbole
des apétres », quelle en est ’origine, la signification, 1’auto-
rité ?

Ce probléme, qui engage non seulement des questions
d’histoire littéraire, mais, on le verra, la structure méme de
notre foi, a suscité, depuis les humanistes Lorenzo Valla
(1443) ou Erasme (1517), mais surtout depuis une centaine
d’années, une littérature énorme. Un des meilleurs spécia-
listes de la littérature patristique et médiévale qu’ait .eonnus
notre temps, le P. J. de Ghellinck, avait consacré un volu-
me de plus de trois cent vingt pages au seul exposé analyti-
que et critique des recherches faites depuis cent ans sur le
Symbole des Apdtres (Patristique et Moyen Age. 1. Les Re-
cherches sur les origines du symbole des apétres. 2™ éd.
Bruxelles, 1949, 323 p.) Sans songer ici a entrer dans le dé-
tail quasi infini des théories et des hypothéses, nous ne
ferons que marquer les grandes lignes de la recherche, in-
diquer les résultats qui peuvent passer pour acquis, et sur-
tout montrer tout ce que ces études peuvent apporter a une
meilleure intelligence de notre foi.

#‘#

Au fait, on le pressent déja, I’histoire du Symbole des
Apétres est passablement compliquée. Ce texte en apparence
si simple que récitent les enfants du catéchisme, n’est pas
d’une seule venue, et ’analyse y décéle les apports succes-
sifs des générations chrétiennes. Il sera donc utile de le
suivre, selon une méthode régressive, a partir du moment
ot il apparait dans les textes, jusqu’a ses plus lointaines
origines. Ainsi pourrons-nous voir en une meilleure
lumiére le sens et la portée de cette vénérable confession de
notre foi.

Le texte que nous connaissons et qui est utilisé par
I’Eglise Romaine dans sa liturgie, par exemple au baptéme,
est attesté en sa teneur aciuelle dans un Orde Romanus!

1. On appelle « Ordines Romani » des livres liturgiques qui, répar-
tis du VIII™® an XV™° sidcle, décrivaient a ’msage de I'officiant (le
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de 950 ; mais il apparait déja, avec de menues variantes,
dans un Sacramentaire gallican du vir°® siécle ou dans un
sermon de saint Césaire d’Arles, mort en 543 (Ed. Dom G.
Morin, I, Maredsous, 1937, p. 51 ; pL 39, 2195). Si on
remonte le cours des années et que 1’on parcoure la litté-
rature des v° et v° siécles latins, on le retrouve, en tous
les points du domaine latin, avec des variantes significatives,
qui signalent & la fois la diversité des symboles occidentaux
et leur identité substantielle. Ainsi de saint Augustin qui a
commenté le symbole aux catéchuménes (relevons ce trait
et ne 'oublions pas) en plusieurs sermons (212, 213, 214,
215), et en un petit traité De fide et symbolo. Le texte qu’il
commente n’est pas toujours identique en tous ses détails,
la formule n’est pas encore définitivement fixée. Voici par
exemple celle du Sermon 215 :

Nous croyons en Dieu le Pére tout-puissant, créateur
de toutes choses, roi des siécles, immortel et invisible.
Nous croyons aussi en son fils notre Seigneur Jésus-
Christ, né par I’Esprit-Saint de la Vierge Marie, qui a
été crucifié sous Ponce-Pilale, est mort et a été enseveli,
est ressuscité des morts le troisiéme jour, est monté aux
cieux, est assis a la droite de Dieu le Pére, d’ott il vien-
dra juger les vivants et les morts. Nous croyons aussi
en UEsprit-Saint, la rémission des péchés, la résurrec-
tion de la chair, la vie éternelle par la sainte Eglise
catholique.

Voici celle que vers la méme époque Rufin commentait

& Aquilée :
Je crois en Dieu le Pére tout-puissant, invisible et
impassible. Et en Jésus-Christ, son Fils unique, notre
Seigneur, qui est né par ’Esprit-Saint de la Vierge

pape, en général) I'ordre et le détail des cérémonies qu’il avait a
accomplir.

Les Sacramentaires, livres liturgiques antérieurs a la composition
des missels pléniers du XIII™® siécle, groupaient les priéres litaniques,
les collectes, les Préfaces chantées par le prétre ou I’évéque.

N.D.L.R.

N/
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Marie, a été crucifié sous Ponce-Pilate et enseveli, est

" descendu aux enfers, est assis a la droite du Pére, d’ous
il viendra juger les vivants et les morts. Et en I’Esprit-
Saint, la sainte Eglise, la rémission des péchés, la résur-
rection de cette chair.

Rufin, qui avait séjourné en Palestine, prend la peine de
signaler les variantes entre les Credo des Eglises d’Occident
et ceux des Eglises d’Orient, et signale aussi les points ot
1’usage de son Eglise d’Aquilée différe de celui de 1’Eglise
Romaine.

Celui-ci, nous le trouvons attesté en 340, en grec, dans
une leitre adressée au pape Jules par Marcel, évéque d’An-
cyre en Galatie (Ankara). Accusé de sabellianisme, Marcel
présente au pape une profession de foi ou il transcrit la foi
de I’Eglise Romaine :

Je crois en Dieu le Pére tout-puissant. Et en Jésus-
Christ, son Fils unique, notre Seigneur, qui est né de
UEsprit-Saint et de la Vierge-Marie, qui a été crucifié
sous Ponce-Pilate et enseveli, le troisieme jour est
ressuscité des morts, est monté aux cieux, est assis é la
droite du Pére, d’oit il viendra juger les vivants et les
morts. Et en UEsprit-Saint, la sainte Eglise, la rémis-
sion des péchés, la résurrection de la chair, la vie éter-
nelle.

Nous avons done & Rome, au début du 1v° siécle, une
formule, plus courte que le texte regu, et qui est le point de
départ de tous les symboles occidentaux (Afrique, Gaule,
Espagne, Bretagne). De ceci, nous avons un siir indice dans
1’identité substanticlle sous les variantes et additions acci-
dentelles, comme dans les affirmations d’un Rufin ou d’un
saint Ambroise. Le Credo romain s’impose ainsi a
tout 1’Occident latin ; méme en des Eglises aussi
vigoureuses que les Eglises d’Afrique, 1'influence romaine
fut considérable. Tertullien le constatait déja vers 200, en
un texte que nous reirouverons. Par contre, la formule
longue (le texte recu) ne semble pas s’étre formée a Rome,
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mais bien sans doute en Gaule méridionale, ot elle a pu
accueillir certains apports orientaux ; elle finit par s'im-
poser universellement, et méme par revenir 3 Rome a 1’épo-
que carolingienne, quand certains usages de la liturgie
franque s’introduisirent a la cour pontificale.

*
* %

Notre Symbole des apétres actuel est donc une forme un
peu développée du Symbole de I’Eglise Romaine au 1v*
siécle. Mais il nous faut remonter plus haut. Un texte extré-
mement précieux nous permet de le faire, et nous conduit
au premier quart du m® siécle. Il s’agit de la Tradition
Apostolique de saint Hippolyte. On lira dans la traduction
qu’en a donnée Dom B. Botte (Sources chrétiennes, 11.
Paris, 1946) ce petit recueil canonique et liturgique. Au
moment ou le composa le prétre romain Hippolyte, celui-ci
avait-il déja rompu avec le pape Callixte (217) ? Nous
n’avons guére le moyen d’en décider avee certitude, mais en
tout état de cause, « c’est bien I’état de la liturgie et de la
discipline romaine au début du m° siécle que nous trou-
vons ici... » (B. Borte, éd. cit., p. 9). On y trouve done le
rituel baptismal en usage 3 Rome vers 215, Et les interro-
gations adressées au candidat au baptéme permettant de
reconstituer une formule de symbole qui serait la suivante :

« Je crois en Dieu le Pére tout-puissant. Et en Jésus-
Christ, le Fils de Dieu qui est né par I’Esprit-Saint de
la Vierge Marie, est mort et a été enseveli, est ressucité
vivant des morts le troisiéme jour, est monté aux cieux,
est assis a la droite du Pére, viendra juger les vivants
et les morts. Et au Saint-Esprit, en la sainte Eglise et
en la résurrection de la chair ».

(ch. 21, éd. cit., pp. 50-51).

Telle est la forme la plus ancienne de notre Credo, sub-
stantiellement identique a celle qu’on a lue plus haut chez
Marcel d’Ancyre. Ainsi, au début du m° siecle, le symbole
romain apparait déja fixé sous la forme qui sera définitive.
De la formule de nos petits catéchismes a celle de saint
Hippolyte, il y a une continuité ininterrompue.
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Mais ici il nous faut remarquer deux choses :

Ce Credo nous a été conservé dans un rituel du bapté-
me ; ce symbole est un symbole baptismal. Le symbole n’est
pas d’abord une regula fidei, une régle de foi contenant
Pessentiel de la prédication apostolique et de l’enseigne-
ment ecclésiastique, mais une profession de foi baptismale.
C’est un résumé a 1’usage des candidats au baptéme : on
le leur commente, nous 1’avens dit, au cours de la catéche-
se ; ils doivent le réciter en témoignage de leur foi, en une
profession publique et solennelle (redditio symboli) i
laquelle font allusion, parmi tant d’autres, Rufin (Comm.
in Symb. Apost. 3 ;'pL 21, 339) ou saint Léon (Ep. 124 ; PL
54, 1067), et dont saint Augustin nous a conservé un émou-
vant souvenir, la profession du philosophe converti Marius.
Vietorinus (Conf. viii, 2). Mieux encore, au moment méme-
de leur baptéme et dans 1’acte méme par ot ils sont faits
chrétiens, ils doivent affirmer leur foi au symbole. Saint
Cyprien pouvait dire que c’est avec le symbole, dans le
symbole, qu’on est baptisé, symbolo baptizare (Ep. 69, 7,
en 255).

De plus, le texte que nous a conservé Hippolyte ne se
présente pas sous la forme d’une déclaration (« je
crois... »), mais bien sous celle d’une interrogation (« crois-
tu... ? ») Saint Cyprien identifie le symbole avec les inter-
rogations baptismales (ib.). Et cette interrogation est tri-
ple : « Crois-tu en Dieu le Pére ?... Crois-tu au Christ
Jésus ?... Crois-tu au Saint-Esprit ?... ». Cette triple inter-
rogation, qui isole ainsi les membres du symbole, nous in-.
dique sa structure ; et celle-ci va orienter notre regard vers
le contenu de notre Credo, comme vers son origine. Le sym-
bole est un symbole a trois membres, et une profession de
foi trinitaire, symbolum trinitatis, dira un correspondant
de saint Cyprien, Firmilien de Césarée (Cyer., Ep. 75, 11).
Le catéchuméne professe sa foi a la Trinité, « foi et espé-
rance des élus » (CLEM. Rom., Cor. 58, 2). 1l croit au Peére,
tout puissant et créateur, et par la il repousse tout dualisme
qui croirait que la création n’est pas ’ccuvre du Pére ; il
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croit a Jésus-Christ, Fils de Dieu et notre Seigneur, et il
rappelle toute I’histoire de notre salut, telle qu’elle se
déroule a travers le réalisme de Ihistoire évangélique, de
la naissance virginale a la mort sous Ponce Pilate et a la
résurrection ; il croit a 1’Esprit, saint et sanctificateur :.
Peeuvre de notre salut, consommée par 1'Esprit-Saint dans
la sainte Eglise, s’achéve par la résurrection de la chair
pour la vie éternelle. Foi au Pére, au Fils, au Saint-Esprit,
foi au Christ Seigneur et Sauveur, c’est toute notre foi et
tout le mystére de notre salut, qui est ainsi présent, orga-
niquement, dans le symbole.

La Tradition Apostolique de saint Hippolyte est la plus
ancienne attestation littéraire et explicite que nous ayons
du symbole romain. Est-il possible de rementer plus haut,
et de faire, comme on 1’a dit, la « préhistoire » du sym-

bole ?

Au-dela du 11° siécle, nous ne trouvons que des allu-
sions, mais elles sont nombreuses et significatives, chez des
écrivains comme Tertullien, saint Irénée, saint Justin, et
jusque chez saint Ignace d’Antioche, qui nous reporte aux
premiéres années du 11° sidcle. Par exemple, nous rencon-
trons de fréquentes allusions a la régle de foi, que 1’on met
scuvent en rapport avec la profession de foi baptismale.
Ainsi' saint Irénée parle du croyant qui conserve immuable
la régle de vérité qu’il a recue au baptéme (Adv. Haer. 1,
1X, 4). Ainsi Tertullien souligne 1’unanimité de foi entre
Carthage et Rome ; 1’Eglise romaine et I’Eglise d’Afrique
ont méme tradition, méme enseignement, méme symbole
(tessera) ; elles ne connaissent qu’un seul Dieu, ecréateur
de I’univers, le Christ Jésus, né de la vierge, fils du Dieu
créateur, la résurrection de la chair... (De praescr. 36).

La teneur de cetie formule de foi n’est pas rapportée
ex professo pour elle-méme ; elle est sans doute quelque
peu paraphrasée ; sans doute aussi n’a-t-elle pas encore
trouvé une fixité absolue ; mais nous en pouvons discerner
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les grandes lignes, et méme certaines formules constantes,
dés lors fixées par un usage liturgique déja séculaire. Ainsi,
parmi les différentes formules que cite Tertullien, celle-ci,
qui se lit au début du traité Sur le voile des vierges :

« La régle de foi absolument unique, seule immua-
ble et irréformable, nous commande de croire en un
seul Dieu tout-puissant, créateur du monde, et en son
Fils Jésus-Christ, né de la Vierge Marie, crucifié sous
Ponce Pilate, ressuscité des morts le troisiéme jour,
monté aux cieux, assis maintenant & la droite du Pére,
qui doit venir juger les vivants et les morts par la ré-
surrection de la chair » (Virg. vel. 1).

Ou celle-ci, de saint Irénée :

« L’Eglise, bien qu’elle soit répandue dans tout
I'univers jusqu’aux extrémités de la terre, a recu des
apétres et de leurs disciples la foi en un seul Dieu,
Pére tout-puissant, qui a fait le ciel et la terre et les
mers et tout ce qui s’y irouve ; et en un seul Christ
Jésus, le Fils de Dieu, qui s’est incarné pour notre
salut ; et en un Esprit-Saint qui, par les prophetes, a
annoncé les économies et les avénements ei la naissance
virginale et la résurreciion d’entre les morts et I’ascen-
sion corporelle dans les cieux du bien-aimé Christ Jésus
notre Seigneur et sa parousie, quand, des cieux, il ap-
paraitra & la droite du Pére, pour tout restaurer et
ressusciter toute chair de toute U’humanité... » (Adv.
Haer. I, x, 1).

Ces formules sont sans doute un peu glosées, elles com-
portent certains variantes d’origine peut-étre orientale,
mais on y retrouve sans peine les grandes lignes du Credo
romain, et sa structure {ondamentale : « Je crois en un
seul Dieu, et en un seul Jésus-Christ, et en un Esprit-
Saint ». Mais le lecteur aura sans doute déja observé que
Veeuvre du Christ, « né de la Vierge Marie, mort et res-
suscité », n’est pas ici rattachée a la mention de la seconde
Personne, mais bien articulée 2 celle du Saint-Esprit, « qui
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par les prophétes, a annoncé l’incarnation et la naissance
© virginale... ». On observerait un trait analogue chez saint
Justin, qui, décrivant le rite baptismal, rapporte que « ce-
lui qui est lavé » est régénéré « au nom de Dieu le Pére et
le maitre de 1’univers, au nom de Jésus-Christ qui fut cru-
cifié sous Ponce Pilate, et au nom de 1’Esprit-Saint, qui
prédit par les prophétes toutes ’histoire de Jésus » (4pol.
1, 61, vers 155).

On constate donc un certain flottement dans la place
qu’occupe dans le symbole le développement concernant les
faits de la vie du Christ, ce qu’on a appelé la « formule
christologique ». On est done amené i se demander si cette
formule christologique n’a pas d’abord existé indépendam-
ment de la formule baptismale proprement dite, formule
trinitaire, symbolum trinitatis. Et ceci nous ferait toucher
de plus prés aux origines mémes de notre symbole.

Et voici précisément qu’un papyrus, retrouvé a Dér-
Balizéh en Haute-Egypte, nous a restitué un rituel égyptien
qui peut remonter au II° siéele ; on y lit 1a profession de
foi que doit réeiter le catéchuméne :

« Je crois en Dieu le Pére tout-puissant,
et en son Fils unique notre Seigneur Jésus-Christ,
et en DPEsprit-Saint, et en la résurrection de la chair
dans la sainte Eglise catholique ».

Une formule tout-a-fait analogue a été conservée par un
écrit apocryphe, plus ou moins teinté de gnosticisme,
I’Epistula Apostolorum (appelée encore Entretiens de Jésus
avec ses apétres apres la résurrection) ; on peut le dater des
années 140-170 :

« Je crois en le Pére tout-puissant,
en Jésus-Christ notre sauveur,
et en [’Esprit-Saint Paraclet, la sainte Eglise, la rémis-
sion des péchés ».

Veila done une forme de Credo a trois membres, pure-
ment trinitaire : le Pére tout-puissant, — Jésus-Christ, Fils
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de Dieu et Seigneur, — 1’Esprit-Saint, en qui nous avons
dans la sainte Eglise catholique la rémission des péchés et
Pespoir de la résurrection. Telle serait sans doute la formule
la plus ancienne du symbole baptismal, développement
encore rudimentaire des professions de foi trinitaire trés
anciennes que 1’on rencontre chez saint Ignace d’Antioche
ou chez saint Clément de Rome : « Vive Dieu et vive le
Seigneur Jésus-Christ et 1’Esprit-Saint, la foi et 1’espérance
des élus » (CLEm. Rom., Cor. 58, 2), et dans le Nouveau
Testament lui-méme : « Que la grice du Seigneur Jésus-
Christ et la charité de Dieu et la communion de I'Esprit-
Saint soit avee vous tous » (II Cor. 1313), et surtout, bien
entendu, le texte de saint Matthieu 2819 : « Allez, enseignez
toutes les nations, les baptisant au nom du Pére et du Fils
et du Saint-Esprit... »

Ainsi le Credo primitif du 1r° siécle serait I’écho litur-
gique des formules du Nouveau Testament, déja stylisées
peut-étre elles aussi par l’usage liturgique, — et parmi
celles-ci, tout particuliérement de 1’ordre donné par Jésus
aux apbires d’aller baptiser au nom du Pére, du Fils et de
1’Esprit-Saint. Les éliminations successives que nous avons
va s’opérer, ces réductions progressives a une formule
extrémement simple, nous permettent de toucher au roc de
la confession apostolique, nous conduisent a la foi baptis-
male et trinitaire telle qu’elle a éié formulée par Jésus lui-
méme.

*
* *

D’autre part, nous ’avons déja indiqué, on rencontre a
coté de cette profession de foi trinitaire, d’autres formules,
christologiques celles-ci, indépendantes de la premiére.
Ainsi par exemple chez saint Ignace d’Antioche, qui écrit
aux Tralliens :

« Soyez donc sourds quand on vous parle d’autre
chose que de Jésus-Christ, de la race de David, fils de
Marie, qui est véritablement né, qui a mangé et qui a
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bu, qui a été véritablement persécuté sous Ponce-
}Pilate, qui a été véritablement crucifié, et est mort, aux
regards du ciel, de la terre et des enfers, qui est aussi
véritablement ressuscité d’entre les morts » (Trall. 1x,
1 ; Sources chrétiennes, 10, 2™ éd. 1951 p.- 118. — Cf.
Magn. x1, Smyrn. 1, 1).

L’intention polémique de ce texte est évidente ; contre
les « docétes », Ignace veut souligner la réalité de la «chair»
du Christ ; mais dans ce développement inspiré par la polé-
mique anti-hérétique, on n’aura pas de peine & remarquer
certains traits : la naissance virginale, la crucifixion sous
Ponce-Pilate, la résurrection d’entre les morts... formules
traditionnelles, déja sans doute fixées par P’usage liturgique,
et ce sont les formules de notre Credo.

