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Avant-propos

A chacun de mes grades universitaires, mes travaux de recherches ont toujours porté sur un aspect
des activités ou de la vie de 1'Eglise congolaise, tout au long de son africanisation. J'ai donc, tout
naturellement, couronné ce cursus par un sujet plus vaste dans lequel s'imbrique parfaitement mon
traditionnel souci pour I'Eglise du Congo.

Le théme d'inculturation semble a certains comme rébarbatif ou simple recherche d'originalité,
revenant a empécher de tourner rond, a troubler la quiétude catholique traditionnelle s'appuyant
avec une liturgie huilée et rodée. Les recherches conduisent, au contraire, a découvrir I'importance
historique dans la mesure ou la liturgie catholique « universelle » n'est largement que la réussite de
l'inculturation occidentale. Dés lors, c'est avec étonnement que l'on découvre que les premiers
acteurs du rite zairois, c'est-a-dire la hiérarchie et les prétres, le négligent, ne le pratiquent plus
guere que de temps en temps alors qu'il devrait étre célébré régulierement, devenir ordinaire. Mon
but, dans ce travail d'histoire, était d'éclairer les fondements qui légitiment sans conteste les efforts
de la hiérarchie de I'Eglise du Congo ; mon espoir est que cette dernicre y trouve les arguments pour
étre fiere de son rite et en relance la pratique, tandis que les fidéles auraient des raisons, finissant
bien le comprendre, de se l'approprier comme expression du génie propre, revalorisation des valeurs
culturelles et de la personnalité irréductible de leur peuple.

Alors, je touche du bois et... prie pour.






INTRODUCTION GENERALE



Avant méme d’aborder ’objet assigné a ce travail, a cause de la spécificité du sujet
qu’il traite, a ’intersection entre I’histoire et la liturgie, une science a la fois technique et
spécialisée, il nous a semblé utile, sinon nécessaire, de donner un éclairage sur les matériaux
de cette science qui n’est pas la notre et qui, méme au sein de I’Eglise, est le fait d’une
minorité de clercs ayant regu une formation et une spécialisation pointues. Le langage ainsi
que la substance de la liturgie peuvent, en effet, prendre les allures d’une science ésotérique
pour les profanes, de sorte que c’est ici le lieu de rechercher la rencontre entre le mot et la

chose qu’il représente.

Des mots de la liturgie

Au cours de ce travail, nous allons rencontrer des termes et des expressions techniques
trés spécialisés dont le sens n’est pas toujours bien compris par les fidéles qui participent a la
liturgie, au point d’en dénaturer la signification et la valeur réelles. Par ailleurs, cette
compréhension est nécessaire pour garantir une participation consciente et effective des
fideles. Aussi nous a-t-il semblé tout a fait indiqué, pour éclairer le lecteur et lui rendre
accessible leur vrai sens et faciliter aux fideles la compréhension de ce a quoi ils participent,
de définir les expressions et termes les plus importants de ’aspect de la liturgie qui nous
intéresse. Nous recourons pour cela essentiellement au Dictionnaire de liturgie de Robert Le
Gall', I’un des plus abordables, en particulier grice a une clé de lecture qu’il fournit, par la
simplicité et la concision de ses définitions, courtes mais suffisamment claires pour une
compréhension suffisante de termes si techniques et Iintelligibilité des réalités liturgiques,
prieres, rites, différents gestes et mots, institutions et célébrations. En vue de ne pas trop
allonger cette sorte de glossaire, nous ne retiendrons que les termes et expressions qui peuvent
jouer ici le role de cadres a I’intérieur desquels s’inscrivent ou sont consignées les institutions
et célébrations liturgiques ; concernant les autres mots relatifs a la spécificité de la liturgie,
nous les définirons au fur et & mesure de I’étude au niveau ou ils interviennent dans le cadre
de notre examen de I’histoire et du déroulement de la liturgie, a ’aide du méme dictionnaire
et des explications que les auteurs consultés donnent, en précisant les différentes variations et

déclinaisons de ces termes.

" LE GALL (Dom), Robert, Dictionnaire de liturgie, Ed. C.L.D., 1987.



Liturgie

Le terme provient « de I’adjectif grec leitos, « public », dérivé de léds (en ionien [aos)
et du nom commun ergon (« service », « ceuvre », « travail ») », dérivant du verbe ergein
(faire, accomplir. « La liturgie est donc, étymologiquement, une ceuvre, un « service public »
fait au bénéfice du peuple. Dans les démocraties grecques, [leitourgia désigne tout service
rendu au bien commun par les citoyens, mais particuliecrement la fonction publique dont le
titulaire supportait les dépenses et qui consistait a organiser les chceurs, les jeux, a équiper les
galéres, etc. ». A Athenes, la leifourgia était, a cause de sa charge financicre, souvent imposée
par la « Cité » aux citoyens riches et, comme on le voit, elle n’a encore aucune connotation
religieuse, sens qu’elle acquerra plus tard. En effet, quand, « au III° siécle avant Jésus-Christ,
la traduction grecque des Septante rend le terme hébreu ‘abodah (« service cultuel » par
leitourgia ; il ne s’agit donc plus d’une ceuvre dont le peuple est le bénéficiaire, mais dont il
est le sujet; la liturgie devient le «service » religieux et rituel rendu a Dieu par la
communauté rassemblée en son nom.»> Les recherches modernes sur ce théme faisant
apparaitre une double relation descendante (sanctification de I’homme par Dieu)-ascendante
(glorification de Dieu par I’homme) ont été ramassées dans la définition que la Constitution
du Concile Vatican II sur la liturgie donne de celle-ci: « La liturgie est I’exercice de la
fonction sacerdotale de Jésus-Christ, exercice dans lequel la sanctification de ’homme est
signifiée par des signes sensibles et est réalisée d’une maniere propre a chacun d’eux, dans
lequel le culte public intégral est exercé par le Corps mystique de Jésus- Christ ,c’est-a-dire
par le Chef et par les membres. Par suite, toute célébration liturgique, en tant qu’ceuvre (opus)
du Christ prétre et de son Corps qui est I'Eglise, est ’action sacrée (actio sacra) par
excellence dont nulle autre action (actio) de 1’Eglise ne peut atteindre 1’efficacité au méme

titre et au méme degré »°.

Terme générique, liturgie est alors compris comme un cadre d’organisation et de
déroulement de plusieurs formes d’actes, de manifestations ou de cérémonies dans la religion
catholique : célébration eucharistique ou messe, célébrations liturgiques, sacrements, prieres
et oraisons, différentes dévotions et adorations célébrées dans 1’église, synaxes, etc. Notre
¢tude se limitera a la célébration eucharistique ou messe, bien que les liturgies examinées

dans le cadre des évolutions historiques, notamment les liturgies africaines, aient congu des

* LE GALL (Dom), Robert, Ibidem., p. 153.
3 La Constitution Sacrosanctum Concilium, § 7, V. infra, Concile Vatican 11



rites nouveaux pour la liturgie sacramentelle, nous nous intéresserons uniquement aux

nouveaux rites de messe.
Culte

« Du latin cultus, mot qui vient de colere « cultiver », « soigner » et, par dérivation,
« honorer », « entretenir ». Le culte est ’ensemble des actes par lesquels une communauté
humaine honore ses dieux et entretient ses relations avec eux. On cultive la relation avec Dieu
comme on cultive une amiti¢ ; on y « soigne » la divinité pour elle-méme et en vue de ses

bienfaits. »
Rite(s) et Rituel(s)

Le rite, qui s’écrit parfois « rit » et avec un sens quasi identique, vient « du sanscrit riti
« allure », « disposition », « usage », issu du verbe 7i : « aller ». « Dans 1’acception courante,
le rit est un acte cultuel plus ou moins stéréotypé, un geste religieux plus ou moins
mécanique, répétitif. Originairement, le mot signifie les usages recus grace auxquels se
maintient I’ordre du monde. Loin d’étre machinal, le rite est une action humaine
communautaire, déterminée par la divinité et, donc, regue, qui mime ou reproduit I’action
divine. Pratiquer un rite, dans la plupart des religions, c’est agir comme Dieu et avec
Dieu....Dans la religion chrétienne les rites essentiels que sont le sacrifice eucharistique et les

sacrements [ne] sont[-ils pas] des actes de Dieu auxquels est associ¢e I’Eglise [ ?]. »

On appelle Rituel « un livre liturgique contenant les rites de telle ou telle célébrationy.
Ainsi, le Rituel romain est le « recueil de la plupart des rites qu’un prétre peut étre amené a
célébrer » ; il en est ainsi de la messe, de la plupart des sacrements et des « sacramentaux »
(actes sacrés ou réalités sacrées qui, sans étre des sacrements, appartiennent a ’ordre
sacramentel, comme les bénédictions d’objets, dédicace d’églises, ... ou les consécrations de

personnes, par exemple celle des vierges, profession religieuse, etc.

Il ne peut y avoir de religion sans rites, car, comme écrivent Louis-Vincent Thomas et René
Luneau, « la religion, pour étre vivante et active, doit s’exprimer dans des comportements
liturgiques socialement codifiés, le plus souvent visibles a tous (sauf dans quelques séquences

. . , , e e ey, 4 . . . . . . . .,
particuliéres réservées aux seuls initi€s) »  ; ainsi, liturgie et rites sont intimement liés et,

* THOMAS, Louis-Vincent. et LUNEAU, René, La terre africaine et ses religions. Traditions et changements,
Paris, L’Harmattan, 1975.



souvent, employés I'un pour I’autre (par exemple dans les expressions « liturgie tridentine » et

« rite tridentin »).

Eucharistie

« Le mot grec eucharistia signifie « reconnaissance » ; il est composé du préfixe eu,
expressif du « bien », et du nom charis : « grace ». L’eucharistie est d’abord I’action de grace
que l’on prononce pour remercier Dieu de ses multiples bienfaits, particulicrement a
I’occasion des repas. Les Juifs attachaient une grande importance a ces « bénédictions »
(berakoth) : elles répondaient par des « bien-dits » [humains] aux « bien-faits » divins. Ainsi
s’articulent les deux dimensions complémentaires de la liturgie: a I’ceuvre de Dieu
correspond I’ceuvre de la communauté humaine, a I'initiative divine répond le merci de
I’homme. « L’eucharistie chrétienne tire son nom de la bénédiction prononcée par Jésus lors

de la derniére Céne... » (Lc 22, 19 ;1 Co 11, 24 ; voir aussi Mt 26, 27 et Mc 14, 23).

«Dans toutes les religions, le repas est sacralisé ; il est l’acte central ou la
communauté humaine reconnait formellement devoir sa subsistance la divinité et ou, en
¢change, elle pourvoit a la « nourriture » divine en offrant aux dieux une part de leurs
dons... » On verra que cette vision a la fois étymologique et anthropologique de I’eucharistie a
une influence sur la nature et le sens de la célébration eucharistique chrétienne, et fait, a ce

titre, débat.

Messe

«Du latin missa : «action de laisser aller », «renvoi» (de mittere : « envoyer »,
« renvoyer »), « congé ». La missa signifie I’acte de congédier les fideles au terme de la
liturgie eucharistique » ... « A partir du IVe siécle, le mot missa vint a désigner, non le simple
renvoi, mais tout l'office qui le précéde: c’est ainsi que... I’ensemble de la liturgie
eucharistique est devenue « messe », sens qui s’est imposé en Occident a partir du Ve siécle.
« L’appellation originelle de la célébration de la messe est : « Repas du Seigneur » (I Co 11,
20-33), « Fraction du pain » (Ac 2, 42-46 ; 20, 7), « Eucharistie ». Cet ensemble des rites de
célébration qu’en Occident on appelle « messe », les Orientaux le désignent par « Sainte

Liturgie ».



Missel

« Du latin missale, « relatif a la missa ». Le missel est le livre permettant de célébrer la
messe, ou d’y participer, ... Le missel du célébrant ne comporte pas les lectures de la messe. »
Dans la présente étude, nous verrons comment et a partir de quelle période s’est formé le
missel dans I’Eglise latine. Dans notre travail, nous verrons bri¢vement comment, des

premiers formulaires et sacramentaires, on est arrivé a la formation du « Missel ».

Ordo missae

Pris isolément, un ordo est le calendrier liturgique annuel précisant pour un diocese ou
une congrégation religieuse 1’eucharistie et la « liturgie des heures », mais I’ensemble de
I’expression présentée ici se traduit littéralement par « I’ordre (ordo) de la messe (missae)».
« Un ordo missae, promulgué par un document authentique du Saint-Siége, prescrit la fagon
dont on doit célébrer la messe : il précise comment il convient de donner a chaque rite sa
place véritable » L’histoire de la célébration eucharistique (messe) montre que les ordines
évoluent, changent selon les orientations du moment, de la méme maniére qu’évolue la
liturgie elle-méme, tout cela dépendant des décisions des autorités habilitées de 1’Eglise,

papes et curie pontificale, conciles ou synodes, etc.

Sacramentaire

«Du mot latin sacramentarium : «livre liturgique pour I’administration des
sacrements ». Dans les premiers temps de la liturgie chrétienne, le sacramentaire était le livre
du prétre dans la célébration de la messe, il contenait oraisons, préfaces, Canon. » Ce sont les
différents sacramentaires anciens, dont la composition s’était largement étalée dans le temps,
qui sont « les sources principales du Missel romain », I’avénement de ce dernier constituant la
derniére étape de ce processus de formation et s’étant généralisé en se substituant au
sacramentaire. Plus techniquement, Marcel Metzger précise que le sacramentaire n’avait pas
pour fonction de réunir la totalité des picces composant la messe, il ne correspondait qu’a I’'un
des ministres intervenant dans la célébration. Il est, en effet, « le livre des interventions
ministérielles ... » Par les acteurs concernés, «Il se distingue des livres des lecteurs et des
chantres car il concerne ’acolyte, le diacre et les ministres de rang sacerdotal, presbytre et
évéque » ; par les actes effectués, « il se présente comme le livre des “’paroles’ et des

“’gestes’’ produits par ces ministres ». Le sacramentaire contient des textes « transcrits entiers



qui, d’une part, décrivent le comportement des ministres... et, d’autre part, reproduisent ... les

. .5
paroles revenant a ceux-ci. »
Canon

« Du mot grec kanon : « régle ». Les canons d’un concile sont les régles dogmatiques
ou disciplinaires qu’il édite », ils constituent alors un corpus de nature juridique. « Dans la
liturgie romaine, le Canon est le terme le plus souvent employé pour désigner la priére
eucharistique, c’est—a-dire la partie centrale de la messe, celle qui va de la Préface au Per
ipsum. Le Canon est « la régle » de célébration qui doit étre observée pour I’eucharistie : il ne
s’agit pas seulement d’une régle de structure, mais d’un formulaire imposé. En Orient, ces

formulaires eucharistiques sont appelés anaphores. »

Dans ce sens, le Canon peut étre considéré, également, comme le contenant d’un
ensemble de ces pricres « eucharistiques », dites, ainsi que les gestes qui en accompagnent
quelques-unes, au cours de cette partie ou se réalise I’essence méme de la messe et qui sont
structurées, comme nous le verrons, sur le modéle des grandes prieres juives d’action de
graces ; on peut d’ores et déja dire que, dans les prieres eucharistiques actuelles, on reconnait
assez facilement I’héritage juif, aussi bien quant a leur structure que quant a leur objet ou

contenu.

Des choses de la liturgie

C’est le judaisme qui, avec I’inauguration du « service du Temple », introduisit le sens
religieux en faisant de la liturgie telle que le christianisme en retiendra le sens, en tant que ce
service représente le culte rendu et les priéres adressées au Dieu d’Israél au nom de la
communauté. A l’origine, il y a l’alliance que I’Eternel proposa au peuple d’Israél par
I’intermédiaire de Moise a qui il dit dans le buisson ardent de ’'Horeb qu’on trouve dans le
Livre de ’Exode au chapitre 3, 12 : « Quand tu feras sortir le peuple d’Egypte, vous servirez
Dieu sur cette montagne ». Il est né du culte sacrificiel rendu depuis par les prétres au nom du
peuple un rituel, décrit en détail dans le livre du Lévitique et qui a été respecté immuablement
de génération en génération. C’est certainement par le judaisme, dont il est en quelque sorte
I’héritier, que le christianisme va, tout en changeant totalement la perspective, accueillir et la
pratique de la Paque autour d’un repas rituel et cette terminologie en méme temps que le sens

méme du culte et certaines de ses expressions.

> METZGER, Marcel, Les Sacramentaires, Turhnout (Belgique), Brepols, 1994, pp. 33-34.



C’est sans aucun doute dans le christianisme que le terme connait son rayonnement en
désignant I’ensemble des rites constituant la trame de toute cérémonie religieuse organisée en
Eglise en relation avec le culte ou avec différents aspects de la vie et de la spiritualité
chrétiennes. Chez les catholiques, c’est la « messe » qui est le point culminant de la liturgie ou
est célébrée « ’eucharistie ». En fait, dans I’Eglise antique, « le terme « liturgie » désignait la
célébration de la messe au sens large, et comprenait donc aussi la partie préparatoire qui ne
comporte que des pricres et des lectures — et « eucharistie désignait la messe au sens strict,
particulierement le canon de la messe, c’est-a-dire la priere de consécration proprement dite »
depuis la préface jusqu’a la conclusion, Amen, de la doxologie® . En grec ancien, eukharistia
signifie plus précisément « action de graces » pour désigner, chez les chrétiens, la célébration
du sacrifice du Christ ou, selon certaines évolutions, la commémoration (plus techniquement
« le mémorial ») de la mort et de la résurrection de Jésus. Elle s’accomplit autour de la
proclamation de la Bible et d’une action de grace dont le moment fort est constitué par les
paroles de Dinstitution faite par Jésus lui-méme, suivies du partage des « éléments
eucharistiques », le pain et le vin, considérés par les chrétiens ainsi que le corps et le sang du
Christ qui s’est offert en sacrifice sur la croix, mais, surtout, qui est, pour les chrétiens,
ressuscité. Dans les premiers temps du christianisme, ce rite liturgique était appelé par
I’expression qui désignait le repas qu’y mangeaient les participants en mémoire de la dernicre
Cena que Jésus prit avec ses disciples avant d’étre arrété : ’eucharistie fut ainsi désignée par
« la fraction du pain », expression méme qu’utilisaient les disciples de Jésus et les premiers
chrétiens [terme employé trois fois dans le Nouveau Testament, sens représenté plusieurs fois

par la locution verbale « rompre le pain » ], « le repas du Seigneur », repas sacré, etc.

De fait, au cceur de la liturgie, et de la messe, se trouve « I’institution » que fit Jésus le
soir de la derniére Céne au cours du repas qu’il prenait avec ses disciples lorsqu’il leur dit,
leur présentant du pain, apres 1’avoir béni et rendu grace « Prenez et mangez tous. Ceci est
mon corps, livré pour vous » et, faisant de méme en présentant une coupe de vin, il dit
« Prenez et buvez. Ceci est mon sang, le sang de ’alliance nouvelle et éternelle, versé pour
vous... » et ajoutant « Vous ferez cela en mémoire de moi»’. Il y a 14, pour le catholicisme,
aussi bien les paroles qui, au cours de « l’eucharistie » avec les «especes » bénies ou
« eucharistiées », accomplissent la « transsubstantiation », que 1’ordre de perpétuer le culte

que Jésus venait d’instituer ; cette pratique va ainsi s’inscrire dans une tradition. Celle-ci a son

® CASEL, Odon, Le Mémorial du Seigneur dans la liturgie de [’antiquité chrétienne — Les pensées
Jfondamentales du canon de la messe, 1945, p.23.
"Lec 22,1420 et I Cor. 11, 23-25



origine dans le Christ et, ’évangile n’ayant rien dit, sans que 1’on sache bien si Jésus avait
congu et ordonné un rituel pour cette « Nouvelle Alliance », cette « Nouvelle Paque », ou s’il
avait simplement appliqué le rite de la Paque juive, le seul point commun incontestable étant

que les deux « paques » ont lieu au cours de repas ou a travers un repas.
Problématique

Lorsque, par la suite, les apotres, les disciples et d’autres témoins, chrétiens ou paiens,
parlent de ces « fractions du pain » organisées au sein des communautés chrétiennes, ils n’en
décrivent pas le rituel, sauf la précision que les assemblées se tenaient « le jour du Seigneur »
ou le premier de la semaine ou « le jour du soleil » ; la tradition naquit donc de célébrer
chaque « dimanche ». On peut ainsi penser que 1’usage s’est progressivement établi également
sur le rituel, lorsque les disciples s’assemblaient pour louer le Seigneur et « rompre le pain »,
sans doute en se limitant au récit que les évangiles font de I’institution de la derni¢re Céne.
Ceci s’est transmis de communauté en communauté selon un mode dans lequel la tradition
orale a joué un grand role. De fait, dans une période ou les écrits sont peu nombreux, rares et
chers, la culture dans laquelle se sont formés le christianisme et ses différentes institutions
¢tait essentiellement orale, les apdtres et les autres disciples n’ayant pu transmettre la tradition
établie par le Christ que par la mémoire. Les écrits n’arriveront que plus tard, au fur et a
mesure que les témoins directs des événements du Jeudi saint disparaissaient et que des
communautés et églises locales se trouvaient de plus en plus éloignées du siége apostolique
historique du christianisme, Jérusalem. Alors, se faisait sentir le besoin de conserver par écrit
une instruction, établir des sortes d’aide-mémoire pour demeurer aussi fideles que possible a
la tradition ou par crainte de la trahir, I’oral et I’écrit s’épauleront ainsi jusqu’au Ile siécle®,
tandis que longtemps encore ’oralité jouera dans la propagation de certains usages, gestes et
paroles intervenant dans les rites ou tout simplement dans la vie des chrétiens et qui
s’intégrent ainsi dans une tradition qui remonte, de proche en proche, jusqu’a I’époque des
apotres par I’intermédiaire de ceux qui ont cotoyé les disciples du Christ ou qui ont rencontré
les disciples des disciples du Christ, sans oublier ce que chaque période crée ou invente sans

pour autant s’écarter du mystére chrétien tel qu’enseigné par le Christ ou par ses apdtres’ .

¥ Dans ce sens, GRELOT, Pierre, in Pierre GRELOT, Gérard ROCHAIS, Edouard COTHENET et Maurice
CARREZ, La liturgie dans le Nouveau Testament, Paris, Ed. Desclée, 1991, p. 34

? Marcel METZGER rend compte de cette réflexion de Basile de Césarée, citant certaines pratiques comme le
signe de croix, la bénédiction de I’huile de 1’onction ou de I’eau de baptéme, etc., op.cit., pp. 19-20.
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C’est autour de ce soubassement que s’est forgée la liturgie de la messe ou liturgie
eucharistique, célébrée de contrée en contrée au fur et & mesure de I’évangélisation et de
I’expansion du christianisme. Mais, en méme temps, si ’oralité avait pu respecter I’essentiel
des gestes et des paroles de Jésus, il est évident qu’elle n’a pas pu transmettre avec la méme
fidélité les circonstances mémes de la célébration ni la maniére dont chaque communauté
accompagnait la « fraction du pain » par des prieres et des chants. Les usages rituels qui se
sont ainsi établis ne pouvaient pas étre toujours identiques, en dépit du fait que, 1a aussi, des
« modeles » ou des aide-mémoire écrits ont pu circuler ; d’ailleurs, on voit que, trés tot, si les
paroles et les gestes du Christ lors de « I’institution » n’ont guére changé, les rituels s’étaient
diversifiés et, méme, multipliés. Les transcriptions écrites n’étaient pas en mesure de rectifier
les choses et faire revenir toutes les communautés a un méme usage. On se rend d’ailleurs
compte que les premiers écrits étaient destinés a des églises ou a des communautés
particulieres, pour les former et les informer sur « I’institution », les gestes et les paroles de
Jésus instituant le « sacrifice », sans aucune indication d’un rituel qui serait fixé et impos¢ ou
méme proposé ; tandis que le plus ancien écrit faisant état du « repas du Seigneur » est de
Paul, écrivant aux membres de 1’église de Corinthe dans le but de les réprimander pour le
désordre, les abus et les divisions en son sein (« Que vous dire ? Vous louer ? Sur ce point, je
ne vous loue pas »'°), et de leur rappeler la tradition créée par le Seigneur (Pour moi, en effet,

vy . . N . . . 11
J’airecu du Seigneur ce qu’a mon tour je vous ai transmis » ).

De telle sorte que I’on peut affirmer que 1’organisation de la célébration elle-méme, ce
que plus tard on appellera ordo, va ainsi relever de chaque communauté, de chaque église
locale'? et non de codes écrits imposés par une hiérarchie non encore structurée ; dans ce sens,
la diversité et, méme, le pluralisme liturgiques, sont sans doute observés des les origines de la
liturgie chrétienne. 11 en est ainsi né ce qui est reconnu comme des « familles liturgiques », la
liturgie « occidentale » ou latine et la liturgie « orientale », au sein desquelles se scindent
plusieurs sous-familles. Dans la premiére, ont existé et subsistent encore la liturgie milanaise
ou « ambrosienne », la liturgie lyonnaise, certains rites propres a des ordres religieux comme
le rite dominicain, etc.; la méme famille latine connut un schisme considéré comme
« hérétique », donnant naissance aux diverses Eglises « protestantes » ainsi que leurs propres
liturgies ou rites (luthéranisme d’ou ont émané plusieurs branches se rattachant a cette Eglise

« réformée », anglicanisme, etc. Tandis que la seconde est diversifiée en plusieurs liturgies,

1 Cor. 11, 17-22.
"I Cor. 11, 23.
2 METZGER, Marcel, op.cit., p. 18.
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grecques, arméniennes, syriaques, araméenne, chaldéenne, copte, mennonite, etc., certaines
appartenant a ’Eglise « orthodoxe » majoritaire en Orient, d’autres demeurant d’obédience
catholique romaine. Cette différenciation initiale, ainsi que nous le verrons, est globalement le
résultat d’un réseau complexe de facteurs religieux et politiques et, souvent, des deux a la

fois.

Mais aussi, pour ’historien, la liturgie est un phénomeéne de culture et de société :
I’observateur reléve comment les chrétiens empruntent a I’environnement contemporain (la
Palestine et 1’Israél du 1 siécle et, donc, le judaisme) pour le cadre, la langue et les gestes du
service divin au cours des célébrations organisées par les premicres communautés
chrétiennes. Ainsi que nous le remarquons par la racine commune des mots culte et culture, il
existe un tel lien entre liturgie et culture que celle-1a s’inscrit toujours dans celle-ci et en
devient un des ¢éléments essentiels, par rapport au peuple concerné. L’histoire vérifie cette
relation quand on constate que, dans la vie des peuples, il n’y a pas de vie sociale sans fétes
et rites, ni de religion sans culte et célébrations, reflétant ainsi le lien entre liturgie, culture et
société, la liturgie s’avérant ainsi comme le lieu commun ou se manifestent ensemble culture
et foi populaires. Dans cette relation, la liturgie voit certaines de ses facettes modelées par la
culture du lieu de son immersion, ses variations suivre celles de la culture locale, de la méme
maniére que I’évolution des civilisations a pu induire le sens, le contenu, la portée et méme
I’apparition et la disparition de certaines « institutions » ou célébrations religieuses. De méme,
les évolutions liturgiques sont, ¢a et 13, marquées par des « coutumes liturgiques » locales, des

« traditions » qui s’expliquent par des particularités historiques et culturelles.

De fait, comme elle le reconnait elle-méme, comme dans 1’encyclique Mediator Dei,
du 20 novembre 1947, ou Pie XII écrit : « L’Eglise, sans doute, est un organisme vivant,
donc, méme en ce qui regarde la liturgie sacrée elle croit, se développe, évolue, et
s’accommode aux formes que requicrent les nécessités et les circonstances au cours des
temps, pourvu que soit sauvegardée I’intégrité de la doctrine. », tandis que « Le culte
s’organise et se développe selon les circonstances et les besoins des chrétiens, il s’enrichit de
nouveaux rites, de nouvelles cérémonies et de nouvelles formules, toujours dans le but « que
nous tirions enseignement de ces signes extérieurs, que nous prenions conscience de nos
progrés et que nous nous stimulions fortement a les poursuivre car la valeur du résultat

r . r r1r 13
dépendra de la ferveur qui ’aura précédé »

" Encyclique Mediator Dei, de pie XII, le 20 novembre 1947.
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Selon la méme encyclique, la liturgie est, certes, pour la théologie et la pastorale
liturgiques, avant tout un « culte intérieur », mais elle est aussi et a la fois un «culte
extérieur », « car tel le requiert la nature de ’homme, composé d’une dme et d’un corps ; car
la Providence divine a voulu que « par la connaissance des réalités visibles nous soyons
attirés a D’amour des réalités invisibles » ; car tout ce qui vient de I’dme s’exprime
naturellement par le moyen des sens ; car ce ne sont pas seulement les individus, mais aussi la
collectivité humaine, qui ont besoin de rendre leur culte a Dieu ; celui-ci doit étre social ; ce
qui est impossible si, dans le domaine religieux lui aussi, il n’existe pas d’assujettissements
extérieurs et de manifestations extérieures ; c’est enfin le moyen d’attirer particuliérement
I’attention sur I’'unité du Corps mystique, d’en accroitre le z¢le, d’en corroborer les forces et
d’en intensifier ’action : « bien que les cérémonies ne contiennent en elles-mémes aucune
perfection, aucune sainteté, elles sont pourtant des actes extérieurs de religion, et par leur
signification elles stimulent I’dme a la vénération du sacré, elles élévent ’esprit aux réalités
surnaturelles, nourrissent la piété, fomentent la charité, accroissent la foi, fortifient la
dévotion, instruisent les ames simples, font 'ornement du culte de Dieu, conservent la
religion et distinguent les vrais chrétiens des faux et des hétérodoxes (I. Card. Bona, De

divina psalmodia, cap. XIX) ».