Elles remontent elles aussi au Nouveau Testament. Qu’il
suffise de citer I Cor. 1536 ;

« Je vous ai transmis en premier lieu ce que j’ai
‘regu, que le Christ est mort pour nos péchés selon les
Ecritures, et qu’il a été enseveli, et qu’il est ressuscité
le troisiéme jour selon les Ecritures, et qu’il s’est mon-
tré a Céphas, ensuite aux douze... »

On trouverait sans peine des formules plus bréves en-
core : « Jésus est Seigneur » (I Cor. 123 5 Rom. 109) 5 « Jé-
sus est Fils de Dieu» (I Jean 415 ; Hébr. 414) ; elles repa-
raissent toutes les deux dans le deuxieme article de notre
symbole : « et en Jésus-Christ, son Fils unique, notre
Seigneur ». Ici encore nous touchons a la foi la plus pri-
mitive et la plus authentique, a la prédication apostolique
des premiers jours : « Dieu a fait Seigneur et Christ ce
Jésus que vous avez crucifié » (4er. 2, 36).

*
*

Nous avons ainsi dés ’origine deux professions de foi,
P’une aux trois Personnes, ’autre au Christ. Fils de Dieu
? kl
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et Seigneur ; — on essaiera plus bas de dire quelque chose
du sens et de la portée de chacune d’elles. Primitivement
indépendantes, elles se sont trouvées juxtaposées, d’abord
avec un certain flottement : la formule christologique,
d’abord articulée, comme chez saint Justin et saint Irénée,
a la mention du Saint-Esprit, fut ensuite soudée au deu-
xiéme article du symbole trinitaire, & la mention de la
seconde personne. Ainsi, comme l’avait déja remarqué
‘Tertullien, notre symbole baptismal est un développement
de la formule enseignée par Jésus lui-méme en saint Mat-
thieu 28, 19 : « Amplius aliquid respondentes quam Domi-
nus in evangelio determinavit. Nous répondons un peu plus
‘que ce que le Seigneur a déterminé dans 1’Evangile » (De
corona, 3). A la profession de foi « trinitaire » nous ajou-
tons la formule « christologique». Cette insertion, due
peut-éire au souci de répondre aux erreurs christologiques
du 1° siécle, se fit & Rome, — et ceci est acquis, — au
moment ot s’organise 1’institution du catéchuménat, avant
le début du 111° siécle. C’est 3 Rome, & la fin du 1 sidcle,
que se constitue définitivement notre Symbole des Apétres.
La Tradition Apostolique de saint Hippolyte en est la pre-
miére attestation, sous la forme qui ne changera plus désor-
mais ; de Rome, on ’a dit, il se répand et s’impose en
Afrique, ou Tertullien le connait déja ; en Italie, en Gaule
ol il se charge d’additions nouvelles, pour revenir enfin &
Rome et s’y imposer pour toujours.

*
LR

Ce que nous appelons Symbole des Apétres est done le
Credo de I’Eglise Romaine, tel qu’il s’est fixé a la fin du
11° siéele ou au début du °, tel qu’il s’est imposé a toutes
les Eglises d’Occident. Nous avons pu montrer, et nous y
allons revenir, combien il s’enracine profondément dans la
tradition apostolique. Mais, on le comprend aisément, cette
forme « occidentale» du symbole n’est pas la seule ; les
Eglises d’Orient ont eu, elles aussi, leur Credo baptismal.
Malheureusement, nous sommes ici beaucoup moins rensei-
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gnés : nous n’avons pas ici de témoignages aussi précis
que ceux d’Hippolyte ou de Tertullien. Nous connaissons
cependant, au 1v° siécle, les Credos de Césarée de Palestine,
de Jérusalem, de Salamine de Chypre, d’Antioche..... La
structure, a la fois trinitaire et christologique, en est iden-
tique a celle des symboles latins, mais si les grandes lignes
sont les mémes, les développements, plus abondants d’ail-
leurs, varient assez sensiblement d’une Eglise a ’autre ; les
formules se sont construites et développées indépendam-
ment les unes des autres, aucune Eglise n’a joué en Orient
le rble prépondérant qui fut en Occident celui de Rome, il
y a ici moins de fixité et d’unité, moins de sobriété aussi
qu’en Occident.

De plus, les controverses dogmatiques qui ont agité
1’Orient aux 1v°® et v° sidcles, ont laissé leurs traces dans
les symboles ; on élabore ainsi, dans le cadre du symbole
baptismal, des formules dogmatiques. « Les anciens credos
étaient des credos pour catéchuménes, les nouveaux credos
sont des eredos pour évéques » (H. C. Turner). Ainsi la
formule élaborée par le concile de Nicée en 325 s’inspire
du symbole baptismal de Césarée ou de Jérusalem, remanié
en vue de répondre aux erreurs d’Arius. Plutét qu’um
« symbole » au sens propre et liturgique du terme, la « foi
de Nicée », — tel est le nom que ’antiquité donne a cette
formule, — est une régle de foi dans le cadre d’une formule
trinitaire apparentée aux symboles baptismaux de 1’Orient.
Le symbole dit « de Nicée-Constantinople », qui n’a sans
doute rien a voir avec le concile de 381, serait lui aussi un
remaniement dans le sens nicéen d’un symbole de Jérusa-
lem ou d’Antioche. Dés la fin du 1v® siéele, il s’impose
comme symbole baptismal & tout 1’Orient. Il sera introduit
dans la liturgie eucharistique d’abord par les monophysites.
d’Antioche, a la fin du v° siécle. Il ne sera admis que heau-
coup plus tard dans la liturgie occidentale, d’abord dans
les églises franques (début du 1x® si¢ele), et 2 Rome enfin.
au début du x1°.

bl
* ¥
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Nous avons rappelé 1’essentiel de ce qu’on peut dire sur
I’origine, I’histoire et le développement du Symbole des
Apétres. De ces analyses, on peut essayer de dégager quel-
ques réflexions plus générales qui permettent de mieux
comprendre le sens, la portée, 1’autorité de notre Credo.
On en a déja pergu quelque chose au long des pages qu’on
vient de lire.

Le Credo est essenticllement un symbole baptismal. 11
apparait d’abord dans la profession de foi que récite le
néophyte dans 1’acte méme de son baptéme, ou plus exac-
tement sans doute, dans les interrogations que lui adresse
le ministre du sacrement : ainsi dans la Tradition Aposto-
lique. Ces interrogations et ces réponses font partie inté-
grante du rite sacramentel lui-méme, au point qu’on peut
se demander si, a certaines époques du moins, il y eut une
autre formule sacramentelle que ce dialogue entre le prétre
et le néophyte : « Crois-tu en Dieu ?... — ]’y crois ». Quand
avec le catéchuménat s’organise une préparation plus pré-
cise des candidats au baptéme, le symbole, sous la forme
affirmative que nous connaissons, se modéle sur la structure
méme de la triple interrogation baptismale et trinitaire.
On D’enseigne et on le commente aux catéchuménes, qui
-doivent 1’apprendre et pouvoir le réciter solennellement a
l1a veille du jour ou ils vont recevoir le baptéme (redditio
symboli). Cette récitation, avee celle du Pater, a encore
sa place dans le rituel actuel du baptéme, qui a conservé
par ailleurs la triple interrogaiion immédiatement avant le
rite sacramentel lui-méme.

Mais ce que ’on retiendra surtout ici, ¢’est que le bap-
téme demande un acte de foi, qu’il est un engagement dans
la foi. « Quiconque croira et sera baptisé, sera sauvé»
{(Marc 1616). Dés les premiers jours, la foi est exigée du
candidat au baptéme. Trés significative a cet égard est la
lecon conservée par certains manuscrits des Actes (837) :
méme si le texte n’est pas primitif, il est au moins le témoin
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de la pratique ancienne de 1’Eglise. A I’eunuque de la reine
d’Ethiopie qui demande le baptéme, Philippe demande a
son tour s’il croit « de tout son ceeur » : « Je crois, répond-
il, que Jésus-Christ est le Fils de Dieu ». Premiére attesta-
tion d’un Credo baptismal trés rudimentaire encore, cette
réponse témoigne aussi que dés le premier jour la foi de-
mandée au chrétien n’est pas un aveugle mouvement du
ceur, mais une adhésion de ’intelligence aussi bien qu’un
engagement de tout 1’étre au mystére du Christ et au mys-
tere de Dieu. Dés les premiers jours ’Eglise exige cette
adhésion sans laquelle on ne peut étre sauvé ; elle la for-
mule de facon si ferme et en termes bient6t immuables,
car elle a conscience que sa foi porte sur un objet dogma-
tique déterminé ; aussi cherche-t-elle a la cerner en une
formule précise, qui en saisisse tout le contenu en méme
temps qu’elle le préserve contre les déformations possibles.
Tel est déja le sens des mots de saint Paul : « Je vous ai
transmis ce que j’ai regu...» (I Cor. 153). Les termes qui
seront bientdt ceux du Credo baptismal sont déja ceux de
la régle de foi.

Aussi la regula fidei, le canon de la vérité, se référent.
ils a la foi recue au baptéme. Ainsi, on 1’a vu, parlait saint
Irénée. Cependant, symbole et régle de foi ne se recouvrent
pas exactement. Les formules de la régle de foi qu’on peut
lire chez saint Irénée ou chez Tertullien ne reproduisent
pas la teneur littérale du symbole baptismal lui-méme :
leur contenu est notablement plus large que celui du sym-
bole. Celui-ci n’exprime que les vérités enseignées dans la
catéchése, et dont la profession était exigée au baptéme.
On ne s’étonnera pas que cette catéchése encore rudimen-
taire (cf. Hébr. 512) ne contienne pas tout le dépét de la
révélation, — en particulier qu’elle ne fasse aucune allu-
sion aux « mystéres» du baptéme et de 1’eucharistie que-
I’arcane interdisait de révéler aux non-initiés, voire aux
catéchumeénes. Le symbole est essentiellement commandé
par la liturgie et par la foi du baptéme. Mais il est trés.
significatif que la régle de foi se modéle tout naturellement
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sur la profession de foi baptismale, et quand a Nicée
PEglise voudra pour la premiére fois exprimer sa croyance
en un texte qui la fixe et en la précisant la sauvegarde con-
tre une erreur mortelle, ¢’est & un symbole baptismal, celui
de Césarée ou de Jérusalem, qu’elle se référera pour en
faire la régle de sa foi. Le symbole devient régle de foi,
car en ses ultimes développements et précisions, comme en
ses expressions les plus techniques, la foi du chrétien n’est
pas autre chose que la foi qu’il a professée au baptéme,
foi au Pére tout-puissant, au Christ Jésus, Seigneur, Fils
de Dieu et Sauveur, & 1’Esprit-Saint et Sanctificateur, dans
la sainte Eglise catholique. .

LJ
L]

L’Eglise dés les premiers jours affirme sa foi en formules
déja définitives. Mais, on I’a vu, ces formules qui un jour
ée souderont pour former notre Credo, ont d’abord existé
séparément : profession de foi aux Trois Personnes, pro-
fession de foi au Christ. On a cherché a préciser le sens et
la portée de chacune d’elles, et proposé des explications
diverses ; si hypothétiques qu’elles demeurent, ces théories
ne sont pas sans apporter quelque lumiére sur notre Sym-

bole..

Ainsi on s’est demandé si ces deux formules ne repré-
sentent pas deux types de prédication et de econfession de
Ia foi : I'une, s’adressant aux paiens, leur aurait présenté
surtout le Dieu unique, Pére, Fils et Esprit. L’autre, aux
Juifs, leur aurait préché de préférence Jésus Messie
(Christ), Seigneur et Sauveur. — Qu bien nos deux formu-
les ne seraient-elles pas 1"une et 1’autre le développement
de deux formules baptismales différentes, 1’une, que rap-
porte 1I’Evangile, « au nom du Pére et du Fils et du Saint
Esprit », — 1’autre, dont témoigneraient les Actes, « au nom
du Seigneur Jésus» (on sait qu’exégétes et théologiens ne
repoussent pas absolument la possibilité d’une telle for-
mule) ? — Ou si la profession de foi aux Trois Personnes
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doit étre considérée comme la formule baptismale propre-
ment dite, la profession christologique ne serait-elle pas
une hymne liturgique, utilisée dans la célébration du bap-
téme, ou plutét de 1’eucharistie ? La grande priére d’action
de graces (eucharistia) n’est-elle pas une louange adressée
a Dieu pour le remercier du don qu’il nous a fait dans le
Christ ? L’anamnése eucharistique (« Unde et memores... »)
n’est-elle pas, comme notre formule, le rappel des faits

historiques de la mort, de la résurrection et de 1’ascension
du Christ ?

" Ces hypothéses, qu’on pourrait multiplier, ainsi que
1’ont fait de récentes et fécondes études, restent des hypo-
théses. Elles ont au moins ’avantage de montrer notre
Credo prenant ses racines au cceur méme de la vie de I’'Egli-
se, et spécialement de sa liturgie. La vie de I’Eglise est la
vie de sa foi, et déja ici la lex supplicandi est I’expression
en méme temps que la régle de la lex credendi.

A
* %

Ainsi la tradition qui veut que le « Symbole des Apd-
tres » ait été dans sa teneur actuelle composé par les apétres
eux-mémes, — voire méme que chacun des Douze ait rédigé
un des douze articles, — doit étre tenue pour une légende.
Mais nous en avons sans doute dit assez pour montrer que,
par-dela les amplifications légendaires, cette tradition cache
une profonde vérité. C’est vraiment la foi de I’Eglise des
premiers jours, la foi des apdtres, qu’exprime notre Credo.
Ces formules vénérables, qui sont déja celles de saint Hip-
polyte, de saint Irénée, de saint Ignace, sont aussi celles
de saint Paul, de saint Pierre, de Jésus lui-méme. Elles
rappellent au chrétien la foi qu’il a professée au baptéme,
et qui est la foi au mystére du Christ et ay mystére de la
Trinité. Et ¢’est la foi des apdires, qui fonde 1’inébranlable
unité de 1’Eglise. Pour reprendre les mots de saint Jérome
(C. Joh. Hierosol. 28 ; pL 23, 380) : « C’est le symbole de
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notre foi et de notre espérance, transmis par les apétre_s,
€crit non sur du papier avec de 1’encre, mais sur les tables
de nos ceeurs de chair ; il contient, avec la confession de la
Trinité et U'unité de I’Eglise, tout le mystére (sacramentum)
du dogme chrétien, et il s’achéve sur la résurrection de la
chair... » ‘

P. Th. CaMmeLoT, 0. P.

NOTE SUR LE MOT SYMBOLE

Symbole est un terme grec, mais il ne se renmcontre
d’abord que chez les auteurs latins (nous parlons ici de son
usage chrétien). Il apparait d’abord chez Tertullien et saint
Cyprien : on sait que les écrivains africains furent les créa-
teurs du vocabulaire théologique latin. — Le premier sens,
conforme a 1’étymologie, parait étre celui de signe de re-
connaissance (indicium, signum, Rufin). On connait 1’usage
ancien de partager entre deux hétes, amis ou associés, les
fragments d’un objet brisé, piéce de monnaie, jeton, cachet,
tessera, qui rassemblés (sumballein, symbolum) permet-
- taient de se reconnaitre. Le symbole est ainsi le signe au-
quel se reconnaissent les chrétiens, le signe de leur unité.
Les diverses Eglises, comme dit Tertullien échangent entre
elles cette tessera, « 1’'unique tradition d’un méme mystére »
(De praescr. 20). On peut également se rappeler que sym-
bole désignait les formules d’initiation dans les religions
a mystéres : le symbole est le signe qu’échangent entre eux
les initiés. C’est aussi 1’accord (autre sens de symbolum)
entre le chrétien et Dieu, I’engagement dont le baptéme est
le sceau (ainsi parle saint Augustin). Quoi qu’en dise Rufin,
il ne semble pas qu’il faille penser a un autre sens possible
de symbolum : repas auquel chacun apporte son écot, —
qui ferait allusion & la composition du symbole par les apé-
tres. On retiendra donc le sens de signe de reconnaissance.
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"LE SYMBOLE
DANS LA FOI DE L’EGLISE

Les recherches historiques sur le Symbole des Apétres,
dont on a trouvé 1’exposé dans les articles précédents, con-
cluent a son origine liturgique et plus précisément baptis-
male. C’est dire combien il fut mélé a la vie de ’Eglise,
expression de cette vie, et cela dés les premiers siéeles. I1 y
a donc quelques chances qu’il révéle au croyant d’aujour-
d’hui, dans la eontinuité d"une identique foi, les convictions
vécues des églises anciennes concernant la transmission,
Pexpression, 1’éducation dé¢ cette foi. En un temps ot I’on
‘8’interroge sur la validité des méthodes, des pédagogies qui
ont présidé, depuis quelques si¢eles, la prédication sous
toutes ses formes de la vérité de salut dans I’Eglise, une
réflexion théologique sur le Symbole acquiert une actualité
certaine. Nous essayerons dans les pages qui suivent de con-
duire cette réflexion.

L’antique Symbole constitue la profession de foi du
eroyant que ’Eglise va baptiser. Pour comprendre les rap-
ports de la foi et du baptéme qu’il exprime, il faut, évidem-
ment, nous remettre dans la perspective primitive du
baptéme des adultes. Le candidai au baptéme s’est eonverti
au Christ ; pendant des mois il a approfondi les exigences
de sa conversion en ce qui concerne la foi et les mceurs
chrétiennes. Dés le premier instant il a désiré le baptéme
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pour assurer ’épanouissement intérieur et 1’accomplisse-
ment social, dans 1’Eglise, de sa foi. Foi et baptéme sont les
deux temps d’une unique initiation, intimement liés 1’un
a I’autre. « Sacrement de la foi » est appellation tradition-
nelle du baptéme. Le Catéchisme du Concile de Trente 1’a
retenue en ces termes : « On ’appelle « sacrement de la
foi » parce que ceux qui le recoivent font une profession
générale de la foi chrétienne ».

Mais peut-étre n’est-ce pas suffisamment exprimer com-
bien le rite prend toute sa signification dans I’acte méme de
la profession de foi : au m1° siécle, le Symbole faisait eorps
avec le geste sacramentel de la plongée baptismale ; 1’acte
de foi du baptisé donne sa lucidité au geste sanctifiant. « La
foi et le baptéme, écrit saint Basile, sont deux moyens con-
jugués et inséparables. La foi trouve son achévement dans
le baptéme, et le bapiéme se fonde sur la foi. L’un et 1’autre
ont la méme formule sacrée : nous croyons au Pére, au
Fils et au Saint-Esprit. D’abord vient la profession de foi
qui méne au salut ; alors suit le baptéme qui met le sceau
a notre adhésion » (De ’Esprit-Saint, 1, 12).

Le Symbole est done vraiment un acte de foi, dans lequel
le candidat au baptéme engage tout son sérieux : je crois.
L’orthodoxie de la foi exprimée de facon purement objec-
tive ne suffirait pas. Personnelle, la profession de foi est
aussi dynamique : ce qu’indique le petit mot en. C’est tout
son éire que le crovant engage et livre au Dieu qui s’est
1évélé amourcusement a lui. Il ne croit pas a des affirma-
tions sur Bieu, comme on creirait au réeit d’un’explorateur,
car déja ce Dieu est son tout, sa vie ; ’affirmation publique
qui sort de sa bouche est chargée d’amour. La structure
méme du Symbole qui commence par la confession de Dieu
et se termine par ’espérance de la vie éternelle manifeste
bien la distanee qui sépare 1’acte de foi d’un acte d’adhé-
sion scientifique. Sans doute le contenu des affirmations
n’est-il pas indifférent ; mais, précisément, parce qu’il
exprime des rapporis personnels de Dieu avec ’homme, des
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vérités qui intéressent au plus haut point celui qui les
regoit ; bienheureuses vérités.

Ce caractére personnel de la profession de foi ne s’op-
pose nullement i son caractére communautaire. La foi du
croyant est d’abord et toujours la foi de 1’Eglise, Epouse du
Christ. Lorsque des croyants rassemblés récitent le Symbole,
ils affirment et manifestent 1’unité de 1’Eglise. Mais chaque
croyant, dans la communauté de ses fréres fidéles, continue
a dire : je crois. ’

On comprend sans peine que le martyre ait été considéré
comme un véritable baptéme : « baptéme de sang ». Le
martyr proteste de sa foi devant 1’Eglise et devant le monde,
tandis que sa mort prend une signification d’identification
au Christ, auteur de la vie a travers la mort. « Vous avez
été ensevelis avee lui dans le baptéme ot vous avez été
ensuite ressuseités par la foi en 1’opération de Dieu » (Col.
11, 12).

.
* %

Le contenu du Symbole peut surprendre : il passe sous
silenee plus d’un point de la foi catholique que nous esti-
meons importants. I1 différe ainsi d’autres résumés de la foi
élaborés par I’Eglise. L’origine baptismale du Symbole per-
met de dépasser cet étonnement : nous avons affaire a un
résumé de catécheése d’initiation. On peut alors se deman-
der si ce contenu n’est pas trop vaste pour informer une foi
encore toute jeune. Dun c6té comme de 1’autre se trouve
done posée une importante question : celle du caractere
progressif de la foi et de sa transmission. Par la place
précise qu’il tient dans la pédagogie de I’Eglise, le Symbole
nous donne 1’occasion de préciser les étapes de I’entrée dans
la foi.

L’Eglise des premiers siécles semble avoir, dans som
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action évangélisatrice’, nettement distingué la premiére
annonce de Jésus-Christ en vue de la conversion, et 1’ensei-
gnement religieux qui informe la foi de ceux qui déja ont
cru. Cette distinction est tellement dans la nature des choses
qu’elle s’impose spontanément a tout missionnaire qui veut
bien sortir de ses méthodes de chrétienté. Il ne s’agit pas,
en effet, de réduire I’épaisseur du catéchisme en s’adaptant
- a ’age mental des catéchisés, ce que font tous les. manuels
de savoir profane. Il s’agit de présenter d’abord 3 un hom-
me vivant la personne et [’événement de Jésus-Christ comme
Poption décisive qui lui est proposée en vue d’une signi-
fication éternelle de toute sa vie. C’est seulement dans Ia
suite que viennent les conclusions doctrinales et morales qui
détaillent la premiére annonce.

Le terme de « Kérygme » désigne dans le Nouveau Tes-
tament simultanément 1’acte et 1’sbjet de cette premiére
prédication, annonce a la fois joyeuse et impérative de la
Bonne Nouvelle, mise en demeure concernant la destinée de
tout homme de la part de Dieu qui a révélé sa puissance et
son amour en Jésus-Christ, « Kérygme », témoignage, mis-
sion, apostolal, évangélisation : autant de termes connexes
qui désignent la premiére étape de la prédication chrétien-
ne, L’Apétre annonce un fait : le fait « Jésus-Christ », a la
feis historique et divin dans sa réalité, concernant les hom-
mes a la maniére d’un événement, mais les concernant tous
et dans toute la réalité de leur vie, parce qu’événement de
Dieu dans I"Histoire. Ceux qui croient et livrent leur vie a
cette proclamation entrent dans 1’erdre du salut ; le juge-
ment est déja sur ceux qui refusent d’écouter ou de se don-
ner. Aux convertis des temps apostoliques on conférait, sans
plus attendre, le saecrement de leur foi chrétienne, en les
baptisant. Point n’était bescin d’une longue familiarité avec
les rudiments de la foi, ni de preuves assurées de fidélité ;
il suffisait de confesser la Seigneurie de Jésus, c’est-a-dire
son origine divine et le caractére salutaire de sa vie. Il suffit
de se reporter aux Actes des Apétres et aux Epitres pauli-
niennes.
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Ces hommes ont donc accueilli la parole de Dieu concer-
nant Jésus-Christ, ils ont été baptisés. Une communauté
chrétienne est née, dont les principales activités vont étre
le culte, la prédication, les ceuvres de la charité fraternelle.
Les évangélisateurs ont, le plus souvent, désigné des respon-
sables, a divers titres, de la communauté. Directement, —
au cours de leurs voyages ou par letires, — ou par I'intermé-
diaire de ces responsables (ancétres de nos évéques et curés)
ils développent le contenu doctrinal, cultuel et moral du
« Kérygme » primitif. Ces catéchéses constituent la seconde
étape de la prédication chrétienne. Les Epitres de saint
Paul, notamment la premiére aux Corinthiens, en fournis-
sent le type achevé.

La distinetion entre « kérygme » et « catéchése » remon-
te done a la vie tout a fait primitive de 1'Eglise. Le fait
qu’on puisse se demander en face de certains textes du
Nouveaun Testament, si 1’on a affaire a 1’une ou a ’autre
élape révélatrice n’infirme en rien cette conclusion. Cela
marque seulement que la catéchése sous toutes ses formes
sort du « kérygme » primitif, et qu'a 'inverse le « kéryg-
me » appelle son développement en catéchése. Le dévelep-
pement dont il s’agit est de type vital, non par un maillon
de chaine aprés un autre maillon, ni un chapitre de doctrine
compleétant logiquement le précédent. Tout est contenu, doc-
irine et moeurs, dans la premiére proclamation de la foi :
Jésus-Christ est le Seigneur. Aucun minimisme dogmatique
n’intervient dans cette premiére évangélisation réduite au
Kérygme, Il reste que le germe doit développer toutes ses
virtualités, la fci chrétienne toute son ampleur ; 1’Eglise y
pourvoiera.

Des témoignages ultérieurs confirment d’zilleurs cette
attention i séparer les étapes de la prédication de la foi.
Abordant une catéchése sur le sacerdoce de Jésus-Christ,
Pauteur de I’Epitre aux Hébreux s’exprime ainsi : « Lais-
sant 'enseignement élémentaire sur le Christ, élevons-nous
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a P’enseignement parfait, sans revenir sur les articles fonda-
mmentaux : repentir des ceuvres mortes et foi en Dieu, ins-
truction sur les baptémes et imposition des mains, résurrec-
tion des morts et jugement éternel... » (VI, 1-2). « L’ensei-
gnement élémentaire » désigne ici le kérygme de Jésus-
Christ avec exhortation i la pénitence et la signification du
baptéme chrétien qui lui étaient jointes.

Vient ensuite le témoignage de Clément, directeur de
I’Ecole catéchétique d’Alexandrie au mr® siecle. Au début
de son ouvrage le Pédagogue il donne le plan d’une ini-
tiation progressive i la doctrine chrétienne, plan qui serait
aussi celui de son ceuvre principale. La premiére étape
exhorte a la conversion en manifestant le Christ comme le
chantre et le docteur d’un monde de vie éternelle (le Protre-
tique) ; la seconde étape consiste i suivre le Christ, péda-
gogue de tous les croyants, a I’écouter et a vivre conformé-
ment a ses meeurs ; la derniére étape introduit dans la
Sagesse (le Didascale). Enfin, relevons au 1ve® siecle le
témoignage de Ihistorien Eusébe, parlant en ces termes des
évangélisateurs des premiers siécles : « Ils quittaient leur
patrie et allaient remplir la mission d’annonce de 1’Evan-
gile. A ceux qui n’avaient encore rien entendu de la parole
de la foi, ils allaient a 1’envie précher et transmetire le
Livre des divins enseignements de U’Evangile. Ils se conten-
tatent de jeter les bases de la foi chez les peuples étrangers,
y établissaient des pasteurs et leur abandonnaient le soin de
ceux qu’ils venaient d’amener i croire. Ensuite ils partaient
vers d’autres contrées et d’autres nations avec la grace et la
puissance aceompagnatrices de Dieu » (Hist. Eecl. 111, 37).

5i nous avens insisté quelque peu sur ces étapes de la
prédication — et 1’on verra plus loin que nous ne perdons
pas de vue, ce faisant, notre étude du Symbole — c’est qu’a
notre avis, la prédication de notre Eglise, dans ces derniers
siecles, les a singuliérement oubliées. Ce qui s’explique par
la pratique universelle du bapiéme des enfants, par la
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structure de nos catéchismes issus de la théologie des Ecoles.
11 faudrait une auire étude pour monirer qu’a ces deux éta-
pes correspondent aussi deux étapes de la foi subjective : la
premiére foi étant essentiellement conversion, au contenu
théologique trés riche mais trés implicite, attitude de tout
I’homme qui aceepte le Christ dans sa vie, — la seconde foi,
mirissement de la premiére, développant, dans la fidélité a
une catéchése d’Eglise, sa connaissance du mystére révélé.
D’abord la foi d’Abraham et de saint Paul dans les pre-
miers chapitres de ’Epitre aux Romains ; ensuite, la foi-
lumiére dont nous parlent les écrits apostoliques. Il ne
s’agit pas a vrai dire de deux fois, il n’y a pas opposition,
mais simplement étapes, structure du devenir de Jésus-
Christ dans I’homme.

* *
* |

Notre Symbole des Apétres est un résumé de catéchese
baptismale. Car dés la fin du 11° siécle, ce n’est qu’au terme
d’une sérieuse probation et d’enseignement, — le catéchu-
ménat, — qu’on donne le baptéme. L’inconstance de nom-
breux baptisés avait déterminé 1’Eglise a instaurer cette
discipline. Le Symbole renferme donc ce qu’on exigeait en
matiére d’explicitation de la foi de conversion pour recevoir
le baptéme. Tout le credo catholique ne s’y trouve point
renfermé, car la catéchése baptismale ne constitue pas
I’unique catéchése. La catéchése eucharistique introduira
les baptisés plus avant dans leur foi et les invitera a vivre
la plénitude de la vie dans la communauté ecclésiale. Ici
encore nous retrouvons ce souci d’initiation progressive qui
avait fait distinguer « kérygme » et « catéchese ».

Dans un grand nombre de cas il semble que la catéchese
baptismale ait consisté strictement en un commentaire du
Symbole, dés que celui-ci fut suffisamment fixé. Nous som-
mes done & méme de reconstituer 2 partir de ce texte les
inspirations de la catéchdse, ce qui n’est pas sans profit.
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On a beaucoup discuté entre savants sur la structure du
Symbole : ftrinitaire ou christologique ? Les hypothéses
historiques donnent un fondement a cette discussion, ainsi
que les études précédentes le montrent. Elles rejoignent
d’ailleurs ce que nous disions du « kérygme ». Comment
en est-on passé d’une proclamation christologique de la foi :
Jésus est le Seigneur, a la présente catéchése ?

Si I'on voulait résumer cette catéchése, on pourrait
dire : elle annonce tout ce que Dieu a fait pour sa créature.
Saint Augustin ne se donnait pas pour tiche catéchuménale
de raconter les merveilleuses actions de Dieu (mirabilia
Dei} « depuis le priucipe dont il est écrit : dans le com-
mencement Dieu fit ciel et terre, jusqu’aux temps présents
de I’Eglise ». C’est 12 1a ¢lé : ce que Dieu a fait et ce qu’il
ne cesse de faire en vue du salut voulu dés avant la eréation
du monde. Il s’agit de I’acte de Dieu. Celui qui récite le
Symbole n’aligne pas des notions ahstraites : Incarnation,
Rédemption, Eschatologie, mais il prononce des verbes ex-
pressifs d’action, dont Dieu est le sujet.

Le Kérygme de la foi primitive se retrouve prineipale-
ment dans le développement christologique qui occupe le
cenire du Symbole, il est vrai. Mais confesser gue Jésus est
le Seigneur, n’est-ce pas affirmer la foi en son origine divi-
ne ? Confesser la Seigneurie de Jésus réalisée dans 1’his-
toire humaine n’est-ce pas affirmer sa foi en la dépendance
originelle de toute cette histoire par rapport 4 Dieu ? N’est-
ce pas rejoindre ainsi le premier article du Symbole qui
confesse Dieu créateur, préambule a 1’action de salut de
Dieu en Jésus-Christ ? Quant & la confession de I’Esprit
Saint, liée & sen action dans Eglise, elle est un rejaillis-
sement de ja Seigneurie de Jésus, dont ’Esprit assure 1’ac-
tualité vivifiante parmi les croyants. Le centre immédiat
de la foi coneréte demeure done Jésus-Christ en qui et par
qui on adore le Pére Tout Puissant ¢t UEsprit Vivifiant.
L’ordre des articles de foi est en méme temps chronologi-
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que et logique ; mais la pointe avancée de tout le Symbole
ou le centre — comme on voudra — demeure la personne
et 1’événement Jésus-Christ. D ailleurs le baptéme dont le
Symbole est la forme liturgique est baptéme trinitaire parce
qu’il est d’abord baptéme en la mort et en la vie ressuscitée
de Jésus-Christ, par la puissance du Pére et 1’actualité de
I’Esprit.

Il »’y a aucune opposition possible entre point de vue
trinitaire et point de vue christologique ; précisément
parce que le Symbole ne nous parle pas de la Trinité ado-
rable « en soi » mais a 1’occasion de 1’action des Personnes
divines dans I’ceuvre de salut. Au centre de celle-ci se trou-
ve historiquement Jésus-Christ. On ne pourrait en dire
autant d’autres Confessions de foi (tel le Credo attribué a
saint Athanase) ni de certains textes théologiques introduits
dans la liturgie ou dans la catéchése, ot ’aspect trinitaire
est confessé pour lui-méme avant 1’énoncé de Phistoire du
salut. La catéchése de I’Eglise primitive ne quittait pas ce
cheminement de 1’histoire du salut et le Symbole en témoi-
gne contre maint catéchisme et maintes catéchéses moder-
nes insuffisamment christoceniriques. C’est d’ailleurs une
faute commune 3 presque tout I’enseignement chrétien dans
les temps modernes d’avoir oublié sa nature kérygmatique
et catéechétique pour s’inféoder a la théologie savante.

Que celle-ci objective les articles de foi et qu’elle cher-
che a contempler le mystere révélé dans la nécessité de son
« en-soi », en rendant autant que faire se peut intelligible
pour D’entendement théologique le dessein de Dieu : fort
bien. Mais autre chose doit étre la prédication de 1’'Eglise
en continuité avec la prédication apostolique. Le magistére
ordinaire et universel — unanimité de la prédication apos-
tolique faisant face 3 1’unanimité de foi des croyants —
constitue I’axe de vérité dans la vie de PEglise plus que le
magistére extraordinaire, qui est généralement un magis-
tére anti-hérétique, d’expression théologique. Avec le
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Symbole nous possédons une expression de cette foi simple,
d’avant toute polémique, et d’avant toute théologie savan-
ie : la foi du salut en Jésus-Christ pour tous les hommes
de bonne volonté.

*
* %

Notre Symbole est trés bref en ce qui concerne Pinsti-
tution ecclésiale : hiérarchie, sacrements. Tout est renfer-
mé, il est vrai, dans la confession de I’Esprit-Saint liée a
celle de la Sainte Eglise Catholique ; — surtout si l'on
tient compte de la reconstitution proposée par M. Nautin
(voir article précédent) : « Je crois au Saint Esprit, dans
la Sainte Eglise Catholique, pour la Résurrection de la
chair ». Mais nous somme fondés a voir la encore un signe
du caractére progressif de UDinitiation chrétienne. Les
moyens de salut, la sacramentalité générale de 1’Eglise
n’ont de sens que subordonnés a 1’amour et a la puissance
agissante de Dieu, de Jésus-Christ. Le sacrement fait mirir
la Réalité dans le baptisé ; mais la foi en la Réalité pré-
¢ide le sacrement. Il faudra d’ailleurs prendre soin de par-
ler toujours davantage de la Réalité dans le Christ que de
P'Iustitution sacramentelle. On risque peu d’oublier le
sacrement si 1’on vit dans la communauté ecclésiale ; 1’'im-
portant est que par la foi il soit transparence a Daction
vivifiante de Dieu et a ses fruits de sainteté en Jésus-Christ.
En ne soulignani pas sans cesse Vintentionnalité, c¢’est-a-
dire le caractére de fleche, de tout ce qui est sacramentel,
on est conduit tout droit au formalisme religieux.

* *

11 a pu sembler au lecteur que plus d’un développement
de cet article s’are-boutait 2 D’hypothése d’une liturgie
baptismale d’adultes qui n’est plus le fait de I’'Eglise pré-
sente. Or, en fait, les réflexions auxquelles nous a conduits
le Symbole sont toujours d’actualité dans la vie de I'Egli-
se ; ce que nous manifesterons en terminant.
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Le Symbole demeure pour le fidéle de Jésus-Christ la
confession de I’essentiel de sa foi et de son espérance.
L’Eglise et ses garants personnels ont proclamé cette foi
pour enfant au baptéme. Mission leur incombe d’amener
le baptisé a cette confession personnelle de sa foi, 13 ou
en était le catéchuméne adulte d’antan. Or pour cela, il
n’y a pas d’autre pédagogie que celle dont nous parlions
plus haut. D’abord présenter a la foi aveugle du baptisé
qui s’éveille, le Kérygme de Jésus-Christ, Puis apres, seu-
lement, 1’éclatement du Kérygme dans les divers articles
de foi mis en ordre dans Ie Symbole, en marquant 1’unité
/interne de 1’unique mystére du Christ a travers son expres-
sion analytique. La solennfsatiop de la profession de foi,
au seuil de la maturité, pourrait faire écho, en termes
d’engagement personnel, témoignant d’une conviction
éprouvée, a la profession de foi communautaire du bap-
téme. Le Symbole en serait évidemment I’expression.

Or n’a-t-on pas pensé, dans bien des cas, que 1’éveil et
I'éducation maternels de la foi des jeunes baptisés, dispen-
saient de I’antique pédagogie de I’Eglise ? On a supposé
avoir affaire 3 des convertis 13 o1 il fallait susciter 1’acte
de conversion ratifiant le baptéme. On a insisté uniquement
sur linstruction religieuse, visant plus & D'intégralité du
Credo et a son orthodoxie formelle qu’a sa qualité d’acte
de foi s’adressant 3 une personne. Or I'ignorance religieuse
n’est peut-étre pas la premiére chose a déplorer parmi les
baptisés ; 1’absence de vraie foi est autrement désolante.
L’expérience montre que le second mal ne trouve pas sa
solution intégrale dans 1’antidote du premier ; tandis
qu’une vraie catéchése remédierait a 1’un et 3 Pautre. Grace
a Dieu on reparle de nos jours du catéchuménat, et pas
seulement en pays de mission.

C’est d’ailleurs toute la prédication de I'Eglise qui au-
rait profit & épouser la forme du Symbole. Et par forme,
nous n’entendons pas seulement ’ordre des articles, mais
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leur caractére d’annonce de 1’action souveraine et créatrice
de Dieu au milieu de 1’histoire. L’Eglise ne croit pas a des
idées, mais a des réalités dont Dieu est le sujet agissant.
Ce que Dieu a fait et continue de faire chez les hommes
est plus important que ce que les hommes peuvent et doi-
vent faire pour Dieu. Toute la conduite du chrétien prend
son inspiration, ses exigences, sa puissance de réalisation
dans cette action de Dieu en Jésus-Christ.

P.-A. LiEkGE, o. p.



SAINT THOMAS D’AQUIN

Premier sermon sur le Symbole

Le texte de saint Thomas dont nous présentons la tra-
duction est un sermon, ou, plus exactement, une conférence
spirituelle.

Saint Thomas d’ Aquin ne fut jamais ce que nous appe-
lons aujourd’hui un prédicateur. Il fut un professeur, ou,
comme on disait alors, un « maitre» de théologie. Mais, au
moyen-age, le role du maitre de théologie n’était pas seule-
ment d’assurer, par ses lecons et ses disputes, la formation
doctrinale des étudiants ; il lui appartenait encore d’assu-
rer, par ses préches, leur formation spirituelle. Tous les
jours ouvrables, au petit matin, a ’heure ot la cloche son-
ne, au couvent de Saint-Jacques, l’office de Prime, le maitre
« lit » la Bible, c’est-a-dire en dégage en théologien le con-
tenu doctrinal. Au jour de son choix, — et saint Thomas le
fera jusqu’a deux fois par semaine, — il tient, sur un sujet
annoncé d’avance, une dispute ordinaire, @ laquelle assiste
toute 'université, les autres cours étant pour I’occasion sus-
perdus ; pendant I’Avent et pendant le Caréme, il tient en
outre une dispute extraordinaire, durant laquelle il s’offre
@ répondre & tout venant sur n’importe quel sujet, de quo-
libet. Enfin, les dimanches et jours fériés, devant les étu-
diants convoqués @ cet effet en quelque église, — a Paris,
¢’est d’ordinaire dans U’église des dominicains de Saint-
Jacques ou dans celle des franciscains, — il préche : le
matin, durant la messe, il donne le sermon, et le soir, avant
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Complies, il en reprend le théme en une conférence spiri-
tuelle. Lire, disputer, précher, telles sont les trois fonctions
du maitre.