Cette longue citation de I’encyclique Mediator Dei explique déja pourquoi la liturgie
est intimement liée a la culture. Celle-ci s’exprimant par les gestes, les arts, des croyances et
un culte « traditionnels » de chaque peuple, I’architecture, la musique, alors que par cette
derniére on « prie deux fois » selon le proverbe bien connu, car par le chant « I’'Eglise
militante, c’est-a-dire le clergé et les fideles assemblés, unit-elle sa voix aux cantiques de
I’Eglise triomphante et aux cheeurs angéliques, pour élever a I'unisson un hymne splendide et
sans fin en ’honneur de la trés sainte Trinité, selon ces mots (de la Préface) : « En compagnie

desquels nous te prions de faire admettre nos voix » (Mediator Dei).

Par ailleurs, la religion, les croyances et pratiques religieuses vécues par un peuple et,
ainsi, la liturgie, participent de la culture, de la civilisation de ce peuple, tout comme il en est
dit de la «civilisation judéo-chrétienne ». Notre propos n’étant pas d’entrer dans les
considérations propres aux mysteria chrétiens, nous devons donc observer le contexte
historique, en méme temps que culturel, d’apparition, de développement et d’expansion du

christianisme, ainsi que de ses formes cultuelles, des expressions et des formes de sa liturgie.
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Cet énoncé de facteurs d’évolution explique, a lui seul, que la liturgie n’est jamais
restée figée ; autant des les premiers siecles, ayant émigré de Palestine pour d’autres contrées,
elle a di réussir la conciliation de ses origines judaiques avec les cultures, y compris des rites,
de ces régions d’expansion. Par ailleurs, différents pasteurs, évéques d’églises particulieres et
siéges ¢épiscopaux, ont €tabli des prescriptions liturgiques qui ont divergé entre elles a une
époque ou le débat doctrinal et théologique faisait rage, et pas seulement vis-a-vis des
« hérétiques », chacun suivant sa sensibilité, son inclinaison spirituelle ou la culture propre de
chaque région. Lorsque I’empire se disloque, I’Eglise va se trouver tiraillée entre les deux
mouvances politico-socio-culturelles, révélant deux manicres de percevoir les fondamentaux
du christianisme, y compris sur les différentes facettes de la foi chrétienne, ainsi que
’attestent les débats houleux des premiers conciles (Nicée, Constantinople, par exemple). La
liturgie va, globalement, suivre ces deux mouvances, orientale ou « grecque », autour de
Byzance, occidentale et « romaine » ou latine, autour de Rome ; une bifurcation qu’entre
autres traduit I’adage trés chrétien « lex orandi, lex credendi »". A ce propos, il n’est pas
indifférent, au contraire cela est avec assurance confirmé par tous les historiens, que
I’empereur se ft converti au christianisme, parce que la religion de I’empereur allait devenir
celle de son peuple ; comme nous le verrons, ce sera pratiquement une tradition s’imposant
comme principe (cuius regio eius religio) pendant tout le Moyen Age, ainsi qu’au moment de
la Réforme et lors de la formation des Etats centralisés de la Renaissance, avec 1’apparition de
véritables « églises nationales ». Sans oublier que dans certains pays, I’Eglise locale pouvait
adopter une liturgie particuliére pour se singulariser, marquer son indépendance vis-a-vis de
Rome, par exemple (cas du rite gallican) ou la séparation d’avec Rome (rite luthérien ou
anglican, etc.). Mais, aussi, son histoire nous enseigne que, y compris dans une méme ére géo-
culturelle, la liturgie a ét¢ amenée a s’adapter a diverses évolutions, parfois pour des raisons
fortuites et, méme, futiles, ou pour des différences de sensibilités ou sous I’influence d’une

vieille coutume locale, etc.

Ainsi, pour toutes ces raisons, parle-t-on de plusieurs « familles liturgiques ». En

Orient, existent plusieurs liturgies orientales : la zone de Jérusalem ; la zone d’Antioche avec

' La formule /ex orandi, lex credendi est devenue une formule, axiome, adage, maxime ou principe, articulant
la liturgie et la foi de 1'Eglise. Elle se référe a la relation entre le culte et la croyance, la liturgie étant une
expression essentielle de la foi de I’Eglise ; elle signifierait alors (sans nous engager dans les débats sémantiques
de théologiens) : la loi de la liturgie est celle de la foi ; notre priere exprime notre foi, telle priere, telle croyance,
ou encore, on croit de la méme maniere que l'on prie.
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ses plusieurs ramifications (syrienne, occidentale, byzantine, arménienne, géorgienne,
maronite) et la zone d’Alexandrie (avec les Coptes et les Ethiopiens). Tandis que, pour
I’Occident, la liturgie catholique traditionnelle a vu, avec la Réforme, se distinguer les
liturgies catholique, luthérienne et anglicane, et qu'un temps s’était développée une liturgie
« gallicane » ; aujourd’hui la liturgie catholique est celle de Rome, mais elle connait la
survivance de certains rites particuliers (notamment I’ambrosien a Milan, 1’hispanique a

Toléde et on cite aussi le rite lyonnais)".

Enfin, il ne faut pas minimiser I’influence sur la liturgie, ses formes et expressions,
que chaque période historique, avec sa culture dominante, ses arts, son architecture, sa
musique, etc., exerce sur les formes non seulement des lieux de culte mais aussi sur celle de la
liturgie elle-méme, comme la simplicité ou le faste et le luxe des lieux de culte (des simples
maisons privées aux grandes basiliques antiques ainsi qu’aux imposantes cathédrales et
églises médiévales, etc.), tout comme sur les célébrations ainsi que les signes de vénération au
cours de ces dernieres (honneurs, génuflexions, prosternations, ...). Il n’y a qu’a penser a
I’influence du baroque, architecture, arts (peinture, sculpture, etc.), mais aussi du luxe et de la

pompe de I’étiquette des cours royales, sur les édifices religieux et sur la liturgie elle-méme.

Certes, devenue, au sein de I’Eglise catholique, une «liturgie romaine » ou « latine »,
la liturgie catholique a longtemps charrié¢ des aspects particuliers de la culture occidentale, de
méme que le christianisme qui I’a véhiculée. Mais, les développements qui précedent
montrent que toute I’histoire de la liturgie catholique est I’histoire de continuelles adaptations
qui, autour d’un méme culte divin, traduisent un véritable « pluralisme liturgique », avec des
évolutions et des réformes nécessitées par certains événements historiques ou de la vie de
I’Eglise, ou justifiées par le besoin d’adéquation avec I’esprit et la culture d’une époque ou

d’une contrée.

Tel est le sens de la liturgie chrétienne qui fait I’objet de cette recherche, dont nous
retirerons délibérément 1I’ordonnancement et I’administration des sacrements et d’autres rites
lors de différents aspects de la vie spirituelle catholique, pour consacrer 1’essentiel de nos
développements a 1’eucharistie ou plus précisément a la messe, de sa forme originelle aux

récentes adaptations des rites africains.

Se situant dans le cadre d’une recherche sur un aspect de I’histoire de I’Eglise

catholique en dehors du milieu de ses origines et du contexte culturel de son essor universel,

15V, CABIE, Robert, Histoire de la Messe des origines a nos jours, Paris, Ed. Desclée, 1990, p. 23.
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notre projet vise a percevoir comment la pérennisation du christianisme et de I’Eglise
catholique a nécessité I’adaptation de leurs formes extérieures d’expression au contexte socio-
culturel de chaque milieu nouvellement christianisé. Ce besoin rencontrait ainsi les
préoccupations de I’Eglise elle-méme, consciente de la contingence du milieu culturel dans
lequel le christianisme avait pris naissance et s’était développé, qui a cherché a épouser les
conditions de la vie contemporaine, a réaliser sa « modernisation » (terme bien inadéquat) ou,
mieux encore, sa « mise a jour », ainsi que son adaptation a la diversité culturelle des
différents peuples et courants de civilisation avec lesquels le christianisme est entré en
contact. On peut affirmer que, a cause de cela, la diversit¢é marque la liturgie chrétienne
depuis son apparition, dans la mesure ou I’expansion du christianisme signifiait un contact
avec une culture différente qui allait inventer des formes propres du culte. Dans ce sens, la
liturgie chrétienne, tout comme le christianisme dans son ensemble, dés qu’elle s’est
« expatriée » hors Palestine, au-dela de Jérusalem et de Juda, n’a fait que s’inculturer ; sans

encore le mot, il y avait déja la chose.

Ce mouvement s’est poursuivi au cours de toute I’histoire : de Palestine au monde grec
et méditerranéen (le Latium et I’Italie, Alexandrie et I’Egypte) avec une implantation
caractéristique a Rome, de Rome aux différentes provinces et possessions de I’empire
(I’ Afrique du Nord, la Gaule et le monde franc), dans les nouveaux Etats issus de I’Europe
médiévale, le nouveau monde et les lointaines terres « de mission » asiatiques, les contrées
colonisées et christianisées par I’Europe dans le reste du monde, etc. Cette extension en
quelque sorte géographique s’est doublée d’une évolution des cultures qui se sont succédé
selon les périodes historiques (Antiquité, Moyen Age, Renaissance, XVIIIeme et XIXéme
siécles, ...) et selon les régions du monde, ces cultures ayant exercé leur impact sur les formes

de la liturgie.

Plusieurs réformes liturgiques se sont ainsi succédé tout au long de I’histoire, jusqu’a
nos jours ; certaines décidées pour mettre fin a trop de dispersion et uniformiser, autant que
possible, les rites qui du reste relevent d’une méme foi catholique, d’autres en vue de
répondre a des critiques acerbes mettant en péril I’'unité de I’Eglise, comme celles du XVIe
siécle pour contrer la Réforme protestante, d’autres enfin pour accompagner un mouvement

de renouveau de I’Eglise dans son ensemble.

C’est de cette derniere catégorie que relevent les réformes du milieu de ce XXe siecle,

notamment celle décidée par le Concile Vatican II convoqué par le pape Jean XXIII avec le
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gigantesque projet de renouveler le visage de ’Eglise ; ce qu’il appelait « aggiornamento ».
Le Concile va imprimer ce mouvement a tous les aspects de la vie de I’Eglise, évangélisation,
structures, pastorale, liturgie, etc. Il ne s’agit pas de simples modernisations ou de mises au
« gotit du jour » car, en fait, dans le domaine de la liturgie qui nous intéresse, Vatican II avait
voulu permettre une plus grande ouverture d’esprit, une plus grande participation des fideles a
la célébration de I’Eucharistie et a I’expérience des sacrements, traduisant ainsi une effective
solidarité entre I’officiant et le peuple. Le nouveau missel promulgué par Paul VI en 1969, qui
est venu mettre fin au vieux missel Pie V datant du XVlIe siécle, est donc, a la suite de Vatican
I, une nouvelle vision qui, déja par la seule autorisation des célébrations en langues
vernaculaires locales, induit une dimension communautaire (collégiale ?), participative, de
I’eucharistie. Le nouveau missel met en ceuvre les orientations du Concile, contenues dans la

. e 16
constitution Sacrosanctum Concilium'".

Par ailleurs, aux fins de ce renouveau ecclésial, a la suite de Vatican II qui avait pris
des options et donné des orientations a cet effet, s’est développée la théologie d’inculturation.
Adoptée particulicrement par les Eglises d’Afrique, ’inculturation a le projet d’intégrer le
christianisme et sa religion dans les cultures locales, c’est-a-dire dans la manicre de chaque
groupe humain de percevoir, de comprendre, d’exprimer, de vivre sa réalité, laquelle
comprend le monde de la nature et de I'univers, les étres humains et le monde du transcendant
ou le domaine de la religion. Cette ceuvre d’intégration, d’incorporation, ou, pour rejoindre les
théologiens, d’incarnation , du christianisme a été réalisée dans la liturgie également, ou,,
fortes des orientations conciliaires de Sacrosanctum Concilium et des rituels types ainsi que
des différents ordines édictés en application de cette constitution, les Eglises d’Afrique ont
tenté de rénover les différents rites liturgiques, en premier lieu celui de la messe Ainsi,
plusieurs conférences épiscopales ont ¢laboré des rites intégrant dans le culte des valeurs
africaines plus adaptées au tempérament de leurs peuples et qui, par un tel culte, feraient que
I’Eglise catholique africaine, ainsi mieux intégrée dans le « paysage culturel », soit pergue
comme de moins en moins « européenne ». Dans le cadre de cette évolution des églises
d’Afrique, et a cause de son antériorité pour avoir été le premier rite « inculturé » approuvé
par Rome, on peut affirmer que le rite zairois de la messe s’est imposé comme la base de la
liturgie africaine ; véritable « atelier de la liturgie africaine », il a servi de mode¢le a beaucoup
d’autres églises locales en Afrique et peut sans doute inspirer une liturgie africaine ou,
pourquoi pas, un rite liturgique africain dans un mouvement de régionalisation pour la

visibilité d’une « Eglise africaine ».

'® La constitution sur la liturgie adoptée par le Concile Vatican II, qui sera examinée plus loin.
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En cela, aussi, notre thése fondamentale vient de trouver dans ces développements son
axe principal, le leitmotiv constant étant que, de tous les facteurs qui déterminent les
évolutions de la liturgie et des rites, leur « immersion » dans les cultures rencontrées, comme
leur mani¢re de réagir ou de s’adapter aux milieux et contextes culturels et sociaux
« étrangers » a leur origine spatio-culturelle, est sans doute I'un des plus marquants. Mais,
I’exemple de la langue liturgique démontrera que cette adéquation entre christianisme en
général, liturgie en particulier, et culture, s’est avérée comme la circonstance qui, plus que
tout autre, détermine I’intériorisation du christianisme et de sa liturgie par les peuples néo-
christianisés ainsi que la participation active des fideles. C’est ce qu’on appelle,

« inculturation ».

Dans ce sens, notre thése c’est, également, que ce phénomene s’est avéré tout au long
de I’histoire du christianisme, I’étude de I’histoire de la liturgie nous le fera vérifier, au point
ou il n’est pas exagéré d’oser dire que I’histoire de I’expansion du christianisme et de
I’accueil de I’évangile a été celle de leur inculturation dans les peuples. Dans 1’encyclique
Missio redemptoris, Jean-Paul Il proclame cette vérité dont nous avons fait le coeur de notre
travail, en affirmant que ’inculturation « C'est une exigence qui a marqué tout son parcours

au long de I'histoire et qui se fait aujourd'hui particuliérement sensible et urgente. »'’

De telle sorte que le succes de I’implantation du christianisme en « Occident » est sans
doute le fruit, avant le terme, d’une inculturation réussie, non nécessairement pensée, mais
qu’une conjonction de circonstances favorables a imposée pratiquement comme allant de soi
au point ou christianisme est assimilé a Occident, faisant oublier les origines orientales de
cette religion et de sa liturgie. Tandis que le sort de I’ceuvre « missionnaire », ballottée entre
la tendance a la massification et I’approfondissement du message chrétien, demeure
controversé, du fait que la « mission » avait ignoré¢ la nécessité de s’adapter et de s’inculturer
si elle n’avait pas simplement combattue les cultures locales, ce qui a fait ressentir le besoin

d’inculturer le christianisme dans « les pays de mission ».
Mais, depuis le Concile Vatican II, les principes et I’option sont dans une nouvelle
optique. L’Eglise est considérée comme la nouvelle incarnation, 1a ou elle est implantée, du

Christ et de son message dans chaque peuple, dans sa culture et dans sa mentalité. L action

liturgique, source et sommet de I’activité de I’Eglise, doit donc, dans cette logique et selon le

"7 Encyclique Missio Redemptoris, du 7 décembre 1990, § 52.
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désir du Concile, emprunter les formes appropriées a chaque culture, ses rites et ses
expressions cultuelles, pourvu que, dans leur sens profond et dans leur mode d’expression

extérieur, ils soient compatibles avec le message chrétien.

En effet, une Eglise locale doit avoir une liturgie qui soit pleinement signifiante pour
les peuples concernés, c’est-a-dire, qui emprunte ses signes a la culture locale, aux traditions
religieuses du pays, en sorte qu’elle soit ’expression et la célébration concrétes de la vie et du
monde. Comme on va le voir, il ne s’agit pas seulement de couleurs, vétements et ornements,
mais, conformément au décret conciliaire Ad gentes qui recommande que la foi soit
« enseignée au moyen d’une catécheése adaptée et célébrée dans une liturgie conforme au
génie du peuple » et qu’elle « passe dans les coutumes locales »'®, il s’agira des gestes,
d’attitudes corporelles, de rites, de célébrations funéraires, de vigiles solennelles et de
processions et, méme, de célébrations sacrificielles et cultuelles. Par une telle vision, le
Concile souligne I’importance d’un mouvement de rénovation liturgique, notamment dans les
jeunes Eglises hors I’espace culturel occidental, langant un appel a des compétences et des
charismes particuliers pour aider a constituer une liturgie adaptée, autochtone, et pour

¢laborer des directives et des manuels appropriés de pastorale liturgique.

A partir de ces options, un véritable mouvement de rénovation liturgique fut lancé
dans nombre d’Eglises africaines; on vit des «expériences » tentées au Cameroun, au
Sénégal, au Zaire, au Malawi, etc., s’inscrivant toutes dans le cadre de la mise en ceuvre de
I’inculturation, mais seul le rite zairois a été consacré et adopté par le Vatican comme 1’un des
rites catholiques officiels. C’est donc ce rite, devenu sans doute modele d’une liturgie
africaine inculturée, qui va faire I’objet de notre analyse, en vue d’en saisir les sources, les

manifestations et la véritable portée.

L’intérét attaché a ce sujet, de méme que l'intérét qu’il peut présenter pour la
connaissance de I’histoire de la liturgie catholique, réside justement dans cet aspect
particulier, guére exploré suffisamment, de I’inculturation comme vecteur des évolutions
liturgiques mais aussi de la permanence historique de ce phénomene, réussi dans I’expansion
géographique du christianisme des ses premiers temps, et qui, aprés avoir été ignoré par les
missionnaires européens dans d’autres continents, revient a ’honneur pour légitimer les

récentes expériences liturgiques menées dans le monde extérieur a son berceau historique.

'8 Décret conciliaire Ad gentes, § 19.
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Les analyses de la liturgie ancienne auxquelles nous accédons s’intéressent
essentiellement a des problématiques théologiques des mysteres eucharistiques (nature de la
messe, simple mémorial ou actualisation du sacrifice réel du Christ, valeur de I’eucharistie
dans I’ceuvre du salut, dans la vie spirituelle et dans I’ecclésiologie, etc.), tandis que d’autres,
comme celles de J-A. Jungmann, s’attachent aux aspects génétiques de la liturgie chrétienne.
Tout en n’ignorant pas les problématiques de la nature de la célébration eucharistique et de la
génétique liturgique, notre travail s’attache, au contraire, a rechercher la permanence de ce qui
a permis au christianisme et a la liturgie de s’établir et de s’installer durablement dans le
monde « occidental », de cette capacité de s’adapter aux cultures locales et de s’en imprégner
au point de faire corps avec elles, de cette « inculturation » a I’ceuvre dés les premiers siécles
pour assurer le succes que ’on sait du christianisme loin des lieux de sa naissance. Etant ainsi
considérée dans cette étude comme 1’'une des principales causes de I’expansion du
christianisme, 1’inculturation nous semble a la fois étre la condition de son acceptation
consciente ainsi que de son intériorisation par les différents peuples et, donc, de son
universalité. En conséquence de quoi, I'inculturation vient ainsi légitimer les recherches
africaines en vue d’ « inculturer » la liturgie chrétienne, de I’adapter aux valeurs et cultures
africaines, en méme temps qu’elle pourrait pénétrer ces cultures pour que les peuples

concernés l’intériorisent et en fassent un élément de leur vie.

Nous avons travaillé sur cette problématique tout en connaissant les nombreuses
controverses théologiques qui déchirent aujourd’hui I’Eglise romaine sur cette question. A
propos de ces controverses, on a pu parler de « crise du missel » ou de la liturgie et, méme, de
«guerre des missels ». Cette «crise» a eu comme ingrédients le « schisme » et
I’excommunication de Mgr Lefebvre et de sa « Fraternité Saint Pie X » révoltés contre les
réformes de Vatican II, avec, a sa suite, I’éclosion de tout un courant « traditionaliste ». Mais,
on peut trouver dans I’apparition de nombreux rites « inculturés » dont, a travers le «rite
zairois », les rites africains, ainsi que dans les réactions qui s’en sont suivies, une autre
manifestation de cette « crise » liturgique, ainsi que dans la volonté de réforme exprimée de
longue date, alors qu’il était encore cardinal, par le pape Benoit XVI qui, voulant dénoncer
des abus, parlait de « liturgies fabriquées » ou de « show », et a qui ’on avait prété I’intention
d’effacer Vatican II ; tandis que son Motu proprio"’ semble, & cet égard, trés équilibré méme
si certains y ont vu une prétendue revanche des « intégristes ». A chacun de ces moments ou a
chacune de ces occasions, il y a eu, globalement, une véritable « querelle des anciens et des

modernes ».

' Motu proprio Summorum Pontificum, du 7 juillet 2007.
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Par ailleurs, nous n’ignorons pas que les expériences du genre «rite zairois » sont
particulierement visées, au moins dans quelques-uns de leurs aspects : il leur est adressé les
mémes critiques que celles réservées a la théologie « africaine » et a ’inculturation qui sont
leurs sources et leurs fondements ; parfois, ce qui est visé c’est cette sorte d’étrangeté qu’ils
présentent par rapport a la liturgie romaine séculaire, ordonnancée, rigoureusement séquencée
et chronométrée, tandis que leur « exubérance » et leur expressivité ont été vues ainsi que des
caractéristiques d’un spectacle ou, encore, d’un show. Enfin, au sein de I’Eglise catholique
congolaise méme, des débats se sont faits chauds, non pas seulement de la part de ceux qui
lient trop cette réforme, comme certaines autres, a la personne des prélats (Malula,
Monsengwo, Tshibangu, Ngindu, entre autres) qui, en leur temps, et avec d’autres théologiens
congolais, en avaient ét¢ les promoteurs z¢€1¢s, mais aussi de la part de ceux qui, au Congo
méme, pronent la théologie de la libération ou de ceux qui, paradoxalement, se font les
chantres du retour a la romanité pure et dure et qui aiguisent la critique la plus acerbe et la
plus avilissante du « rite zairois ». Cette dimension globale de la problématique donne au
débat un caractére « idéologique », dans ces oppositions entre I’ancien et le « moderne »,
entre la romanité universelle et le local, entre, finalement, le Nord et le Sud. Ce dernier aspect
se manifeste a travers I’intention prétée, a tort ou a raison, aux peuples du Nord de maintenir,
par une liturgie imposant dans certains de ses aspects les cultures occidentales, leur
domination sur les peuples du Sud, d’aliéner les capacités de ces peuples du Sud de créer et de
s’approprier ou d’approprier a leurs cultures une foi dont il n’a jamais été question pour eux

de contester 'universalité.

Notre travail, une recherche en histoire, se situera bien évidemment en dehors de ces
querelles de spécialistes, théologiens et liturgistes. Nous ne nous intéressons qu’a cette
perspective historique qui a vu le canon romain évoluer, de I’intérieur en quelque sorte, par
diverses adaptations, méme bien avant Vatican II, jusqu’aux bouleversements que sont, pour
I’Européen parfois scandalisé, en tout cas surpris, les rites africains. Les seuls aspects propres
au langage et a la recherche théologiques se situeront exclusivement dans le cadre de la
recherche des fondements et justifications de certaines réformes et de certaines adaptations,
notamment concernant les rites zairois, a travers la « théologie africaine » et I’inculturation.
Ces deux notions sont en effet, dans la perspective de ce travail, des « moments », dans le
sens de I’histoire, et participent d’un processus d’évolution de I’Eglise. Il s’agira donc de
vérifier dans ce domaine de la liturgie 1’adaptation de I’Eglise aux réalités historiques et
culturelles africaines et I'impact de l’inculturation sur la liturgie dans ses expressions

extérieures, grace a des adaptations inspirées des valeurs africaines et qui éclairent, d’une
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lumiere nouvelle pour les peuples africains, le sens et la signifiance de la liturgie catholique

dont certains aspects leur apparaissent, pas seulement a eux du reste, comme ésotériques.

Enfin, il est utile de préciser que ce projet a été utilement et favorablement « infléchi »
par les entretiens avec des spécialistes africains des «rites africains », faisant état de
préoccupations pastorales et « missionnaires » de leurs jeunes Eglises. Leur désir est de voir
ces préoccupations prendre place dans cette étude historique et analytique afin de découvrir, a
travers notamment les circonstances de la genese et de ’évolution de la liturgie, davantage
d’arguments pour une nécessaire « contextualisation »-africanisation de la liturgie, qu’ils
jugent légitime, en demeurant néanmoins fidéles a I’Eglise dont serait ainsi assurée la
véritable « universalité » et de laquelle, en tout état de cause, ils n’ont nul besoin de

s’¢loigner.
Méthodologie

Les exigences académiques font que notre travail porte sur les données de I’histoire de
cette activité importante de I’Eglise catholique ; par ailleurs, si la problématique choisie se
préte, certes pour cela, a un exposé historique, elle commande en méme temps une démarche
analytique. Les développements seront donc inscrits dans une logique a la fois historique,
c’est-a-dire chronologique, et substantielle, c’est-a-dire, faisant appel a des explications de
fond ou de contenu qui, au-dela de I’événementiel, relient les événements et les faits les uns
aux autres, souvent dans une relation de cause a effet. Dans ce sens, certaines des analyses
font appel a des aspects liturgiques matériels et doctrinaux, mais dans la seule mesure
nécessaire pour présenter la logique de la trame des réformes, expliquer aussi bien les
changements introduits par ces réformes que les différences que représentent les liturgies
« inculturées », celles qui ont dérivé du tronc commun de la liturgie « officielle » romaine,
soit dans des temps écoulés de I’histoire missionnaire de 1’Eglise soit dans le cas le plus

récent des rites africains.

La compréhension des évolutions de la liturgie exige de ne pas examiner partiellement
leur histoire, sauf si le projet est de n’en cerner qu’une période donnée. Pour autant, en ce qui
concerne notre travail, le projet est d’expliquer I’histoire de la messe et d’expliquer, a travers
I’inculturation, la clé ou les clés des modifications qu’elle a connues, alors que le plus
souvent celles-ci ne sont pas instantanées ni spontanées mais éclosent et murissent
progressivement, traversant plusieurs époques ; de telle sorte que nous ne pouvions limiter

nos développements a une seule période. Mais, aussi, c’est pour nous un véritable prétexte
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pour faire connaitre et faire comprendre le bien fondé et les spécificités de 1’effort de
renouvellement et d’« auto-appropriation » des rites aujourd’hui tentés dans une grande partie

des pays dits de mission désireux d’enraciner en eux I’évangile.

A partir de cette problématique, et par rapport a elle, il semble que se dessinent trois
moments de I’histoire de ’Eglise et de sa liturgie. Le premier s’est réalisé¢ entre la terre
« natale » du christianisme et les cultures et civilisations occidentales, dans des conditions ou
le christianisme a fini par épouser, en interaction, les cultures des peuples rencontrés et de
faire un avec elles. Cette sorte de premiere inculturation qui a fait admettre sans contestation
que le christianisme était la religion occidentale et que la chrétienté s’identifiait a ’Occident,
s’impose ainsi, comme, historiquement et dans la logique de notre problématique, la maticre
de la premicre partie de ce travail. Le second moment se présente historiquement li¢ a
I’expansion missionnaire, aussi bien « mission » comme concept et vocation de I’évangile que
« mission » comme ceuvre d’évangélisation entreprise dans des contrées étrangeres au
christianisme historique, en particulier en Afrique. Il s’y est avéré que les conditions mémes
de cette évangélisation devaient étre analysées et exploitées pour voir si elles étaient
susceptibles de permettre un certain degré d’inculturation ou, du moins, d’adaptation du
christianisme et de la liturgie aux réalités socio-culturelles locales. Il se trouve que cette
période s’est caractérisée, a la différence de la premicre, par une totale méconnaissance d’une
nécessaire inculturation, n’accouchant finalement que d’une évangélisation superficielle
(deuxieme partie) Le troisiéme moment, a partir du concile Vatican II, tirant les conséquences
des effets pervers des méthodes suivies pendant 1’évangélisation missionnaire, s’est inspiré
d’une conscience aigué de la nécessité de tenir compte des spécificités des peuples pour
intégrer le christianisme et sa liturgie dans leurs cultures, afin que, 1a ou le christianisme
apparaissait a une multitude de peuples comme étant étranger a leur vraie vie, il s’incarne au
contraire dans celle-ci, devenant 1’élément chrétien de leurs cultures (troisieme partie). De
telle sorte que I’inculturation est 1’axe central, le fil conducteur, de ce travail, soit en ce
qu’elle a été réalisée soit en ce qu’elle a, au contraire, été refusée ou ignorée ; I’étude des
facteurs historiques et autres extra-liturgiques ne s’est imposée que parce qu’elle conduisait,

en les éclairant, a ces conclusions.

La nature et l’accessibilité des sources utiles a une recherche ou a une étude
académique dépendent de la période concernée. Ainsi, pour la période ancienne, soit des
origines aux grandes réformes antérieures au XXe siécle, les sources principales sont, aux

cotés d’une discipline particuliére qu’est ’archéologie, des documents et manuscrits anciens
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et originaux, que complétent, pour leur compréhension, des études d’analyse exécutées sur
eux par des spécialistes. 11 faut la modestie de reconnaitre que, outre le temps et les moyens
qui ont fait défaut, notre projet n’a jamais été de réaliser une ceuvre d’érudition en liturgie.
Aussi, faute d’avoir accédé a ces originaux, nous nous sommes contentés de les aborder a
partir des éditions commentées qui en ont été publices et dont la fidélité est attestée, en
particulier grace a des auteurs qui font universellement autorit¢ dans les domaines de
préhistoire, d’archéologie, de linguistique et de diplomatique. En effet, certains de ces
documents ayant fait 1’objet de plusieurs reproductions, la concordance de la littérature sur
ces points nous autorise & nous y référer tels qu’ils sont reproduits et tels qu’ils nous sont
transmis. Toutefois, le sens historique nous contraint d’en citer quelques-uns pour justifier de
maniere plausible nos analyses sur ’histoire de la liturgie de la messe a travers son évolution
depuis sa période de formation jusqu’a sa dispersion dans une chrétienté de plus en plus vaste
et dont la pratique s’est diversifiée avec I’apparition des Etats-nations modernes a la faveur de
la Renaissance qui ont entrainé dans leurs mouvances les églises locales ou nationales. Par
ailleurs, les nouvelles technologies de I’information, lorsqu’elles sont choisies comme
vecteurs et moyens de diffusion par des institutions officielles, notamment les institutions
religieuses ou spécialisées dans le domaine religieux, nous ont paru des sources, indirectes

certes, mais suffisamment crédibles.

Une autre source est constituée par les documents officiels de 1’Eglise, actes des
conciles, des papes, des dicastéres de la curie, des synodes ou, encore, des conférences
épiscopales ; les plus anciens d’entre eux présentent, pour les mémes raisons, des difficultés
d’acces analogues, sauf a recourir aux traductions et publications officielles ou autorisées qui
en sont faites, telles qu’on peut les trouver dans 1’édition ou dans les nouvelles technologies
de I'information. Le premier groupe est celui des documents conciliaires, des encycliques et
d’autres textes pontificaux, pour lesquels notre source principale a été le site officiel du
Vatican®’. En ce qui concerne les sources zairoises relatives au rite zairois, nous n’avons pas
trouvé un systéme d’archivage semblable aux techniques habituelles en la matiére, notamment
en ce qui concernent les minutes des documents ou les « manuscrits » originaux ; elles sont
essentiellement des documents officiels de la Conférence episcopale, entreposés et non
catalogués, qui ne sont disponibles que dans leur forme imprimée et publiée par le secrétariat
général de la conférence. Certaines sont dans le domaine public, consultables et, méme,
pouvant étre achetées, par les particuliers, nous en avons ainsi consulté ou acheté aupres du

service de documentation du secrétariat général de la Conférence Episcopale Nationale du

20 hitp://www.vatican.va/archive/hist councils/ii vatican council/index fr.htm
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Congo. D’autres, toujours en forme imprimée et €éditées, ne sont pas publiées et sont d’un
acces réservé, moyennant une autorisation du secrétariat qui nous permit généreusement d’en
consulter et d’en détenir ceux qui nous semblaient utiles pour notre travail. Nous avons par
ailleurs exploité a fond I’ordo missae zairois lui-méme ainsi que le document qui présente a
I’intention de la Congrégation du Culte Divin le rite zairois ; 1a aussi, il s’agit de publications
officielles. La liste de ces documents utilisés se trouve a la fin du travail dans la partie
réservée a la bibliographie. Nous avons enfin, mais sans que ce soit dans les normes
techniques requises en ce qui concerne I’échantillonnage et la technique d’interview, interrogé
certains acteurs, prétres ou laics ; leurs réponses nous éclairent sur certaines questions que

I’on peut se poser sur le rite zairois.

La troisi¢éme origine de la documentation dont a bénéficié cette étude se trouve dans la
littérature. Or, contrairement & ce qu’on pourrait croire, au vu de son omniprésence et de son
caractére a la fois actuel et « familier », la liturgie n’a fait I’objet que d’une bibliographie,
apparemment abondante, mais essentiellement spécialisée, ceuvre de théologiens et de
liturgistes, mis a part les travaux de vulgarisation d’un contenu a caractere catéchétique ou
pastoral. Mais, rares sont des ouvrages consacrés a ses aspects simplement profanes,
historiques, sociologiques ou anthropologiques, tandis que I’historiographie, y compris celle
de I’histoire du christianisme et de I’Eglise, n’aborde la liturgie que superficiellement ou par
simple mention et en rattachant des aspects a un moment ou a un événement historique donné.
Sur les rites africains, mémement, la bibliographie n’est pas abondante, il n’y a pratiquement
pas d’ouvrages complets, mais surtout des études portant sur tel ou tel aspect spécifique de la
théologie eucharistique ou sacramentelle, avec des courtes descriptions du déroulement de la
messe. Spécialement sur le rite zairois, le tout récent ouvrage, thése universitaire ceuvre de
théologien®', aborde trés peu I’aspect historique qui concerne ce travail, mais insiste
essentiellement sur les questions de fond (ecclésiologie, argumentaire et sens théologiques,

etc.).

Il nous a fallu, interrogeant essentiellement les documents, mettre les données en
perspective, dans ’axe de démonstration adopté dans ce travail. Au total, cependant, pour une
¢tude de la nature de la nobtre, il a semblé suffisant d’examiner, en quelque sorte, les copies
« certifiées » des documents et manuscrits anciens, les traductions et éditions officielles ou

autorisées, ainsi que les analyses qui en sont faites par des auteurs et la bibliographie de ces

2! La seule qui nous soit connue et parvenue est Le rite zairois, d’Edouard Flory. KABONGO, Bruxelles. Bern,
Berlin. Frankfurt am Main. New-York, Oxford, Wien, Ed. Pie Peter Lang, 2008, dans une perspective
théologique, essentiellement ecclésiologique, qui ne nous a pas été d’un grand secours.
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derniers. Un examen minutieux et aussi poussé que possible de ces sources, complété par
I’observation directe des phénomeénes religieux et liturgiques auxquels nous assistons ou
participons nous-mémes, avec une vérification réalisée grace a des enquétes et entretiens
conduits aupres des acteurs comme des « bénéficiaires » de I’action liturgique, nous ont
permis, a notre humble avis, d’une maniére a la fois suffisante et satisfaisante, de circonscrire

les contours et de cerner d’assez pres le projet que nous avions assigné a notre travail.
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PREMIERE PARTIE

SOURCES ET EVOLUTIONS DE LA
LITURGIE CATHOLIQUE
« MODERNE »
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Quelles que soient les formes qu’a prises a différentes époques ou sous différentes
latitudes, la liturgie eucharistique a les mémes origines, dans les gestes que fit et les paroles
que dit Jésus au cours du dernier repas qu’il prenait avec eux en début de la soirée ou il sera
arrété pour aller souffrir sa passion, donc dans la « derni¢re Cene » et, également, dans I’ordre

qu’il donne aux siens.

Il convient de rappeler exactement ce qui s’est alors passé en cette soirée : lors, ou au
cours (pendant), de ce repas, Jésus prit le pain, rendit grace, le rompit et le donna a ses
disciples et leur dit « Prenez et mangez-en tous. Ceci est mon corps [livré pour vous] » ; de la
méme manicre, a la fin du repas il prit une coupe de vin, rendit grace et la donna a ses
disciples leur disant « Prenez et buvez-en tous. C’est la coupe de mon sang, le sang de
I’ Alliance nouvelle versé pour la multitude... ». Luc et Paul ajoutent cet élément inexistant
chez Marc et Matthieu : Jésus dit alors « Vous ferez cela en mémoire de moi ». Ce rite est
appelé « ’institution », grace a quoi Jésus « institue » ’eucharistie. Certes, méme la bible ne
donne pas toujours un récit identique de I’institution, elle contient quatre récits relatifs a cet
événement™ ; tandis que, dans diverses liturgies, on a relevé jusqu’a quatre-vingt-cing
rédactions de ce récit”. Mais, de ces éléments, ce qui fait ’actualité de la messe, c’est sans
doute ’ordre fait par Jésus a ses disciples : « Vous ferez cela en mémoire de moi », c’est par
cet ordre que s’est répété et que se perpétue de jour en jour, d’age en age, la célébration de
I’eucharistie ou la messe. Ces formules ayant d’abord été « pratiquées » dans les différents
usages liturgiques des premicres communautés, soit juives (chez Marc-Matthieu) soit
grecques et helléniques (chez Luc et Paul), et n’ont été que postérieurement incorporées dans

. .1 24
les évangiles™.

Les répétitions de « I’institution », faites en mémoire de Jésus, vont avoir lieu au cours
des assemblées des croyants ou il va toujours y avoir une place de choix pour la « fraction du
pain » ou la commémoration du « repas du Seigneur ». Il est logique d’imaginer qu’autour de
ce noyau dur, chaque communauté a organisé ses assemblées selon les réalités locales ou la
sensibilité du responsable ou dirigeant de la communauté ; si bien que I’organisation du
« peuple rassemblé pour le repas du Seigneur », non décrite avec précision par les écritures, a

pu varier et méme diverger deés les origines, donnant naissance a une pluralité¢ de liturgies

2 La bible rend compte de plusieurs récits de ’institution : Mt 26, 26-28 et Mc 14, 22-24, qui donnent un récit
sensiblement le méme, ensuite Lc 22, 15-20 et 1 Cor. 11, 23-25, eux aussi trés proches ; on remarque quelques
différences entre ces récits, notamment dans le déroulement des faits, tandis que ’essentiel de I’institution
demeure globalement identique.

2 LORET, Pierre, citant Henri Leclercq, La messe du Christ a Jean-Paul II- Bréve histoire de la liturgie
eucharistique, Paris, Ed. Salvator, 1980, p.19.

** Leucharistie de Jésus aux chrétiens d’aujourd hui, Collectif, Limoges, Droguetet, Ardant 1981, p. 182.
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eucharistiques : une méme eucharistie mais plusieurs liturgies. Dans I’introduction, nous
avons vu quelques-uns des facteurs de cette diversification originelle mais aussi ceux des
évolutions que va continuellement subir la liturgie chrétienne. Il s’agit, dans cette partie,
d’une part, de vérifier cette situation sur le terrain lors de la fixation progressive des éléments
de la liturgie chrétienne et, d’autre part, de mettre en lumiere la substance et les conséquences

des évolutions qu’elle a connues.

En examinant cette évolution, on constatera, ainsi que cela est fait dans I’introduction,
que non seulement une méme foi et une méme eucharistie n’ont pas empéché la multiplicité
de rites liturgiques et de liturgies, mais aussi que, tout en évitant de condamner et de
supprimer systématiquement ce pluralisme et loin de figer une liturgie monolithique, I’Eglise,
sur la méme base de I'unité de la foi, a néanmoins toujours cherché a endiguer et a canaliser la
floraison des rites, en fait de véritables désordres liturgiques dans lesquels était tombée la
liturgie, notamment en dehors de Rome™. C’est pourquoi aprés les origines de 1’eucharistie et
la diversification des rites (I), nous verrons les tentatives de I’Eglise pour mettre de 1’ordre
dans le mouvement en fixant une liturgie «typique », c’est-a-dire officielle, pour toute

I’Eglise latine, tout en tolérant a certaines conditions quelques particularismes (II).

* CHALUFOUR, Jean-Denis, La sainte messe hier, aujourd’hui et demain (avec préface du Pére Mansour
Labaky), Association Petrus a Stella — Abbaye Notre-Dame de Fontgombault, 2000, p.13.
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NAISSANCE ET DIVERSIFICATION DE LA LITURGIE
CHRETIENNE

Si, la certitude scripturaire de « I’institution » a pu permettre une fixation relativement
facile, bien que lente, des ¢léments essentiels de la célébration eucharistique ou de la messe,
I’absence de description exacte du déroulement complet des premicres célébrations a pu
induire une pluralité de pratiques liturgiques. Ceci se constate par les différences constatées
dans les documents des différentes communautés chrétiennes, différents formulaires ou des
différents pasteurs, évéques d’églises locales, par lesquels nous sont parvenues les pratiques

anciennes et a travers lesquels s’est forgé le visage de la liturgie catholique.

On peut dire que ’essentiel de la structure de la messe, ce qui a donné naissance a son
ordonnance actuelle, est certain et s’est fixé des le Ile siecle autour de ’eucharistie, ainsi que

I’attestent les documents et manuscrits cités par tous les spécialistes.

Dans ce chapitre, nous remontons aux origines de la liturgie de I’eucharistie
chrétienne, en recherchant le cadre cultuel dans lequel elle prend naissance afin de découvrir
I’éventuelle filiation de la messe chrétienne a des pratiques liturgiques auxquelles
participaient alors le Christ, ses apotres et ceux qui, les suivant, ont constitué¢ les premicres
communautés chrétiennes (I). Ensuite, liturgie vivante et vécue, I’eucharistie chrétienne,
fondée dans sa substance sur une doctrine spécifique du cadre de sa gestation, a connu une
croissance propre et autonome, dans un processus de maturation qui a affirmé non seulement
les rites spécifiques mais aussi le dynamisme de cette liturgie (II). Ces deux préoccupations
s’inscrivent, concernant la messe, dans la perspective d’une analyse a la fois organique, partie
par partie de la messe, de ces débuts de la liturgie eucharistique catholique, et presque
génétique, explorant aussi que possible tout le processus d’apparition, formation et fixation,
des différents rites, leurs interrelations, dérivations et influences, en intégrant par 1a la
dimension historique. Par ailleurs, enfin, il faudra constater que le climat et les circonstances
de cette formation et de ces évolutions indiquent clairement que celles-ci n’ont pas toujours
suivi un plan précongu, mais ont résult¢ d’un concours ou d’un faisceau de facteurs,

essentiellement les facteurs « culturels », dont il est utile de dégager les influences (I1I).
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I.I CADRE CULTUEL DE GESTATION DE LA LITURGIE DE LA MESSE

C’est patiemment que des rites sont apparus et établis a chacun des moments
importants de la célébration eucharistique dont les ¢léments constitutifs seront déterminés a
partir de certaines interprétations des écritures qui ne se limitent pas a la seule « institution »
proprement dite mais sollicitent des épisodes ou I’on voit Jésus, en dehors de la dernicre
Céne, manger avec des disciples et faire les mémes gestes (sans les paroles) qu’a la Ceéne, et
qui préfigurent ou pré-fixent ce que feront plus tard les communautés. C’est le cas de la
rencontre de Jésus avec deux de ses disciples sur le chemin d’Emmaiis. Par ailleurs, nous
avons indiqué assez clairement que la sainte Céne a eu lieu au temps de la Paque juive, peut-
étre méme elle eut lieu selon le cérémonial de cette dernicre ; 1’essentiel pour nous est de
constater que ce climat général de coexistence entre les pratiques, nouvelles, des chrétiens, et

celles des juifs, a pu donner a celles-1a un modéle dans celles-ci.

Le récit de la rencontre d’Emmaiis (Lc 24, 13-32) peut étre résumé de la maniere
suivante : le soir méme de sa résurrection, Jésus rencontre deux disciples éplorés, découragés
par les événements qu’ils venaient de vivre en dépit du fait que la nouvelle de la résurrection
de Jésus venait de parvenir a leur assemblée a Jérusalem ; devant leur découragement, il se
mit a leur expliquer les écritures a propos de ce qui concernait le messie, annongant sa
passion, sa mort et sa résurrection. Quand, a la demande des disciples, ils se furent installés
pour prendre le repas, alors, il prit le pain, prononga la bénédiction ou le bénit, rompit le pain
et le leur donna ; a ce geste en quatre verbes (ceux de la derniere Céne : prit, bénit, rompit et
donna), les yeux des disciples s’ouvrirent, ils virent clair et reconnurent leur Seigneur. Cet
épisode a, selon les spécialistes, inspiré la structure de la messe actuelle, la liturgie de la
parole et la liturgie eucharistique, celle du repas, méme si a cette occasion, a la différence de

la Céne du Jeudi saint, Jésus ne prononga plus les paroles dites de 1’institution.

Mémement, la célébration juive est présentée comme ayant inspiré les chrétiens : le
Juif Jésus a trés vraisemblablement célébré la Paque comme tous ses compatriotes, avec le
réle du chef de famille et la fonction quasi sacerdotale que joue ce dernier en présidant le
repas et avec la bénédiction par laquelle les Juifs rendaient grace pour le pain et pour le vin.
Par ailleurs, les assemblées synagogales inspirerent les chrétiens, au moins au début tant que
le christianisme était encore limité a la Palestine avant de définitivement se détacher du

judaisme ; les chrétiens ont alors définitivement cessé de célébrer parallelement la Paque
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juive, qu’ils avaient continuée méme apres leur conversion au christianisme et apres leur

baptéme.
I.LI.I Les origines et la filiation juives : les assemblées synagogales juives

De tous les cultes et de toutes les assemblées cultuelles orientaux de 1’époque, les
spécialistes affirment sans hésitation que c’est du judaisme qu’il faut partir pour comprendre
I’organisation et le fonctionnement des formes du culte et des assemblées des premieres
communautés chrétiennes™. Cette « filiation » juive se rencontre aussi bien pour le fait méme
de rassembler le peuple que pour le déroulement du rassemblement ainsi que dans le rite
méme de la « fraction du pain ». De fait, on peut le vérifier aussi bien pour la nature méme de
I’assemblée et pour la place des saintes Ecritures, que pour la liturgie eucharistique avec le

rite de la « fraction du pain » que nous examinerons plus loin.
L.LL1 Le modéle juif

C’est dans la tradition juive, depuis le Sinai et I’alliance du buisson ardent lorsque
Dieu prescrit a Moise d’organiser le rassemblement du peuple « sur cette montagne » pour le
servir’’, que 1’on trouve cette coutume acquise de /’assemblée du peuple, le gahal (a laquelle
méme les Actes font référence, Ac 7, 38) pour « la priere et le service de Dieu ». Pour utiliser
le terme grec employ¢ plus tard par Paul, I’origine de 1’ecclesia chrétienne (en latin, ou
ekklesia en grec) est dans le gahal (ou Qehal ?) juif. Sans qualité, et ce n’est pas le lieu, pour
une description détaillée et plus compléte du gahal, nous nous limitons a trouver les
confirmations de ce lien, presque génétique, en tout cas d’inspiration entre l’assemblée

cultuelle juive et ’assemblée liturgique chrétienne.

A la lumiére des découvertes faites et des connaissances acquises au XXe siecle, Louis
Bouyer affirme que les chercheurs sont unanimes a considérer que « I’Eglise (ecclesia) du
Nouveau Testament doit étre comprise comme la perfection ultime de ce que, dés le début, la
Bible hébraique avait appelé¢ Qehal Yahweh, ¢’ Assemblée de Yahvé’ ». Depuis la premicre

«assemblée » de ce genre sur le Mont Sinai, cette derniére expression et ce sens qui

%% Par exemple, CASEL, Odon, JUNGMANN, BOUYER, Louis, La vie de la liturgie, Paris , Ed. du Cerf, 1956,
pp. 39-50 et 149-163 ; NOCENT, Adrien, L’avenir de la liturgie, Paris, Ed. Universitaires — Chrétienté
Nouvelle, 1961, pp. 57 et 58 ; LORET, Pierre, La Messe du Christ a Jean-Paul II - Bréve histoire de la liturgie
eucharistique, Paris, Ed. Salvator, 1980, spécialement pp. 30 et 33 ; CABIE, Robert, Histoire de la messe des
origines a nos jours, Paris, Ed. Desclée, 1990, p. 9; GRELOT, Pierre et alii, La liturgie dans le Nouveau
Testament, Paris, Desclée, 1991, spécialement pp. 21-41 et 93.

T Ex 3, 12.
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différencie le Qahal juif, en tant qu’assemblée cultuelle, de I’ekklesia grecque se trouvent
couramment utilisés dans les Ecritures, en particulier, le Livre du Deutéronome donne des

directives pour la participation & « I’ Assemblée de Yahvé »**.

Dans les assemblées juives, la premicre assemblée de ce type étant celle du Sinai,
telles qu’elles avaient lieu dans le Temple, le peuple est convoqué pour, d’abord, écouter la
lecture solennelle des Ecritures, notamment des livres de Moise, que le peuple « accepte »
avec louange et cris de joie, enfin, il participe au renouvellement de ’alliance du buisson
ardent par la célébration du sacrifice qu’est la Paque. Mais, des spécialistes discernent une
forme dérivée, du temps de I’exil mais aussi présente en Israél avant la reconstruction du
temple, ou le sacrifice est remplacé par une grande et solennelle priére d’action de grace
« eucharistia » dont I’initiative est attribuée a Esdras ; ce rite va se généraliser dans les
synagogues> . Cela peut étre schématisé ainsi : rassemblement, écoute de la Parole de Dieu,

louange et action de grace®, le tout dans la simplicité et sans quelque pompe que ce soit>".
LILL2 Les débuts des assemblées chrétiennes

D’apres ces explications, qui reviendront tout au long de cette section, c¢’est donc dans
la tradition liturgique juive que se trouve l’inspiration pour I’organisation des réunions ou
assemblées liturgiques chrétiennes ; ceci, y compris la coutume d’y proclamer les Ecritures,
qui, phénomene trés général a 1’époque au niveau de plusieurs communautés ou sectes, ne
reléve pas, affirment certains spécialistes’’, du cadre liturgique chrétien. Certes, dans
I’évangile de Matthieu, nous voyons Jésus utiliser le terme « église »°, le mot existait et avait
un équivalent sémitique traduit dans la Septante par le mot grec par lequel a été traduit le
concept juif gahal, ekklesia®®, assemblée, non pas une organisation mais la réunion ou le
rassemblement du peuple, 2 Athénes pour exercer les fonctions politiques civiques, chez les
Juifs pour organiser le service de Dieu et I’écoute des écritures. On peut en conclure que notre
traduction « église » désigne avant tout cette assemblée des croyants, avant de se voir

assimiler au local ou lieu de rassemblement pour la priere ou le culte et méme 1’organisation

8 par exemple a Dt 23,2, 3, 4 et 9.

* BOUYER, Louis, op.cit., p. 42.

* NOCENT, Adrien, op.cit., p.58.

31V, en annexe, la description que saint Justin fait 2 ’empereur, ¢ Apologie, 66. 3 et 67. »-6 (vers 150 aprés J-
C).

> GRELOT, Pierre, op.cit., p.22.

3 Mt 16, 18, Jésus dit a Simon-Pierre : « Tu es Pierre, et sur cette pierre je batirai mon « Eglise »

** Dans ce sens, v. BOUYER, Louis, qui trouve méme que le terme grec ekklesia a la méme racine que I’hébreu
qadhal, op.cit,, p. 39. une indication technique précise nous est donnée dans la Bible de Jérusalem, Paris, Ed.
Desclée de Brouwer, nouvelle édition revue, corrigée, augmentée, 2000, note sous Mt 16 : 18.
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ou le regroupement de toutes les communautés chrétiennes que Paul définit comme le Corps

du Christ.

C’est donc en relais, pourrions-nous dire, de ces assemblées synagogales juives que
s’assemblaient les fideles de la nouvelle foi, sortis ou chassés des synagogues ou ils
continuaient d’aller. Le livre des Actes des Apdtres décrit « la premiere communauté
chrétienne, dont les membres « se montraient assidus a I’enseignement des apotres, fidéles a
la communion fraternelle, 4 la fraction du pain et aux priéres »*°. L’assemblée se faisait donc
avant tout autour de la Parole de Dieu ; celle-ci n’est pas seulement écoutée, mais elle est
expliquée et, enfin, acceptée par le peuple qui la fait suivre d’'une action de grace, il y a la
connexion nécessaire entre la Parole, élément capital de 1’assemblée cultuelle, et I’adhésion et
I’action de grace du peuple. Louis Bouyer peut ainsi définir la liturgie comme « la réunion du
peuple de Dieu rassemblé par le ministére apostolique pour que ce peuple, prenant conscience
de son rassemblement, puisse entendre la Parole de Dieu [...] puisse adhérer a cette parole au
moyen de la priére et de la louange [...] et, ainsi sceller par le sacrifice eucharistique
Ialliance accomplie par cette méme Parole »*°. Ainsi que la réunion juive commengant par la
proclamation de la parole a travers les Prophétes, ainsi aussi I’assemblée des chrétiens en

Eglise commence-t-elle par la « liturgie de la Parole », premicre partie de la messe.

La liturgie de la Parole dans la liturgie chrétienne, elle-méme, suit le modele juif. Elle
est, sans doute, la premiere activité des communautés chrétiennes ; on rassemblait le peuple
pour écouter la parole, comme on le voyait faire chez les Juifs qui lisaient la Loi et les
Prophétes, dont la lecture était suivie d’un commentaire d’exhortation. C’est exactement ce
que faisait Jésus, notamment dans I’épisode ou il est montré, entrant, « selon sa coutume »,
dans une assemblée synagogale un jour de sabbat, s’emparant d’un rouleau et, y choisissant
un extrait d’Isaie (« L’Esprit du Seigneur est sur moi parce qu’il m’a consacré par
I’onction... »), fit son fameux commentaire, « aujourd’hui, s’accomplit a vos oreilles ce

passage de I’Ecriture », qui lui valut I’hostilité des Juifs®’.

Les auteurs cités plus haut’® relévent unanimement qu’avant d’organiser leur
assemblée spécifiquement entre chrétiens, les apdtres se sont, dans un premier temps, servi
des synagogues ou ils entraient et proclamaient la Bonne Nouvelle aux Juifs, intervenant au

cours du service synagogal; de cette fagon ils ne préchaient qu’aux Juifs fréquentant la

¥ Ac 2, 42.

3 BOUYER, Louis, op.cit., p. 46.
7 Lc 4, 16-28.

¥ Voir supra, note 26.
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synagogue, apparemment comme s’ils se considéraient eux-mémes encore comme une
nouvelle branche ou « secte » du judaisme. C’est du reste dans ce cadre synagogal que Jésus
commenca sa mission, lorsque, notamment, entrant dans le Temple, il annonce sa venue
comme I’avénement de celui qui était annoncé par les prophétes, inaugurant ainsi la Nouvelle
Alliance (Is. 6), comme cet €pisode reporté par Luc et cité ci-dessus ou, encore, comme on le
voit dans Matthieu 13, 53-58 et dans Marc 6, 1-6. Pour attester cela, il y a I’épisode ou 1’on
voit Pierre et Jean entrant dans le temple « pour la priere de la neuvieéme heure » : apres la
guérison miraculeuse de I’impotent par Pierre, celui-ci se mit a précher, expliquant comment,
annoncé comme I’envoyé de I’Eternel par les Prophétes, en commengant par Moise, Jésus a
été glorifi¢ par Dieu, comment apres avoir souffert sous la main des Juifs, Jésus crucifié et
mort est ressuscité des morts. L enseignement reprenait ainsi tout le kérygme chrétien, le ceeur
de la doctrine chrétienne déja proclamé le jour de la Pentecote et que Pierre et Jean répéteront
devant le Sanhédrin®®. Ou, encore, le récit de Saiil aprés la rencontre de la route de Damas
quand, une fois dans cette ville, « il se mit aussitot a précher Jésus dans les synagogues,
proclamant qu’il était le Fils de Dieu »*° ; mais aussi la prédication de Paul le jour du sabbat
dans la synagogue d’Antioche de Pisidie*'. Cela montre que les prédicateurs chrétiens, les
apotres, ont trouvé dans ces assemblées juives du Temple et de la synagogue, tout comme
Jésus, un cadre qui leur était con-naturel, connu et normal pour y annoncer la Parole, ne

faisant que participer a ce qui s’y passait depuis des siecles.
I.L.L.3. Les chrétiens se démarquent

Contraint d’affirmer son identité et son authenticité, le christianisme naissant va
adopter un certain nombre d’antithéses par rapport au judaisme, antithéses qui vont séparer le
christianisme de ses origines juives, et en faisant une religion définitivement distincte du
judaisme. Il y a, 1, un double phénomeéne, enracinement structurel et culturel dans le
judaisme et réinterprétation de ce dernier, préalable nécessaire faisant partie du processus

d’inculturation. On n’en retiendra que quelques exemples caractéristiques.