Des sermons et des conférences que saint Thomas,
comme maditre, dut ainsi prononcer, la plupart sont perdusl.
Il n’y a pas lieu de s’en étonner : ils n’étaient pas destinés
& la publication. Pourtant, une fois ou 'autre, et surtout a
la fin de la carriére du saint, lorsque son renom de science
et de sainteté fut bien établi, il se trouve un auditeur pour
recueillir au vol les paroles du maitre et les noter par écrit.
(’est ainsi que nous avons conservé quelque deux douzaines
de sermons de saint Thomas, presque tous préchés a Paris
entre 1269 et 12722,

Et c’est ainsi que nous avons également conservé les 59
conférences qui forment ce qu’on a appelé « le Caréme de
saint Thomas d’Aquin », préché & Naples en 1273 3.

Entendons-nous bien, d’ailleurs. C’est, les manuscrits
sont formels, aux étudiants, scolaribus, que ces conférences
étaient destinées, dans le cadre de la prédication universi-
taire. Mais des circonstances toutes locales leur ont donné
une allure trés particuliére.

A Uuniversité de Paris, le temps du Caréme, avec la

1. Les Collationes dominicales et festivee ne sont sans doute pas un
recueil de sermons préchés par saint Thomas, mais un recueil de plans
de sermons, — plus de deux cents, — écrits par lui a I’usage des prédi-

cateurs.

2. Onze de ces sermons ont été découverts récemment, cf. T. Kap-
pELL, O. P., Una raccolta di prediche attribuite a S. Tommaso d’Aqui-
no, dans Archivum Fratrum Predicatorum, XIII (1943), p. 59-94.

3. P. Manvonner, Le Caréme de saint Thomas d’Aquin a@ Naples
(1273), dans S. Tommaso d’Aquino O. P. Miscellanea storico-artistica,
Rome, 1924, p. 195-212 (Cf. Vimportant compte-rendu de J.-A. DEsTREZ,
dans le Bulletin thomiste, 111, 1926, p. 64-69) ; du méme, Les « Colla-
tiones » sur ’Ave Maria et la critique récente, dans Notes et communi-
cations du Bulletin thomiste, I, 1933, p. 155-167.
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tenue des disputes quodlibétiques, était une époque parti-
culiérement chargée. A Naples, au contraire, les disputes
gquodlibétiques semblent n’avoir pas existé, et les disputes
ordinaires elles-mémes, faute peut-étre d’un public scolaire
suffisant, n’avaient pas cours. D’ot, pour les maitres et pour
les étudiants, des loisirs inaccoutumés, loisirs qui firent
germer dans Uesprit de saint Thomas I'idée, qui n’aurait pu
lui venir a Paris, d’une série de conférences quotidiennes,
développant un plan suivi. Premiére nouveauté.

Et en voici une seconde. Primitivement destinées, dans
la pensée du maitre, aux étudiants de I’université, ses confé-
rences virent, dés le premier jour, accourir tout Naples,
chevaliers, magistrats, petites gens, attirés par la réputa-
tion de sainteté de cet enfant du pays. Or, saint Thomas, ici,
ne se trouvait pas démuni, comme il I’était & Paris, dont, a
cause de sa perpétuelle abstraction d’esprit, nous dit son
biographe Guillaume de Tocco, il n’avait jamais pu appren-
dre la langue ; aussi, voulant éire compris de tous, se fit-il
une joie, délaissant pour une fois le latin, de reprendre le
parler du terroir. Il ne put cependant se défaire de ses habi-
tudes, qui n’étaient pas celles d’un orateur : un magistrat de
Naples, Giovanni di Blasio, qui, jeune homme, avait assisté
@ ses conférences, nous le dépeindra, au procés de canoni-
sation, parlant « les yeux fermés » ou encore « contempla-
tifs, levés au ciel ». S’il touchait les cceurs, ¢’était, non par
I’éloquence, mais par la force de la vérité et surtout par le
rayonnement de la sainteté.

Préchées en dialecte napolitain, les conférences de saint
Thomas furent prises en note et rédigées ensuite en latin par
un de ses auditeurs, le dominicain Pietro d’Andric. Mais
sans doute, comme ¢’était la coutume, le texte ainsi consti-
tué fut-il soumis & I’auteur et autorisé par lui avant d’étre
répandu dans le public. Nous sommes donc assurés d’y trou-
ver un écho fideéle, non seulement de la pensée, mais aussi,
en quelque maniére, de la parole de saint Thomas.

Le texte qu’on va lire est la conférence inaugurale de ce
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Caréme de saint Thomas, conférence inaugurale qui- fut
probablement prononcée le dimanche de la Septuagésime,
5 février 1273, saint Thomas ayant largement devancé les
limites chronologiques du Caréme proprement dit. Le plan
choisi par saint Thomas pour la série de ses conférences, qui
va se prolonger jusqu’au mardi saint 4 avril, est trés simple:
le maitre veut enseigner a ses auditeurs les trois sciences
nécessaires au salut, la science de ce que nous devons croire,
la science de ce que nous devons espérer et la science de ce
que nous devons faire ; la premiére est contenue dans le
Symbole des apétres, la deuxieme dans le Notre Pére, la
troisieme dans le Décalogue ; ce sont donc ces trois textes
que le maitre va, tour a tour, prendre pour guide 4. La con-
férence inaugurale sera donc un commentaire du premier
mot du Symbole des apdtres : Je crois 5.

R.-A. GauTHIER, 0. P.

. 4. Peut-étre y ajouta-t-il, en fin de série, le Je vous salue, Marie ;
mais I'appartenance des conférences sar le Je vous salue, Marie au
Caréme de Naples a é16 contestée et il ne semble pas qu’elle puisse

étre considérée comme définitivement établie.

3. Le texte de ces conférences, tel qu’on le trouve dans les éditions,
est irés défectueux ; nous avons donc traduit un texte établi sur les
manuscrits Paris B. N. lat. 14546 et Grenoble Bibl. municipale 293
(560) ; le ms. Paris Sainte-Geneviéve 238, que nous avons également
consulté, contient un texte qui semble retravaillé et se rapproche
davantage de celui des éditions. Nous avons introduit dans la tradue-
tion, entre crochets droits, I'indication des versets des textes scriptu-
raires ; cette division en versets, on le sait, ne date que du xvi®
siecle.
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. Je ecrois

La premiére chose nécessaire a tout chrétien, c’est la foi:
sans elle nul ne mérite vraiment le nom de chrétien.

LES QUATRE BIENFAITS DE LA FOI

Par la foi, I’ame est unie a Dieu. Car, par la foi chré-
tienne, 1’ime contracte une sorte de mariage avec Dieu.
Chapitre deuxiéme d’Os£E [20] : Je te fiancerai & moi dans
{a foi. De la vient que, dans la liturgie du baptéme, le pre-
mier acte du baptisé est de confesser la foi, lorsqu’on lui
pose la question : Crois-tu en Dieu ? C’est que le baptéme
est le premier sacrement de la foi. Aussi le SeicNEUR dit-il,
au dernier chapitre de Marc [16, 16] : Qui croira et sera
baptisé, sera sauvé. Le baptéme, en effet, sans la foi, ne sert
de rien. II faut le bien savoir : pas de bonne action qui soit
agréée de Dieu, sans la foi. Chapitre onziéme des Hébreux
[6] : Sans la foi, il est impossible de plaire a Dieu. Aussi
saint AucusTiN dit-il : Lé ou fait défaut la reconnaissance de
la vérité, fausse est la vertu, si bonne que soit la vie qu’on .
méne 6.

6. PROSPER D’AQUITAINE, Sentences, 106 (P.L., 51, 441), cité d’apreés.
la Glose sur UEpitre aux Romains, 14, 23 (Iattribution i saint Augus-
tin est I’ceuvre de saint Thomas, qui cite d’aillenrs librement, comme.
dans la Somme de théologie, 1¢, II%°, 63, 2, obj. 1 et 65, 2, c.).
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Par la foi, commence en nous la vie éternelle, qui n’est
rien d’autre que de connaitre Dieu, comme le dit le SEi-
GNEUR au dix-septiéme chapitre de Jean [3]. Et cette con-
naissance de Dieu s’ébauche ici-bas en nous par la foi,
encore qu’elle s’achéve seulement dans la vie future, dans
laquelle nous le connaitrons tel qu’il est. Aussi est-il dit an
chapitre onziéme des Hébreux [1] : La foi est le principe
des choses qu’on espére. Nul ne peut donc parvenir a la
béatitude, qui est la connaissance achevée de Dieu si,
d’abord, il ne connait pas Dieu, ici-bas, par la foi. Aussi
est-il dit au chapitre vingtiéme de JeAN [29] : Bienheureux
ceux qui n’ont pas vu et qui ont cru !

La foi dirige la vie présente. Car, pour bien vivre, il
faut posséder toutes les connaissances nécessaires 4 une
bonne vie. Et si 1’on devait, toutes, les apprendre par 1’étu-
de, ou, 'on ne pourrait y arriver, ou on ne le pourrait
qu’aprés bien longtemps. Mais la foi enseigne toutes les
connaissances nécessaires a une bonne vie. Elle enseigne,
en effet, qu’il n’y a qu’un seul Dieu, qui récompense les
bons et punit les méchants, qu’il y a une autre vie et ainsi
de suite ; et, dés lors que nous le savons, nous sommes atti-
rés vers le bien, nous évitons le mal. Deuxiéme chapitre
d’Hasacuc [4] : Le juste dent je parle, lui, vit de la foi7.
En voici une seconde preuve : aucun des philosophes
paiens, avant la venue du Christ, en dépit de tout 1’effort
qu’il y apportait, n’a pu en savoir autant, de Dieu et des
choses nécessaires a la vie, qu’en sait, aprés la venue du
Christ, une seule bonne vieille, par la foi. Aussi est-il dit
au chapitre onzieme d’Isaie [9] : La terre a été remplie de
la science de Dieu.

7. En réalité, saint Thomas cite le texte d’Habacuc d’aprés saint
Paul, Epitre aux Romains, 1, 17.
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La foi est I’arme grace a laquelle nous vainquons les
tentations. Onziéme chapitre des Hébreux [33] : Les saints,
por la foi, ont vaincu les royaumes 8. En voici la preuve.
Toute tentation vient soit du diable, soit du monde, soit de:
la chair. Le diable tente, en te poussant a ne pas obéir a
Dieu et i ne pas te soumettre a lui. Cette tentation, elle est
écartée par la foi. Car, par la foi, nous savons que Dieu est
le Seigneur de toutes choses et que, par conséquent, il faut
lui obéir. Cinquiéme chapitre de la Premiére épitre de
Pierre [8-9] : Votre adversaire, le diable, réde, cherchant
qui dévorer ; résistez-lui, forts dans la foi. Le monde, lui,
tente, soit en attirant par la prospérité, soit en terrifiant par
V’adversité. Mais nous les vainquons, 1’une et 1’autre, par la
foi : 1a foi nous fait croire qu’il y a une autre vie, meilleure
que celle-ci, et du coup nous méprisons la prospérité de ce
monde ; nous n’en craignons pas davantage I’adversité, car
la foi nous apprend a croire qu’il y a des maux plus grands,
— ceux de D’enfer. — Cinquiéme chapitre de la Premiére
épitre de Jean [4] : La victoire qui vainc le monde, c’est
notre foi. La chair, enfin, tente, en nous imprimant un pen--
chant pour les joies de la vie présente, — joies d’un instant.
—— Mais la foi nous montre que ces joies, si nous manquons
a notre devoir pour nous attacher & elles, nous font perdre
les joies éternelles. Sixiéme chapitre des Ephésiens [16] :
Par.dessus tout, nous munissant du bouclier de la foi.

Ainsi la preuve en est faite : c¢’est chose bien utile que-
d’avoir la foi..

LES QUATRE REPONSES AU DOUTE

Mais 1’on dira : sottise que de croire ce qu’on ne voit
pas ! Il ne faut done pas le croire !

8. Saint Thomas, cette fois, cite d’aprés la liturgie (Capitule de-
Voffice de tierce du commun de plusieurs martyrs).
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Premiére réponse. Ce doute ne tient pas compte de
Pimperfection de notre intelligence. Si I’homme était capa-
ble de parfaitement connaitre toutes choses, les visibles et
les invisibles, ce serait sottise que de croire ce qu’on ne
voit pas. Mais notre connaissance est si débile qu’aucun
philosophe n’a pu découvrir parfaitement la nature d’une
seule mouche ! Ne lit-on pas quelque part 9 qu’un philo-
sophe vécut trente ans a 1’écart pour arriver a connaitre la
nature de I’abeille ? Si done notre intelligence est a ce
point débile, n’est-ce pas sottise que de refuser de croire
de Dieu sinon ce que 1’homme peut en connaitre par lui-
méme ? Aussi, contre ceux qui émettent cette prétention,
est-il dit au chapitre trente-sixieme de Job [26] : Voici que
Dieu, par sa grandeur, vaine notre science !

Deuxiéme réponse. Supposons qu’un savant dise quelque
chose du domaine de sa science et qu’un rustre dise qu'il
n’en est pas comme le dit le savant, sous prétexte qu’il n’y
comprend rien. Ce rustre ne passera-t-il pas pour un grand
sot ? Or, c’est un fait que I’intelligence de 1’ange dépasse
celle du plus grand des philosophes plus que I’intelligence
du philosophe ne dépasse celle du rustre. Aussi serait-il
bien sot le philosophe qui refuserait de croire ce que disent
les anges. Et combien plus s’il ne croyait pas ce que dit
Dieu ! Et voila contre qui il est écrit au chapitre troisieme
de ’Ecclésiastique [25] : Bien des choses qui dépassent
Pentendement de ’homme t’ont é16 montrées.

Troisiéme réponse. Si 1’on ne voulait croire que ce
qu’on connait avec certitude, on ne pourrait vivre en ce
monde. Comment vivre sans se fier a personne ? Comment

9. PLivg L’Ancien, Histoire naturelle, XI, viu, 9.
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croirait-on seulement qu’un tel est notre pére ? Aussi est-il
nécessaire de croire autrul sur tout ce que nous ne pouvons
pas connaitre parfaitement par nous-mémes et il n’est per-
sonne qu’il soit plus juste de croire que Dieu. Aussi ceux
qui ne croient pas aux dires de la foi ne sont pas des sages,
mais des orgueilleux et des sots, comme le dit ’APoTRE au
sixieéme chapitre de la Premiére épitre ¢ Timothée [4] :
C’est un orgueilleux qui ne sait rien. Et ¢’est pour la méme
raison qu’il disait encore : Je sais qui j'ai cru et je suis
certain!0, Deuxiéme chapitre de 1’Ecclésiastique [8] : Vous
qui craignez Dieu, croyez-le.

Quatriéme réponse. Dieu te prouve que ce qu’enseigne
la foi est vrai. Si en effet un roi envoyait des lettres munies
de son sceau, nul ne serait assez osé pour dire que ces lettres
n’émanent pas de la volonté du roi. Or, c’est un fait : toutes
Tes doctrines que les saints ont enseignées et nous ont léguées
par la voie de la tradition dans le domaine de la foi chré-
tienne sont marquées du sceau de Dieu ; ce sceau, ce sont
ces ceuvres que nulle créature ne peut faire, mais Dieu seul,
et ces ceuvres, ee sont les miracles par lesquels le Christ a
confirmé les dires des apdtres et des saints. Mais, diras-tu,
les miracles, nul n’en voit faire ! Voiei ma réponse. C’est
un fait : il fut un temps out Punivers tout entier adorait les
idoles ; les historiens paiens eux-mémes l’attestent. Mais,
aujourd’hui, tous les hommes se sont convertis au Christ, —
sages, riches, puissants, multitudes, — a la voix de ceux, —
simples, pauvres, une poignée d’hommes, -— qui préchaient
— quoi done ? — la pauvreté et la fuite des plaisirs ! Cette
conversion, elle s’est faite ou par miracle ou sans miracles.
Si ¢’est par miracle, je tiens la conclusion que je me propo-
sais de démontrer. Si c¢’est sans miracles, je dis qu’il ne

10. Seconde épitre a Timothée, 1, 12.



102 ‘ LE SYMBOLE DES APOTRES

pouvait y avoir de plus grand miracle que la conversion de
P’univers sans miracles : n’en cherche donc pas d’ autre !

Concluons. Il ne faut pas douter de la foi, mais croire ce
qu’enseigne la foi avec plus de certitude que ce qu’on voit :
la vue de I’homme peut se tromper, mais la science de Dieu
jamais ne défaille.



SAINT AUGUSTIN

Sermon sur le Symbole

Quand le catéchuménat recut son organisation définitive,
Tun des sommets de cette préparation baptismale fut ce que
Pon appela la « tradition du Symbole » : I'évéque venait
apprendre et expliquer aux candidats choisis le credo qu’ils
auraient & réciter au soir de leur baptéme.

Le sermon que nous avons traduit est l'un de ces
commentaires du Symbole que saint Augustin eut plusieurs
fois Poccasion de faire @ ses catéchuménes d’Hippone : il est
inscrit comme le Sermon ccxii dans édition des Mauristes,
t. V, p. 938-943 et dans la Patrologie latine de Migne, t. 38,
c. 1060-1065.

1. Le Symbole est la régle de foi brievement condensée
de fagon 3 instruire 1’intelligence sans surcharger la mé-
moire : les mots sont peu nombreux, mais ils sont d’un
grand profit.

Je crois en Dieu le Pére Tout-Puissant. Quelle brievete
et quelle richesse. 11 est Dieu et il est Pére, Dieu par la
puissance, Pére par la bonté. Que nous sommes heureux,
nous qui pouvons trouver un pere dans notre maitre.
Croyons done en lui et promettons-nous tout de sa miséri-
corde, puisqu’il est le Tout-Puissant ; c’est pour cela que
noas proclamons notre foi en Dieu le Pére Tout-Puissant.
(Que personne ne dise : il ne peut pas me remetire mes
péchés. Comment le Tout-Puissant ne le pourrait-il pas ?
Tu ajoutes : j’ai beaucoup péché. Je te réponds : mais il
est le Tout-Puissant. Toi alors : j’al commis de tels péchés
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que je ne puis en étre ni délivré, ni purifié. Je réponds :
mais il est le Tout-Puissant. Examinez ce que vous lui chan-
tez dans le psaume : « Mon ame, bénis le Seigneur et n’ou-
blie pas ses multiples bienfaits, c’est lui qui pardonne tou-
tes tes iniquités et qui guérit toutes tes langueurs (Ps 103,
2 et 3). — C’est pour cela que sa toute-puissance nous est
nécessaire. Elle était nécessaire 3 toute la création pour
qu’elle sortit du néant. JI est tout-puissant pour faire ce
qui est grand et ce qui est petit, tout-puissant pour faire
ce qui est au ciel et ce qui est sur la terre, tout-puissant
pour faire ce qui est immortel et ce qui est mortel, tout-
puissant pour faire le spirituel et le corporel, tout-puissant
pour faire le visible et ’invisible, grand dans les grandes
choses sans étre petit dans les moindres. Il est tout-puissant
enfin pour faire tout ce qu’il a voulu faire. Car il est des
choses qu’il ne saurait faire : il ne peut pas mourir, il ne
peut pas pécher, il ne peut pas mentir, il ne peut pas se
tromper. Autant de choses qu’il ne peut pas faire et qu’il
ne pourrait faire que s’il n’était pas le Tout-Puissant.
Croyez done en lui et faites profession de votre foi : « Car
on croit du ceeur pour parvenir i la justice, et on confesse
de bouche pour parvenir au salut » (Rom., 10, 10).