3 Ae 3 et 4.
40 4¢ 9, 20.
Y 4e 1, 14 et ss.
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I.1.1.3.1. Le lieu de rassemblement

Cette pratique s’estompa, dans un premier temps, se développa alors une sorte de
double liturgie, dans la mesure ou, aprés avoir été au Temple comme tous les Juifs*, les
chrétiens se retrouvaient en privé en cercles restreints ou commencait la réunion pour
« rompre le pain dans leurs maisons » ; c’est vrai qu’ils devaient en tout état de cause aller
ailleurs parce que si les Juifs fréquentaient le Temple, nous avons vu qu’ils n’y sacrifiaient
plus®. Par ailleurs, il faut dire que, de plus en plus conscients de la spécificité de leur foi, les
chrétiens sentaient bien le besoin de disposer de locaux qui leur fussent propres pour la
pratique de leur culte. D’autant plus qu’avec I’intervention de Paul, la nouvelle foi s’adressait
de plus en plus a des paiens, a des non-Juifs, qui n’avaient pas accés au Temple ou a la
synagogue. Aussi bien en Palestine que dans la diaspora juive et parmi ces paiens convertis,
on note l’influence de la culture et de la civilisation grecques qui, méme si le judaisme
religieux y résiste, vont imprégner ces premicres communautés chrétiennes partout ou le
christianisme va se propager, lancant, au-dela de 1’église originelle judéo-chrétienne de
Palestine, les bases d’une puissante « église hellénistique » ou « helléno-chrétienne » dont le
travail de Paul et les Actes des Apdtres rendent compte du dynamisme. L’hellénisme qui se
manifeste de nombre des communautés chrétiennes primitives aura une influence durable
dans certains aspects de I’Eglise durant tous les premiers siécles, le grec va, dans ces
communautés, devenir la langue cultuelle, la langue de la liturgie, jusque vers le I[Ve si¢cle ou
en Occident, le latin va progressivement s’imposer, ainsi que nous le verrons. C’est dans ces
communautés hellénisées, méme en Palestine, que vont se manifester les premicres difficultés
quant  la spécificité du christianisme par rapport au judaisme™, spécificité dont les chrétiens

prennent progressivement conscience et qui va les pousser a s’éloigner de la synagogue.

Néanmoins, pour expliquer la sortie des chrétiens de la synagogue, bien que cette
rupture puisse ainsi sembler comme inscrite dans la logique et dans la nature des choses, il ne
faut pas sous-estimer le fait que les relations entre les Juifs et ceux qui embrassaient la
nouvelle foi s’étaient fortement détériorées. Sur le plan purement historique, on peut constater
I’hostilité ouverte de I’opinion juive contre les chrétiens, désignés comme nezorim, terme

, . , D , . o
qu’on traduit usuellement par « nazaréens », originaires de Nazareth, d’ou venaient aussi bien
Jésus que ses premiers disciples. En effet, on sait qu’a partir de la derniére décennie du Ier

siécle, se récitait, intégrée comme la douziéme demande de la priere liturgique dite « des dix-

2 4c 2, 46.
43V, aussi, LORET, Pierre, op.cit., p.27.
4 BAUMGARTNER, Mireille, L’ Eglise en Occident — des origines au XVIe siecle, Paris, PUF, 1999, p. 11.
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huit bénédictions », une priere contre les hérétiques, au premier rang les nazaréens, considérés
avec d’autres sectaires comme des apostats : « ... Que les nazaréens (noserim) et les sectaires
(minim) périssent en un instant. Efface-les du livre de vie et qu’ils ne soient pas inscrits avec
les justes. Loué sois-tu Seigneur, qui soumets les arrogants ». C’est un climat que confirme
saint Justin qui rapporte que « dans les synagogues les croyants en Christ et méme le Crucifié
sont I’objet de malédictions »*. Rien que ces malédictions suffisaient & pousser les chrétiens a
déserter de la synagogue pour ne pas participer ou assister a leur malédiction. Par ailleurs
excédés par cette doctrine différente, les Juifs ont chassé les prédicateurs chrétiens des
synagogues, une mésaventure que connut Paul de la part des responsables des synagogues
locales ; d’ailleurs, certains auteurs privilégient cette dernicre explication, ainsi Pierre Loret
qui estime que « la décision de rompre [avec la liturgie juive] ne semble pas étre venue d’eux
[des chrétiens]. Elle leur est comme imposée par les responsables juifs, qui arrétent les

apotres, les maltraitent et lapident Etienne »*®.

En tout état de cause, sans doute facilitée par ce faisceau de raisons, la pratique devint
dorénavant systématique, de se réunir dans des maisons particuliéres ; comme a Corinthe ou
Paul, obligé de quitter les synagogues devant I’hostilité et 1’opposition des Juifs, organisera
dorénavant 1’assemblée « chez un certain Justus, homme adorant Dieu, dont la maison était
contigué a la synagogue »*'. Comme a Troas ol I’assemblée pour rompre le pain avait eu lieu
dans une maison particuliere, « dans la chambre haute » ou «il y avait bon nombre de
lampes », c’est I’épisode de cette assemblée qui se prolongea tard dans la nuit et ou un jeune
homme endormi tomba de I’étage et fut ranimé par I’apotre™. Ou, encore, le cas qu’indique le
récit d’une « assemblée assez nombreuse [qui] s’était réunie et priait » « chez Marie, mere de
Jean, surnommé Marc »* ; cette Marie devait étre de ces quelques fréres et sceurs « les plus
fortunés [qui] mettaient a la disposition de I’Eglise une pi¢ce de leur habitation qui tendait,
selon les possibilités, a étre réservée a cet usage » . Le cas de cette Marie est & rapprocher de
celui de Philémon, destinataire d’une épitre de Paul, que ce dernier désigne comme un
propriétaire et a qui il adresse des salutations pour « I’Eglise qui s’assemble dans ta maison »,
voulant parler de 1’Eglise de Colosse’'. Par ailleurs, Marie ne semble pas avoir été la seule

femme a avoir abrité une « maison-église » ; on peut citer, en plus d’elle, Lydie, de Philippes

*> MARGUERAT, Daniel, « Juifs et Chrétiens : la séparation », in J-M MAYEUR, Ch. Et L. PIETRI, A.
VAUCHEZ et M. VENARD (Dir.), Histoire du Christianisme, 1, Le Nouveau Peuple, pp. 215-217.

¢ LORET, Pierre, op. cit., p.24.

7 4c 18, 6-8.

* 4c 20,7 et 8.

¥ 4c 12, 12.

Y CABIE, Robert, op. cit., p.21, et dans ce sens, LORET, Pierre, op.cit., p.27.

' Plm, 1 et 2.
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en Macédoine qui, baptisée avec sa famille par Paul, I’accueillit avec les freéres chez-elle et
c’est chez-elle qu’aprés leur libération, Paul et Silas allérent et « revirent les fréres et les
exhortérent » > ; on peut également citer Prisca qui, avec son mari Aquillas, réunissait une
communauté & Ephése, ou encore Nympha, de Laodicée, que nous trouvons dans les Actes
des Apdtres lorsque Paul dit « Saluez les fréres de Laodicée, avec Nympha et I’Eglise qui
s’assemble dans sa maison »*>. Un cas assez significatif et autrement plaisant est celui que
rapporte Pline-le-Jeune, signalant a Trajan « I’existence en Bithynie, vers 110, d’une
communauté chrétienne, dirigée par deux esclaves-femmes. » et lui disant « qu’il a, selon son
ordre, soumis a la torture ces deux femmes, ‘ministres’’ (diakonoi) de cette ‘’secte’” pour

o 54
s’enquérir sur elle »”".

Daniel-Rops, sur la foi des résultats de recherches archéologiques, cite, dans son
monumental Histoire de I’Eglise du Christ, tome 1 consacré a « L’Eglise des Apotres et des
Martyrs », les cas de « ces fidéles riches » qui mettent leur demeure « a la disposition de la
communauté », citant les familles révélées par les fouilles sous maintes églises de Rome, les
Prisca, Cécile, Pudens, Clément, etc. ou les vestiges de ce genre d’habitations découverts sous
les fondations des basiliques®. C’est que les premiéres communautés, indépendamment
méme des circonstances de la persécution, étaient peu regardantes quant au lieu du culte et ne
disposaient pas de lieu spécifique ; Clément d’Alexandrie expliquait, en justifiant cet état de
choses, qu’ « Il n’est pas bon et juste que nous limitions I’Insaisissable a un lieu et que nous
voulions renfermer Celui qui contient tous les étres en des sanctuaires faits de main
d’homme »°. Plus tard, certaines communautés avaient les moyens d’acheter des maisons
qu’elles aménageaient pour y tenir régulicrement leur assemblée liturgique. L’exégéte
Hyppolite, que des spécialistes distinguent du prétre romain de la Tradition apostolique, parle
des maisons de culte qui sont ’objet d’attaques haineuses de la part des juifs et des paiens

pendant que les fidéles y sont réunis’’.

On commenga par appeler ces maisons « domus Dei » ou, encore, « domus ecclesiae »,

cette derniére expression pouvant désigner la maison de 1’assemblée. En réalité, le terme

> 4c 16, 13-15 et 38-40.

> Col 4, 15.

>* TUNC, Suzanne, Des femmes aussi suivaient Jésus, Essai d’interprétation de quelques versets des évangiles,
Paris, Desclée de Brouwer, 1998, pp. 110.

> DANIEL-ROPS, Histoire de I’Eglise du Christ, tome I L’Eglise des Apétres et des Martyrs, Paris, Ed. Fayard,
1951, p. 251.

¢ Cité par SAXER, Victor, « Culte et liturgie », in J-M. MAYEUR, Ch. Et L. PIETRI, A. VAUCHEZ et M.
VENARD, Histoire du christianisme, T 2, Le Nouveau peuple, Paris, Desclée, p. 439.

> SAXER, Victor, op.cit., p. 40.
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« ekklesia », « église », sera utilisé pour désigner, par assimilation, tout lieu ou se tenait une
telle assemblée, y compris les « maisons-églises », ce n’est qu’a partir de la fin du III° siécle
que des édifices construits spécialement pour abriter 1’ « église » et le culte vont se
généraliser’®, d’abord en forme de « basiliques » a I’instar des basiliques impériales ou les
magistrats ou méme, a I’occasion, I’empereur, tenaient audience. Ce rapprochement avec les
édifices du service public impérial que sont les basiliques explique peut-étre pourquoi, devant
s’adapter aux vastes dimensions des basiliques, le culte chrétien empruntera quelques-uns des
aspects de son expression au protocole de cour ou de la magistrature™, en particulier aprés la
conversion de Constantin, abandonnant la simplicité au profit d’une plus grande solennité®

(on en reparlera plus loin).

L’accroissement du nombre des fideéles pousse a la construction de nouvelles
basiliques et autres églises de quartier (appelées a Rome tituli (¢’est-a-dire « titres ») ainsi que
des églises de paroisses rurales alors que, avant, dans les milieux ruraux, les messes avaient
souvent lieu dans des exploitations agricoles. La multiplication des lieux de culte va avoir une
autre conséquence, en démultipliant les assemblées liturgiques dominicales ; alors que le
principe était celui d’une seule messe dominicale autour de I’évéque, la dispersion des lieux
de culte et "augmentation du nombre des participants qui lui est concomitante vont faire
admettre que plusieurs assemblées aient lieu ce méme jour a des endroits différents, les

chrétiens gardant la conscience que, malgré cela, ils forment une unique assemblée®’.

Sur cette question du lieu de culte, certains auteurs confirment ce qui s’est souvent
raconté sur les catacombes comme lieu de célébration des chrétiens. Daniel-Rops, décrit, dans
tout un chapitre, « la vie chrétienne aux catacombes », ou il affirme que « a maintes reprises
les Catacombes servirent d’asiles momentanés a I’Eglise » et, « de facon plus permanente,
elles assurérent au culte chrétien un abri ». Une affirmation qu’atténuent a peine quelques
précautions de style de ’auteur quand, prudemment, il ajoute qu’il « serait absurde d’en faire
le seul cadre de I’existence des chrétiens des premiers siécles » ou que «c’est de facon
exceptionnelle, lorsqu’il s’agit de commémorer un martyr ou, en temps de persécution, quand
il est indispensable de se cacher »**. D’autres estiment qu’il s’agit 13 d’une pure légende,

expliquant que les Catacombes, ces cimetieres publics, n’étaient certainement pas 1’endroit le

% On signale cependant que déja au Ile siécle, quelques églises existaient & Rome, Alexandrie, Antioche, aussi
bien qu’en Syrie et en Palestine bien avant Constantin.

> CABIE, Robert, op.cit., p.23.

% NOCENT, Adrien, op.cit., p.59.

! CABIE, Robert, op.cit., pp. 26-28.

2 DANIEL-ROPS, op.cit., pp. 226-287, spécialement pp. 228 et 251.
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mieux indiqué pour se cacher des persécuteurs, tout en reconnaissant qu’on y a célébré
I’eucharistie uniquement pour I’anniversaire de la mort des défunts sur les tombes desquels on
priait®. Peut-étre sont-ce ces célébrations dont on voit les détails sur les murs des Catacombes

et dont Daniel-Rops donne une description tres détaillée.
L1L.1.3.2. Le jour de I’assemblée liturgique

Les chrétiens vont se démarquer des Juifs sur un autre point, celui concernant le jour
de rassemblement, abandonnant le samedi qui correspond au sabbat juif au profit du
dimanche, le « jour du Seigneur ». le dictionnaire de la théologie catholique indique que « La
date exacte de cette substitution ne peut étre précisée. Toutefois, il est indiscutable qu’au
temps ou fut écrite la premiére Epitre aux Corinthiens et au temps de la rédaction des Actes
des apdtres, les réunions liturgiques chrétiennes se tenaient le premier jour de la semaine ou
le dimanche »**. On en trouve un témoignage dans les Actes des Apdtres ot le narrateur
précise : « Le premier jour de la semaine, nous étions réunis pour rompre le pain » (Ac 20, 7).
Ce « dimanche » (jour du Seigneur) tombait le premier jour de la semaine juive, c’est-a-dire
aprés le sabbat, correspondant au jour ot, selon tous les quatre évangiles®, Jésus apparut aux
siens apres sa résurrection. Pour des commentateurs, ce premier jour que les chrétiens fétaient
comme « jour du Seigneur » commengait le soir apres le sabbat ; on voit ainsi les chrétiens se
démarquer du judaisme en organisant leur liturgie non en méme temps que le sabbat mais le
«jour » d’aprés, notamment en ce qui concerne l’eucharistie®®. Certains reprennent, pour
confirmer ce choix du «jour du Seigneur » et méme la périodicité hebdomadaire des
célébrations, d’abord le « jour qui rappelle la résurrection du Seigneur », ce qui met la
célébration eucharistique au centre de ’assemblée chrétienne®’, mais aussi les récits bibliques
du premier repas que Jésus le soir de ce premier jour apres sa résurrection avec ses disciples
au Cénacle (sans Thomas), tandis qu’il en prit un autre huit jours plus tard (avec Thomas cette
fois)®®. En tout cas, I'usage en était devenu et est resté certain. D’une part, on peut croire qu’a
la suite des apdtres qui avaient inauguré cette pratique, les successeurs organisérent les
assemblées liturgiques le dimanche ; c’est ce que confirment, certains documents du Ile siecle

que nous allons ici citer. D’abord, la Didache, La doctrine du Seigneur enseignée aux nations

% Dans ce sens, Robert CABIE, op.cit., p.21.

% Dictionnaire de théologie catholique, article « Dimanche », par Emile, DUBLANCHY.
85 Mt 28,1 ; Mc 16,2 ; Lc 24, 1 ; Jn 20, 1.

% GRELOT, Pierre, op.cit., p.27.

7 GRELOT, Pierre, ibid.

% LORET, Pierre, op.cit., pp. 28-29.
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par lintermédiaire des apétres™, conseille : « XIV, 1. Réunissez-vous le jour dominical du
Seigneur, rompez le pain et rendez grices... ». Ensuite, la lettre d’un auteur paien, Pline-le-Jeune,
représentant de ’empereur Trajan pour la province de Bithynie : dans sa lettre du début du
siecle (vers 111) pour lui rendre compte de 1’évolution de la persécution des chrétiens dans sa
province, il disait que ces chrétiens « se réunissent habituellement a jour fixe » ; dans la
mesure ou il était indifférent au paien qu’était Pline-le-Jeune que ce jour fixe fiit pour les
chrétiens le « jour dominical » (jour du Seigneur), on ne peut penser qu’au dimanche. Enfin,
un écrit chrétien, de saint Justin qui, dans sa Premiere Apologie a I’empereur Antonin (vers
150), renseigne que c’est « le jour du soleil » qu’avait lieu le rassemblement de tous en un
« méme endroit », précisant que « Si nous nous rassemblons le jour du soleil, c’est parce que
ce jour est celui ou Dieu, tirant la matiere des ténebres, commenga a créer le monde, et aussi
celui ot Jésus-Christ notre Sauveur ressuscita d’entre les morts; ... » ". Ce déplacement de la
paque juive, se déroulant le 14 du Nizan, n’importe quel jour de la semaine et
indépendamment du shabbat, au dimanche, jour de la résurrection du Christ, est sans doute,
selon P-M Gy, une des antithéses du judaisme réalisées par le christianisme. En effet, si au Ile
siécle encore, les chrétiens d’Asie Mineure fétent Paques le quatorzieéme jour du mois de
nizan, indépendamment de la célébration hebdomadaire du dimanche, 3 Rome, des cette
époque, on fusionne les deux célébrations y compris dans leur sens chrétien insistant sur le

Christ mort et ressuscité’".

Cependant, on allait assez vite organiser des célébrations a d’autres jours de la
semaine. Dés la fin du Ile siécle et la survenance des premiers martyrs, on offrait
I’eucharistie, par exception, un jour ordinaire, quand on commémorait sur sa tombe le jour de
la mort d’un martyr, tandis qu’a partir du IVe siecle se multiplient des célébrations en
semaine mais jamais, sauf dans 1’église d’Hippone de saint Augustin, quotidiennement. On
verra se multiplier des messes du samedi, notamment en Orient, tout en prenant soin d’éviter
toute confusion avec le sabbat’”>. Ce n’est que bien plus tard que va apparaitre la coutume non
seulement de célébrations eucharistiques en dehors du dimanche mais aussi celle de la messe

quotidienne.

% Nous reproduisons plus-bas un extrait de la Didaché, selon la traduction et les notes d’A.-G. Hamman, Ichtus
I, 1957, pp. 117-119 et 121, et http.//www.migne.fr/didache.htm

7% Saint JUSTIN, La Premiére Apologie adressée a 1’empereur Antonin, § 67.

" GY, Pierre-Marie, « L’inculturation dans la liturgie romaine ancienne », Médiations africaines du sacrée —
Célebrations créatrices et langage religieux, Actes du Ille Colloque internationale du CERA, Kinshasa 16-22
février 1986, N° spécial Cahiers des Religions Africaines, Vol. XX-XXI, n. 39-42, 1986-1987, Faculté de
Théologie Catholique de Kinshasa, 1987, p.475.

> CABIE, Robert, op.cit., pp. 27 et 28.
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L.1.1.3.3. Le contenu de la liturgie de la Parole

Dans leurs propres célébrations, les chrétiens transposerent, pour I’essentiel, le
rituel juif, en particulier en ce que I’assemblée était un lieu ou était proclamée la Parole de
Dieu, notamment par la lecture de la Loi et des Prophetes. L’assemblée chrétienne adopta, elle
aussi, tout naturellement, cette activité et on institua la liturgie de la Parole. Nous avons déja
dit qu’on ne trouve pas toujours dans les Ecritures de description détaillée du déroulement
d’une assemblée d’église ; mais, s’agissant de la lecture des Ecritures, il n’existait pas encore
d’écrits chrétiens ou était consigné le contenu de la nouvelle foi, les premieres communautés
lisaient les « écrits des Prophetes », car « le Livre saint des Juifs sera également celui des
premiéres générations chrétiennes »°, qu’elles compléteront par ce que sera le Nouveau
Testament, d’abord par I’'intermédiaire de témoignages oraux auxquels s’ajouteront les
premiers cahiers €crits sur les « Mémoires des Apotres ». Ce corpus va ensuite s’enrichir de
ce que seront les évangiles et les épitres apostoliques ; c’est ce « Nouveau Testament » et les
« écrits des Prophétes » que les Chrétiens appelleront « Ancien Testament », intégré par Jésus
lui-méme dans le plan du salut comme annongant son avénement, qui vont constituer la bible

chrétienne.

Les témoignages oraux s’imposaient et avaient une grande importance a cette époque
ou nombre des apotres et de disciples et autres témoins oculaires vivaient encore ou lorsque
vivaient encore ceux qui les avaient cotoyés ou rencontrés. Nous avons une évocation de ces
témoignages oraux dans 1’épisode de Paul entouré par les chrétiens de Troas : « Le premier
jour de la semaine, nous étions réunis pour rompre le pain; Paul, qui devait partir le
lendemain, s’entretenait avec eux. Il prolongea son discours jusqu’au milieu de la nuit »
(souligné par moi)’*, confirmant I’énoncé initial par lequel I'auteur des Actes des Apotres
résume la vie des communautés chrétiennes primitives « Ils se montraient assidus a
I’enseignement des Apdtres »'~. Venait ensuite, comme dans le judaisme, le discours fait par
le «président » de I’assemblée, par I’explication de la Parole lue et I’exhortation qui
recommande aux fide¢les de mettre en pratique la parole entendue ; c’est 'homélie ou le
sermon actuels. Comme pour la fixation des différents rites eux-mémes, dans la proclamation
de la Parole, la tradition orale allait s’amenuiser avec la nécessité de consigner par écrit a
mesure que les témoins directs disparaissaient et que la foi chrétienne pénétrait des

communautés juives de la diaspora dispersées loin de Palestine. L’écrit ne sera en réalité

> BAUMGARTNER, Mireille, L ‘Eglise en Occident — Des origines au XVle siecle, Paris, PUF, 1999, p. 12.
™ 4c 20, 7.
" dc 2, 42.
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qu’un « auxiliaire de la mémoire vive », aux prédicateurs comme « aide-mémoire pour assurer
leur fidélité globale de leur prédication »'®, alors apparurent des petits livrets qui se sont
transmis de communauté en communauté et les « Mémoires des apotres » commencerent ainsi
a étre lus et non pas seulement dits ou racontés, complétés par les lettres que des apdtres
envoient soit & des personnes bien déterminées soit a des églises locales, des communautés se
passeront d’ailleurs certaines de ces lettres apostoliques (épitres). Ces lectures, comme celles
des assemblées juives et des différentes fraternités pieuses de la période de Jésus (par exemple
les Esséniens) qui rappelaient tout ce que I’Eternel avait fait pour la rédemption de son
peuple, remémoraient le plan du salut, reprenant tout ce qui était dit dans les Prophétes sur
Jésus, jusqu’a sa Passion, sa mort et sa résurrection. D’ailleurs, lors de la Céne ou encore avec
les « disciples d’Emmaiis », Jésus lui-méme n’avait-il pas fait de méme, expliquant qu’allait

se réaliser tout ce qui était écrit de lui, avant de rompre le pain avec les disciples ?

Ainsi, de la méme manieére que chez les Juifs, la liturgie de la Parole, placée en
premicre partie de 1’assemblée liturgique chrétienne, se présentait comme une préface
nécessaire au partage du pain et du vin’’. On peut confirmer que, aprés avoir été expulsés de
la synagogue, les apotres ont naturellement, a 1’évidence, tout naturellement repris la liturgie
de la Parole qu’ils pratiquaient dans le cadre du service synagogal’® et, comme 1’écrit A.
Nocent, « L’assemblée chrétienne primitive transpose le schéme [de la liturgie sabbatique du

. N 9
matin] a son usage ».

C’est sans doute le lieu de juste signaler, sans plus pour le moment, que si au cours des
assemblées les apdtres continuerent d’utiliser, a la suite de Jésus, la langue araméenne, qu’ils
parlaient d’ailleurs eux-mémes, les chrétiens non juifs utilisérent leur propre langue, en
particulier le grec pour les Grecs ; Pierre Loret signale que cette substitution ne souleva ni
étonnement ni objection pour personne, parce qu’elle « allait de soi »*. Cet usage participe de
la nécessaire intelligibilité du rite ou de la liturgie pour le plus grand nombre ; une question

qui reviendra dans la suite de ce travail.

® GRELOT, Pierre, op.cit., pp. 33-34.

7 Cette coincidence entre les pratiques juive et chrétienne plagant les lectures au début de la réunion existait
encore du temps des Apdtres, Pierre Loret indique que c’est plus tard que les lectures juives seront reportées vers
la fin de la liturgie ; op.cit., p. 33.

" BOUYER, Louis, Eucharistie, Paris, Desclée, 1966, pp. 52-93.

" NOCENT, Adrien, op.cit., p. 58.

% 1 ORET, Pierre, op.cit., p.29.
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I.I.IT Les origines et la filiation juives : la liturgie eucharistique (Berakah et

Eucharistie, Birkat ha-Mazon et Priére eucharistique)

Selon un certain nombre de liturgistes, les mémes qui ont découvert la filiation juive
des assemblées liturgiques chrétiennes®', I’eucharistie dériverait en droite ligne de la berakah
juive (bénédiction, exprimée par le « Béni sois-tu » qui est souvent en téte des grandes pricres
juives), tandis que la priére eucharistique serait I’équivalent de la Birkat ha-Mazon juive, cette
grande priere d’action de graces que les Juifs adressent a Dieu en particulier lors des repas de

communauté dirigés par le chef de famille.
LLIL.1 Le modé¢le inspirateur

Ainsi, tout en découlant de la pratique juive, le contenu le plus important de cette
partie du culte chrétien se trouverait moins dans le culte de la synagogue que dans le rite du
repas qui s’accomplit autour de la promesse faite par Dieu a son peuple de I’entrée dans la
terre promise « ou coulent le lait et le miel ». C’est 14, en effet, qu’apres le repas se dit I’action
de grace, c’est-a-dire la priere eucharistique, la plus compléte, la Birkat ha-Mazon, dans
laquelle les Juifs reconnaissent ainsi que la nourriture et la boisson sont, non pas uniquement
des produits de la nature, mais des dons de Dieu. Cette premicre explication, empruntée ici
notamment a Louis Bouyer'”, pourrait convenir, tellement elle semble logique et
caractéristique de la relation connue du peuple juif a son Dieu d’ou il découle que I’histoire de
ce peuple a marqué pour toutes les générations futures ce moment ou Dieu le sortit d’Egypte
(de I’esclavage) tout comme celui ou, entré enfin sur la terre promise, il va jouir du lait et du
miel, de la nourriture et de la boisson. C’est d’autant plus vraisemblable que, selon les
Ecritures, Dieu, instituant la Paque, avait prescrit de marquer par un signe ce moment
d’annonce de cette institution, et de commémorer, plus tard de génération en génération et a
perpétuité, la libération du peuple par ce repas spécial qu’est le repas pascal®. L’eucharistie
juive, ceceur de la liturgie, vient de cet important événement de la vie d’Israél, tandis que la

Paque va étre insérée dans 1’assemblée du peuple inaugurée dans le Sinai aprés la sortie

81 Citons, entre autres francophones, Jean-Paul Audet qui a publié une «Esquisse historique du genre littéraire de
la bénédiction juive et de I’eucharistie chrétienne », Revue Biblique 65, 1958, pp. 371-399, Bernard Botte, Louis
Bouyer, Adrien Nocent, Robert Cabié, et le théologien et liturgiste Frangois Kabasele Lumbala, cités par ailleurs,
mais aussi le germanique Odon Casel.

2 BOUYER, Louis, La vie de la liturgie, op.cit., pp. 152 et 153.

¥ Ex12,14a14.



45

d’Egypte et au cours de laquelle Moise transmit au peuple la Parole de Dieu avant que ce

dernier ne se manifeste a travers ce que la Bible de Jérusalem appelle « Théophanie »™*.

Quelle que soit la valeur historique ou le degré d’historicité que 1’on veuille accorder a
ce récit, il suffit de constater que c’est la-dessus que tout un peuple a fondé toute sa croyance
et organis¢ sa vie et son histoire, ciment de sa nation ; en tout cas, c’est de la que nous vient
cette forme d’assemblée prise par les liturgistes unanimes pour le modele de I’ekklesia et son
contenu pour le modele de I’eucharistie chrétienne. De fait, d’aprés Jean-Paul Audet suivi en
cela par beaucoup d’autres, la Birkat ha-Mazon se compose 1°) d’une berakah (bénédiction
proprement dite, plus ou moins stéréotypée et appel enthousiaste a la louange divine), 2°) de
I’annonce de ce pourquoi on dit la bénédiction, les merveilles de Dieu, et 3°) d’un retour a la
bénédiction exprimée sous forme de doxologie. C’est cette « bénédiction proprement dite »
qui, dans cette acception, se traduit par eucharistie, bénédiction étant synonyme d’eucharistie.
Sans le suivre dans le débat exégétique sur le sens sacrificiel de I’eucharistie, il y a lieu de
citer Charles Perrot qui distingue les différents repas juifs, le repas de famille, certains se
prenant méme a la synagogue dans une salle & manger spéciale, le repas sabbatique pris avec
le poisson et le repas festifs (avec viandes et vins). Tous ces repas étaient accompagnés de
prieres, une bénédiction sur le pain au début du repas lors de la fraction du pain, et chaque
repas se terminait par une autre bénédiction mais avec action de grace et rappel des bienfaits
divins. Il estime que le récit des repas du Seigneur dans les Actes des apdtres montre bien que
c’est celui-ci qui « a visiblement constitué I’Eglise », ce qui « explique la désignation de ce
repas comme le repas sacrificiel, repas de la Nouvelle Paque et comme repas du salut en
substitution des anciens sacrifices »*. Odon Casel, quant & lui, il affirme que «le
christianisme voulait non pas détruire I’ancien ordre de choses mais 1’accomplir », et qu’ainsi
il prit, notamment pour ses pricres, les lecons des liturgies existantes », juives et autres, et que
Jésus lui-méme avait, « en ce qui concerne le culte, le premier donné I’exemple » en ce que sa
priere, apres avoir donné rendu graces, apres avoir “’eucharisti¢’’ et donne « aux apotres son
corps et son sang, c’est qu’alors sa pri¢re se rattachait a I’action de grace usitée dans tous les

repas juifs, particuliérement au festin de la Paque »*°.

Cependant, dans une étude plus récente que les publications des auteurs cités ci-
dessus, Thomas-Julian Talley met en doute cette thése. En effet, tout en acquiesgant que « le

Bikat ha-Mazon fut la source d’inspiration qui donna le modele de la priere eucharistique

84
Ex 19.

% PERROT, Charles, Le repas du Seigneur, La Maison-Dieu, n° 123, 1975, pp. 33-36.

% CASEL, Odon, Le Mémorial du Seigneur dans la liturgie de I’ antiquité chrétienne, op.cit., p. 18.
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primitive, « louange-action de grace- supplication », cet auteur estime a propos des liturgies
juive et chrétienne, que « évaluer I’influence de I’une sur ’autre exige un genre de précision »
nécessaire qu’on n’a pas encore, pour lui, les ressemblances théologiques et thématiques
seules ne sauraient suffire ». Il ajoute, plus fermement, que « Non, berakah n’est pas
synonyme d’eucharistie ; nous pouvons espérer que des études ultérieures nous aideront a
comprendre le sens et les conséquences de ce fait...»° . Par rapport a cette opinion de
Thomas-Jullian Talley, si P-M Gy accepte que la berakah est une « bénédiction » tandis
qu’étymologiquement I’eucharistie est une « action de graces », il établit sans hésitation un
lien entre les deux, I’eucharistie dérivant de la berakah. 1l précise cependant que I’eucharistie
est une sorte d’antithése chrétienne ou, plus exactement, de réinterprétation radicale
chrétienne, 1a ou les Juifs, connaissant déja Dieu, le bénissaient en le louant, les chrétiens,
reconnaissant le Fils, rendent graces a Dieu pour le don du Fils qu’il a fait au monde ; 1a
réside la grande différence entre la berakah juivie et ’eucharistia chrétienne, dont on trouve
les fondements scripturaires, selon la Tradition apostolique d’Hippolithe, en Rom. 1, 21%
Qu’a cela ne tienne. Mais, dans I’exposé des témoignages et affirmations rapprochant
les liturgies juive et chrétienne, nous avons déja vu que c’est uniquement dans le Temple
qu’au cours de la liturgie sacrificielle, les Juifs sacrifiaient les holocaustes dont une partie
était consumée sur 1’autel de Dieu, I’autre restituée a celui qui avait offert pour qu’il en mange
avec les siens ; le sacrifice était ainsi en méme temps un repas, un repas sacrificiel® ; de telle
sorte que, lors de la Paque juive ou chaque fois qu’était organisé le repas sacré, celui-ci avait
toujours un aspect de sacrifice. Répondant sans doute a certaines théses qui, concernant
I’eucharistie, sont opposées au rapprochement entre eucharistie et repas, Philippe Béguérie
précise que « La liturgie du Deutéronome pourrait aider les chrétiens d’aujourd’hui a
retrouver une notion de sacrifice plus large... Cela résoudrait les fausses oppositions... On
oppose, par exemple, repas et sacrifice. On entend dire: «Si nous redonnons trop a
I’Eucharistie son sens de repas nous risquons d’oblitérer celui de sacrifice». C’est une fausse

opposition. Dans la Bible, certains repas sont des sacrifices. La pri¢re eucharistique n’est pas

¥ TALLEY, Thomas-Julian, « De la “Berakah” a 1’Eucharistie, une question a réexaminer », La Maison-Dieu,
125, 1976, pp. 11-37.

% GY, Pierre-Marie, « L’inculturation dans la liturgie romaine ancienne », in Meédiations africaines du sacre,
Célebrations créatrices et langage religieux, Actes du Ille Colloque international du CERA, Kinshasa 16-22
février 1986, N° spécial Cahiers des Religions Africaines Vol. XX-XXI 1986-1987, Faculté de théologie de
Kinshasa, 1987, p. 475.

¥ LORET, Pierre, op. cit., pp. 35-36.
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une simple bénédiction qui accompagne un repas, elle est un vrai sacrifice, elle fait du repas

. . .. 90
un sacrifice, elle nous vient de la todah juive »”".

Avant le repas, c’est-a-dire la fraction du pain, des prieres de bénédictions étaient dites
sur les aliments, qui étaient ainsi sanctifiés, le repas était suivi de grandes pri¢res d’action de
graces ou pri¢re eucharistique, qui, en plus du banal merci a Dieu non seulement pour la sortie
d’Egypte, qui est au centre des promesses et des alliances successives de 1’Eternel avec son
peuple, consistaient aussi en une commémoration de tous les biens dont il lui a fait don en
I’installant sur la terre promise, réalisation des promesses faites et gage d’autres bienfaits a
venir’'. Il a déja été dit que dans le service synagogal tel qu’il était réorganisé a partir de
I’exil, c¢’est-a-dire sans le sacrifice, le peuple rendait, dans une vibrante louange, une action de
graces rappelant les hauts faits de Dieu. Plus généralement, le rituel des repas religieux ou
repas sacrés, ceux organisés et présidés a la Paque ou lors de toute féte religieuse par les chefs
des familles pieuses, non seulement fondait I’unité d’une famille biologique mais aussi

consacrait une famille spirituelle’.

Le repas commengait obligatoirement par la priere du chef de famille pour remercier
Dieu pour ce don, en méme temps qu’il bénissait, pour les sanctifier, la boisson et les aliments
L’une de ces bénédictions juives est a retenir particulicrement, car, c’est elle qui aurait
directement inspiré le rite chrétien qui introduit la liturgie eucharistique ; commencant par la
coupe de vin, le pére de famille officiant disait « Bénis sois-tu, O Seigneur notre Dieu, roi de
toute éternité, qui as créé le fruit de la vigne », ensuite lors d’une solennelle fraction du pain,
il dit « Béni sois-tu, Seigneur notre Dieu, roi de toute éternité, qui as fait produire le pain de la
terre ». Le passage ci-apres de cette priere en suivant 1’ordre dans lequel elle était récitée dans
le rituel juif, inverse de I’ordre chrétien qui commence par le pain ; d’apreés Louis Bouyer, « le
repas de communauté [avec la fraction du pain] commengait », aprés plusieurs coupes de vin
et « lorsque les convives s’étaient lavé les mains avec de 1’eau parfumée », affirmant que de
ce point de vue, le récit de I’institution de Luc, qui parait si embarrassante aux exégetes

ignorants de la liturgie juive », est conforme au rituel juif”.

Dé¢ja, cet exposé de la liturgie « eucharistique » juive a fait penser a ce a quoi les

chrétiens assistent quotidiennement dans leur propre célébration eucharistique ; déja nous

% BERGUERIE, Philippe, « Pédagogie de la priére chrétienne, in La priére eucharistique initiation a la priére
chrétienne », La Maison-Dieu, n® 125, 1976, p. 44.

" BOUYER, Louis, op.cit., p. 43.

%2 Ibid., pp. 155-156.

 BOUYER, Louis, op.cit., pp. 156-157.
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avons pu repérer les différents moments ou, dans la derniére Ceéne, pourraient étre situés les
instants importants de I’eucharistie et de « I’institution ». Il y a, d’abord, le déroulement de la
dernieére Cene, conformément au rituel juif que, naturellement, Jésus a scrupuleusement suivi,
tout en inaugurant une nouvelle Paque et une nouvelle alliance. C’est ce qu’affirme Jean-
Denis Chalufour : « ¢’est dans le cadre des cérémonies de la Paque juive qu’il [Jésus) institua
ce sacrifice de la nouvelle et éternelle Alliance »°*. Quant & Louis Bouyer, il confirme, a cet
effet, que « La célébration par Jésus de la Céne du Jeudi saint avec ses disciples semble avoir

été conforme a la pratique générale des autres rabbis avec leurs disciples »°°.
L.LIL.2 L’eucharistie chrétienne

Si la premiere partie, préparatoire de la partie strictement eucharistique, qui se tenait le
matin, et cette derniére se succedent aujourd’hui immédiatement lors de la célébration, au
début et jusqu’a I’époque de I’empereur Trajan (début du Ile siecle), le « banquet du
Seigneur », au cours duquel a lieu I’eucharistie, « était séparé de cette partie de la liturgie qui
ne comporte que des prieres et des lectures et il avait lieu le soir, se calquant fidélement sur la
dernieére Cene du Christ », li€¢ a I’agape, le repas de charité, « dont il formait le couronnement
et la conclusion »°®. Dailleurs, lorsqu’il y eut cette jonction entre les deux parties, I’ensemble

de la célébration commenga a se dérouler le matin.

Pour vérifier la conformité du déroulement de la célébration a la pratique juive, il est
bon de nous référer au récit que fait Luc qui, selon les spécialistes, soucieux de détails et
d’informations”’, suggére le véritable déroulement de la derniére Céne comme repas sacré et
sacrificiel. Tandis que, si le récit de Paul dans la lettre aux Corinthiens se rapproche de celui
de Luc, les autres récits, celui de Marc ou de Matthieu, trop succincts ou laconiques, ne
s’embarrassent pas des détails du déroulement du repas, pour passer a 1’essentiel, leur objet
étant avant tout I’instruction des fideles qui, tous au départ, connaissaient parfaitement bien

les détails du rituel juif.

Il faut préciser a cet effet que selon Luc, Jésus prit une (premicre) coupe avec les mots
« Prenez ceci et partagez entre vous ; car, je vous le dis, je ne boirai plus désormais du produit

de la vigne jusqu’a ce que le Royaume de Dieu soit venu ». Au cours du repas, il prit le pain

% CHALUFOUR (Dom), Jean-Denis, La Sainte Messe hier, aujourd ’hui et demain, Association Perus a Stella-
Abbaye Notre-Dame de Fontgombault, 2000, p. 11.

> BOUYER, Louis, op.cit., p.156.

% CASEL, Odon, op.cit, p. 24.

°7 Ainsi le jugent les traducteurs de la Bible de Jérusalem, édition déja citée, sous introduction a 1’évangile de
Luc.
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pour le donner aux disciples en leur disant « Ceci est mon corps, livré pour vous. Vous ferez
cela en mémoire de moi. ». C’est lors d’une autre coupe, la dernicre, « apres le repas », dans
laquelle le vin est « mélé d’eau » selon le rituel juif, que Jésus présentant ce vin a ses disciples
leur dit « Cette coupe est la nouvelle Alliance en mon sang, vers¢ pour vous »° ou, selon
Marc, « Ceci est la coupe de mon sang, le sang de I’alliance, répandu pour la multitude »

(Marc 14, 24-25).

Dans les célébrations ultérieures du « repas du Seigneur », 1’eucharistie débute par le
rite d’offrandes lors duquel, comme dans le sacrifice du Temple ou des Juifs (sans doute les
plus riches) offraient 1I’holocauste a sacrifier, les fid¢les apportent du pain et du vin,
rassemblés par des diacres, qui sont & « eucharistier » en vue de la « fraction du pain » et le
partage de la « communion », le reste étant apporté par les diacres pour les absents, malades,
etc. Cest ce qu’estime P. Loret™, mais ¢’est également ce que décrit précisément 1’Apologie
de Justin déja évoquée, qui ajoute la collecte de ce que donnent «ceux qui sont riches et qui le
veulent », « chacun selon ce qu’il s’est lui-méme imposé » ; ce dernier ¢lément étant ainsi
I’origine de la « quéte » faite au cours des célébrations chrétiennes actuelles (Voir un extrait

de /’Apologie en annexe).

A la fin du repas, cloturé par la derniére coupe de vin, ’officiant invitait les convives a
louer, par les mots « Rendons graces », échangeant un dialogue laudatif avec eux ; ceci
. . .y .. 100 , . ~
introduisait la grande et solennelle priere « eucharistique » — chantée par I’officiant, mélant

louange et rappel du plan de Dieu, ses promesses, alliances et exploits, pour son peuple.

Par ailleurs, dans le service synagogal, tel qu’il se réorganisa pendant I’exil et la
« restauration » d’Esdras, on ne sacrifiait plus, a la place, on offrait une action de graces forte
dans laquelle, dans la louange, était récité le mémorial de toute I’histoire de Dieu avec son
A R , . . o e
peuple, de nouveau consacré a Dieu, et exprimée I’espérance d’une intervention définitive de
Dieu parachevant son ceuvre. Le modele de cette action de graces dans la louange nous est
. L : : . s al01 A
donné par le récit d’un service rendu toute la journée sous Néhémie ~, commengant tot le
matin par le Sch’ma Israél (le célebre « Ecoute, Isra€l, le Seigneur notre Dieu est le seul

Seigneur, etc. ») prescrit par le Livre du Deutéronome'®?, suivi d’un dialogue introductif de la

98 Reproduit selon la traduction de Lc 22, 17-20 par la Bible de Jérusalem, Nouvelle édition revue, corrigée,
augmentée, Paris, Desclée de Brouwer, 2000.

% LORET, Pierre, op.cit., p.30.

1% Ainsi qu’on I’a vu, en grec, eucharistia signifie justement action de grice.

''Ne 9, 5-37.

12 pt6, 4-13.
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louange avant la grande action de graces dite par le président de I’assemblée. Cette action de
graces adressée a Dieu qui se révele dans la nature et dans I’histoire du peuple choisi », est
cloturée par « la formule sainte » du Kedushah, le « trisagion » ou « les trois Saint »'*. Casel
précise que « pour son action de grace, le Christ utilisa donc... la bénédiction de la table »,
sans se refermer « strictement dans les limites du rituel juif; mais pour répondre a la
nouveauté de son institution, il ajouta des paroles, des gestes et des actes nouveaux. Avant
tout, ce furent les paroles de I’institution eucharistique qui s’adjoignirent, comme quelque

chose d’entiérement nouveau, a la priére imitée du rituel juif »'**.

Nous reproduisons ci-dessus ces importantes prires qui préfigurent et inspirent

directement la priere eucharistique chrétienne commengant par la « préface ».

Dialogue introductif de la priére d’action de grice juive'”
i4 Y4 8 J

. Louez le Seigneur, digne de la souveraine louange !

. Loué soit le seigneur, digne de la souveraine louange, pour I’éternité.

. Nous allons réciter la bénédiction de la table.

. Béni soit le nom de I’Eternel d’éternité en éternité.

. Rendons graces a notre Dieu qui nous nourrit.

. Loué¢ soit notre Dieu qui nous nourrit, de qui la bonté nous fait subsister.

Le trisagion dans la Priére des dix-huit demandes'"’

Source : CASEL, p. 39

Le président :-Nous voulons sanctifier dans ce monde comme il est sanctifi¢ dans les
hauteurs du ciel, ainsi qu’il est écrit par ton prophéte : « Et ils se crient I’'un a ’autre, disant :

Le président et [’assemblée :-Saint, Saint, Saint est Yahweh Sabaoth. Toute la terre est pleine
de sa magnificence.

Le président : -Tournés les uns vers les autres, ils disent :

' LORET, Pierre, op.cit., p. 34.

1% CASEL, Odon, op.cit., p. 19.

1% Daprés CASEL, Odon, Le mémorial du Seigneur, pp. 25-26.
1% CASEL, Odon, ibid., p. 39.
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Le président et ’assemblée : -Bénis soit la gloire de Hayweh au lieu de sa demeure

Keduscha de Sidra Source : CASEL

Ses serviteurs se tiennent tous en ces régions supérieures et proclament bien haut avec
révérence les ordres du Dieu vivant qui régit le monde, tous aimés, tous €lus, tous puissants.
Tous exécutent parfaitement dans un profond respect le commandement de leur Créateur et
tous dans la sainteté, ouvrant leur bouche consacrée pour le chant et les hymnes, louent et
exaltent, célebrent et honorent, sanctifient et glorifient le nom du Tout-Puissant, du grand Roi
redoutable et qui a tout pouvoir — il est saint. Tous a leur rang particulier s’acquittent des
obligations du céleste royaume et s’excitent mutuellement a célébrer la sainteté de leur
Créateur avec une joie pleine de délices. Tous, unanimement, prononcent la formule sainte et
disent avec respect :

Saint, saint, saint est Yahweh Sabaoth.
Toute la terre est pleine de sa gloire

Les Ophannim et les saints Haiioth s’élévent avec un grand tumulte vis-a-vis des séraphins
leur répondant pour dire a leur tour :

Bénie soit la gloire de Yahweh, au lieu de sa demeure.

Priére juive lors du service avec sacrifice ou repas

« Béni sois-tu, Seigneur, notre Dieu, Roi éternel, Toi qui nourris le monde entier de Ta bonté,
de ta grace, de Ta miséricorde et de Ta tendre compassion. Tu donnes a toute chair sa
nourriture, car Ta miséricorde dure a jamais. Par Ta grande bonté, ’aliment ne nous a jamais
fait défaut ; puisse-t-il ne jamais nous manquer, pour ’amour de Ton grand Nom, puisque Tu
entretiens et soutiens tous les étres vivants, que Tu leur fais du bien a tous et que Tu procures
la nourriture a tout ce que Tu as créé. Béni sois-tu, Seigneur, qui donnes a tous leur
nourriture.

Nous Te rendons graces, Seigneur, parce que Tu as donné en héritage, a nos peres une terre
vaste, bonne et désirable, et parce que Tu nous as tirés, Seigneur notre Dieu, du pays
d’Egypte, délivrés de la maison de servitude, aussi bien que pour Ton Alliance que Tu as
scellée dans notre chair, pour Ta loi que Tu nous as enseignée, Tes statuts que tu as fait
connaitre, la vie, la grace et la miséricorde que Tu as répandues sur nous, et pour ’aliment
par lequel Tu nous nourris et nous soutiens constamment, tous les jours, en tout temps et a
toute heure. Pour tout cela, Seigneur notre Dieu, nous Te rendons graces et nous Te
bénissons, Béni soit Ton Nom par la bouche de tous les vivants, continuellement et a jamais,
selon qu’il est écrit : Tu mangeras et tu seras rassasié et tu béniras ton Dieu pour le bon pays
qu’ll t’a donné. Béni sois-tu, Seigneur, pour cette nourriture et pour ce pays.

Aie piti¢ Seigneur notre Dieu d’Israél Ton peuple, de Jérusalem Ta cité, de Sion la demeure
de Ta gloire, du royaume de la Maison de David Ton oint, et de la grande et sainte maison
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qui a été appelée par Ton Nom. O Dieu, notre Pére, nourris-nous, entretiens-nous, soutiens-
nous, supporte-nous, reléve-nous et accorde-nous bientot, Seigneur notre Dieu, un secours
dans tous nos malheurs. Nous T’en supplions, Seigneur notre Dieu, que nous n’ayons pas
besoin des dons des hommes ou de leurs aumones, mais seulement de Ta main secourable,
laquelle est remplie, ouverte, sainte et généreuse, de sorte que nous ne soyons point honteux
ni confondus a jamais [...] »

Priére juive du service sans sacrifice Source, Louis BOUYER, pp. 159-160

Preésident : Louez le Seigneur digne de toutes louanges
Peuple : Loué soit le Seigneur digne de toutes louanges a jamais

Président : Vraie et digne, fidéle et immuable, juste et véridique, aimable et agréable,
précieuse et délectable, digne de respect et magnifique, siire et certaine, profitable et salutaire
est la promesse qui nous a été faite, maintenant et a jamais.

Ses ministres se tiennent tous dans les lieux trés hauts et proclament a pleine voix, dans
I‘adoration, les ordres du Dieu vivant qui régne sur le monde. Tous aimés, tous élus, tous
puissants, tous exécutent parfaitement, dans un respect souverain, le commandement de leur
créateur, et tous, dans la sainteté, ouvrant leurs bouches consacrées pour le chant et les
hymnes, louent et exaltent, célebrent et honorent, sanctifient et glorifient le Nom du tout
Puissant, du grand roi redoutable et qui peut tout :il est Saint ! Tous, chacun a son rang,
s’acquittent du service du royaume céleste et s’excitent mutuellement a célébrer la sainteté
de leur créateur dans une joie surabondante. Tous, unanimement, prononcent la formule
sainte et disent avec respect : Saint, Saint, Saint, le Seigneur Sabaoth ! Toute la terre est
pleine de sa gloire.

On ne s’attardera pas sur I’importance de I’institution dans les origines de I’eucharistie
chrétienne dont il a déja question, il suffit juste d’ajouter que, tout en ayant sacrifié a un
devoir rituel de tout Juif, dans un rite authentiquement juif préexistant, Jésus a, en y intégrant
ces paroles et en ajoutant « Faites ceci en mémoire de moi », fait deux choses, d’abord il a
donné un sens nouveau au repas pascal juif et, ensuite, il institue ce que ses disciples devront
répéter dans 1’avenir, c’est, pour tout le moins, un rite renouvelé'”’. Mais, les premiéres
communautés chrétiennes prirent pour modele la fagon dont Jésus avait agi, s’inspirant dans
un premier temps, avant d’étre séparé comme nous I’avons vu, de la synagogue, des priéres

juives qu’ils pratiquaient par ailleurs ainsi que des éléments des pri¢res hellénistiques dites de

107 .. . . . , . .

Nous avons voulu donner cette vision, partageant sur le plan historique, la réponse théologique que Louis
Bouyer donne a des exégetes « rationalistes » doutant que Jésus ait créé un nouveau rite pour I’avenir ; op.cit., p.
157.
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louange et d’action de grace que les Grecs appelaient eucharistia (justement, action de

grces), en les adaptant a leur esprit chrétien et & la nouvelle liturgie'®.

A linstar de la liturgie juive, la liturgie chrétienne fait encadrer les paroles dites au
cours du «repas» par des prieres de louange, de bénédictions et d’action de graces: la
Préface qui, tout en précédant D’institution et la consécration, est partie intégrante de
I’eucharistie, tandis que I’institution est suivie par des sortes de « litanies » qui sont, elles
aussi, partie intégrante de I’eucharistie. Ce sont ces prieres post consécration qui conduisent a
la «fraction du pain » proprement dite et a la communion, participation de chacun aux
aliments et a la boisson sacrés. Ces aliments et cette boisson sont, dans ce contexte spécifique,
les saintes « especes » préalablement « eucharistiées », c’est-a-dire consacrées par la pricre

eucharistique.

Il convient, avant de terminer cette présentation de la genese des différents gestes,
mots et rites de la liturgie, de s’arréter sur une des questions qui feront plus tard susciter des
controverses, en particulier de la part des églises séparées, mais aussi, au nom de
I’inculturation, par les églises des contrées extérieures a 1’¢re culturelle et naturelle du
pourtour de la Méditerranée : c’est la question de la nature des « espéces », pain et vin, devant
servir a I’eucharistie. Lors de la Paque juive, que Jésus était justement en train de féter avec
ses disciples, les coutumes juives prescrivaient I’'usage du pain azyme, sans levain, selon le
commandement de Dieu lorsqu’il restaura la Paque'®, avec la délivrance d’Israél : «Cette
nuit-1a, on mangera la chair rotie au feu, on la mangera avec des azymes... » '*; Moise
répétera cet ordre : « Souvenez-vous de ce jour, celui ou vous étes sortis d’Egypte, ...on ne
mangera pas de pain levé »'''. Sans doute, Jésus, qui alors fétait la PAque avec ses disciples,
a-t-il utilis¢ du pain azyme; mais, il faut préciser que l’'usage du pain azyme n’était
obligatoire que pour le repas pascal, et par ailleurs, au cours des premiers siecles, le pain a
« eucharistier » était pris dans les corbeilles du pain apporté de leur ménage par les fideles, de
telle sorte que, méme si le Nouveau Testament ne le précise pas, le pain ordinairement
employ¢ pour I’eucharistie était plus souvent du pain ordinaire que de I’azyme. Quant au vin,
rien n’indique, dans les extraits de 1’Ancien Testament que nous avons cités, ni dans les

descriptions de la pratique ultérieure, que ce vin elt di étre du vin fermenté ou non (du pur

1% CASEL, Odon, op.cit., p. 20.

19 Restauration parce qu’en effet, la pique existait comme une féte paienne, en tout cas d’origine pré-
israélienne, la sortie d’Egypte ayant pu avoir lieu au moment de cette féte, elle lui donna par cette coincidence
« une signification nouvelle exprimant I’intervention décisive de Dieu sauvant son peuple », Bible de Jérusalem,
note sous Ex 12, 1-13.

"Ex 12, 8.

" Ex 13, 3.
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jus par exemple), méme si Jésus, comme tout le monde au cours des repas, avait di utiliser du
vin de vigne et que, ailleurs, il dit a ses disciples qu’il ne boira plus avec eux de la vigne. En
tout état de cause, sans encore soulever ici le débat provoqué par les pratiques ou par les
simples propositions d’adaptation faites plus tard par des jeunes églises (v. plus loin deuxi¢me
partie, chapitre), on voit bien qu’il n’existe aucune objection de principe, sauf des
prescriptions canoniques, que le pain, par exemple, puisse étre remplacé par d’autres aliments

locaux.

Mais, sur ce point, un élément important sépare le judaisme du christianisme. Les Juifs
fetaient la Paque en mangeant, outre ce pain sans levain et le vin, de I’agneau et des herbes
ameres, qui rappelaient la servitude en Egypte, P-M Gy rappelle que, selon la Tradition
Apostoliqgue d’Hippolithe, la nuit de leur baptéme, les néophytes recevaient, entre la
communion au pain et la communion au vin, du lait et du miel, « I’exacte antithése des herbes
ameres », car « pour les Juifs la Paque rappelait la sortie d’Egypte, pour les chrétiens elle est
sacramentellement I’entrée dans la terre promise », ’agneau pascal remplacé par le pain et le

vin sacramentels, chair et sang du Christ''*.

sk

Ainsi se termine 1’élément le plus important de la liturgie eucharistique chrétienne, le
moment fort de la « Messe » ; tous ces €éléments de la liturgie chrétienne postérieure au Christ
vont se maintenir, tout en évoluant dans leur forme. On y remarque, a I’origine, I’importance
du «repas », telle que la célébration elle-méme sera appelée «repas du Seigneur », ou
« Fraction du pain », tandis que ce n’est qu’au Ile siecle que I’expression « fraction du pain »
est remplacée par le terme « eucharistie » (utilisée justement a cette €poque par 1’Apologie de
Justin et par la Tradition apostolique), le terme « sacrifice » ou « saint sacrifice » prenant le
dessus a partir du Ille siecle et surtout apres I’exposé théologique d’Augustin d’Hippone) et,
enfin, a partir du Ve siecle dans I’Eglise latine va s’imposer « missa » qui se généralisera dans

toutes les langues de cette obédience' .

Il est, a présent, temps de découvrir comment, a partir de cet événement historique
présenté par les livres chrétiens, I’institution, s’est formé le rituel plus complet de la messe en
méme temps qu’évoluait, par des développements ultérieurs, cette forme initiale de la liturgie

eucharistique chrétienne. Ces messes des Apdtres et de leurs successeurs, dans ces premiers

"2 GY, Pierre-Marie, « L’inculturation dans la liturgie romaine ancienne », loc.cit., pp. 474-475.
'3 Nature de la Messe, http://cybercure.cef.fi
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temps du christianisme, ne suivaient pas des livres ou des prieres fixes ; on peut comprendre
dés lors qu’avant que n’apparaissent les premiers écrits, on connut une période de
tatonnements et d’improvisations qui, ¢a et 13, ont fixé des formules dans une diversité
régionale et culturelle dont, selon dom Bernard Botte, les « péres apostoliques » se réjouirent
parce qu’ «elle ne souligne que mieux la force de I'unanimité des Eglises dans la

. LA 114
conservation du dépdt » .