2. Quelle est la suite ? Et en Jésus-Christ. Je crois, dis-
tu, en Dieu le Pére Tout-Puissant, et en Jésus-Christ, son
Fils unique notre Seigneur. S’il est Fils unique, il est done
€gal a son Pére. $’il est Fils unique, il est donc de la méme
nature que son Peére. 5’il est Fils unique, il posséde done
la toute-puissance de son Pére. S’il est Fils unique, il est
donc coéternel a son Pére. Voila ce qu’il est en lui-méme
et dans le sein de son Pére. Mais pour nous et par rappoxrt
anous ? Qui a été concu du Saint-Esprit, est né de la Vierge
Marie. Voila celui qui est venu, par oil et vers qui. Il est
venu par la Vierge Marie, sous 1’action, non pas d’un hom-
me, d’un époux, mais du Saint-Esprit, qui a fécondé cette
vierge pure, et gardé sa virginité. C’est ainsi que le Sei-
gneur Christ s’est revétu de chair, ainsi que s’est fait hom-
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me Celui qui a fait I’homme, prenant ce qu’il n’était pas
sans perdre ce qu’il était.

Car « le Verbe s’est fait chair et il a habité parmi nous»
(Jo 1, 14). Non pas que le Verbe se soit changé en chair,
mais demeurant Verbe, il a pris une chair, et demeurant
invisible, il s’est fait visible quand il I’a voulu et il a habité
parmi nous. Qu’est-ce & dire « parmi nous» ? Parmi les
hommes ; il s’est fait 1’un d’entre les hommes, tout en res-
tant unique. Unique pour son Pére. Et pour nous ? Pour
nous unique aussi comme Sauveur, car personne en dehors
de lui ne nous sauve, et unique comme Rédempteur, car
personne en dehors de lui ne mous rachéte, non avec de
P’or ou de I’argent, mais avee son sang.

3. Qui a souffert sous Ponce-Pilate, a été crucifié, est
mort et a été enseveli. Le Fils unique de Dieu notre Sei-
gneur a été crucifié. Le Fils unique de Dieu notre Seigneur
a été enseveli. Il a été crucifié en tant qu’homme, enseveli
en tant qu’homme, car Dien n’a pas été changé, Dieu n’a
pas été tué, et néanmoins Dieu a été tué en tant qu’hom-
me. — « En effet, dit I’Apétre, s’ils ’avaient connu, ils
n’auraient jamais crucifié le Seigneur de la gloire (I Cor.
28). 11 le proclame Seigneur de la gloire et il déclare qu’il
a été crucifié. Le Christ Seigneur a été crucifié. 11 est le
Seigneur, le Fils Unique du Pére, il est notre Sauveur, le
Seigneur de la gloire, et pourtant il a été crucifié, mais
dans la chair, et c’est dans la chair seule qu’il a été ense-
veli.

C’est par la chair seule qu’il gisait dans le sépulere, et
néanmoins tu proclames que c’est Jésus-Christ, le Fils uni-
-gue du Pére, notre Seigneur. Celui qui a été concu du Saint- .
Esprit, est né de la Vierge Marie, c’est Jésus-Christ, le Fils
unique du Pére, notre Seigneur, celui qui a été crucifié sous
Ponce-Pilate, c’est Jésus-Christ, le Fils unique du Pére,
notre Seigneur, et celui qui a été enseveli, ¢’est Jésus-Christ,
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le Fils unique du Pére, notre Seigneur. La chair seule est
gisante, et tu dis que c’est notre Seigneur ? OQui, je le dis et
je le proclame : je ne vois que le vétement, mais j’adore
celui qui P’avait revétu. Car cette chair fut un vétement :
« alors qu’il était dans la forme de Dieu, il n’a pas regardé
comme une proie son égalité avec Dieu, mais il s’est anéanti
en prenant une forme d’esclave — sans rien perdre de la
forme de Dieu — il est devenu semblable aux hommes et a
été considéré comme un homme par son extérieur » (Phil.,

2, 6-7).

4. Pourtant ne méprisons pas cetite chair envisagée en
elle-méme : c’est quand elle était abattue qu’elle nous a
rachetés. Pourquoi nous a-t-elle rachetés ? Parce qu’elle ne
fut pas toujours abattue : le troisiéme jour, il est ressuscité
d’entre les morts, telle est la suite dans le Symbole. Aprés.
avoir confessé sa passion, nous confessons aussi sa résurree-
tion. Qu’a-t-il fait dans sa passion ? il nous a enseigné ce
que nous avions a souffrir, Qu’a-t-il fait dans sa résurrec-
tion ? Il nous a montré ce que nous avions a espérer. Telle
est I’ceuvre et telle est la récompense, 1’ccuvre dans la pas-
sion, la récompense dans la résurrection. Mais aprés étre
ressuscité des morts, il n’est pas demeuré ici-bas. Que dit la
suite ? Il est monié au ciel. Et ou est-il maintenant ? Il est
assis @ la droite de Dieu. Interpréte la droite, sans chercher
ou se trouve la gauche. La droite de Dieu signifie 1’éternel
bonheur, la droite de Dieu signifie 1’ineffable, 1’inestima-
ble, 1’incompréhensible béatitude et prospérité. Voila la
droite de Dieu. C’est la qu’il est assis. Que veut dire ce
mot : « il est assis » Cela signifie qu’il y habite et y
demeure...

5. Et ensuite ? De la il viendra juger les vivants et les:
morts. Bénissons le Sauveur, ne craignons pas le Juge. Celui
en effet qui maintenant croit en lui, qui observe ses précep-
tes, et qui ’aime, n’aura pas a le craindre quand il viendra-
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juger les vivants et les morts, non seulement il ne craindra
Pas, mais il souhaitera sa venue. Car qu’y a-t-il pour nous
de plus heureux que de voir venir celui que nous désirons,
celui que nous aimons ? Faudra-t-il le craindre parce qu’il
sera notre juge ? Mais c’est celui qui est aujourd’hui notre
avocat qui deviendra alors noire juge. Ecoutons I’apétre
Jean : « Si nous prétendons que nous n’avons pas de péché,
nous nous séduisons nous-mémes, et la vérité n’est pas en
nous. Mais si nous reconnaissons nos péchés, il est fidéle et
juste celui qui nous les remettra et nous purifiera de toute
iniquité. Je vous écris de ne pas pécher, néanmoins si quel-
qu’un a péché, nous avons un avocat auprés du Pére, Jésus-
Christ le Juste, et c¢’est lui qui est propitiation pour nos
péchés » (I Jo., I, 8-2, 2). Supposons que tu aies un procés
a soutenir devant un juge, tu irais trouver un avocat, il
prendrait ta cause en mains et la défendrait de son mieux,
mais si tu apprenais avant la fin qu’il doit devenir ton juge,
quelle serait ta joie que celui-ld puisse étre ton juge, qui
Peu auparavant était ton avocat ? Maintenant c’est le Christ
qui prie pour nous, le Christ qui intercéde pour nous :
nous I’avons pour avocal, et nous le craindrions comme
juge ? Mais bien plutét puisqu’avec assurance nous 1’avons
envoyé devant nous comme avocat, devons-nous espérer
-qu’il reviendra comme notre juge.

6. Nous venons de parcourir dans le Symbole ce qui
concerne Jésus-Christ, Fils unique de Dieu, notre Seigneur.
Il est dit ensuite : et au Saint-Esprit pour compléter la
‘Trinité, Pére, Fils et Saint-Esprit. Il a éié parlé longue-
ment du Fils parce que le Fils s’est fait homme, parce que
le Fils c’est le Verbe fait chair, et non pas le Pére ni 1’Es-
prit-Saint, bien que la Trinité toute entiére ait formé la
chair du Fils, puisque les ceuvres de la Trinité sont insé-
parables. Quant au Saint-Esprit, n’allez pas croire qu’il
soit inférieur au Fils et inférieur au Pére ; car le Pére, le
Fils et le Saint-Esprit, la Trinité, ne font qu’un seul Dieu.
Point de différence entre eux, point de diversité, aucune
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inférioriié, aucune opposition, mais égalité perpétuelle,
invisibilité et immuiabilité dans le Pére, le Fils et le Saint
Esprit. Daigne la Trinité nous délivrer de la multitude de:
nos péchés.

7. La suite se rapporie a nous, la Sainte Eglise. Car c’est
nous qui sommes la Sainte Kglise. Non pas seulement nous
qui sommes ici, vous qui m’écoutez, mais tous ceux qui par
la grice de Dieu sont chrétiens et fidéles dans cette église,
c’est-a-dire dans cette ville, tous ceux qui le sont dans cette
région et cette province, et tous ceux qui le sont au-dela
de la mer et dans tout }’univers, car « le nom du Seigneur
est béni de 1’orient au couchant » (Ps. 113, 5). Tous ceux-
la constituent }’Eglise catholique, notre meére véritable, la
véritable épouse du Christ. Honorons-la puisqu’elle est la-
Dame d’un si grand Seigneur.

Et que dire encore ? Son époux a daigné faire pour elle
de grandes choses : il I’avait trouvée prostituée et il 1’a
rendue vierge... N’était-elle pas prostituée en effet, celle
qui se souillait avec les idoles et les démons ? Tous avaient
le ceeur impur ; chez quelques-uns la chair aussi était im-
pure, mais le ceur de tous était souillé. Il est venu et il a
rendu vierge son Eglise. Elle est vierge par sa foir Selon
la chair elle compte un certain nombre de vierges qui sont
consacrées a Dieu, mais selon la foi tous doivent étre vier-
ges, les hommes et les femmes, car en elle doivent se trou-
ver la chasteté, la pureté, la sainteté... L’Eglise est done
vierge ; elle est vierge, qu’elle reste vierge. Qu’elle prenne
garde au séducteur pour ne point trouver en lui un cor-
rupteur.

1L ’Eglise est vierge. Tu m’objecteras peut-étre : si elle
est vierge, comment peut-elle enfanter des fils 7 ei si elle
n’enfante pas, pourquei lui donner nos noms afin de nafire
de ses entrailles ? Je te réponds : eile est vierge et elle
enfante. Elle imite Marie qui enfanta le Seigneur. Sainte-
Marie n’était-elle pas vierge, et n’a-t-elle pas enfanié tout
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en restant vierge ? De méme ’Eglise : elle enfante et elle
est vierge. Et méme si tu veux bien réfléchir, elle enfante
le Christ, puisque ceux qui sont baptisés sont les membres
du Christ : « Vous étes, dit I’Apétre, le corps du Christ et
ses membres» (I Cor., 12, 27). Si donc elle enfante les
membres du Christ, I’Eglise a la plus grande ressemblance
avec Marie. ' '

8. La rémission des péchés. Si le pouvoir de remettre
les péchés ne se trouvait pas dans 1’Eglise, il n’y aurait
aucune espérance de vie future et de délivrance éternelle.
Graces done a Dieu qui a fait un tel don i son Eglise. Vous
allez venir a la source sacrée, vous allez étre purifiés par
le baptéme, vous allez étre renouvelés par le bain d’une
renaissance salutaire, et quand vous remonterez de ce bain,
vous serez sans péché : tous les péchés passés qui vous
poursuivaient y auront disparu... Nombreux ou non, gra-
ves ou légers, il n’en restera plus un seul. Cependant com-
me il nous faut continuer a vivre dans ce monde, ot per-
sonne n’est exempt de faute, ce n’est pas seulement la sainte
ablution du baptéme qui remet les péchés : ils s’effacent
encore par la récitation quotidienne de cette priére du Sei-
gneur qu’on vous apprendra dans huit jours. Elle vous sera
comme un baptéme de tous les jours, pour rendre grices
@ Dieu qui a donné & son Eglise ce présent que nous pro-
clamons dans le symbole, lorsqu’aprés avoir dit « la
Sainte Eglise », nous ajoutons : « la rémission des péchés ».

9. Vient ensuite : la résurrection de la chair. Et c’est
la fin. Mais la résurrection de la chair est une fin qui n’a
point de fin. Car il n’y aura plus pour la chair ni mort, ni
angoisses, ni faim ni soif, nulle affliction, nulle vieillesse,
nulle fatigue. N'aie done aucune horreur de cette résurrec-
tion de la chair. Vois les biens qui ’attendent, oublie les
maux qu’elle souffre. Elle ne connaitra plus alors les mi-
séres de maintenant ; mous serons éternels, « pareils aux
anges de Dien» (Mat., 22, 30), nous formerons une cité
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avec les saints anges, nous serons possédés par Dieu, nous
serons son héritage, et il sera le nétre, aussi disons-nous
déja : « Le Seigneur est la part de mon héritage » (Ps. 16-
5) et il est écrit de son Fils : « Demande-moi et je te don-
nerai les nations pour ton héritage » (Ps. 2, 8)...

Tenez donc et retenez ce que nous venons de vous ap-
prendre et de vous expliquer selon que Dieu nous en a fait
la grace.



AUX POINTS DE DEPART
DU CHRISTIANISME

Le témoignage des convertis

Les questions les plus simples sont parfois les plus dé-
routantes. En Allemagne, dans un Lager, au cours d’une
de ces conversations & batons rompus, fertiles en détours
imprévas, un incroyant me demanda brusquement de dé-
finir le Christianisme.

Je croyais alors bien connaitre ma religion. J’avais
méme alors commencé 1’étude de la Théologie. J’étais, par
ailleurs, auditeur assidu d’un cours public ou Mgr Garrone,
alors professeur de Dogme, expliquait 3 ses camarades pri-
sonniers, comme aujourd’hui dans cette revue, la richesse
et I’'unité du Credo. La doctirine ne me manquait done pas.
Pourtant, le souvenir m’est resté d’une réponse a la fois
irréprochable et finalement peu satisfaisante... Elle me
semblait surtout fort compliquée. Tout en parlant, les
lignes maitresses du dogme chrétien m’apparaissaient con-
fusément, méme réduites aux arétes normatives du Credo,
comme quelque chose de trop élaboré pour mon auditeur.

A celui qui attendait une phrase décisive, la révélation
du ressort secret de la vie chrétienne, 1’iniroduction 2 un
mystére immense vaguement pressenti, j’avais, en somme,
fait un cours de théologie aussi correct sans doute que mal
venu.
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Comment ecut-il done fallu répondre ? Je me le suis
souvent demandé, par la suite, en présence de la méme
question. Puisqu’on ne pouvait compter sur les livres, une
idée me vint : interroger les convertis. Aprés des années
vécues loin de la foi, ils ont soudain découvert le christia-
nisme. Ne donneraient-ils pas la réponse idéale : comment
8’était présentée la Foi a la simplicité de leur regard tout
neuf ?

L’enquéte, pour éire valable, exigerait des témoignages
nombreux, aussi variés que possible. Dans la France con-
temporaine, animée d'un grand souffle missionnaire, ce
serait sans doute, chose facile. Un danger, cependant : une
divergence possible de ces témoignages. L’expérience mé-
ritait quand méme d’étre tentée.

En réalité, malgré la variété des itinéraires, les témoi-
gnages ont révélé une remarquable convergence. Mais il
y a un abime entre une réalité vivante et la bréve citation
dont il se faut contenter ici. En dépit de la diffieulté, es-
sayons d’en rendre compte.

J’ai commencé mon enquéte dans les milieux animés
par ’action catholique, par les paroisses missionnaires et
par les missions ouvriéres. Les convertis y sont nombreux.

Voici une jeune fille de 24 ans, toute donnée au service
de Jésus-Christ et de ses pauvres. Elevée en dehors de tout
principe religieux par un pére socialiste, elle a vécue dans
un idéal de fraternité humaine et sociale. A regarder le
passé, elle retrouve maintenant quelques jalons de la grice
prévenante : une chrétienne, camarade de travail ; un ser-
mon de vendredi-saint, entendu par hasard et qui a fait
choe, — sans d’ailleurs lui donner la meindre idée de se
convertir. Pendant 1’oecupation, elle est arrétée par la po-
lice. C’est dans la solitude de sa cellule qu’elle fera la
grande découverte : ‘

« Un anmédnicr allemand vient dans la prison, et
sans faire d’autre ministére, il nous laisse un Evan-
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gile. Je le lis, et tout d’un coup, c’est la révélation.
Je le lis et le relis, ne comprenant pas tout mais com-
prenant une chose, ¢’est que c¢’est ¢a, absolument ¢a,
qu’il me faut.»

Au sortir de la prison, quand elle se présentera au pré-
tre, en lui disant qu’elle a découvert le Christ dans 1’Evan-
gile et qu’elle est chrétienne, elle entendra parler de caté-
chisme... Elle sera abasourdie (elle n’a pas la moindre
idée de ce que c’est) mais, nullement déroutée, car tout le
Christianisme explicité par le catéchisme était contenu
dans la découverte initiale et définitive. (« Je vivais alors
littéralement dans le Christ», me dit-elle).

Quatre ans ont passé ; c’est pour toujours qu’elle a été
« saisie » par le Christ, pour sen service...

Mon enquéte commence bien ; je repars avec une évi-
dence : pour elle, le Christianisme, c’est d’abord la révé-
lation du Christ dans son Evangile.

Ce foyer de banlieue ot j’arrive un soir aprés diner
(car tout le jour on travaille) était jadis un pur foyer paien.
On y est maintenant chrétien et militant cent pour cent.
Avec une grande simplicité, en s’aidant I’un 1’autre, on
raccroche les souvenirs. Aprés une premiére communion
sans foi — et sans lendemain — 1’homme est venu i Paris,
4 17 ans. 11 a fait partie successivement de tous les syndicats
et oscillé du parti radical au parti communiste. A ce
moment-la :

« Je croyais vaguement a une espéce d’Etre Supré-
me. Je n’avais aucune idée de Jésus-Christ. Les pré-
tres, I'Eglise ne représentaient rien pour moi...»

Dégu par les partis, il cherche autre chese. L’expérience
chrétienne g’offre parmi les autres. Il décide de la tenter
loyalement : il suit une Mission, fréquente I’'Eglise, décide
de faire D’essai de la pratique religieuse et, en 19453, ac-
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cepte de suivre une retraite avec quelques militants. Ce
sera 1’occasion du vrai choc :

1 « C’est 12 que, peu i peu, en entrant dans le jeu de
‘cette retraite, en essayant de vivre méme ici cette vie
de charité et d’amour que 1’on nous montrait , que le
Christ nous demandait d’aveir, que j’ai rencontré la
vraie vie chrétienne, le Christ, la Grace... Quand la
retraite a été finie, ¢’a été vraiment la grande conver-
sion... Je ne me souviens d’aucune parole, d’aucune
instruction spéciale : simplement j’ai découvert la
charité du Christ. Et je brilais du désir de faire dé-
couvrir aux autres cette magnifique découverte.»

Dans le train du retour, les retraitants ne songent qu’au
témoignage a donner au monde et ne peuvent pas ne pas
reparler de toutes les choses dont leur ceeur est brilant :

« Les gens nous regardaient et nous entendaient
parler de tout cela et leurs regards et leurs attitudes
montraient qu’ils comprenaient quelque chose de cette
déconverte merveilleuse que nous avions faite.

Chez moi, au retour, j’ai fait en pleurant de joie
le récit de ma découverte 3 ma femme... et ensemble,
mais bientdt dans une méme foi et un méme bonheur,
nous avons recommencé notre foyer avec un retard de
vingt ans. ‘

Dés mon arrivée, j’ai appris a servir la messe... Je
n’avais qu’un désir, celui de vivre dans la masse paien-
ne pour lui apporter la présence du Christ...

Je vis avec le bon Dieu toute la journée. Je crois
que je ne pourrais pas me passer de la messe chaque
jour... » -

Quand je repars, tard dans la nuit, aprés avoir fait avee
eux la priére du soir, je me sens tout proche des premicres
communautés chrétiennes ot 1’on prenait a la lettre la pa-
role de saint Paul : « Pour moi, vivre, e’est le Christ ! »
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« Vivre dans le Christ» c’est, en-effet, ce dont ils me
reparlent tous, tandis que je continue mon enquéte. Ainsi, -
je note : . :

« Pour moi, la religion, c’est le Christ, ¢’est la
messe. Je ne lis pas beaucoup et seulement I’Evangile. .