I.ITT LA FORMATION DE LA LITURGIE DE LA MESSE : UN PROCESSUS
EVOLUTIF

Passée la période consécutive aux événements de la Passion et de la mort de Jésus et,
sans doute, apres la Pentecote ou ils sortent de leur cachette, les apdtres et les disciples se sont
. \ r 5 r . 115 . r r s
mis a exécuter 'ordre donné ou, selon certains °, le testament laissé par Jésus lorsqu’au
dernier repas qu’il prit avec eux il avait dit : « Vous ferez ceci en mémoire de moi ». Tandis
que Paul, s’adressant aux Corinthiens, expliquera : « Toutes les fois que vous mangez ce pain
et que vous buvez de ce calice, vous annoncez la mort du Seigneur jusqu’a ce qu’il vienne ».

La liturgie chrétienne résulte des exigences de cette commémoration.

Dans sa formulation par son initiateur, lors de I’institution eucharistique de la derniere
Céne, la liturgie chrétienne est remarquable de simplicité et de dépouillement, en dépit de la
solennité¢ de I’événement tel que Jésus en avait la mission, ainsi que de celle, recherchée
particulierement, du lieu de célébration. Les spécialistes affirment que ces paroles et gestes si
simples ont connu des enrichissements, & commencer par les différentes versions des faits,
paroles et événements selon le style littéraire de chaque rédacteur et selon la transmission de
ce que la tradition orale avait fait circuler, ce qui explique certaines différences entre les
livres, en particulier entre les évangiles''®. En effet, les premiers chrétiens, ayant enfin
compris le sens de ce que Jésus leur prescrivait, durent sans doute chercher, au-dela d’un
souvenir intérieur, d’une évocation silencieuse, la forme « qui, tout en exprimant leurs
pensées avec ampleur et clarté, serait capable de conférer a celles-ci une valeur durable », en
méme temps qu’elle symboliserait ’action de toute la communauté exprimant une expérience

collective, dans «une pricre solennelle, publique, construite et organisée avec art» en

" BOTTE (Dom), Bernard, L 'Eglise en priére, ouvrage collectif, Paris, Desclée, 1961, p. 35.

"5 CASEL, Odon, Le Mémorial du Seigneur dans la liturgie de ['antiquité chrétienne-Les pensées
Jfondamentales du canon de la messe, 1945, p. 12.

1% Dans ce sens, v. Pierre GRELOT, op. cit ., pp. 103-107.
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conformité avec les exigences d’un service divin ; c’est ce qui donna naissance a une liturgie
117

proprement chrétienne .

La liturgie catholique qui est restée la base des célébrations jusqu’aux réformes du
XXe siécle s’est formée sur une longue période, depuis 1I’Antiquité jusqu’a la fin du Moyen
Age. Pour traiter de cette évolution, il est possible de suivre la distinction classique des
périodes historiques couvrant le temps de formation et de fixation de la forme générale de la
liturgie de la messe, entre I’ Antiquité et le Moyen Age ; ceci aurait 1’avantage de I’exposé
chronologique, dans la mesure ou chacune de ces périodes a laissé sa marque sur la liturgie
catholique. Mais, il est impossible de fixer une limite hermétique entre les réalisations de
I’ Antiquité et celles du Moyen Age, étant donné que des formes apparues dans I’ Antiquité,
souvent dans des conditions et circonstances peu connues ainsi que dans I’improvisation,
n’ont véritablement atteint leur maturation pour étre fixées de manicre incontestable qu’apres
un temps plus ou moins long d’incertitudes, de tatonnements ou avec lenteur, faute
d’informations sur les pratiques ayant cours dans les régions voisines ou, pour Rome et les
églises occidentales, a cause de I’ignorance de ce qui se pratiquait dans la partie orientale de

la chrétienté.

Pour plus de clarté, nous suivrons chaque moment important de la messe, dans son
apparition et dans ses évolutions ultérieures tout au long de 1’Antiquité et du Moyen Age
chrétiens ; cela évitera des allers-retours dans I’histoire d’une méme priere ou d’un méme rite.
Par ailleurs, une telle description est susceptible d’entrainer beaucoup de détails ; ces détails
semblent inévitables, au contraire, parce qu’ils nous font connaitre la totalité du rite et,
souvent, les circonstances historiques ou culturelles de son apparition et de ses évolutions.
C’est, de plus, une démarche qui permettra, en découvrant les circonstances et facteurs
d’évolution ou de modification, aussi bien d’apprécier les développements de la liturgie a
travers le temps que d’évaluer plus loin la portée des réformes liturgiques tout comme celle
des initiatives d’adaptation, d’acculturation ou d’inculturation au sein des jeunes églises
particulieres. Il faut, toutefois, signaler la difficult¢ de donner des précisions historiques
incontestables sur certains points, face a I'incertitude et aux ombres recouvrant encore la
genese et les développements de moments liturgiques a une époque ou, I’écrit étant rare, il
manque de documents et de témoignages incontestables, a travers des pratiques fragmentaires
et parfois contradictoires. Dans le méme ordre d’idées, les liturgies naissantes ne pouvaient,

dans ces conditions, qu’étre marquées par des diversités locales, par exemple, des

"7 CASEL, Odon, op. cit., p. 16.
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emplacements différents pour telle priere ou tel rite, créant ainsi des confusions ou des
difficultés de compréhension pour le chercheur d’aujourd’hui. Néanmoins, ce rappel est
nécessaire pour notre sujet, dans la mesure ou I’étude du processus de formation rend compte
des facteurs réllement contingents qui, au-deld des mystéres chrétiens eux-mémes,
déterminent la liturgie, ou I’on découvre la réalité du lien avec la culture du milieu, fondant
ainsi I’utilité et, méme, la nécessité de 1’incarnation, de I’inculturation de celle-1a dans celle-ci
au point d’en devenir I’'une des composantes. De méme, ainsi se trouvent légitimés les efforts,
parfois les revendications, des jeunes églises, notamment des églises d’Afrique, pour adapter,

chez-elles, la liturgie a la culture et au génie de leurs peuples.
L.ILI Le cadre de formation de la liturgie de la messe

LIL.I.1 Le contexte

La pratique de I’eucharistie va élargir le cadre de la célébration qui, dorénavant, ne va
plus se limiter a la « fraction du pain », méme si celle-ci reste le moment culminant, la clé de
volte, de la célébration. Les pricres et gestes qui vont ainsi s’ajouter, justifiés par des raisons
« techniques », pratiques ou pastorales, et parfois fruit de I’improvisation, vont nécessiter, en
vue de I’encadrement du culte et la préservation des ¢léments historiques authentiques, une
sorte de « ritualisation », qui est a la base et a ’origine de la liturgie chrétienne. Tandis que,
du fait de la multiplication des lieux de culte et de I’expansion de la nouvelle foi et du
nouveau culte dans la « dispersion », de méme que constaté pour les différentes narrations de
« I’institution », « ’eucharistie idéale n’a pas une forme unique dans la tradition mais des

, . g 118
formes complémentaires qui s’éclairent I’'une I’autre » .

Ce constat se vérifie en particulier pour la messe dont les différentes pieces vont
s’accoler au noyau central de « I’institution », tel un puzzle, dans un processus qui s’étale
dans le temps, a coup d’adaptations locales, souvent adoptées par les évéques d’églises

locales, a coup d’emprunts réciproques entre différentes églises, etc.

Mais les liturgies ont également été en partie 1’ceuvre ou le choix imposé par des
souverains, tant il est vrai que 1’évolution de la liturgie n’est pas une histoire autonome et
qu’elle s’inscrit dans I’histoire générale et dans les circonstances de temps et de lieu. Dans ce
sens, on a pu parler de la liturgie des temps des persécutions et des catacombes, influencées

par la survenance de ces fléaux sur les chrétiens et sur ’Eglise ; c’est a juste raison, dés lors,

"8 BOUYER, Louis, 7’ héologie et spiritualité de la priere eucharistique, Paris, Desclée, 1968, p. 437.
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que par exemple, dans son monumental « Histoire de I’Eglise du Christ », Daniel-Robs
consacre tout le premier tome a cette Eglise des Apotres et des Martyrs, relatant la vie de
I’Eglise, la vie chrétienne et la liturgie de ces temps difficiles. De méme, ainsi que nous
I’avons constaté au cours de nos recherches, ces circonstances n’ont pas permis que soient
¢laborés et distribués de nombreux ouvrages ou, méme, des formulaires sirs décrivant

I’ordonnance des rites.

De fait, au cours de cette période, alors que ’empereur Dioclétien avant ordonné de
briler les livres chrétiens (303), I’installation des persécutions ne pouvait favoriser la
production littéraire chrétienne'" ; ceci ayant une conséquence plus importante que la simple
rareté des sources, le fait qu’alors nombre de rites, prieres et autres gestes de la liturgie
primitive, dont certains sont passés a la postérité, sont le fruit de I’improvisation. On peut
affirmer, a I’inverse, que la conversion de Constantin, qui de plus prendra 1’édit de tolérance
en 313, va ouvrir I’dge d’or de la liturgie. L’empereur ceédera les premiéres basiliques
impériales pour la liturgie chrétienne, ce qui aura des implications sur I’organisation méme du
culte en vu, notamment, de ’adapter aux nouveaux espaces ; il organisera, comme d’autres
rois aprés lui, des conciles importants dans la vie de I’Eglise, interviendra dans la
détermination par I’Eglise de certains points importants de la foi (par exemple, sur le contenu
du symbole de la foi chrétienne, le Symbole de Nicée-Constantinople), déterminera, par son

intervention directe, le sort de certaines hérésies etc.

Au Moyen Age, des rois joueront un role capital dans 1’extension du christianisme car,
comme Constantin, lorsqu’ils se convertissent, ils font du christianisme la religion de leur
peuple sinon la religion d’Etat. Mais aussi, comme en Gaule et en Espagne, ils imposeront ou
introduiront de nouvelles formes liturgiques ou des rites et contribueront a la primauté de la
liturgie romaine, comme 1’illustrent les réformes liturgiques en quelque sorte imposées par les
rois francs et carolingiens, essentiellement Charlemagne qui réalisera une ceuvre liturgique

historique.

Ce sont ces contextes et facteurs qui ont permis une diversification des rites et des
liturgies constatée des les origines, mais dans la fidélit¢é a la méme foi et a la méme
eucharistie. De telle sorte que, jusqu’au milieu du XVle siecle, il n’avait jamais existé¢ une

liturgie unique ou unifiée, plusieurs rites coexistent, certes autour de la méme eucharistie,

"9 ROUET, Albert, La messe dans [ histoire, Paris, Cerf (Dossiers libres), 1979, p. 63.
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mais dans des conditions ou I’on pouvait craindre des initiatives particulieres ou personnelles

. , 120 N . , . .
et un certain désordre *°, ce a quoi réagira le concile de Trente.

Pour plus de facilité¢, on suivra les diverses innovations ayant affecté les différents
moments de la messe, les différentes prieres nées autour de la priére eucharistique et les
prieres et rites inventés pour 1’ordonnance « technique » de la célébration, qui s’est formée
progressivement, comme la diversité des priéres eucharistiques, les rites d’entrée et de
conclusion, I’intégration de certaines formes d’une dévotion populaire spontanée et des

réponses a des réclamations des fidéles ou, encore, I’introduction de certains chants.

La liturgie de la messe ne cessera pas de « bouger », de voir s’ajouter des ¢léments
nouveaux, de s’adapter a I’évolution culturelle des différentes régions, au gré des contacts
entre églises locales, selon ’intuition ou I’inspiration des évéques et responsables d’églises
locales ou régionales. De sorte que, trés tot, il y eut une diversification bien compréhensible
des liturgies, se cristallisant dans quelques mode¢les phares, notamment la liturgie « romaine »,
la « milanaise » ou I’« ambrosienne », tandis que le pays franc développera ses spécificités ;
avec |’affirmation de la primauté du si¢ge de Rome, la liturgie « romaine » finira par servir de
modele a partir duquel auront lieu des tentatives d’unification, du moins d’encadrement. C’est
donc surtout par rapport a ce canon romain que nous appréhenderons la structure de la messe,
tout en faisant état des influences réciproques entre la messe romaine, celle de ce qui

deviendra le centre du catholicisme, et les autres rites, ceux de la périphérie.

L’essentiel de l’eucharistie ayant été fourni par la derniere Céne tandis que les
expériences vécues par les premiéres communautés chrétiennes ont suggéré la structure de la
messe, on peut dire qu’une pratique d’un siecle et demi (tout le premier siécle et la premicre
moiti¢ du second) a pu fixer I’essentiel de ’ordonnance de la messe telle qu’elle a continué¢
jusqu’a nous. Parmi les rares et tout premiers documents qui en attestent et datant précisément
de cette période, citons la Didaché, au milieu du Ile siécle, la 1°° Apologie de saint Justin et
la Tradition Apostolique d’Hippolithe de Rome. La Didache ou « La doctrine du Seigneur
transmise aux nations par les douez apotres », parait au cours du premier siecle de notre ere,
probablement au moment ou des apdtres vivaient encore, elle est citée par des Péres comme

Irénée de Lyon, Alexandre d’Alexandrie et Origéne, mais aussi par Eusébe. L’Eglise ne la

120 C’est ainsi que s’étaient multipliés des rites, chaque région européenne, Germanie, Pays francs, Gaule,
Espagne, etc., avait une liturgie eucharistique propre trés différente des autres (liturgies « romaine »,
« gallicane », « germano-franque », « romano-germanique », « hispanique », etc.), tandis que se développaient
des rites conventuels, chaque ordre religieux et pratiquement chaque couvent ayant développé son rite
particulier, le plus célébre a ce titre étant sans doute le rite des dominicains.
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reconnait pas comme livre canonique mais la recommande comme écrit des Péres et parfois
s’y réfere explicitement, comme Pie XII dans son enccyclique Summi Pontificatus du 20
octobre 1939 : « Souviens-toi, Seigneur, de ton Eglise, pour la délivrer de tout mal et la
perfectionner dans la charité ; rassemble-la des quatre vents, toute sanctifié¢e, dans le royaume
que tu lui as préparé ; car a toi est la puissance et la gloire dans tous les siecles. " (Doctrine
des Douze Apotres, c. X.) ». La Premiere Apologie, quant a elle, est I’ceuvre de Justin de
Naplouse, qui a vécu vers 105-165, philosophe paien par la suite théologien chrétien, et qui
I’a écrite sous I’empereur Antonin le Pieux pour défendre devant lui et devant le Sénat, en
prenant en témoin le peuple romain, les chrétiens, « pour ces hommes de toute race,
injustement hais et persécutés ». Il y présente la doctrine, les mystéres et le culte chrétiens
pour démontrer qu’il n’y a la rien de repréhensible ; il meurt martyr sous Hadrien, Rusticus
étant préfet. Enfin, la Tradition Apostolique, présentée comme un Réglement de I’Eglise du
IIle siécle'', mais non un livre officiel. Ce recueil contient des prescriptions et des priéres
liturgiques, exposant en particulier le modele de 1’oblation lors d’une messe d’ordination d’un
évéque'”® L’auteur généralement reconnu de la Tradition ¢’est Hyppolite de Rome, dont on
ne saurait affirmer la véritable identité et la véritable personnalité'®. L’existence de ces
documents témoigne du fait qu’au Ile siecle la vie liturgique avait pris ses formes canoniques,
estime Casel qui ajoute que, dans cette période de recherche, la priére chrétienne, il en est
ainsi de la priére eucharistique, avait encore pu « fort bien prendre en considération des
liturgies existantes » et que « Ainsi des formes de prieres juives, parfois méme paiennes,

. A ro: 124
purent servir de mod¢le au culte chrétien »

En dépit de I’¢laboration, a la fin du I'Ve siecle,
du canon romain de la messe dont témoigne I’ouvrage De sacramentis, de saint Ambroise, et
qui va fortement influencer I’évolution de la liturgie catholique, chaque siécle et pratiquement
chaque église, on le verra, ajoutera sa piece a I’ensemble ou gardera sa spécificité sur tel ou

tel aspect.

"2 BOTTE, Bernard, Hyppolite de Rome La Tradition Apostolique d’aprés les anciennes versions, Paris, Ed. du
Cerf, 1968, p.25 ;

122 BOTTE, Bernard, L Eglise en priére, op.cit., p. 27.

2 11 semble exister des incertitudes entre ce prétre romain qui aurait vécu vers 170-235, 1’évéque savant
commentateur des Ecritures ou le laic presque schismatique qui a tant écrit sur les hérésies.

124 CASEI, Odon, op .cit., p. 17.
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LILL2 La ritualisation de la liturgie de la messe

Les débuts du christianisme, déja du temps des apdtres, seront difficiles: la
persécution s’abat sur les fideles, avec le premier martyr subi par le diacre Etienne ; jusqu’au
moins a la conversion de Constantin, le christianisme est contraint d’avoir le profil bas,
I’empereur prenant des édits interdisant ce culte et organisant la persécution ainsi que I’atteste
le rapport que nous avons évoqué, envoyé par Pline-le-Jeune a Trajan, les chrétiens devaient
se cacher des persécuteurs. Pour rendre compte de la spécificité de cette période, Daniel-Robs
intitule le premier tome de son histoire du Christianisme « L’Eglise des Apétres et des
Martyrs ». On a pu parler de ’Eglise des Catacombes, exagérant peut-&tre, ainsi que nous
I’avons dit, la place de ces derniéres notamment dans la pratique de la liturgie, qui est

’activité publique la plus spectaculaire de I’Eglise.

Par ailleurs, cette période est pourtant capitale dans ’établissement de la liturgie,
suivant immédiatement la période apostolique et venant juste avant le formidable
épanouissement de la liturgie qui va marquer I’Eglise du IVe au Vle siecles, que les
liturgistes, unanimes, appellent I’Age d’or de la liturgie'*, que Dom Prosper Guéranger place
a saint Grégoire le Grand (pape de 590 a 604), sans doute en écho a cet autre « age d’or »
avec lequel il coincide, celui des Péres de I’Eglise'*®. La liturgie chrétienne est, selon cette
conception, sortie des catacombes et libérée de la persécution, a une époque ou elle s’adapte
aux immenses basiliques qui abritent 1’office liturgique au lieu des anciennes « maisons-
églises », pour faire face & une assistance de plus en plus importante'”’. De fait, jusqu’au Ve
siecle, les églises sont surtout urbaines et épiscopales, avec une église par diocese, les églises
et paroisses rurales apparaissent donc vers le début du haut Moyen Age, sous la pression des
fideles qui ne peuvent pas toujours se rendre en ville, alors que, par contre, les responsables
n’aimeraient pas multiplier ces églises de campagne afin de mieux centraliser et contrdler les

fideles'?®,

Si, logiquement, cette période des persécutions des chrétiens se caractérise par la
rareté des documents relatifs a la liturgie, elle est pourtant celle qui a préparé cet age d’or, ce
printemps merveilleux de la liturgie, tandis que les fastes des messes pontificales reproduisent
ceux des cours impériales et que le chant grégorien et la polyphonie viennent bientot

rehausser la majesté de la liturgie (Ve siecle). C’est une période tellement riche que, comme

125 Par exemple Pierre LORET, op.cit., p.40.

126 L a Revue Connaissance des Péres de |’Eglise, dont le tome 3 est intitulé L ’dge d or des Péres
" DANIEL-ROPS, op .cit. p. 251.

8 hitp./fwww.univ-tlse2 fr/multimedia/medievale/UES/ueS_med_cours/ueS_med 2p.htm
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cela apparaitra dans la deuxiéme partie, sa liturgie a certainement inspiré la réforme de
Vatican II qui, en cela et tout en évitant I’archéologisme, parle de restauration, comme d’une

sorte de retour aux caractéristiques de simplicité et de pureté de la liturgie ancienne.

En réalité, dans ces régions orientales a civilisations et cultures de tradition orale, c’est
dans cette derniére que les pratiques liturgiques naissent, se développent et prennent leurs
formes ; elles s’y transmettent en s’appuyant sur des emprunts entre églises locales, sur des
improvisations des célébrants et sur des considérations pratiques de bon sens ou de nécessité.
Rarement, on trouve dans certaines églises des lignes congues et imposées par des pasteurs et
des orientations inspirées de la pensée ou de I’exégese de penseurs et de maitres spirituels
chrétiens (les « péres », comme Basile, Clément, Augustin, etc.). Ce n’est qu’a partir du VIle
siecle que commencent a apparaitre les premiers formulaires écrits dans lesquels sont
consignées ces traditions (notamment 1’Ordo romanus dont il a été question dans
I’introduction) ; le besoin en sera plus pressant encore lorsque, a 1’issue de guerres, il s’avére
utile de transcrire les usages anciens et quand, fuyant la persécution organisée en Orient par
les iconoclastes, de nombreux clercs orientaux viennent dans 1’Eglise de Rome sans en
connaitre les pratiques'”. Mais, on peut affirmer avec plus ou moins de certitude que la
structure fondamentale de la liturgie de la messe est fixée, sur la base de 1’ossature que nous
font découvrir I’Apologie, 1a Didache et la Tradition apostolique, au IVe siecle, tandis que sa
transcription dans des formulaires se déroule jusqu’au Vle siécle sous Grégoire le Grand,
période ou est daté I’Ordo romanus 1. Ce dernier est le sacramentaire utilisé par I’Eglise
locale de Rome, au si¢ge apostolique ; c’est celui qu’Hadrien Ier enverra a Charlemagne, dans
les circonstances que nous indiquerons plus loin. A la différence des formulaires en usage en
Espagne et en Gaule, ou les priéres sont changeantes et mouvantes tandis que les paroles de
I’Institution sont le seul ¢lément fixe et immuable, le rite romain se caractérise par le canon, la
régle unique et fixe, dans un style sobre qui contraste avec le style gallican ou wisigoth fleuri
et abondant ; des cette époque, ’ordo comprenait déja les éléments essentiels de la liturgie,
autour de DInstitution, avec les grandes prieres que sont le Communicantes et le Hanc
igitur™®. L’arrivée du rite romain sur les terres de Charlemagne (Gaule et Germanie) va étre
suivie par des apports locaux étrangers a partir d’usages locaux anciens ou de nouvelles
inventions liturgiques. A vrai dire, la liturgie qui va s’imposer au cours du bas Moyen Age

sera la résultante de cette rencontre entre le rite romain et les apports francs et germaniques,

129 METZGER, Marcel, Les Sacramentaires, op.cit., pp. 32-33.
B0 BOTTE, Bernard, Rites et familles liturgiques, in MARTIMORT, L’Eglise en priére, Paris, Desclée & Cie,
1961, p. 28.
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rassemblés dés le Xle siecle en Germanie en des sortes de missel qui vont revenir 8 Rome ou,

pour les raisons que nous verrons plus loin, ils s’imposeront comme rites officiels.

Cette formation sera examinée en retenant les étapes de la célébration, en indiquant
autant que possible le moment et les circonstances de la naissance de chaque étape ainsi que
son histoire, c’est-a-dire les évolutions qu’elle a subies au cours de la période concernée. Pour
cela, c’est 'ordonnance exposée dans I’Apologie justinienne qui sera suivie, & cause de sa
fidélité avérée aux premicres assemblées telles qu’elles n’ont cessé¢ de célébrer selon la
tradition remontant au Christ, dans leur simplicité : la liturgie de la Parole et la liturgie
eucharistique ; tout en remarquant qu’a ces deux « moments liturgiques » historiques la
nécessité pastorale et dévotionnelle a fait ajouter d’autres rites venant encadrer, avant et apres,
la célébration des saints mystéres qui est le cceur de 1’eucharistie. Ces rites, découlant des
enflures subies par la messe essentielle, sont, depuis, partie intégrante de la liturgie
« typique ». Il en est ainsi des rites d’entrée et de conclusion, mais aussi de 1’¢lévation, de
I’introduction de certains chants ou prieres, tandis que, méme dans les parties principales, des
pieces ont pu étre déplacées et changer de lieu. Signalons I’'importance de la Didache, qui,
tout en n’étant pas un formulaire liturgique, mais la compilation, aux ler - Ile siécles, de la
doctrine du Christ telle qu’elle a été léguée par les apodtres et transmise par leurs propres
disciples, contient, cependant et, peut-étre méme a cause de cela, une instruction relative a la
liturgie cependant limitée a la priére eucharistique, depuis la bénédiction sur les espéces
jusqu’a la cloture de I’assemblée telle qu’elle se faisait a I’époque. L’ordonnance de la messe,
a cette période, nous est surtout connue, aprés 1’Apologie (au lle si¢cle), par la Tradition

Apostolique d’Hyppolite, élaboré vers le Ille siecle.

Ces circonstances d’une période couvrant I’ Antiquité et pratiquement tout le Moyen
Age font que I’histoire, aussi bien celle de la liturgie que de I’histoire profane, nous est assez
mal connue. Il se peut, dés lors, que certaines explications manquent de certitude et de
précision, notamment chronologique ; de méme il pourrait sembler difficile de faire une
relation fidéle et cohérente d’une réalité liturgique complexe par rapport a laquelle les

liturgistes eux-mémes avouent lacunes et incertitudes.
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L.ILII L’introduction et la liturgie de la Parole

Depuis les premiers temps du christianisme, les chrétiens commémorent les mystéres
du sacrifice du Christ, en répétant les gestes et les Paroles de ce dernier lors de la derniére
Céne, intégrant I’enseignement de la Parole sainte de la méme manicre que Jésus avait fait
précéder Iinstitution par le rappel des Ecritures, édifiant les apdtres et leur dévoilant le sens

de ce qu’il allait faire pour la premiére fois en leur présence.

Mais, les écrits des apdtres ne donnent aucune indication en relation avec la fagon dont
débutait ou se préparait I’assemblée du « repas du Seigneur ». Le document que nous avons
cit¢ de S. Justin commence directement, dés le rassemblement fait, par les lectures. Or, la
dynamique et la massification des assemblées allaient faire sentir le besoin d’une certaine
organisation du commencement de la cérémonie, avant cette partie didactique que I’on appelle
aujourd’hui liturgie de la Parole, par un ensemble de priéres de préparation constituant ce

qu’on appelle le rite d’entrée.
LILIL1 L’entrée

Bien qu’aujourd’hui I’entrée figure dans I’ordo de la messe comme une étape a part
enticre, pas injustifi¢ d’en parler sous la rubrique Liturgie de la Parole dans la mesure ou,
d’une part, ce rite est apparu comme une excroissance inexistante dans la liturgie originelle et

ou, d’autre part, il est apparu comme une préparation aux lectures.

Par les premiers documents a notre disposition nous savons que le début des
assemblées chrétiennes était quelque peu abrupt, directement par les lectures de la Parole de
Dieu ; rien n’existait de ce qui constitue aujourd’hui le rite d’entrée, ni les pricres de bas de
I’autel d’application avant la réforme de Vatican II, ni chant et acte pénitentiels avec la
confession (le confiteor) ou I’acte simplifié d’aujourd’hui avec les seuls Kyrie eleison' .
Tout ceci n’apparaitra que plus tard. Pour ne pas en parler dans le rite d’entrée, signalons ces
autres pricres privées du prétre et des ministres qui ’accompagnent, pour se préparer a la
messe ; ces prieres qui ne figuraient pas dans la liturgie proprement dite, seront introduites

dans des sacramentaires des le Xle siécle et amplifiées au Xllle, il y eut méme depuis

i .. . v - A 132 \
I’époque carolingienne des priéres a dire au moment de la véture *. Ce sont, 13, avec d’autres,

PIDANIEL-ROPS, op .cit., pp. 252-253.
132 CABIE, Robert, op.cit., pp. 58-59.
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de ces fioritures qui, comme nous le verrons, s’accommoderont bien avec la contre-réforme

du concile de Trente et du Missel de Pie V.
Pourquoi un rite d’entrée ?

Dans son Apologie, saint Justin parle dans des termes qui peuvent nous aider a
comprendre pourquoi on a, rapidement, cess¢ de commencer la célébration directement par
les lectures ; il écrit en effet : « Le jour qu’on appelle jour du soleil, a lieu le rassemblement
en un endroit de tous ceux qui habitent la ville ou la campagne » (souligné par moi). On a pu
donc concevoir qu’avant méme que la cérémonie commence, que quelque chose soit organisé
pour, non seulement en quelque sorte occuper les arrivants, mais aussi maintenir un certain
ordre et créer un climat propice a la grande priere qui allait commencer, préparer les esprits.
Ce fut le besoin d’une sorte d’introduction a I’eucharistie proprement dite, afin de
véritablement unir les cceurs et attirer ’attention des fideles qui, a I’époque, entraient et
s’installaient en désordre et bruyamment, afin de véritablement les constituer en peuple
d’orants'*®, grace a un chant d’entrée en grec ou plus tard en latin, suivi par 1’installation de
I’officiant qui, pour commencer la cérémonie, fait une priere d’ouverture. C’est I’apparition,
au IVe siecle, du chant de I’introit, généralement un psaume dont un verset peut servir de
refrain. Cela s’averera une nécessité dans les messes, dites habituellement, a cette €époque ou,
on I’a vu, les églises sont urbaines et épiscopales, par I’évéque et, a Rome, par le pape,

1"** ; on peut alors affirmer que ce

s’avangant en procession au milieu des fideles vers I'aute
rite, tout en répondant a un besoin pastoral de réunir le peuple dans une pricre et un esprit

communs, participe d’une certaine solennité de la cérémonie.

Dans le méme souci, il semble que le Gloria in excelsis Deo, une hymne triomphale,
une de ces hymnes de I’Eglise primitive, déja chantée en Orient, fit introduit dans la liturgie
romaine de Noél et de Paques a cette époque (Ve-Vle siécles), d’abord chanté solennellement
par le pape ou I’évéque et, bientét notamment en pays franc, les dimanches et aux fétes de

martyrs par tous les célébrants'>

. Un détail dont nous dirons I’importance plus loin

concernant les priéres de supplications dans les nouvelles liturgies, en entonnant le Gloria, le
A r r - 1136 . \ . . IS5

prétre a les bras élevés vers le ciel ™ en expression de la louange rendue a Dieu. Mais, déja au

Vlle siecle, la majorité des prétres ne chantaient plus le Gloria « qu’a la messe de la vigile

33 NOCENT, Adrien, op.cit., p. 59 ; CABIE, Robert, op.cit., pp. 31-33.

1** CABIE, Robert, op.cit., p. 31 et DANIEL-ROPS, op.cit., p.252.

135 CABIE, Robert, op.cit., p. 46. ; CHALUFOUR, Jean-Denis. op .cit. p. 59.
136 CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p. 61.
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pascale »"’

, sans que cela empéche la survivance de ce chant, qui, par sa simplicité et sa
structure, se préte a une exécution par la foule et pit ainsi malgré tout imposer une popularité

qui est encore actuelle.

D’abord introduit pour la solennité des messes dites « pontificales », ce petit rite
d’entrée va intégrer la structure de la messe et se généraliser vers le Ve siecle. Concernant ce
qui existe aujourd’hui et qu’on appelle, selon les missels ou, méme, selon les officiants,
confession ou « préparation pénitentielle » ou encore « le rite pénitentiel », on peut en trouver
I’origine dans la Didache, lorsqu’on y lit « XIV. 1. Réunissez-vous le jour dominical du
Seigneur, rompez le pain et rendez graces apres avoir, d’abord, confessé vos péchés, afin que
votre sacrifice soit pur.» et, surtout: «IV. 14. Dans I’assemblée, tu confesseras tes
manquements, et tu n’iras pas a ta priere avec une conscience mauvaise. Telle est la voie de la

vie. ».

Une petite histoire du Kyrie

Le Kyrie eleison est communément confondu aujourd’hui avec une formule de
confession et qui est souvent aujourd’hui récité comme pricre pénitentielle avec la traduction
pas tout a fait exacte et qui est loin d’étre ’'unique, de « Seigneur, prends pitié de nous » ;
pourtant, il apparait dans une autre optique et avec une autre signification dans la liturgie de la
messe solennelle du Siege apostolique. Celui-ci I’avait sans doute emprunté de I’Orient,
probablement au début du Vle si¢cle ou il était déja largement pratiqué en Italie, parce que le
concile de Vaison-la-Romaine, tenu en 529 sous la présidence de 1’évéque d’Arles (saint
Césaire) en fait mention et recommande son usage pour la Gaule'*.

En réalité, ’origine du Kyrie eleison est a trouver dans une série de prieres variées de
demande et d’intercession, introduites dans des messes épiscopales et pontificales ; il s’agit de
ces prieres que I’Apologie de saint Justin présente dans ces termes : « Quand le lecteur a fini,
celui qui préside prend la parole pour inciter et exhorter & I’imitation de ces belles choses.
Ensuite, nous nous levons tous ensemble et nous faisons des prieres. » (souligné par nous).
Ainsi donc, apres la liturgie de la Parole (épitre, évangile et homélie) mais avant la liturgie
eucharistique, a lieu « la priere des fideles » pour les grandes intentions de 1’Eglise, encore
connue sous la désignation de « priere universelle ». Longtemps, en Occident, ’annonce des

intentions par le diacre était suivie d’une pricre silencieuse et a la fin la priére des fideles est

B7TNOCENT, Adrien, op.cit., pp. 59 et 60.
38 NOCENT, Adrien, op.cit., pp.60 et 61.
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cloturée par I’oraison de I’officiant. On affirme qu’en Orient, la pri¢re des fideles avait pris la
forme de litanie récitée par le diacre, tandis qu’apres chaque intention le peuple répondait,
sans doute par cette expression grecque « Kyrie eleison », a traduire par « Seigneur, exauce-
nous »"*°. Cette pratique, empruntée de I’Orient ol une pélerine espagnole du nom d’Ethérie
I’aurait entendue vers 390'*°, se trouve consignée dans un formulaire du Ve siécle, attribué au
Pape Saint Gélase, qui recommandait aux fideles de répondre par « Seigneur, écoute et prends
piti€ » (Domine, exaudi et miserere) que 1I’on chante encore aujourd’hui. En tout cas, a cette
période le Kyrie n’est pas une priere pénitentielle, mais la réponse des fidéles aux demandes
au Seigneur exprimées par le diacre et il se situait, avec celles-ci, entre la liturgie de la Parole
et I'offertoire’*', emplacement retrouvé par la priére des fidéles (ou la priére universelle)
apres Vatican II.

Une instruction de Grégoire ler (pape 590-604) prescrit qu’aux messes quotidiennes,
on passe «sous silence toutes ces choses qu’on a coutume de dire » et qu’il soit dit
« seulement Kyrie eleison, Christe eleison» (ce dernier ¢élément n’existait pas
antérieurement), réservant, pour des besoins pastoraux, le systéme litanique, c’est-a-dire
I’énumération des intentions, aux messes dominicales et aux messes ou il y a affluence. La
méme décision reportait les invocations du Kyrie ainsi assoupli, et sans plus les intentions, au
début de la messe dans le rite d’entrée. C’est ’explication du fait que, depuis, le Kyrie eleison
soit placé au début de la messe, détaché de la priere universelle, prenant ainsi les allures du
rite pénitentiel qui lui colle encore, méme si dans les pricres universelles contemporaines les

fideles répondent parfois par Kyrie eleison aux intentions proposées.

Albert Rouet décrit une entrée de messe gallicane au Vle siecle plus élaborée, avec
une procession d’entrée, avec un chant qui va étre cléturé par la « petite doxologie »'*, celle
du Gloria Patri et Filio et Spiritui Sancto (Gloire au Pére, au Fils et au Saint-Esprit ...) qui
venait d’étre introduit par le concile de Vaison de 529 afin de souligner la divinité de Jésus'*.
Aprés ce chant, il y a le salut par le prétre (Le Seigneur soit avec vous...) suivi directement
par le Trois fois Saint (I’4ius), chanté en grec et en latin avec la réponse du public Amen ».
Ce rite se poursuit avec trois Kyrie eleison chantés par trois enfants, le Cantique de Zacharie

alterné par deux chceurs précedant la monition et I’oraison du prétre, la collecte, qui cloture le

"% Traduction que donne, par exemple, DANIEL-ROPS, op.cit., p.253.
140 CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p. 55.
141 77
1bid.
"2 De fait, est présentée comme « grande doxologie » celle prononcée  la fin du canon par le Per Ipsum, ainsi
que nous le verrons plus bas.
143 Comme nous le disons par ailleurs, ce concile avait, entre autres missions, de combattre I’hérésie arianiste.
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. . 144 . .
rite d’entrée ; alors commencent les lectures . Des sources consultées dans ce travail, cet
auteur est le seul a placer ci-haut le « Trois Saint » et, de fagon générale, cette entrée est

différente de celles présentées par d’autres auteurs.

En tout état de cause, on se rend compte que, depuis la description faite par I’Apologie
de Justin et la Tradition apostolique d’Hyppolite, des choses se sont intercalées entre 1’arrivée
du célébrant et la liturgie de la Parole, introduisant un rite nouveau, celui d’entrée qui fera

dorénavant définitivement partie de la célébration liturgique.

Les priéres au bas de ’autel

Dites par le prétre au début de la messe avant de monter a ’autel, y compris les priéres
pénitentielles du confiteor, ces prieres sont introduites également a la méme période, devenant
d’un usage courant des le VIle siecle dans la liturgie de Grégoire le Grand ou, décrivant une
messe pontificale, on voit le pape, apres avoir salué ’autel, prier tout seul au bas de 1’autel.
Ces prieres occuperont I’officiant pendant que 1’on chante I’introit, comme si celui-ci ne le
concernait pas et que ses prieres ne concernaient pas les fideles, et avant que, montant a
I’autel, il ouvre la célébration proprement dite.

Mais, certaines de ces excroissances ont une grande importance au sein de ce rite du bas de
I’autel ; il en est ainsi du confiteor qui, selon la foi chrétienne, s’explique et se justifie par le
fait que le seul prétre qui n’a pas besoin de se reconnaitre pécheur et de s’en purifier avant le
sacrifice c’est Jésus, tandis que tous les autres, ceux qui officient apres lui in persona Christi,
ont besoin de se purifier et de se sanctifier avant le saint sacrifice. Ce n’est qu’au VlIlle siecle
qu’il est explicitement prescrit que le prétre « prie pour lui et pour les péchés du peuple », le

.\ 1145
confiteor se formant au Xle siccle

. Cette priere pénitentielle est dite par le prétre
profondément incliné (pratiquement a angle droit), se frappant la poitrine aux mots mea culpa,
mea culpa, mea maxima culpa ; elle peut étre répétée par les ministres qui sont avec lui
(diacres et sous-diacres). Mais, son placement au début de la célébration contribue
certainement a la confusion, installée depuis, consistant a, sans nuance, assimiler a une priére
pénitentielle le Kyrie placé depuis Grégoire le Grand dans le rite d’entrée et dont nous avons
vu les véritables histoires et portée. De plus, ces pricres dites a voix basses vont, sans raison

explicite connue, faire naitre I’habitude de faire lire a voix basse par le prétre, méme au cours

14 ROUET, Albert, op.cit., pp. 96 et 97.
145 CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p. 41.



69

de la célébration, certains chants, prieres et lectures qui étaient jusque la faits par les
fidéles'*’, pratique qui disparaitra dans les réformes consécutives a Vatican II.

A partir du IVe, quand il monte a ’autel, comme avant de le quitter a la fin de la messe, le
prétre baise I’autel, ainsi que chaque fois qu’il se retourne pour s’adresser aux fideles par le
Dominus vobiscum ; plus tard (XIe), le geste sera accompagné d’une priere dite a voix basse.
Le baiser de I’autel peut facilement s’expliquer comme hommage rendu a I’autel, mais il faut
dire que, depuis notamment les persécutions, on avait pris [’habitude d’honorer les martyrs
par le culte des reliques des saints, jadis sur leurs tombes dans les catacombes et plus tard en
installant une « pierre d’autel » contenant ou recouvrant une relique'*’ ; le baiser est appliqué
a cet endroit ou, ailleurs, sur I’autel qui est, de toutes fagons, consacré.

Le Confiteor des ministres :

Je confesse @ Dieu tout-puissant, a la bienheureuse Marie toujours vierge, a saint Michel
Archange, a saint Jean-Baptiste, aux saints Apdtres Pierre et Paul, a tous les saints et a vous
mon peére que j’ai beaucoup péché, par pensées, par paroles et par actions. C’est ma faute,
c’est ma faute, c’est ma trés grande faute. C’est pourquoi je supplie la bienheureuse Marie
toujours vierge, saint Michel Archange, saint Jean-Baptiste les saints Apotres Pierre et Paul,
tous les saints et vous mon pere de prier pour moi le Seigneur notre Dieu. Traduction
Chalufour, p. 42.

Les ministres prient ainsi profondément inclinés, se frappant la poitrine a mea culpa, mea
culpa, mea maxima culpa, et se tournant vers le prétre aux mots « et a vous mon pere » et
«vous mon pere ». Le prétre dit le méme confiteor mais, a la place de « vous mon pere », dit

« vous mes fréres ».

LILIL2 La liturgie de la Parole proprement dite

Aujourd’hui, c’est vraiment la désignation de la premiere des deux parties importantes
de la messe. Mais, les auteurs proches du « Mouvement liturgique » estimaient que pour
rassembler le peuple on avait fait preuve de beaucoup d’imagination, inventant toutes ces
nombreuses choses introduites dans le rite de D’entrée, tandis que I’importance de la
proclamation de la Parole a été diluée dans la profusion de ces ajouts d’introduction, dans un
foisonnement qui s’était substitué au schéma simple des origines qui débutait par les lectures

148 Quant a Yves

dans un dépouillement qu’on ne retrouve de nos jours que le Vendredi saint
Congar, voulant stigmatiser le peu de place et le peu d’importance accordé a la Parole dans la

liturgie antérieure a Vatican II, il fait un récit de la manic¢re dont il avait vécu la messe

¢ NOCENT, Adrien, op.cit., p. 62.
47 CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p. 51
148 Cest ce qu’exprime p. ex. LORET, Pierre, op.cit., pp. 62-65.
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solennelle d’ouverture du Concile le 11 octobre 1962 : « La Messe commence, chantée
exclusivement par la Sixtine : quelques morceaux de grégorien et de la polyphonie. Le
mouvement liturgique n’a pas pénétré jusqu’a la Curie romaine. Cette immense assemblée ne
dit rien, ne chante rien. ... Il n’y en a ici que pour I’ceil et I’oreille musicale : aucune liturgie
de la Parole. Aucune parole spirituelle. Je sais que tout a ’heure on installera sur un trone,
pour présider au concile, une Bible. MAIS PARLERA-T-ELLE ? L’écoutera-t-on ? Y aura-t-

il un moment pour la Parole de Dieu ? »'*.

L.IL.IL.2.1 Les lectures et I’homélie

La liturgie de la Parole est héritée des plus anciennes pratiques chrétiennes qui
n’avaient, ainsi que nous I’avons vu, fait que transposer un rite de la liturgie juive au sein de
laquelle elle était déja la premicre partie de I’assemblée synagogale, sans doute tel que Jésus
lui-méme 1’avait respecté lors de la derni¢re Céne notamment a travers le discours qu’il tenait

a ses apotres juste avant I’institution de I’eucharistie.

Au début, on I’a vu, les lectures avaient lieu dés le rassemblement fait, avec, a la suite
des communautés chrétiennes primitives, généralement une lecture des « Mémoires des
Apbdtres », parfois des « écrits des Prophétes » (I’Ancien Testament), suivie de 1’exhortation

ou ’homélie du président.

Depuis le Ille jusqu’au Ve siecles, il existe plusieurs lectures : la premicre lecture,
généralement d’un extrait de I’Ancien Testament, est faite a I’ambon par quelqu’un,
n’importe qui désigné a cet effet, la deuxiéme porte sur les livres des Apotres (Epitres, Actes
ou la Révélation de Jean), parfois des textes non scripturaires, comme les lettres de grands
responsables de la chrétienté tel Saint Clément de Rome ou Saint Ignace d’Antioche'™.
Daniel-Robs ajoute que, parfois, il fut fait lecture des émouvants récits des martyrs. Entre les
deux lectures, un psaume est lu ou chanté. La troisiéme et ultime lecture, celle de I’Evangile
sur un passage choisi par I’évéque, c’est la plus solennelle ; au cours des premiers siecles la
lecture en est faite par de simples lecteurs, mais a partir du IVe c’est un diacre ou, s’il n’y a
pas de diacre, un prétre, qui lit ’évangile’' aprés qu’il ait pris, levé et porté le livre jusqu’au

lieu de lecture, tout le public se l¢ve dans le retentissement de 1’Alleluia. On a pu faire

9 CONGAR, Yves M-J., Mon Journal du Concile, 1, Paris, Ed. du Cerf, 2002, pp. 110-111.
130 CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., p. 69.
'S CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., p. 79.
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remonter 1’'usage consistant a chanter 1’alleluia entre deux lectures a la pratique juive qui,
entre les lectures, intercalait les chants dits de 1’Hallel, groupe de psaumes entrecoupés
d’Alleluia, les communautés chrétiennes primitives auraient gardé cet usage lors des agapes et
de la messe, ce qui fait que ce chant est méme antérieur au rite d’entrée (avec lintroit et les
prieres du bas de I’autel) dans la liturgie romaine ou, d’abord chanté¢ aux messes du temps

. . . T 11,152
pascal et a celles du dimanche, il s’est généralisé au Ve siécle

. L’usage des trois lectures est
général et encore connu au Vle siécle, mais avec, dans la liturgie gallicane comme nous
I’avons vu, le chant du Cantique des trois enfants de la fournaise du Livre de Daniel et du
« Trois Saint », aprés la deuxiéme lecture, juste avant la procession de I’évangile'™.

Il faut signaler certains comportements et postures qui accompagnaient les lectures,
notamment I’'un de ces gonflements sans doute inutiles de la liturgie et que rien ne justifie
vraiment, le fait que la lecture de I’épitre dit avoir lieu a la gauche de autel et celle de
I’évangile a la droite de I’autel, une gesticulation dans laquelle certains, critique Adrien
Nocent, disaient voir le symbole des va-et-vient de Jésus, lors de sa passion, entre Hérode et
Caiphe'™*, une des choses que les réformes du XXe siécle feront disparaitre.

La lecture terminée, 1’évéque prononce I’homélie ou la fait prononcer par une
personne de son choix. L’homélie figure dans la liturgie des temps les plus reculés, 1’Apologie
de S. Justin la signale ; il a méme existé des « homéliaires », des recueils élaborés pour aider
les prédicateurs. Au Vle siecle, ’homélie est encore dite par I’évéque ou le prétre, soit une
homélie de sa propre intuition soit la lecture des homélies des « Peres » telles que regues de la
Tradition, jamais par le diacre dont la tache dans cette partie de la messe est de, seulement,
lire ’évangile'> ; mais, & I’époque carolingienne, I’homélie tombe en désuétude et n’est plus
mentionnée dans les ordines'®.

A I’époque de Grégoire le Grand, la psalmodie qui séparait les deux lectures est
supprimée, de méme que la deuxieme lecture avant I’évangile. La solennité de la lecture de
I’évangile est accentuée, le diacre désigné pour lire étant accompagné, en le précédant, de

deux acolytes avec chandeliers a sept branches, la chorale chantant encore 1’4ius et le livre

. 1 15 . . \
est, dans la messe gallicane, recouvert d’un voile 7 trois sous-diacres avec une cassolette oul

2 Ibid., p. 75.

33 ROUET, Albert, op.cit., p. 97.

** NOCENT, Adrien, op.cit., p. 66.

'35 ROUET, Albert, op.cit., p. 98.

136 CABIE, Robert, op.cit., p. 46.

7 ROUET, Albert, op.cit., p. 97 ; Rouet étant également le seul a mentionner ce chant de I’4ius a la lecture de
I’évangile.
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brille ’encens ; il s’agit 1a d’une véritable procession. Certains estiment, prosaiquement, que
cette solennité renvoie a I’histoire antique lorsque « les magistrats romains étaient précédés de
flambeaux, honneur qui passa aux évéques, a I’évangéliaire ... » ou, plus liturgiquement, que

I’auteur de la parole qui va étre lue c’est le Christ lui-méme, Lumiére du monde'™®

, ceci
explique en particulier la présence des chandeliers, ce symbolisme est sans doute, selon nous,

plus louable que les réminiscences impériales.

Les lectures avaient encore a cette époque ou s’est formé le premier Ordo romain qu’a
Rome les noms des personnes désignées pour s’acquitter de cette tache étaient communiqués
a lavance au pape (dans les autres églises, a 1’évéque), il en était de méme de ceux qui
exécutaient un chant, et que le maitre de la schola était responsable de la bonne qualité des
chants et des lectures et, pour cela, encourait I’excommunication si I’exécution était faite par

des personnes non approuvées'>’.
LILIL.2.2 La priéere des fidéles ou priére universelle

A cette époque, il n’y a pas encore de Credo dit a la messe ; il est en effet récité par les
catéchumenes lors de leur baptéme, c’est pourquoi il est récité, comme profession de foi
individuelle, a la premiére personne du singulier'®. Ainsi, I’homélie est suivie directement
par la priere des fidéles dont nous avons parlé plus haut et que le célébrant sollicite en disant,
tourné vers le public : Le Seigneur soit avec vous. Prions (Dominus vobiscum. Oremus).
Alors, I’assistance répond en une priere-méditation, silencieuse, tous debout les bras levés
vers le ciel, rapporte Daniel-Robs qui, faisant état d’une compilation du I'Ve siécle, évoque, a
I’appui, la posture des orants peints sur les murs des catacombes'®', tandis que ’on exposait
les demandes importantes de 1’Eglise & Dieu'®”. C’est cette priére qui a été évoquée plus haut
en parlant des origines du Kyrie eleison qui lui était attaché et qui s’est introduit en Occident
un peu avant que le concile de Vaison de 529 1’adopte. C’est au Ve siécle que se situe I'une
de ces pricres des fidéles composée par le pape Gélase ler (pape : 492-496), en proposant
comme réponse, non plus Kyrie eleison, mais « Seigneur, écoute et prend piti¢ » (Domine,

exaudi et miserere). Au Vle siecle, cette priere prend dans le rite gallican la forme d’une

138 CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., p. 81.

%% ANDRIEU (Mgr), Michel, Les Ordines romani du haut Moyen Age II , Louvain (Spcilegim Sacrum
Lovaniense), 1949, p. 80 (Ordo romanus 1, 39).

' D’aprés LORET, Pierre, La messe, du Christ a Jean-Paul II — Bréve histoire de la liturgie eucharistique,
op.cit., p. 106.

" DANIEL-ROPS, op.cit., pp. 253 et 254.

162 CASEL, Odon, op.cit ., p. 24.
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3 .
163 tandis

longue litanie d’intercession intervenant ainsi juste apres les lectures et I’homélie
que, dans la messe romaine, a partir de la fin du Vle si¢cle on constate que la pri¢re des
fideles disparait de sa place habituelle ; cette initiative sera fatale pour la pricre des fideles
bientot abandonnée méme aux messes dominicales ou solennelles, elle resurgira avec Vatican
I1.

La priere des fideles est conclue par une « collecte » du prétre a la fin de laquelle
’assistance manifeste son approbation par « Amen » ; nous reproduisons également le texte
de cette « priere de I’appel de tous a ’'Un » : « Dieu tout-Puissant et éternel, consolation de

ceux qui sont tristes, force des travailleurs, que I’imploration de tous ceux qui souffrent vous

. N . y e . . . 164
parvienne et qu’a travers leurs peines, tous se réjouissent de votre miséricorde »

LILIL2.3 Une petite histoire du Credo

Il a été signal¢ ci-haut que le credo n’était pas encore dit au cours de la messe
romaine, tandis qu’il était professé en Orient dés le début du Vle siecle, le patriarche de
Constantinople, Timothée (patriarche : 511-517), suivi dans tout 1’Orient, I’ayant imposé a
chaque messe'®. En Occident, il était apparu en Espagne dés la fin du VIe siécle, introduit
avant la priecre de Notre Pere par le Concile de Toléde (589) pour «toutes les églises
d’Espagne, Gaule et Galice », en retenant, « 2 la maniére orientale, le symbole de foi du
Concile de Constantinople », de préférence au symbole dit des Apotres, qui commence par
«Je crois en Dieu, ... » et qui est le plus courant dans I’Eglise latine romaine. C’est que, en
effet, il existe un autre symbole, celui adopté par le Concile de Nicée (325) et complété par le
Concile de Constantinople qui affirma la divinité du Saint-Esprit'®® (381), il est plus long que
I’autre et commence par « Je crois en un seul Dieu, ... » ; ¢’est 'unique texte de confession
de foi utilis¢ dans Eglise orientale et il faut remarquer que c’est ce credo (Nicée-
Constantinople) qui est chanté en latin. Que le Concile de Toléde ait choisi le symbole de
Nicée témoigne de sa préférence pour les décisions prises dans ce domaine par le Concile de
Nicée, qu’il considére le fait que ce symbole est I’ceuvre de « cent cinquante évéques », tandis
que le symbole attribué aux Apdtres n’a pas une origine aussi siire et s’est formé a Rome sans
que ’on sache de quelle autorité ni dans quelles circonstances historiques précises. De plus,
Nicée avait été convoqué par Constantin pour conforter la foi catholique et réfuter, avec le

soutien de I’empereur, une hérésie montante et coriace de I’époque, I’arianisme, relative a la
9

1 ROUET, Albert, op.cit., p.98.

1 DANIEL-ROPS, op.cit., p. 253.

' LORET, Pierre, op.cit., p. 106.

1 Ibid., p. 91. C’est la raison pour laquelle, il est également appelé « Symbole de Nicée-Constantinople ».
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nature divine de Jésus, que niait Arius (un prétre alexandrin) soutenu par un certain nombre
d’évéques et de théologiens. Le Concile de Nicée retint I’identité de Jésus avec Dieu
(homoousios), de méme substance, consubstantiel, monogene, et non seulement « semblable »
(homoiousios)'®” ; en choisissant ce symbole, le Concile de Toléde, convoqué par les rois
wisigoths, consacrait I’abandon de 1’arianisme qu’ils avaient jusque la adopté. Par ailleurs, si
I’Espagne fut le premier lieu d’Occident ou fut récité le Credo a la messe, c’est également
I’influence de I’Orient subie directement par la présence sur la cote d’une communauté
byzantine qui avait importé ses coutumes liturgiques'®® ; c’est par la suite que le Credo
atteindra d’autres régions (Irlande, Angleterre, etc.). Pour les pays carolingiens, Jungmann
précise'® que Charlemagne se le vit proposer par Alcuin (Albinus Flaccus...), le maitre qu’il
avait fait venir en 782 a ’école de son palais d’Aix-la-Chappelle'”°. C’est Charlemagne qui
eut I’idée de le placer juste apres 1I’évangile « pour ratifier la foi qu’on vient de proclamer »
(par les lectures), idée que, apres des réticences soulevées partout, le pape Léon III acceptera
mais en limitant la proclamation du Credo au dimanche et aux jours des grandes fétes. C’est
peut-étre le lieu de signaler, comme manifestation de facteurs pas du tout liturgiques ou méme
bibliques dans la formation de la liturgie : c’est également Charlemagne qui modifiera,
proprio motu, le Credo dans la liturgie d’obédience romaine en y introduisant le
problématique Filiogue pour préciser spécifiquement que le Saint-Esprit ne procede pas que
du Pére mais du Pére et du Fils, ce qui, du reste, était déja réalisé en Espagne et dans les

Gaules par le concile de Tolede'”!

. L’objectif poursuivi par Charlemagne en généralisant la
récitation du Credo était de combattre I’arianisme renaissant dans son empire' >, Tandis que
Rome restait le dernier bastion a ne pas avoir introduit le Credo dans la messe, I’empereur
Henri II qui lui aussi combattait I’arianisme, en visite 8 Rome en 1014 et scandalisé de ne pas
entendre le Credo lors de la messe a laquelle il assistait, exigea et obtint du pape Benoit VIII
qu’a la messe fit chanté le Credo, ce n’est donc qu’au Xle siécle que le Credo fut entendu
pour la premiére fois dans une messe romaine' .

En tout cas, I’essentiel de la profession de foi, indépendamment de sa formalisation
par les conciles (de Nicée et de Constantinople), était déja affirmé au Ile siecle, comme on le

voit dans la déposition de saint Justin devant le préfet Rusticus qui I’intérrogeait :

« - Le préfet Rusticus dit : «Et quelle est cette doctrine ?7»

7 Pour cette querelle et ses enjeux, voir DANIEL-ROPS, op.cit., pp. 537-546

'8 LORET, Pierre, op.cit., p. 107.

1% JUNGMANN, Joseph-Andreas, MS II, p. 242.

0 Encyclopedia Universalis

"' LORET, Pierre, op.cit., p. 107.

172 CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p. 95.

'3 CABIE, Robert, op.cit., p.46. JUNGMANN, MS II, p. 242, LORET, Pierre, op.cit., p. 108.
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- Justin répond : « C'est notre conception pieuse du Dieu des chrétiens. Ce Dieu, nous
croyons qu'il est unique, que des l'origine il a été le créateur et le démiurge de toutes les
créatures visibles ou invisibles. Nous croyons que le Seigneur Jésus-Christ est le Fils de
Dieu, le Messie annoncé par les Prophétes comme devant assister la race des hommes »'"*

LILIII La liturgie eucharistique

C’est la deuxiéme partie de la messe, qui comprend toutes les pricres et tous les rites
autour du « repas eucharistique» commémorant la derniére Céne. C’est le moment le plus
solennel et le plus grave, intrinséquement, de la messe ou, par la foi, les chrétiens croient que
le Christ va se rendre présent dans les especes, une fois celles-ci « eucharistiées », et s’offrir
en sacrifice, avant que les chrétiens puissent « rompre le pain », « manger le corps » et « boire
le sang » du Christ, par la communion. Ce cceur de la foi et du culte chrétiens est resté, a
cause de cela, depuis les temps apostoliques jusqu’a Vatican II réservé aux baptisés ; c’est
pourquoi les catéchumeénes, les pénitents et les paiens, qui assistaient a la messe jusque la

doivent sortir'”

. De longue date, la liturgie s’est ainsi conformée a cette exigence donnée par
la Didache qui dit « IV. 5. Que personne ne mange ni ne boive de votre eucharistie, si ce n’est les
baptisés au nom du Seigneur; car c’est a ce sujet que le Seigneur a dit : « Ne donnez pas ce qui est
saint aux chiens » (Mt 7,6). ». Cette exigence est confirmée par S.Justin dans son Apologie (a
I’empereur Antoine), qui dit que « Cette nourriture, nous I’appelons eucharistie et personne ne peut y
prendre part s’il ne croit a la vérit¢ de ce qu’on enseigne chez-nous, s’il n’a recu le bain pour la
rémission des péchés et la nouvelle naissance et s’il ne vit selon les préceptes du Christ ». Aussi, dans

plusieurs écrits, appelle-t-on cette partie « la messe des fidéles », tandis que la précédente est

dite « la messe des catéchumeénes ».