Toute la journée, je garde la présence de Dieu au-
tant que je peux... J’offre mes souffrances en union -
avec celles du Christ. Je suis dans la joie...»

Et & quelques centaines de kilométres de 13, j’entends
une maman de six enfants me raconter : "

« Un soir, alors que j’étais jeune fille, une de mes
amies qui faisait partie de la J.0.C. m’emmena a une
réunion de propagande. L’orateur de ce jour-la était
Paul H. Il nous parla du Christ avec une telle convie-
tion que je fus littéralement emballée et que 1’idéal
jociste m’apparut magnifique. Je me disais : si c’est
¢a, il faut absolument en éire, et, intérieurement, je
me disais : s’il y avait une J.0.C. chez moi, j’en se-
rais sirement... »

Elle en fut en effet, et a fond, aprés une conversion
totale, dont le point de départ était cette présentation du
Christ par un militant jociste.

il faudrait citer tous les témoignages recueillis en mi-~
Lien ouvrier pour manifester leur convergence vraiment
impressionnante. Au point de départ de leur conversion et
au centre de toute leur vie, il y a la découverte du Christ
vivant. Dans ’Evangile ou dans 1’Eglise, & partir d’une
proclamation enthousiaste ou du témoignage véen d’un
chrétien vrai, ils ont appris la « bonne nouvelle » du Christ.

Mais en sera-t-i! de méme dans les autres milieux ?

*
* %
Le grand jeune homme qui a aceepté spenianément de
venir me raconter sa marche vers la foi, a éi¢ baptisé il y
a six mois. Auparavant ?
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« Mon grand-pére, dit-il, était anti-clérical. Mon
pére était socialiste et ne faisait pas baptiser ses en-
fants. Il considérait les chrétiens comme des minus.
Je faisais partie des Jeunesses socialistes...»

Les cérémonies religieuses auxquelles il a assisté a 1’oc-
casion de mariages ou d’enterrements 1’ont plutét éloigné
de la religion. Les étudiants catholiques qu’il a rencontrés
en « khiagne» ou & la Faculté ne 'ont en rien intéressé.
1l n’a jamais lu un ouvrage religieux ni causé avec un pré-
tre. Soudain, la rencontre de quelques chrétiens authenti-
ques 1’impressionne. En peu de mois, c’est le bouleverse-
ment total et la conversion. Je lui demande : qu’est-ce
donc pour vous, le Christianisme ?

« Le Message chrétien, pour moi, se localise trés
exactement dans le fait du Christ, du Christ ressuscité.
Il y a trois lignes de saint Paul qui ont été, pour moi,
décisives : celles ot il a dit qu’il a vu le Christ res-
suscité (« ... a4 moi le dernier, comme & 1’avorton»...}
le Christ ressuscité fonde la foi de saint Paul ; il fonde
aussi la mienne »...

C’est encore de saint Paul qu’on me parle dans ece jeune
foyer dont le mari me raconte son histoire. Aprés beau-
coup de lectures sans discernement, pour se distraire des
études de droit, un prétre qu’il a connu et admiré ’oriente
vers de meilleurs livres et jusqu’a la Bible qu’il parcourt
d’abord avec esprit critique, mais bientét avee la joie d’une
vraie découverte :

« A la snite des Synoptiques (que j’avais commencé
i étudier avee Couchoud pour Maitre !) je lisais saint
Jean et surtout saint Paul, le saint Paul des Galates et
des Ephésiens, dont je découvrais, comme un trait de
lumiére, le « Ce n’est plus mol qui vis, mais c’est le
Christ qui vit en moi ». Alors tout s’éclairait et je réa-
lisais 2 plein cette parole de Tagore que je notais a
ce moment-12 : une poignée de sable aurait pu me
cacher ton signal quand je n’en savais pas le sens;
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maintenant je suis plus averti; je le lis dans tout ce
qui me le cachait autrefois...

La découverte avait été une découverte compleéte 3
qui éclaire toute la vie ; comme vous dites : une bonne
nouvelle... »

Tous ont fait cette méme découverte : la Bonne Nou-
velle du Christ et la vie dans le Christ. Elle se détache
comme un filigrane a travers la trame si diverse de tous les
récits. Mais est-ce que je ne me trompe pas moi-méme ?
La hite a conclure cette enquéte ne fait-elle pas inspirer
les réponses, et, inconsciemment, donner i ’occasion le
coup de pouce favorable ?... Et bien non. Cette présenta-
tion du Christianisme est spontanée. Si on ne le dit pas
en clair, il suffit que je suggére la formule pour recueillir
aussitét une adhésion totale : une bonne nouvelle, ¢’est
bien cela que 1’on voulait dire.

Le hasard d’un voyage me fait partager le teit d’um
jeune homme converti pendant sa captivité en Allemagne.
11 apprend mon enquéte et me donne volontiers son témoi-
gnage. Dans D'isolement de son camp ol la vie est dure,
un Nouveau Testament est tombé entre ses mains. Il 1’a
dévoré, de I’Evangile 3 1’Apocalypse — 2 laquelle il n’a
d’ailleurs rien compris. — Pour lui, jusque-la, Dieu n’exis-
tait pas ou du meins n’avait pas d’existence personnelle ;
voila que d’un seul coup il découvre Jésus qui se donne
comme Dieu. La grace aidant, ¢’est ’illumination ! Il relit
le livre ; il est enthousiasmé :

« Cette lecture et cetie réflexion durent une semaine
et me conduisent & cette conclusion inéluctable : je
me ferai baptiser en rentrant en France.»

Par la suite, les choses se réglérent beaucoup plus vite
et les circonstances permirent son Baptéme et sa Confir-
mation dans le camp. Une vie nouvelle commence a partir
de cette découverte du Christ dans PEvangile ; il la voudra
toute & Dieu. }’interroge :

« Au fond, ne pourriez-vous pas dire, dans ces con-
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ditions, que le Christianisme vous est apparu comme
1’ « Evangile » dans son sens étymologique, ¢’est-3-dire
comme une « Bonne Nouvelle ? »

C’est un esprit clair. Dans sa conversation, il a été pré-
cis, sans hésiter sur le choix des formules. Il attend ume
seconde et répond simplement :

« Qui, exactement. »

C’est méme si bien cela que, deux heures plus tard,
' nous renconltrant de nouveau, il revient 2 moi pour me
dire :
« Je pensais 3 ce que vous me disiez tout a I’heure.
Une Bonne Nouvelle, c’est exactement cela ! »

Et il me Daffirmera encore quelques mois plus tard
quand je le lui communique pour confirmation la sténo-
graphie hative de son récit.

“‘

Je poursuis ’aventure passionnante de mes visites. Au
début, j’appréhendais la difficulté de découvrir des conver-
tis ; je craignais les réticences ou ’embarras a s’exprimer.
Mais tous les obstacles s’aplanissent. J’ai maintenant des
dizaines d’adresses et la simplicité d’accueil de ces rencon-
tres impromptues me confond. La convergence des témoi-
gnages est remarquable : au terme des itinéraires spirituels
les plus variés, ce sont les mémes mots qui reviennent. Au
soir de mes voyages en zig-zag, je souligne en rouge les
mémes phrases sur mon carnet.

Me voici dans une villa de la Grande Banlieu. Mon
interlocutrice raconte d’abord comment elle a été rebutée
par de bonnes filles, aussi maladroites que pleines de zéle,
dont !a vie ne correspondait pas toujours a la foi. Enfin
elle rencontra une vraie chrétienne :

Bientdt elle découvre, grice a sa nouvelle amie. des com-

munautés chrétiennes authentiques :

« A leur contact, dans des études en commun de



LE TEMOIGNAGE DES CONVERTIS 119

P’Evangile qui étaient a la base de nos cercles, je trou-
vai Jésus-Christ. »

Aprés quelques semaines d’attente, un certain soir ou
I’on avait médité sur « le royaume de Dieu qui est déja en
nous », elle déecida de se convertir.

« Ce fut le point de départ dune vie chrétienne
aussi intégrale que possible... le Christ était en nous...»

En ces bréves formules est tout 1’essentiel de sa décou-
verte, au terme d’une longue recherche et au point de
départ d’une vie que ’on devine splendidement chrétienne.
Le récit a été long. Je me hite pour reprendre le train. Elle
me retient sur le seuil pour insister une derniére fois :

« Je suis une convertie de 1’Evangile. C’est I'Evan-
gile qu’il faut précher, qu’il faut révéler, c’est a dire
Jésus-Christ. Et cela sans pression, sans demander des
actes qu’on ne comprend pas... »

C’est la méme chose que me dira quelques jours plus
tard cet homme d’affaires parisien qui m’a donné rendez-
vous a son bureau. Il a découvert le Christianisme au terme
d’un itinéraire que son ascendance juive a fait passer par
toutes les valeurs de I’Ancien Testament.

« J’ai lu la Bible et elle m’a conduit a I’Evangile
comme 3 son complément indispensable... pour moi, le
Message Chrétien, c’est la personne. de Jésus et son
peint d’insertion dans ’histoire. »

Homme d’action, il n’aime pas rester assis. Aprés quel-
ques minutes de conversation, il m’a proposé de marcher
un peu et c’est en arpentant une grande avenue de Paris
qu’il m’a raconté son histoire. On sent que le Christianisme
imprégne désormais sa vie : « Si ’archange Gabriel m’ap-
paraissait 1a sur le trottoir, je n’en serais pas autrement
étonné » me dit-il en souriant...

Aprés 'homme d’action, je rends visite au philosephe.
Nous avens rendez-vens un dimanche aprés-midi ef nous
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causons longuement dans la tranquillité d’un vieux pare.
Mon stylo erisse sur le papier...

« La fréquentation du Philosophe N... me fut une
préparation négative en me faisant successivement
découvrir puis abandonner tous les systémes : commu-
nisme, positivisme, hégelianisme, existentialisme... ;
Je voyais qu’un systéme est insuffisant, qu’il me fallait
une expérience qui engage toute la vie... »

1 lui fallut plusieurs années de péripéties diverses pour
découvrir (a travers la charité de deux chrétiens rencontrés
successivement dans deux villes de France) le Christianisme
qui s’impesa comme la solution définitive. Et voici la con-
clusion :

« Pour moi, la révélation du Christ est ce qui dépas-
se tout. Sur le plan de la doctrine pure, sur le plan du
systéme, le Christianisme est assez pauvre, comparé
aux systémes philosophiques. Ce n’est pas comme doo-
trine qu’il faut le présenter... »

Je le vois clairement, maintenant. A qui demande :

« Qu’est-ce que le Christianisme ? », il ne faut pas le

présenter comme une doetrine, mais comme une bonne

nouvelle : la Bonne Nouvelle du Christ vivant dans I’Eglise.
Tous me le redisent en termes équivalents.

Cet ouvrier de la Mission de Paris dont sa conversion a
fait un Apétre et qui me crie de toute son ame

« H y a des moments o1 on aurait envie de crier sur
les places et dans les rues ce que ¢’est que le Christ ».
Mais aussi bien ce Professeur agrégé qui, aprés I’émou-
vanie confidence de sa lente montée vers le Christianisme
est venu m’en apporter le récit en une narration qui rem-
plissait un long cahier :
« Alors, je m’attachai de plus en plus au Christ...
I.e modeéle de vie qu’éiait le Christ #fait evacioment
a la limite de mes forcea... »

Et aprés son Baptéme :
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« Ce n’était plus de la joie, mais un au-dela de la
joie. Plus d’exaltation. Un bonheur paisible tenait mon
ame au-dessus de toutes choses et de moi-méme... com-
me si mon dme avait trouvé son LIEU véritable... le
Baptéme avait tranché le LIEN de ma captivité... Je
voyais toutes choses en Dieu. C’était véritablement une
naissance... »

Et ce Psycho-thérapeute, baptisé il y a un an, qui, dit-il,
n’a pas fini ses découvertes, mais pour lequel :
« La Foi vivante dans I’Eglise Catholique est un pew
comme la santé pour le Corps ».

Et encore cet intellectuel, jadis communiste militant
connu au plan international, dont la vie a été bouleversée
quand la lecture du roman Quo Vadis lui a révélé I’exis-
tence des premiéres communautés chrétiennes dans lequel
le Christ apparaissait vivant : découverte d’une réalité sans
proportion avec ce qui avait été jusqu’ici son idéal et qui le
conduisit jusqu’au Baptéme...

Tous se sont convertis non parce qu’on leur a fait un
cours de Théologie, mais parce qu’ils ont rencontré Jésus-
Christ vivant dans son Evangile ou vivant dans son Eglise.

L’un d’eux, qui avait longtemps cherché, m’a dit un
jour : « I1y a tout de méme quelque chose d’extraordinaire,
c’est que chaque fois que je demandais & des chrétiens, &
{a faveur d’une conversation que j’orientais vers le christia-
nisme, de me parler de leur religion, ils commencaient
toujours par me dire ce qui n’en était pas... — et comme je
fais mine de m’étonner — ...oui, enfin ce qui était en tout
cas secondaire, laissant de ¢6té 1’essentiel... »

Cet essentiel, ils sont plus de quarante, maintenant, qui
me ’ont dit. Je peux arréter mon enquéte. J’y vois clair. Ils
ne m’ont pas appris une formule magique qui convertirait
infailliblement. Au contraire. Souvent méme ils m’ont
confié leur douloureuse angoisse devant 1’incrédulité tenace
d’un ami, d’un parent, parfois d’un époux trés cher. Mais
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ils m’ont existentiellement montré ce qu’est le Christianis-
me en son essence : une bonne nouvelle, un « Frohbot-
schaft », comme disent les Allemands, c¢’est-a-dire un mes-
sage de joie, cet intraduisible « Kérygme de Jésus-Christ »
qui est non pas seulement ’annonce mais la proclamation,
impossible a taire et qui s’exprime par toute la vie aussi
bien que par la parole, de Jésus-Christ.

-
%

Alors, j’ai rouvert mes livies, ceux surtout du temps ou
P’on ne naissait pas chrétien, ot le Christianisme naissant,
viclent comme une flamme, faisait irruption au milieu de
la vie des hommes, pour lesquels il était a la fois une décou-
verte et une aventure.

L’Evangile, alors, était la Bonne Nouvelle au sens pro-
pre et il était clair comme le jour que le Christianisme était
d’abord un Message de salut dans le Christ, la révélation
d’un mystére inoui : « Ce que I'eil n’a pas vu, ce que
I'oreille n’a pas songé, tout ce que Dieu a préparé pour
ceux qui ’aiment. » (I Cor. 29).

Cet enthousiasme traverse les premiéres générations
chrétiennes et nous en trouvons 1’écho dans la littérature
patristique. Les Chrétiens sont remplis de joie ils demen-
rent sur terre, mais leur cité est dans les cieux... (Ep. a Dio-
gnéte). Le Christianisme est ’ceuvre du huitiéme jour, en
qui 1’ceuvre des sept jours de la création trouve son accom-
plissement (Barnabé). « Nous étions aveugles et nous avons
appris i voir... » (Ila Clementis).

On en trouve encore 1’écho aux troisiéme et quatriéme
siécles, alors que les gens venaient demander le baptéme
(en un temps ot le mécanisme du Catéchuménat et la disei-
pline de I’Arcane réservaient la communication de la Doc-
trine aux seuls catéchuménes) simplement parce qu’ils
avaient découvert un Message de salut.
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Puis les siécles passent et, pour la masse des fidéles des
temps de Chrétienté, le Christianisme tend & devenir comme
un patrimoine spirituel que I’on se transmet paisiblement
de génération en génération. C’est peut-étre parce qu’il ne
nous a rien coiité, parce que nous y sommes en quelque
sorte trop habitués, que nous risquons de ne plus rien savoir
expliquer aux hommes ce qu’il est. Seuls, les Saints...

Les convertis m’ont appris 2 mieux connaitre le Chris-
tianisme. Ils m’ont montré qu’avant la Théologie et avant
le Catéchisme, il y a quelque chose d’essentiel — sans la
déeouverte de quoi on n’a qu’un formulaire vide et en quoi
tout le reste est contenu comme en un germe — quelque
chose qui est proprement tout le Christianisme et qui est
un joyeux Message : le Mystére du Christ qui nous sauve.
Ou, pour user d’une formule encore plus expressive : le
Mystére Pascal.

C’est & partir de ce point de départ absolu que s’expli-
cite la foi et que s’organise la vie chrétienne. Comme 1’a
magistralement montré Guardini (« Le Seigneur » II, pPpP-
187, 273 etec...), il y a la vie ordinaire : 1’homme vit dans
le monde général et utilise comme norme de sa pensée
P’expérience et la logique. Et puis, un jour, il y a la ren-
conire du Christ. C’est le moment de ’option décisive : il
faut désormais le prendre comme point de départ,: comme
norme de la pensée et de la vie. Il ne s’agit plus de réflé-
chir sur le Christ en partant du monde, mais de le prendre
comme base et comme mesure du possible et du réel.

Il en résulte un total bouleversement de la « vision du
monde ».

Désormais, le Christ domine toute I’histoire. Jamais,
dans aucun temps, aucun événement n’a pu survenir ou ne
surviendra, qui puisse lui étre comparé. Depuis son premier
avénement jusqu’a celui de la Parousie finale, se déroule le
temps de 1’Eglise dans lequel nous vivons et qui est carac-
térisé par 1’urgence de ’annonce de I’Evangile.
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Désormais, le Christ est source de toute vérité. Il nous a
bien parlé de Dieu. A partir de ses Paroles et suivant le
processus d’un lent, laborieux et harmonieux développe-
ment guidé par Esprit, 1’Eglise précise peu a peu (2 1a
suite des provocalions de 1’hérésie ou simplement par une
paisible et savoureuse réfexion sur le Mystdre) son Dogme
jmmuable que traduisent et prolongeni les approximsations
de 1la Théologie.

Désormais, le Christ est le modeéle de vie. A 1’ame qu’il
a saisie et qui ne se dérobe pas, il trace sa voie aux détours
imprévisibles. Il la purifie et Ia fortifie de sa Grace et de ses
Sacrements. I} imprégne de sa Charité. 11 lui {fait partager
Tiatimité de sa Croix rédemptrice.

Désormais, la vie sera paradoxalement sollicitée par une
double série de valeurs. D'une part, le Chrétien est fils de
ia terre. Au milieu de la création dont il mesure la beauté
et la dignité, il demeure l’artisan de la montée humaine,
s'intéressant a toutes les sciences qui avee leur consistance
propre cherchent la vérité et servent le progrés. (Car la
Grace ne détruit pas la nature mais la parachéve, et ce serait
¢raiment un comble pour le Chrétien de ne pas se sentir
’sise dans le monde, alors que, précisément, voyant toutes
chioses dans la lumiére de Dieu, il est finalement le seul &
les connaitre parfaitement et a les nommer par leur vrai
vom !). Et, d’auire part, il est P’héritier des promesses de
ia Vie Eternelle, au regard de laquelle toutes les choses
présentes apparaissent dérisoires. En marche vers les Cieux
nouveaux et la nouvelle Terre, il attend comme le seul évé-
nement décisif le prochain reteur du Seigneur, redisant
avee les premiers chrétiens : « Maran Atha » ; « Seigneur,
viens | » Bt ¢’est dans I'Eglise, Epouse du Christ et Corps du
Christ (deux expressions dont la tension et la complémen-
tarité manifestent le mystérieux rapport de distinetion et
d’identité du Christ et de I’Eglise), en meéme temps que
rassemblement du Peuple de Dieu en marche, qu’il traver-
sera la terre pour aller vers la Terre promise. Vivant dans
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le Christ, il vivra inséparablement dans d’Eglise médiatrice
de lumiére et de vie...
*“
C’est tout cela que les convertis découvrent harmonieu-
sement a mesure que se fait leur initiation chrétienne, parce
" qu’ils I’avaient accueilli implicitement au point de départ,
comme un germe. Mais on voit que ce point de départ
s’explique moins qu’il ne s’exprime, se démontre moins
qu’il ne se montre, C’est qu’il est moins une Doctrine qu’un
Message rayonnant dans toute la vie : 1’Euaggélion au sens
propre, c’est-a-dire un Message de salut et de joie.

Bernanos a imaginé, dans « Les grands cimetiéres », un
incroyant regardant un jour des Chréliens revenir des Saints
Mystéres ol ils ont regu leur Dieu. Et il s’étonne de me
voir aucun reflet joyeux sur leur visage. Ils s’en vont trés
vite, tout comme les autres hommes, vers leurs maisons et
leurs occupations, of1 rien, semble-t-il, ne les distinguera
de ceux qui ne sont pas Chrétiens... Cet incroyant n’est pas
dans la foi, mais il pressent qu’ils passent a c6té de choses
immenses sans les voir. Alors, il a envie de courir apres
eux, de les prendre au eollet, de les secouer et de leur erier:
« Vous étes en état de Grace... Hé bien ! que voulez-vous,
il n’y parait pas beaucoup. Nous nous demandons ce que
vous faites de la Grace de Dieu. Ne devrait-elle pas rayonner
de vous ? Oua diable cachez-vous votre joie ? ».

Chrétiens, mes fréres, olt est-ce que nous cachons notre
joie 7
René Giraurr.

BIBLIOGRAPHIE SOMMAIRE
Levie ; Sous les yeux de Uincroyant — Desclée de B. 1946 (montre que
le Christianisme est quelque chose de global).

Gusroint : L’essence du Christianisme — Alsatia 1948 (Le Message
Chrétien, ¢’est d’abord la personne de Jésus-Christ).



126 LE SYMBOLE DES APOTRES

"Barpy : La conversion au Christianisme durant les premiers siécles —
Aubier 1949 (Caractére et contenu de la premiére proclamation
du Christ aux temps apostoliques).

RETIF : Qu’est-ce que le Kérygme ? — Nouvelle Revue Théologique,
novembre 1949 (Caractére et contenu de la premiére proclamation-
du Christ aux temps apostoliques).

JI'ai rencontré le Dieu vivant, témoignages, suivis de deux études sur
la conversion, par Maurice NEponceLLe et René Giraurr — Coll.
Foi Vivante, éd. Rev. des Jeunes 1952 (Approfondissements théo-
logiques & partir des faits de conversion).

Mouroux : Je crois en toi — Coll. Foi vivante, 1950. (La foi est un
engagement personnel aprés la rencontre du Christ).

K. Apam : Le vrai visage du Catholicisme — Grasset 1932 (Comment
on passe du Christ a la totalité du Dogme Catholique).

En raison de 'importance des articles concernant le Symbole des
Apbtres, nous sommes obligés de supprimer dans ce cahier la section
« Comment lire '1a Bible ». Le deuxiéme article paraitra en avril.
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Foi et pieuse créance, Révélations et révélations,

Miracles et merveilles, Sainteté et prudence

Une des tins de cette Revue est d’apporter de la lumiére,
de faire connaitre un peu mieux Celui qui est la Lumiére de
1a Vie. C’est le sens profond de chacun des cahiers consa-
erés a un objei déterminé du Dogme ou de la Morale chré-
tienne, tel celui-ci, qui, étudiant le Symbole des Apotres,
ne peut pas ne pas éclairer le contenu et la portée de la Foi.
En marge de ces considérations historiques ou spéculatives,
nous voudrions ici fixer quelques réflexions d’actualité. Les
journaux et revues ont, ces ‘derniers temps, publié maints
reportages ou jugements sur Fatima, les visions du Saint
Pére, les miracles que 1’on a tendance a voir partout, la
béatification de Pie X.

On a reproché aux théologiens ’art des distinctions, qui,
trop poussé, peut devenir parfaitement vain. Toute une
théologie, i certaines époques, est tombée dans ce travers.
Pourquoi faut-il que le plus grand nombre de ceux qui
écrivent aujourd’hui sur des sujets qui ressortissent a la
théologie (dont le discernement, j’entends, n’échappe pas a
1’office du théologien) tombent dans le travers opposé ? Des
distinctions obligatoires sont omises, parfois méme non
soupgonnées. De 1a des appréciations sans nuances et les
plus étranges confusions,
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Tous ont Iu opuscules et reportages consacrés a Fatima ;
tous les titres sensationnels, relevant du style d’affiche, par
lesquels la grande presse a annoncé que S. S. Pie XII avait
été favorisé dans les jardins du Vatican de la vision d’un
des prodiges de Fatima : le prodige solaire.

A propos de ces deux faits on a parlé d’une danse du
soleil, d’une vision de la vie secréte du soleil. Pour certains,
le miracle de Fatima serait le plus grand miracle de 1’his-
toire ; on 1’a comparé au miracle de Josué, et pour dire
qu’il ’a dépassé. Les exégétes comme tous savanis sont
pourtant réservés. Ils savent interpréter un récit primitif.
De toute fagon, ils ne pensent pas que, pour rendre compte
de la merveille accomplie par Josué, il soit nécessaire de
croire a une modification objective de la course de 1’astre.
La puissance de Dieu se joue des difficultés, mais non des
contradictions : il a suffi que la lumiére solaire continuat a
éclairer les Israélites.

Le soleil a dansé i Fatima aux yeux d’innombrables
spectateurs. Le prodige a été fixé sur plaque photogra-
phique. Les faits sont la, bien attestés. Il y a eu miracle a
Fatima ; il est raisonnable de le penser. Cette année, lors
de 1’audience de départ du Cardinal Tedeschini, légat a
Fatima, le Saint Pére lui a déclaré avoir vu a quatre repri-
ses le méme phénoméne lors de sa promenade quotidienne.
Dans un cas comme dans 1’autre, personne en.dehors des
pélerins de Fatima, personne en dehors du Saint Pere,
méme & Rome, n’a vu, a ce moment-1a, le soleil modifier
son allure. Si les visions ont été objectives, c’est-a-dire ne
doivent pas s’expliquer simplement par une disposition de
perceptions visuelles miraculeuses en chacun des specta-

teurs, — et la photographie a Fatima indique qu’il y eut
phénoméne extérieur, — dans les deux cas rien n’a été

changé au cours naturel de 1’astre. Les astronomes n’ont pas
observé de changement notable, non plus que le commun
des mortels. Or le méme astre ne peut avoir, au meéme
moment, un comportement normal et un comportement
toialement ou considérablement modifié.
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A Fatima, la Vierge a confié un message aux petits
voyants. Les miracles furent annoncés et accomplis afin de
I’aceréditer. L’Eglise reconnait traditionnellement aux
miracles la valeur de signe, de signature de la puissance de
Dieu scellant la véridicité d’une révélation ou d’une
croyance. L'Eglise, on peut le dire, a sanctionné le fait de
Fatima : il y a eu, & ses yeux, révélation privée et miracle.
Mais comme 1’Assesseur du Saint-Office 1’a rappelé d’une
maniére générale, a propos de la vague de miraculisme et
d’apparitions qui sévit actuellement : les révélations privées
ne relévent pas de la Foi divine et catholique ; elles n’enri-
chissent aucunement le Dépét ou contenu de la Foi, car
I’ére de la Révélation est close avec la mort du dernier
Apoétre. Les miracles qui scandent la vie de I’Eglise ne sont
point nécessaires a la stabilité de notre foi. Celle-ci est suffi-
samment accréditée par les miracles du Seigneur, par ceux
des Apotres, par le miracle de I’Eglise elle-méme en sa per-
manence a travers les vicissitudes de 1’histeire comme en
sa perpétuelle efflorescence de sainteté.

La canonisation d’un saint n’authentifie pas pour autant
ses visions ou révélations. Benoit XIV, le spécialiste de la
question, déclare : « Quant aux révélations privées approu-
vées par le Saint Siége — et toutes n’en sont pas la — j’ai
déja dit qu’il n’est ni obligatoire ni possible de leur donner
un assentiment de foi catholique, mais seulement de créance
humaine, conformément aux régles de la prudence qui nous
les présente comme probables et pieusement croyables »

(De Can. 111, 53, n. 15, et IT, 32, n. 11)

11 faut encore observer : la reconnaissance par I’Eglise
d’une apparition ou d’un message surnaturel ne garantit
pas la vérité de tous les termes dans lesquels celui-ci est
transmis. Les théologiens discernent diverses causes d’erreur
pouvant se méler a de véritables révélations. Ces causes
sont : 1°) les interprétations inexactes des visions ou des
paroles entendues ; 2°) Pignorance du fait que des traits
d’histoire n’y sont parfois manifestés qu’avec une vérité
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approximative ; 3°) le mélange de 1’activité humaine avec
Pactivité surnaturelle pendant la révélation ; 4°) les modi-
fications que le voyant fait, aprés coup, a son insu ; 5° )
Enfin les retouches opérées par des secrétaires, des enqué-
teurs ou des rapporteurs, sclemment ou non (Cf. Pourain.
Des Grices d’Oraison).

Non nécessaires, les révélations privées et les miracles
qui rythment en fait la vie de I’Eglise, ne sont pas cepen-
dant a rejeter a priori, a nier, ou a déclarer inutiles. Le
Souverain Pontife est assuré de 1’assistance d’en haut dans
le gouvernement de ’Eglise ; il est infaillible comme Doc-
teur Universel en matiére de foi et de meeurs. Il n’en reste
pas moins qu’il peut étre aidé dans son office pastoral par
des révélations personnelles ou par des messages a lui trans-
mis de la part de Dieu par des dmes que le Seigneur choisit
a cet effet. Cela surtout dans les périodes de trouble, et
quand les difficultés sont aux dimensions planétaires.

Il y a la valeur de consolation, de stimulant, de récon-
fort de confirmation, d’ordre subjectif. Apparitions, révé-
lations, miracles, rien de tout cela ne prouve, de soi, la
sainteté de celui qui regoit les unes et opére les autres. Ce
sont charismes, c’est-d-dire graces d’ordre social dans
I’Eglise ; ils sont utiles pour la communauté chrétienne,
pour le Peuple de Pieu. Mais fort souvent ce sont des saints
authentiques, reconnus ensuite et proclamés comme tels par
PEglise, qui se trouvent favorisés de révélations et thau-
maturges.

Dans I’histoire de 1’Eglise, il se peut que le prophétisme
et le don des miracles appartiennent ordinairement 2 d’au-
ires qu’a ceux auxquels revient le gouvernement. Le fait
d’étre Pape ne rend cependant point Pie XII moins apte a
recevoir des révélations ou a faire des miracles que ne le
furent un curé d’Ars, une Catherine de Sienne, une Thérése
d’Avila. I1 n’y a pas disjonction absolue entre prophétisme
et gouvernement. Dieu est souverainement libre dans ses
dons et Sa Sagesse n’est point la nétre. Pierre, premier
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chef de 1'Eglise, instruit par le Christ en personne, ayant
recu 1’Esprit, dut par la suite étre éclairé par une vision.

On ne peut donc a priori nier, moins encore déplorer
que le Saint Pére ait eu des visions. On n’attachera pas non
plus au fait une importance exagérée. Il faut savoir distin-
guer, savoir « raison garder ». Le Cardinal Légat a Fatima
avait été laissé juge de faire connaitre ou de taire les visions:
du Pape. 11 les a fait connaitre, c’est un fait. Est-on obligé
de penser que sa déclaration fut prudente ? C’est objecti-
vement une autre question. Répondre par la négative serait
impertinent ; par 1’affirmative, avec assurance, purement
et simplement, serait peu sage. Deus est qui judicat. Il y a
prudence objective et priudence subjective.

Parce que Pie X a été béatifié, sa politique, ou, si 1’on
veut, la maniére dont il a gouverné 1’Eglise, n’a pas été
canonisée pour autant. Certains 1’ont proclamé, emportés
par ’enthousiasme ou par des passions étrangeéres a la re-
ligion. On distinguera, d’abord, avec I’Eglise, béatification
et canonisation. Seule, la secondec est un acte du Magistére
infaillible. On distinguera ensuite la prudence subjective,
la droiture, la pureté d’intention, la sainteté de meeurs du
Pontife et la prudence objective, la pertinence des actions
comme des options, la compétence du jugement humain en
telle décision qui m’engage pas l’infaillibilité pontificale.
La sainteté est utile a tout, comme le déclare 1’Apétre ;
elle ne supplée pas a tout. On distinguera encore ce qui fut
son activité personnelle et ce qui fut le propre de collabo-
rateurs auxquels il avait donné sa confiance. Un chef ne
sait pas toujours les modalités ou les mobiles immédiats
qui accompagnent ou dictent les directives et les actions de
subordonnés agissant en vertu de pouvoirs commis. La béa-
tification de Pic X ne béatifie pas Mgr Benigni, ni méme
le Cardinal Merry del Val. De nouvelles enquétes, de nou-
veaux actes du Saint-Siége seraient nécessaires comme des.
miracles diis 4 leur intercession personnelle.

Un monde gagné en grande partie par 1’athéisme prati-
que ou théorique, submergé par un hédonisme matérialiste-
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ne peut pas ne pas étre, et jusqu’au morbide, épris de mer-
veilleux. Un monde anxieux ne peut pas ne pas chercher
a dévoiler 1’avenir. Le Peuple de Dieu, vivant en ce monde,
ne peut étre a I’abri du doute et du paganisme ambiant. Ce
peuple a besoin d’éire fortifié, encouragé dans les motifs
subjectifs de sa foi. Lourdes, Fatima, ces grands pélerinages
ou accourent des foules suppliantes, oit le miracle éclate,
choquent les délicats ; mais la foi chrétienne ne s’adresse
pas d’abord aux raffinés ; elle n’est pas sagesse aux yeux
du monde, mais folie. Les mystéres de Dieu sont pour les
simples et les petits. Que nos temps trés durs soient parti-
culiérement fertiles en miracles, c’est fort possible. La on
abonde la malice, 12 abonde aussi la miséricorde. Le bras
de Dieu ne s’est pas racecourci. Nos sacrements, la trans-
substantiation, la conversion du pécheur ou justification de
I'impie sont, certes, des merveilies divines ; ce ne sont pas,
a proprement parler, des miracles, c’est-a-dire des prodiges
visibles constatables humainement, montrant une incontes-
table intervention divine. Gardons-nous a droite, gardons-
nous a gauche. Ne tombons ni dans le rationalisme, ni dans
le faux mysticisme. Sachons discerner le vrai du faux ;
mais remercions Dicu des signes qu’ll nous donne : comme
quct il n’abandonne pas son Eglise et honore de sa souve-
raine puissance quelques-uns de ses serviteurs. L’Epopée
de I’Ancien Testament, la merveilleuse histoire de Jésus et
de ses Apdires pourraient nous paraitre moins croyables
si le peuple du Nouveau Testament ne voyait jamais au
long de son cheminement, dans ’attente du Christ glorieux,
ze lever des prophétes et surgir des miracles.

. H. Bourssg, o. p.



Un livre sur P’histoire des Symboles

# }.N.D. Kewry, Zarly Christian Creeds.
London, Longmans, 1950, 22x15, pp. XII+446, 26 sh.

L’étude des Symboles n’intéresse pas seulement Thistorien de
PEglise et Ihistorien des Dogmes, elle est d’une capitale importance
pour le théologien : avec les condamnations des conciles, les Credos
sont en effet Iexpression la plus qualifiée de la foi qu’il a charge de
penser et il devra d’autant mieux connaitre leur origine et leur déve-
loppement qu’il voudra préciser avec plus de soin la doctrine qu’ils
professent.. D’out I’importance d’un ouvrage comme celui qu’aprés plus

. de dix ans de recherches et d’enseignement, le chanoine Kelly vient
de publier sur les premiers Symboles chrétiens : a propos de chacun
d’entre eux, il essaie d’établir son histoire et d’interpréter sa doctrine,
exposant les hypothéses de ses principaux devanciers et leurs argun-
ments majeurs, les jugeant et apportant des solutions personnelles.

Eléments de Credos dans le Nouveau Testament.

C’est ainsi qu’est imtitulé le premier chapitre. L’auteur pense en
effet qu’on ne peut découvrir dans ces premiers écrits du christianisme
un Credo proprement dit, une formule de foi au sens strict, excepté
peut-étre des slogans comme « Jésus est Seigneur ». Par contre, I’exis-
tence d’un corps commun de doctrine, défini dans ses grandes lignes
et regardé par tows comme la possession de P’Eglise, s’y manifeste &
chague page ; ce corps de doctrine commence déja a se eristalliser
dans des schémas plus ou moins conventionnels, certains types d’ex-
pression deviennent courants, mais en général, alors que la structure
sous-jacente est ferme, le langage demeure fluide. Il est intéressant
de relever cetie affirmation d’mne foi commune qui, dés Torigine,
réunit les croyants et tres vite tend i se fixer en formules sous diverses
pressions.

Non moins intéressante est la conclusion sur le contenu et le
schéma de ces formules. L’examen des textes montre que les formules
rares sont les formules & trois clauses, mais il prouve anssi avee la
méme certitude que les schémas binaires (le Pére et le Fils) et ter-
naires (le¢ Pére, le Fils, le Saint-Esprit) avaient leur place dés le début
dans la pensée chrétienne. Rien de plus naturel que de veir la pro-
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clamation de ’Evangile insister sur le Christ et SUr son ceuvre, mais
ce premier fait ne doit pas faire oublier cette autre vérité que les
formules trinitaires faisaient partie dés Porigine de la tradition : la
foi de I'Eglise sur Jésus ne prenait toute sa signification que dans la
relation avec la foi au Dien Pére dont il était le Fils et qui Yavait
ressuscité des morts, et la foi au Saint-Esprit ne pouvait pas ne pas
animer ces hommes qui avaient conscience de vivre i I’age messiani-
que et qui se sentaient sous l’influence de ce souffle divin.

Credos et baptéme.

L’influence du baptéme sur la formation des Credos a été signalée
depuis longtemps : encere est-il important de la bien préciser. L’Eglise
exigea toujours une profession de foi des candidats au baptéme. Mais,
durant les trois premiers siécles, cette profession se faisait simplement
sous forme de réponses aux interrogations du ministre ; dans toute la
liturgie primitive, on ne trouve aucune trace de Credo déclaratoire a
la premiére personne : ils ne prirent naissance que plus tard avec le
développement du catéchuménat : ainsi leurs racines reposent-elles
dans I’entrainement catéchétique préparatoire beaucoup plus que dans
Pinitigtion sacramentelle & 1’église ; résumés de la doctrine chrétienne
pour les convertis qui voulaient s’instruire, ils n’avaient qu’une fonc-
tion d’enseignement ; leur liaison avec le baptéme demeure étroite,
cette instruction catéchétique a pour dernier but le baptéme qui cou-
ronnera tout leffort du catéchumeéne. Aussi ces Credos déclaratoires
se modeleront-ils sur le schéma trinitaire de la formule baptismale
et leur contenu sera emprunté dans une large mesure aux interroga-
tions baptismales.

Le mouvement vers la fixation.

Aux deuxiéme et troisiéme siécles, aucune mention n’est faite,
méme indirectement, de Credos déclaratoires aux formes stéréotypées
et sanctionnés officiellement par des autorités locales. « Comme au
temps du N.T., la foi de I’Eglise continue alors a s’exprimer dans
des résumés semi-formels adaptés dans leur structure générale, leur
forme et leur contenu, aux situations qui les provoquaient ». Cepen-
dant cette période marque nettement une tendance vers la fixation en
formules. La lutte contre I’hérésie parait 0’y jouer aucun réle, pas
plus du reste que dans le choix des matériaux. Ce méuvement vers la
fixité se retrouve instinctivement dans la vie de toute institution et
de toute société. La liturgie en subit alors la loi, et parce qu’elles
sont incorporées dans le service liturgique, les interrogations baptis-
males devancent les autres noyaux du symbole pour acquérir fixité
verbale et reconnaissance officielle.

Les trois types de confessions de foi continuent i exister les unes
a c6té des autres. Le questionnaire baptismal se développe, mais son
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schéma reste irinitaire suivant le commandement du Maitre envoyant
ses disciples baptiser les nations. Quant au groupe christologique, qui
a une place indépendante dans le rite de 'exorcisme, la liturgie encha-
ristiqgue et la catéchése, il s’appuie sur I’ancienne prédication des
apbtres : avec une régularité persistante et dans un langage plus ou
moins établi, on trouve déja la suite qui entrera dans le Symbole :
«le Christ est né de la Vierge Mére et du’ Saint-Esprit, il a souffert
et est mort sous Ponce Pilate, il est ressuscité le troisiéme jour, il
est assis a la droite de Dieu, il reviendra juger les vivanis et les
morts ». Les Symboles résulteront plus tard de la fusion de ces deux
éléments. ‘

Ces trois premiers chapitres servent de préliminaires généraux a
I’étude détaillée des quatre grands Symboles autour desguels on peut
ordonner le reste du livre : le Vieux Symbole Romain (son texte et
son origine, ch. 4 ; son enseignement, ch. 5 ; son influence sur les
Credos des églises d’Occident et I"indépendance des symboles orientaux,
ch. 6) ; le Symbole de Nicée (son histoire, ch. 7 ; son enseignement et
son influence, ch. 8 ; opposition qu’il suscite et les multiples Credos
concilizires qui le combattent, ch. 9) ; le Symbole de Constantinople
(son origine, ch. 10 ; son enseignement et son histoire au cours des
ages, ch. 11) ; le Symbole des Apétres (son enseignement, ch. 12 ; ses
origines, ch. 13).

De tous ces chapitres nous ne retiendrons ici que ce qui concerne
Yorigine du Symbole de Constantinople, le Credo de notre messe :
depuis 451, il fait autorité aunssi bien en Orient qu’en Occident et la
Réforme a affirmé son caractére obligatoire.

L origine du Credo de Constantinople.

Nos missels décrivent le Credo de la messe comme « le Symbole de
Nicée-Constantinople » : ils ne font en cela que suivre la tradition
populaire d’aprés laquelle le Symbole de Constantinople, C, ne serait
rien d’autre que le symbole de Nicée, N, surchargé de quelques addi-
tions au 1I™® Concile cecuménique de 381. Mais une comparaison minu-
tieuse de C et de N oblige a conclure 3 I'indépendance formelle de ces
deux grands Credos. D’ont viendrait done C ? Son origine est loin
&’8tre claire : il apparait pour la premiére fois comme formulaire offi-
ciel au Concile de Chalcédoine en 451, et il y est présenté comme « la
foi des 150 Péres réunis a Constantinople » en 381 ; or de cette derniére
date, 381, jusqu’en 451, c’est le silence complet sur lui, tout an plus

" peut-on relever quelques allusions obscures. Néanmoins, contre I'hypo-
thése Hort-Harnack, le chanoine Kelly maintient la liaison essentielle
de C avec le Concile de 381, mais il rejette la vue de Schwartz que le
Concile aurait lui-méme composé le symbole pour I’élever au rang de
N : le concile n’a eu pour but que de restaurer et promouvoir la « foi
de Nicée », mais il I’a fait en utilisant un formulaire préexistant, sans
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doute 1e credo baptismal de quelque église, qu’il a jugé plus apte que
N a servir son propos. Les deux textes sont done indépendants, mais 1a
tradition avait vn juste en soutenant que C n’avait fait que réaffirmer
« la foi de Nicée » et développer le troisiéme article sur le Saint-Egprit.

Cette analyse sommaire montrera an moins la richesse et Pimpor-
tance d’un pareil travail. On peut discuter certaines interprétations de
textes, certaines timidités doctrinales ; il faut néanmoins savoir gré
au Chanoine Kelly de n’avoir pas borné ses recherches a I’histoire des
différents Symboles, mais d’avoir essayé de préciser I’enseignement de
chacun. Ce n’est pas non plus I'un de ses moindres mérites que d’avoir
s, malgré certaines répétitions, faire de son étude un livre passion-
mant a lire.

M.-F. BERROUARD, 0. P.

J.-B. DuroseLLe, Les Débuts du Catholicisme social en

France (1822-1870).
Paris, Presses Universitaires, 1951. Gr. in-8, pp. 787.

La Révolution industrielle, inangurée au xvir® sidcle en Angle-
terre, s’étend en France dans le premier quart du xix® siécle. Ici et
1a, elle s’accompagne d’un inquiétant phénoméne social : le paupé-
risme des classes laborieuses, déracinées en masse des campagnes nata-
les, I’avénement du prolétariat urbain, contre-coup de Pépanouisse-
ment du capitalisme.

Quel retentissement ce phénomeéne social a-t-il eu dans la cons-
cience des chrétiens ? Au sein de I'Eglise de France, si profondément
bouleversée quelques lustres auparavant par la tourmente révolution-
naire, cette prise de conscience a-t-elle trouvé des économistes ou des
sociologues pour serrer les données du probléme, entrevoir les solu-
tions possibles, des hommes d’action pour essayer des réalisations con-
crétes qui eussent a dépasser les simples services de charité ? Telles
sont les questions auxquelles M. J.-B. Duroselle s’cfforce de répondre
au long d’une enquéte minutieuse et, semble-t-il, parfaitement exhaus-
tive, qui porte sur les premiéres étapes d’un mouvement qu’on dénom-
niera vers la fin du siécle le « catholicisme social ».

Disons-le tout de suite. Il serait bon, avant d’aborder ce livre, et
pour éviter de pénibles surprises, d’avoir clair, a ’esprit et & la mé-
moire, les grandes lignes de DI’histoire politique et religieuse de cette
période qui va de 1822 & 1870, telles par exemple que les dégage admi-
rablement M. Adrier Dansette dans le premier volume de son « Histoire
religieuse de la France contemporaine ». La situation sociale de la
masse des catholiques, — la plupart des grands industriels sont d’appar-
tenance protestante ou de bourgeoisiz voltairienne, — les préoccupa-
tions dominantes de I’épiscopat, axées sur la restauration des instita.
tions d’Eglise, expliquent ou execusent en partie lindifférence a peu
prés générale devant le drame qui se noue.
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Des prétres, des laics se trouvent pourtant au contact de la misére
prolétarienne, d’une misére dont ils prennent conscience qu’elle ne
pourra étre résorbée un tant soit peu que par de profondes réformes
(de la Société) ou par des entreprises collectives d’une portée plus géné-
rale que la simple assistance charitable. Pensée et action vont naitre
ensemble. Pure coincidence au reste : longtemps les pionniers des ccu-
vres travailleront a 1’écart des économistes ou des « prophétes ».

Au plan de I'action, le catholicisme social débute en 1822 avec la
fondation, par 1’abbé Lowenbruck et quelques chefs d’atelier chrétiens,
de la Société de Saint-Joseph. On se proposait d’héberger les ouvriers
qui arrivaient de la province ou de ’étranger, de les perfectionner dans
leur métier, de leur trouver de I’ouvrage. Avant d’étre dissoute en
juillet 1830, comme filiale de 1a Congrégation, cette Société aura donné
naissance a 1’(Buvre de Saini-Nicolas, premier établissement parisien
d’enseignement professionnel. Elle servira aussi de modéle aux (Euvres
ouvriéres catholiques qui seront fondées a partir de 1840. La plus
remarquable de ces ceuvres sera la Société de Saint-Frangois-Xavier,
société de secours mutuels et d’éducation populaire, que Mgr Affre
défendra avec énergie et habileté contre les suspicions du gouverne-
ment et qui s’étendra a Lyon et 3 Marseille avant de gagner d’autres
villes de province. L’A. ne craint pas d’affirmer que I'influence consi-
dérable exercée par IEuvre du Travail et lIa Maison des Ouvriers,
toutes deux fondées par le trés curieux abbé Ledreuille en annexes de
1a Société de Saint-Frangois-Xavier, est pour beaucoup dans la popu-
larité de I’Eglise, au début de 1848, dans le milieu des ouvriers pari-
siens.

Mais 1848 marque un tournant. Sous la Seconde République et plus
.encore sous le Second Empire, les ceuvres que lanceront les catholiques
du « parti de Pordre », — ot dominent quelques figures remarquables
comme Armand de Melun, véritable apotre de la muiualité, Augustin
Cochin, précurseur du patronat catholique, —— auront un caractére
moins social, au prorata d’un paternalisme plus accusé. L’évolution de
1a Seciété de Saint-Vincent-de-Paul, pépiniére en ses débuts de catho-
liques sociaux, est bien significative, non moins que le développement
des patronages d’apprentis.

Plus encore que I’étude des hommes d’action et de leurs ceuvres,
Vintérét trés grand du livre de M. Duroselle lui vient de I’étude des
mouvements de pensée. Durant les quelques mois qui suivent la Révo-
lution de Février 1848, des démocrates chrétiens sont les hommes de
1a situation. Curieuse histoire, par exemple, que celle de Buchez, saint-
simonien converti au catholicisme, chef d’une éccle aux f{rontiéres dm
socialisme, des rangs de laguelle sortiront les premiéres recrues de
Lacordaire.

Parallélement i Saint-Simon, Fourier est lui aussi inspirateur, nen
pas d’une école, mais d’anciens disciples, convertis am catholicisme,
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entendant bien prouver I’accord de. leur foi nouvelle et des doctrines
sociétaires. Les socialistes chrétiens ne sont pas les seuls 3 sinté-
resser au probléme nouveau. L’A. fait une place importante aux catho--
liques cociaux conservateurs, le plus souvent légitimistes, les seuls
d’ailleurs qui pourront avoir au plan parlementaire une efficace action:
sociale, tant sous la Monarchie de Juillet que sous la Seconde Répu-
blique.

11y aurait & souligner enfin avec A. le réle joué par le journalisme
dés la naissance du catholicisme social francais. L’Avenir fondée en
1830 par Lamennais parvient, griéce a la collaboration de Charles de
Coux, a formuler une pensée sociale contemporaine de celle des théori-
ciens socialistes, voire méme antérieure. .

Mais ce n’est pas un résumé du livre de M. Dureselle que nous
prétendons dresser. Il suffit d’avoir esquissé quelques grandes lignes de
sa thése pour qu’on ait deviné son puissant intérét. Les grandes et rudes
lecons qui se dégagent de Dactif et du passif de eces débuts du catho-
licisme social en France n’ont pas seulement valeur rétrospective. Dans
des conditions politiques et religieuses trés différentes, le sort du pro-
létariat n’en continue pas moins de poser & nos conseiences un redou-
table probléme que nous ne pouvons pas, comme trop de nos fréres du
siecle dernier, traiter par prétérition.

R. BernEr, o.r.

Dom A. Vonier, La Personnalité du Christ.
Aux éditions d’En Calecat. 1951. 248 pp.

De tous les ouvrages de Dom Vonier, voila celui 2 qui vont mes-
préférences. Moins neuf que UEsprit et I'Epouse, il est plus équilibré,
plus constamment juste de ton et de jugement. C’est un délice que de
lire ces quarante chapitres oit la théologie la plus classique, celle de
saint Thomas, est repensée personnellement avec pénétration, finesse,
et, souvent, avec humour. Quelques imprécisions de langage 4 propos
de D’unique personne du Verbe en Jésus, ces mots malthenreux de
« substitution » ou de « remplacement » de la personnalité humaine par-
la personnalité divine, Dom Placide Pernot, qui a traduit P’ceuvre avee
élégance, le fait observer. Un approfondissement doctrinal plus poussé
elit permis langage moins inexact et vue plus féconde ; cependant, les
explications en témoignent, la vae est juste et non superficielle. L’inté-
rét du livre, — et il est immense, 3 mon sens, — est dans les réflexions
du penseur chrétien face au mystére du Christ, réflexions ol on ne sent
rien d’un auteur, mais un homme, un chrétien au bon sens robuste,
ayant ’expérience des autres et sachant comparer. « La vie du Christ
est la plus grande de toutes les biographies. Elle contient les éléments
de base de toute biographie digne d’étre lue : une exiréme sincérité-
aux prises avec les passions humaines élémentaires de jalousie, d’ava-
rice et de licheté ; et ces éléments s’y trouvent développés au maxi-
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mum. Notre vie spirituelle subirait un immense dommage si nous
devions interpréter le contréle total du Christ sur sa propre destinée
comme une diminution de la sincérité et de la réalité de la tragédie de
sa vie. Il nous serait désormais impossible d’aimer profondément et
avec persévérance un étre dont la vie serait semée d’éléments factices,
méme si ces éléments étaient dirigés vers la plus haute des fins... Si la
trahison de Juda n’avait pas été pour le Christ aussi vive et aussi
humaine que le serait pour moi la trahison d’un ami, alors la passion
du Christ ne serait pas capable de retenir ma sympathie et mon admi-
ration » (p. 135). « Je dois me reconnaitre coupable d’une certaine colé-
re contre une littérature spirituelle... inférieure, qui semble jouir de
T’horrible comme d’une féte et qui... accumule les horreurs avec fréné-
sie. Ces gens vous parleront... de dix mille années de purgatoire avee
autant d’aise que d’un an. Une fois contents de pouvoir user de chif-
fres, ils font des siécles on des secondes avec la méme générosité...
‘Type d’esprit... désespérément insensible aux exigences de la raison »
(pp. 160-161). Il n’est pas un chapitre ot ne fusent des observations de
celte veine, simples, profondes ef vraies.
H. Bouessk, o. p.

1. Kovocriver, Le Verbe de Vie.
1 vol. in-8, pp. 260. Bruges, Ch. Beyaert, 1951, 600 frs.

Ce livre est I’ceuvre d’nn « officier de hussards de la Garde dans
les armées de I’Emperear de Russie, qui aprés avoir « sciemment mé-
connu Dien et renié le Sauveur », est devenn préire et jésuite. C’est un
ouvrage de théologie, accessible anx lecteurs cultivés ; mais c’est aussi
« une profession de foi ». Ce que le Christ est pour moi : « Qu’il s’agis-
se de considérations doctrinales sur le Dieu vivant et le monde, Uunion
hypostatique, }’Homme-Dieu, la prévarication d’Adam, la douloureuse
Incarnation rédemptrice, Jésus-Christ, Docteur et Lumiére du monde,
Jésus-Christ, Grand-Prétre et Victime expiatoire pour les péchés du
monde, la vie humaine dans la lumiére de I'Incarnation douloureuse
— (titres des VIII chapitres de 'ouvrage) — toujours en face des consi-
dérations doectrinales, des textes de Concile ou des Péres Grecs, ample-
ment cités, et des admirables texies de la liturgie orientale, afflenvent
les réactions vitales ¢t vécues de Pauteur. Clest la croix du Christ
qui m’a révélé Ie sens de la douleur et de la mort. « Cest par le
contenu dogmatique du chrisiianisme que je suis venu a Dieun. Je suis
profondément persuadé qu’une christianisation de netre monde est
impossible... si I"on ne va pas directement au cenire, c’est-d-dire, au
contenn dogmatique de la foi. La foi en Pincarnation du Fils de Dien,
en la rédempiion du péché opérée par Iui, la foi en la divinisation
de Phomme, en 'mnion des uns avee les autres et de chucun avec
PHomme-Dieu pour former un seul tout, voild ce qui doit briler
-«comme un flammbeau av centre de ’existence bhumaine et illuminer
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toutes choses ». Moins profonde que les pages consacrées par le P.
Boulgakof & ’Agneau de Dieu et moins personnelle, la pensée du P.
Kologrivof est plus siire ; elle unit d’une maniére suggestive les deux
mentalités « orientale » et « occidentale », la vision surtomt ontolegi-
que du Christ, propre aux grands docteurs grecs, a la vue plus psy-
shologique des théologiens modernes, notamment dans la Compagnie
de Jésus. Un tel livre montre quelles richesses représenterait pour la
spiritualité chrétienne d’occident un profond renmouveau doctrinal.
Elle retournerait ainsi aux traditions primiiives, aux sources. La
théologie du Verbe Incarné du P. Kologrivof, qui est celle des Péres
grecs, est celle de saint Thomas ; et cependant celui-ci parait étranger
# son immense érudition.
H. Bougssg, 0. p.

R. H. Licurroor, The Gospel Message of Saint Mark.
1 vol. in-8, pp. 116. Oxford, Clarendon Press, 1950. 12 sh. 6.

L’Evangile de Marc suscite a notre époque des commentaires nom-
breux. On en annonce un trés important de V. Taylor, dans I’année
qui suit la publication du petit mais extrémement dense et enrichis-
sant volume de R. H. Lihtfoot. Cet ouvrage comprend d’abord quaire
« lectures » données en 1949 & Cardiff, puis quatre auntres chapitres
qui sont précisions ou questions annexes, mais n’ajoutent rien d’es-
sentiel.

L’Evangile de Marc a tenu peun de place dans UEglise ancienne.
11 fut rarement cité. Le premier commentaire, connu sous le nom de
Victor d’Antioche, est du v® ou du vi° siécle ; il faut ensuite pour
en trouver un autre descendre a3 Béde le Vénérable au vin®, puis a
Futhymius au xn® sidcle. De ce fait, Pauteur donne des explications
claires et en grande partie classiques. Trés proche de VEvangile de
Matthieu, au point que presque tout son contenu s’y trouve déja, le
deuxiéme Evangile a souffert de la comparaison : sur 666 versets, seuls
50 lui sont propres. De plus il n’était pas I’ecuvre d’un Apdtre ; il
semblait moins adapté 4 'enseignement, i} était moins ecclésiastique,
et enfin, depunis Irénée tout au moins, en le considérait comme com-
posé aprés celui de Matthien, comme une sorte de résumé. « Marcus
Matthaei teanquam breviator e: pedisequus » disait saint Augustin.

Le changement a été complet & Vépoque coniemporaine. L en-
core, R. H. L. analyse trés finement Jes raisons de ce retournemest.
D’une part, la sécurité dans Paffirmation de lorigine apestcligue du
premier Evangile était moindre. Mais surtout on s’apercevait que
dans toutes les petites sections historiques communes, Marc était inva-
riablement plus complet, plus original et plus vivant. Il paraissait
moins arrangé, moins structuré, plus simple et un peu sans systéme.
Enfin le portrait du Christ &tait plus maystérienx et par le fair méme:
semblait plus proche de VPoviginal.



L E S L1V RE S 141

De cela la critique biblique non catholique a tiré d’étonnantes
conclusions depuis cinguante ans. L’Evangile de Marc fut considéré
comme le plus historique de tous, d’ott : Ie seul historique. A partir
de lui seul que furent tentées les reconstructions de la vie du Seigneur,
tout autre élément étant rejeté comme sans valeur, comme imprégné
de théologie constructive.

Tout le livre de Lightfoot est en réaction contre ces inférences.
Ferme tenant de la méthode « d’histoire des formes », mais avec une
rare modération, 1’auteur considére le second évangile non point sim-
plement comme une sorte de reportage de quelques faits ou dires
de Jésus au cours de son ministére, mais avant tout comme relevant
d’un propos théologique plus que simplement historique. Plus exac-
tement : « Le matériel historique est utilisé pour un prepos théologi-
gue » (16). Cela ne I’entraine en aucune fagon & nier ’historicité des
épisodes pris en eux-mémes ; mais 4 recounaitre dans leur disposition
a Pintérieur de I’Evangile un vouloir délibéré. C’est en toute réalité
un « Evangile », une proclamation du message au sens que Dodd a
si fortement souligné.

Une étude détaillée des sections de I’Evangile, de la disposition
des miracles ou des paroles du Seigneur montre concrétement ce pro-
pos. Les épisodes rapportés paraissent vraiment 1’éire en raison, non
seulement ou principalement, de leur intérét historique ; mais en rai-
son « de leur permanente valeur, comme vérité de salut » (30). Ainsi
Pauteur neus fait parcourir I’ensemble de Marc. On ne peut souhaiter
meilleure introduction a la compréhension théologique de cet Evan-
gile ; rien non plus ne marque plus nettement sa parenté profonde dans
le message avec les autres Evangiles et I’enseignement apostolique.
Certes nombre d’interprétations n’entrainent point la conviction ;
mais cela ne nuit peint i Pensemble, qui est de premiére valeur.
L’ouvrage s’adresse naturellément & un public initié aux questions
bibliques. Sa grande classe et l’orientation de son esprit nous ont
poussé a le présenter iei.

A, Graw, 0. Pp.