C’est la messe au sens strict'’® ; son caractére auguste est tel que, dans les premiers
temps, c’est ’évéque lui-méme qui va directement officier cette partie ou intervient le Christ
lui-méme, I’évéque n’agissant en effet que, nous 1’avons vu, in persona Christi. A cause de
cela, pendant longtemps la messe valide était uniquement celle dite ou présidée par 1’évéque ;
la présidence par un prétre ne s’imposera qu’avec la croissance démographique et avec

I’accroissement du nombre des lieux de célébration jusque dans les campagnes.

7% Extrait de «La vraie Légende doréey, relations de martyre traduites avec introduction et notices, par Paul
Monceaux, de I'Institut, professeur au Collége de France. Editions Payot, Paris, 1928. Une autre variante dit,
« nous reconnaissons un Dieu unique, auteur et créateur de toutes choses, tant les visibles, que celles qui ne se
voient pas des yeux du corps ; et nous confessons le Seigneur Jésus-Christ Fils de Dieu, annoncé autrefois par les
prophetes, et qui doit venir comme juge du genre humain".

!> DANIEL-ROPS, op .cit., pp. 254-255.

176 CASEL, Odon, op.cit., p. 23.
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La liturgie eucharistique ou, encore, le saint-sacrifice, comprend I’offertoire, le canon
et la communion ; elle commence donc par les paroles d’introduction a la consécration

proprement dite.

LILIIL.1 L’offertoire et la préparation des dons

Au départ, ainsi que nous le montre I’4pologie de S. Justin, ¢’est immédiatement apres
les priéres qui suivent les lectures que tout commence, lorsque « on apporte a celui qui préside
du pain, du vin et de ’eau » et « pareillement celui qui préside fait monter au ciel pricres et
actions de grace, tant qu’il peut. Et le peuple pousse ’acclamation : Amen. Puis a lieu la
distribution et le partage des choses eucharistiées... ». C’est en cela seul que consiste cette
étape de la liturgie, en quelque sorte un ensemble de gestes et actes matériels qui conduisent

au mémorial.

Si I’on peut croire qu’alors les choses se passaient aussi simplement que nous I’avons
vu dans les développements relatifs aux origines de la liturgie chrétienne de la messe, dans la
suite, des rites se sont étoffés, ajoutant, comme pour I’entrée, prieres et gestes plus ou moins
significatifs. Cette étape a connu des amplifications nécessitées pour des raisons utilitaires ou
pratiques, comme cela se dégage de la sobre description qu’en fait Justin. En effet, les dons
des fideles étaient apportés et collectés avant la messe ; mais dés le Ve siécle, de premicres
amplifications interviennent, d’abord en Afrique avant de passer a Milan puis 2 Rome ou
I’apport des offrandes est inclus dans la célébration juste avant la priére eucharistique. C’est
ainsi que, la ou le diacre apportait, tout simplement, le pain et le vin, ce sont les fideles qui,
prenant de leur table, offrent a I’Eglise la maticre, exprimant ainsi leur participation au
sacrifice, en méme temps qu’ils en donnent pour les pauvres, veuves et indigents'’’. Saint
Augustin précise qu’en Afrique, notamment dans son siége (Hippone), I’apport des offrandes
est fait par les fideles venant en procession jusqu’au sanctuaire, la pratique s’étendra a Milan
puis @ Rome. Adrien Nocent estime que ce geste exprime la volonté de ’humanité et de
I’Eglise enticre de s’unir a la téte qu’est le Christ, se disposant a étre offerte avec le Christ
dans son sacrifice'’®. Mais les pratiques sont trés variées, ailleurs, ce sont les diacres qui

continuent d’aller a la sacristie ou les matiéres sont déposées et les apportent a 1’autel.

Plusieurs autres amplifications, moins justifiées, viendront alourdir I’offertoire : une

foule de pri¢res dites a voix basse soit exprimant I’humilité et la contrition du prétre qui se

"7 La matiére a « eucharistier » est mise & part pour étre apportée sur I’autel, le reste, destiné aux pauvres, etc.,
est, comme nous ‘avons dit plus haut, a I’origine de la quéte que déposent les fideles a la messe.
'8 NOCENT, Adrien., op.cit., pp. 67 et 68.
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reconnait pécheur et indigne, dans la lignée du confiteor et des autres prieres du bas de 1’autel
dont nous avons parlé, soit accompagnant chaque geste, dévoilement du calice, bénédiction de
I’eau, encensement, ablutions (la priére de lavabo) ou encore le Suscipe Sancta Trinitas'”® que
le prétre récite lorsqu’il recoit chacune des deux matieres a offrir (pain, vin et autres offrandes
des fideles) qui lui sont remises. Des gonflements inutiles et sans fondement vont remplacer
les gestes, y compris la procession des offrandes, jusque 1a simples, créant, comme le constate
Pierre Loret, de regrettables confusions au point de pratiquement faire oublier que c’est seul le
Christ qui offre. Mais, partout, pendant que le diacre apporte le pain et le vin ou au cours de la
procession, on chante un psaume (celui de I’offertoire), le célébrant, qui jusque la n’a rien dit,
conclut le psaume par une oraison qui n’est qu’une priere sur les offrandes dite a haute voix,

tandis qu’en Gaule et en Espagne on lit ensuite les noms de ceux qui ont apporté les dons'™.

La goutte d’eau

L’explication de la présence de I’eau, dont le célébrant ne versera qu’une goutte dans
le vin, n’est pas certaine. Il y en a qui parlent d’une coutume juive consistant a couper d’eau
le vin que I’on prenait a table, peut-étre comme Jésus dut le faire a la derniére Céne ; on peut
dire qu’a ce titre 1’'usage est ancien parce que, on 1’a vu, saint Justin dit qu’on apporte a celui
qui préside le pain, le vin et I’eau. D’autres y voient le symbole de ’eau mélée au sang du
coté transpercé du crucifié ou encore le vin étant le sang du Christ, donc sa part dans la
célébration, 1’eau représente la participation du peuple des fideles au sacrifice, tandis qu’une
autre explication liturgique y voit I’'union de la divinité et de ’humanité du Christ'®' ou
encore I’alliance qui garantit aux hommes d’accéder « a la divinité de celui qui a pris leur
humanité » ainsi que le suggere une priere qui accompagne ce geste depuis Vatican II, restes
d’une priere romaine du Vle siécle dite comme « secréte » de Noél (c’est la « secréte » Deus
qui humanae substantiae) et qui se généralise a ’offertoire au Xle sie¢cle. En tout cas, ce geste
qui se complique encore avec la bénédiction de 1’eau, avec une priere, au moment d’en verser
une goutte dans le calice, dans la messe pontificale I’évéque effectuant cette bénédiction d’un
geste depuis son trone, est resté incompris des fideles. Il est 'une de beaucoup de ces choses,
sans aucune signification ni caractéristique sacralisante, qui ont été ajoutées a la liturgie

« apostolique » et qui, outre 1’aspect d’ésotérisme ou de magie qu’ils prennent aux yeux des

My, I’explication de cette priére dans CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., p. 120.

180 CABIE, Robert, op.cit., pp. 35-37.

'8y, CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p.107. Cet auteur dit comment le Concile de Trente constate que les
Arméniens monophysites, parce qu’ils ne reconnaissent pas la nature humaine de Jésus, ne mélent pas I’eau au
vin.
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profanes, ne témoignent que du relativisme circonstanciel ou culturel de certains aspects de la

liturgie, relativisme dont il sera encore parlé plus tard.

Le rite de I'offertoire se poursuivait. D’abord par le Lavabo inter innocentes manus
meas et circumdabo altare tuum ... (Je me laverai les mains parmi les innocents et ferai le tour
de ton autel...), reprenant les versets 6 a 12 du psaume 25, que le prétre lit coté épitre,
pendant que I’acolyte lui lave les mains a partir d’une burette (a la messe pontificale c’est a
genoux que ’acolyte lave les mains du prélat avec un grand vase a anse)'*>. Ensuite, le prétre
dit I’Orate fratres introduisant une pricre : se retournant vers le public et les bras ouverts, le
prétre dit, s’adressant en fait aux ministres, « Priez, mes fréres, pour que mon sacrifice qui est
aussi le votre puisse étre agréé par Dieu le Pére tout-puissant » « Orate fratres ». La coutume
fut introduite au VlIlle siecle, tout en connaissant plusieurs variantes. Généralement, cette
demande du prétre recevait la réponse des ministres qui I’accompagnent agissant en fait au
nom des fideles, dans une pricre disant « Que le Seigneur regoive de vos mains ce sacrifice a
la louange et a la gloire de son nom, mais aussi pour notre bien et celui de toute sa sainte
Eglise. Amen » (la priére de Suscipiat)'®. Daniel-Rops nous donne une formule de cette
oraison conclusive qui ne différe de la substance de la précédente que par le fait que n’y
figure pas d’autre réponse des fidéles que I’Amen : « Prions, mes fréres, afin que ce sacrifice
de moi et de vous soit accueilli favorablement par Dieu », les fideles répondant tout
simplement « Amen »'™. Vatican II gardera de ces priéres des éléments dans le « Prions

ensemble pour le sacrifice de toute ’Eglise ».

La réponse du peuple ou faite au nom du peuple permet alors au prétre de conclure
I’offertoire par I’oraison sur les offrandes Respice, Domine ..., demandant a Dieu de regarder
les offrandes et d’en faire un aliment qui sanctifie les croyants, le corps et le sang du Christ. A
Rome I’oraison, appelée, oratio super oblata, se chantait, a haute voix, c’est en Gaule que,
dite a voix basse au Vlle siecle, elle prit le nom de secréte. Malheureusement, imitant les
usages gallicans, on abandonnera cette innovation pastorale selon laquelle tout était dit a
haute voix dans une célébration considérée comme communautaire, pour commencer la
pratique, qui se généralise a I’époque carolingienne, de réciter & voix basse ’oraison sur les
offrandes, qu’on pouvait multiplier & souhait, jusqu’a 16'®. Il en fut de méme pour toutes les

autres pri€res introduites ultérieurement a plusieurs endroits de la messe, dont question ci-

'82 CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., pp. 118-119.
'8 CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., pp. 122 et 123.
"% DANIEL-ROPS, op .cit. p. 255.

'8 CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p.124.
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haut, elles aussi dites a voix basse, d’ou le nom générique de « secrétes » qu’elles prendront,
subsistant sous cette forme jusqu’a Vatican II. Noélle-Maurice Denis-Boulet donne une
explication peu convaincante, selon laquelle, si la priere sur les offrandes se disait a voix

basse c’est parce qu’elle « s’adressait non pas au peuple, mais aux offrandes »'*°.

Ce travail matériel de préparation de I’autel ainsi terminé, commence la pricre

eucharistique, premiere étape de la liturgie eucharistique proprement dite.

LIL.IIL.2 La Priére eucharistique et le Canon de la messe

LILIIL2 .1 Cadre conceptuel et structure

Il faut, ici, se référer a la Tradition apostolique, Ce document n’expose pas une
assemblée liturgique mais, pour ce qui nous intéresse ici, présente, a son chapitre 4 (De
oblatione), ce qui est considéré comme la plus ancienne anaphore connue, mais récitée lors
du sacre d’un évéque, immédiatement apres la priere de sacre (donnée, elle, au chapitre 3) ; on
peut néanmoins penser qu’elle nous fournit le modéle de la structure d’une priere
eucharistique, valable pour toutes les concélébrations, avec les parties essentielles de la pricre
eucharistique. En tout cas, on y découvre la manicre générale dont cette priere est ordonnée
dans la forme qui prendra & Rome le nom de Canon de la messe. C’est vraiment la « grande
priere » de ’Eglise ; Jungmann la fait remonter, comme bien d’autres, ainsi que nous 1’avons

vu, a la Berakah juive

Elle comprend une action de grace, le récit de I’Institution suivie d’une anamnése,
un appel des fruits et bénédictions sur les participants ou épiclese et, dans la fin de cette

priere, une doxologie, avec la réponse des fid¢les disant Amen.

Le texte de ’anaphore de la Tradition Apostolique'®’

«Quand il a été fait évéque, que tous lui offrent le baiser de paix, le saluant
parce qu’il est devenu digne.

Que les diacres lui présentent I’oblation et que, en imposant les mains sur elle
avec tout le presbyterium, dise en rendant graces :

Le Seigneur soit avec vous.

Et que tous disent :

186 DENIS-BOULET, Noélle-Maurice, Sacramentaire d’Amiens, p- 379.
' HYPPOLITE DE ROME, La Tradition Apostolique d’aprés les anciennes versions, Introduction, traduction
et Notes par Bernard BOTTE, 2° Edition, Paris, Ed. du Cerf, 1968,pp. 47-51.
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Et avec ton esprit.
Elevez vos ceeurs.
Rendons graces au Seigneur.

C’est digne et juste.

Et qu’il continue alors ainsi :

Nous te rendons graces, 6 Dieu, par ton Enfant bien aimé Jésus-Christ, que tu nous as
envoyé en ces deniers temps (comme) sauveur, rédempteur et messager de ton dessein,
qui lui est ton Verbe inséparable par qui tu as tout créé et que, dans ton bon plaisir, tu as
envoyé du ciel dans le sein d’une vierge et qui, ayant congu, s’est incarné et s’est
manifesté comme ton Fils, né de I’Esprit-Saint et de la Vierge.

C’est lui qui, accomplissant ta volonté et t’acquérant un peuple saint, a étendu les mains
tandis qu’il souffrait pour délivrer de la souffrance ceux qui ont confiance en toi.

Tandis qu’il se livrait a la souffrance volontaire, pour détruire la mort et rompre les
chaines du diable, fouler aux pieds I’enfer, amener les justes a la lumicre, fixer la régle
(de foi) et manifester la résurrection, prenant du pain, il te rendit graces et dit : Prenez,
manger, ceci est mon corps qui est rompu pour vous. De méme le calice, en disant :
Ceci est mon sang qui est répandu pour vous. Quand vous faites ceci, faites-le en
mémoire de moi.

Nous souvenant de sa mort et de sa résurrection, nous t’offrons ce pain et ce calice, en
te rendant graces de ce que tu nous as jugés dignes de nous tenir devant toi et de te
servir comme prétres.

Et nous te demandons d’envoyer ton Esprit-Saint sur 1’oblation de la sainte Eglise. En
(les) rassemblant, donne a tous ceux qui participent a tes saints (mysteres) (d’y
participer) pour étre remplis de I’Esprit-Saint, pour ’affermissement de (leur) foi dans
la vérité, afin que nous te louions et glorifions par ton Enfant Jésus-Christ, par qui a toi
gloire et bonheur avec le Saint-Esprit dans la sainte Eglise, maintenant et dans les
siecles des siecles.

Amen. »

Comme cela sera constaté dans la dernicre partie de cette étude, cette priere indiquée
par la Tradition Apostolique inspire directement la priére eucharistique n°® II adoptée par le
Concile Vatican II qui a, comme nous le verrons, entendu puiser aux sources liturgiques de la

Tradition chrétienne, et pas seulement dans priéres eucharistiques.

Ce schéma unique, bénédiction de Dieu pour ce qu’il fait, récit de I’Institution, rappel
des événements qui déterminent le salut, passion mort et résurrection du Christ (anamnése) et

priere pour la communauté, est rest¢ immuable, sauf, du temps d’Hyppolite, possibilité
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d’improvisation par I’évéque qui officie'®®. C’est ce schéma qui fera le fond de toutes les
anaphores des siccles suivants, de telle sorte qu’on peut affirmer que, sur ce fond, la priére
eucharistique prend a cette époque la forme fixe et définitive autour de la partie centrale que
nous allons découvrir dans les développements qui suivent et dont les éléments sont déja en

. . -189
substance ce qu’ils sont aujourd’hui .

Mais, si cette structure suggérée par la Tradition Apostolique est suivie par le canon
romain, ailleurs il y eut plusieurs variantes, seul le récit de I’institution restant inchangé. Je
recours a ce vocable de canon, sans prendre part aux controverses des liturgistes sur ce qu’est
le canon véritable, la question de savoir quand, dans tous ces rites, il commence et il s’arréte ;
en particulier, s’il comprend ou non la Préface, etc. En effet, il est soutenu que « la pricre
d’action de graces apparait dans la préface comme un élément isolé, pur préambule qui
introduit au canon », les choses n’étant d’ailleurs pas si simples, car par moments la préface

7 7 . : 190
est présentée comme faisant partie du canon .

Il semble que, malgré tout, une scission se soit produite entre la préface et le canon
proprement dit, influence des rites gallicans qui sectionnaient cette grande priére en plusieurs
oraisons (orationes) : la fin du Sanctus terminant la partie qui comprend la praefatio, avant
que ne commence la partie consécratoire jusqu’au Pater Noster''. Cependant, en remarquant
qu’apres le Sanctus s’installe le silence, le prétre se mettant a parler a voix basse, mezzo voce
ou méme de manicre inaudible, on peut reconnaitre que 1’on passe a autre chose. Dans cet
ordre d’idées, Jungmann cite le premier et le deuxieme Ordines romani (les « ordinaires »
romains) qui expliquent ce silence en prescrivant qu’apres le Sanctus, le prétre « entre seul et
“’tacitement’’ dans le canon », de la méme maniére que les prétres de I’ancienne Alliance
étaient les seuls autorisés a entrer dans le sanctuaire. Les textes les plus anciens reprenaient la
forme de la bénédiction juive (la berakah) : avec une exclamation admirative : « Béni sois-tu,
Seigneur », avec mention de I’objet de I’exclamation, les ceuvres accomplies par Dieu et
I’expression de I’espoir d’autres réalisations favorables, pour se conclure par une bréve

louange (doxologie).

'8 Cette improvisation de la priére eucharistique est attestée par DANIEL-ROBS qui précise que « Les mots de
I’Evangile lui viennent aux lévres [du pontife], dans une improvisation mystique », Histoire de I’Eglise du Christ
t. I, op.cit., p. 255.

'8 NOCENT, Adrien, L avenir de la liturgie, op.cit., p.150.

1% JUNGMANN, Joseph-Andreas, Missarum Solemnia — Explication génétique de la Messe romaine 111, Paris,
Ed. Montaigne, 1954, p. 5.

I JUNGMANN, MS I1I, pp. 8-9.
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Le canon romain fut constitué essentiellement du Ille au IVe si¢cles. Dés le début du
Ve siécle, sous le pontificat d’Innocent Ier, il n’existe plus, pour qui veut célébrer une « messe
romaine », qu’un seul canon, une seule priére eucharistique dont les pieces sont fixes,
immuable et obligatoire, dans laquelle Innocent Ier avait inclu des pri¢res d’intercession pour
les vivants. A la différence de ce qui se passait chez les Gallicans, tout est ordonné, clair et
net, préparé d’avance, les roles distribués, sans aucune possibilité d’improvisation'. 11 est
cependant attesté que le travail se poursuivit jusqu’au début du Vle siecle, plusieurs « Péres »
contribuérent a son ¢laboration au cours des siécles, notamment les papes Ambroise, Léon,
Gélase, Grégoire le Grand ; on estime que c’est ce dernier qui en a fixé le premier véritable
formulaire qui nous est connu & travers les gallicans tentés de s’en inspirer'””. Ce fut a
I’origine un ensemble simple et cohérent, mais il semble, selon Jungmann, qu’a Rome méme
le peuple ne répond et ne participe plus aux chants'”*

Pour présenter la structure du canon, il sera fait appel essentiellement a
I’ordonnancement suivi par Joseph-André Jungmann dans le tome III de son Missarum
Solemnia, et Jean-Denis Chalufour'”, d’autres sources servant a fournir des explications a
chaque partie de cette structure. Cette structure comprend la préface et la priere eucharistique
qui inclut I’anamnése et des prieres de supplication, elle est cloturée par la doxologie. Mais,
nous situant hors toutes les discussions qui ne concernent que les spécialistes, nous
séparerons, par pur souci de présentation et de clarté, la préface de ce que nous appelons le

canon proprement dit.

LILIIL2.2 La Préface

Elle commence par le dialogue introductif des actions de grace juives, que nous avons
retrouvé dans la Tradition apostolique, sans doute pour attirer 1’attention de tous et unir les
esprits : c’est le début de la préface, introduit, apres le traditionnel Dominus vobiscum et sa
réponse habituelle (Et cum spiritu tuo), ensuite le Sursum corda, « Hauts les cceurs », avec la
réponse du public « Nous les avons dans le Seigneur » (Habemus ad Dominum) ou, dans la
traduction d’aujourd’hui, « Nous les tournons vers le Seigneur », le dialogue se terminant par
I’invitation a rendre graces « Gratias agamus Domino Deo nostro », avec la réponse « Il est

digne et juste » (Dignum et justum est). Suit alors toute la préface dont les premiers mots,

2 LORET, Pierre, op.cit., p.91.

193 CABIE, Robert, op.cit., p. 49.

194 JUNGMANN, MS I, p. 105.

19 CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., pp. 135-165.
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reprenant les derniers du dialogue, sont « Vraiment il est digne et juste, équitable et salutaire
de Te rendre graces en tout temps et en tout lieu, Seigneur saint, Pére tout puissant, Dieu
éternel... »'*°, presqu’en écho a la priére faite a ’office matinal juif aprés la Sch’'ma Israel

ainsi que nous I’avons vu plus haut.

La présence de la préface et de son dialogue sont attestés dés le Ille siécle'”” ; il en

existe plusieurs variantes, avec celle, par excellence, dite la préface commune qui s’installe
« peut-étre au Vle siécle »'”®, qui est une action de grace pure rendue & Dieu pour ce qu’il est,
les autres variantes remercient Dieu pour ses bienfaits. Il faut relever un détail intéressant sur
I’attitude des fideles, pendant que, les mains levées, le prétre chante la préface, les fidéles eux

19 A la fin de la préface, retentit le Trisagion, le

aussi « leévent vers Dieu des mains saintes »
triple Sanctus : « Saint, Saint, Saint est le Seigneur Sabaoth, toute la création est pleine de sa
gloire ». Pour Casel, il n’y a plus « aucun doute sur ce fait que le trisagion de I’eucharistie
chrétienne ne soit un héritage du fonds judaique®®. Son exécution sera généralisée au IVe
siécle en Orient, vers 350, avant que, plus tard, on ’emploie aussi en Occident, sans doute par

0%°'. Certes, le Sanctus ne figure pas dans la

la Gaule vers 400 pour se généraliser vers 45
Tradition apostolique d’Hyppolite, mais il semble déja adopté dans les différentes liturgies
chrétiennes a cette époque et, deés le ler siecle, a Rome. Les Constitutions apostoliques

contiennent une priere qui s’apparente a cette partie de la liturgie eucharistique :

Pour tout cela qu’a Toi soit ’honneur, Seigneur Tout-Puissant.

C’est toi qu’adorent les armées innombrables des anges,
archanges, trones, domination, principautés, puissances, vertus des armées célestes.

Les chérubins et les séraphins aux six ailes se couvrent les pieds de deux ailes,

La téte, de deux autres ;
Et volent avec deux autres ;
Ensemble ils disent avec des millliers de milliers d’archanges
Et a des myriades de myriades d’anges,
Qui sans tréve ni repos crient :

19 CASEL, Odon, op.cit., p. 28.

17 CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p. 129.

198 J. Jungmann, cité par CHALUFOUR, op.cit., pp. 128-129.

19 Selon le témoignage d’un apologiste cité par Casel, p. 29.

29 CASEL, Odon., op.cit., p. 39. Le chant de Sanctus, tiré de la vision d’Isaie (Is 6, 3), était chanté lors du culte
synagogal sans faire partie des rites du repas ; c’est sans doute parce que non rattaché aux rites du repas qui
inspira la liturgie eucharistique chrétienne, qu’il ne sera que tardivement introduit dans la partie eucharistique
chrétienne.

21 ROUET, Albert, La messe dans [’histoire, Paris, Ed. Cerf, 1979, p. 76.
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(et tout le peuple doit dire avec eux
Saint, Saint, Saint est le Seigneur Sabaoth
Le ciel et la terre sont remplis de sa gloire,
Louange a lui pour I’éternité. Amen

Quant a saint Clément de Rome, il le cite dans sa Lettre aux Corinthiens ou, constatant
ce que disent les Ecritures sur les myriades de myriades qui se tiennent devant Dieu, clamant
« Saint, Saint, Saint est le Seigneur Sabaoth, toute la création est pleine de sa gloire », en
conclusion il adresse une invitation: « Nous donc aussi, réunis dans la concorde et
I’unanimité, crions vers lui constamment d’une seule et méme voix (d’une seule bouche et
sans nous lasser) pour avoir part a ses sublimes et magnifiques promesses (afin de devenir
participants de ses grandes et glorieuses promesses) »*°>. Un détail intéressant est a préciser,
par cette invitation absente dans le texte juif et dans les préfaces antérieures a Vatican Il ou le
chant Sanctus avait une fonction narrative comme pour informer sur ce que disaient les
« myriades », la priere des Constitutions apostoliques et de Clément, au ler siecle, ont donné
le modéle des préfaces actuelles ou les fideéles sont invités, a ’instar des « myriades », a
chanter ou dire le Trisagion. On peut penser que le ton et le contenu de la priére de Clément
de Rome qui se termine par le trisagion, se rapportait, notamment par ’invitation faite aux
chrétiens de dire Saint, ..., a la célébration eucharistique, et que les prieres de Clément et des
Constitutions apostoliques confirment avec un degré élevé de certitude que le trisagion était
connu et récit¢ dans les célébrations des communautés chrétiennes primitives qui étaient
directement hériticres de la liturgie juive ou ce Keduscha était prononcé dans le Sch’ma
Israél, dans la « Priere des dix-huit demandes » et dans le Keduscha de Sidra qui ont été

présentés plus haut.

Tandis que Le Benedictus (Béni soit celui qui vient au nom du Seigneur, Hosanna au
plus haut des cieux) qui accompagne dorénavant le Sanctus apparait dans la liturgie au Ve
siécle. D’apres Jungmann, dont Chalufour partage ’avis, il semble que c’est « dans les Gaules
que le Benedictus ait été joint pour la premicre fois au Sanctus ». Cette exclamation tirée de la
Bible et reprise plus tard @ Rome et en Orient hors la liturgie alexandrine, était alors chantée

en Gaule apres la consécration et garda cet emplacement jusqu’aux réformes du XXe siecle

202 Epitre de Clément de Rome aux Corinthiens, XXXIV, 6-7, http.//www.eglise-aarmenienne.com
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qui 'ont intégrée depuis au Sanctus tel qu’il est encore dit ou chanté aujourd’hui, avant la

consécration.

LILIIL.3 Le Canon proprement dit

Le canon proprement dit, qui est la régle officielle de la « grande priére » (c’est-a-dire
de la priére eucharistique ou sacrificielle), commence ici avec une série de prieres qui

conduisent 2 la consécration®”

. L’évocation de ces pricres rétablit, comme on I’a vu plus haut,
leur genése ainsi que leur évolution jusqu’a parachévement, c’est-a-dire, en gros, jusqu’a la
publication du premier Missel plénier de 1474, tout en rappelant que la partie centrale du
canon : Quam oblationem, suivi de Qui pridie et du récit de I'Institution, Unde et memores et
I’anamnése, ainsi que le Supra quae et le Supplices, s’est installée tres tot et n’a plus guére
changé. De fait, le canon est resté globalement dans la forme et le contenu fixés entre le Ve et
le Ve siecle, ne subissant qu’un ajout, en 1958, dans le Communicantes, lorsque Jean XXIII
a associ¢ saint Joseph a la liste des saints invoqués, au coté de la Vierge Marie. Il est de
tradition que le canon se dit & voix basse, a peine audible pour certaines priéres, le prétre, tel
le sacrificateur de 1’ Ancien Testament, entrant seul dans le saint des saints et s’adressant, seul
pour tous, a Dieu. Aux VIe-Vlle siecles, le clergé et les fideles restent inclinés pendant tout le
canon, tandis qu’a la fin du Moyen Age, les fideles s’agenouillaient, le clergé restant

debout®™.

LILIIL3.1 Les priéres pré-consécratoires

1°) Le Te Igitur qui est une priere qui relie directement I’action de graces a ’offrande car elle
demande a Dieu, par Jésus-Christ, d’agréer et de bénir les « oblats » que sont le pain et le vin
du sacrifice, « ces dons, ces présents, ces offrandes saintes et sans tache ». Il n’est cependant
pas faux d’affirmer qu’alors que la premiere partie de la priere fait déja tourner les esprits
exclusivement vers les oblats et ’événement de la transsubstantiation, survient une coupure et
a l'offrande la priere méle I’intercession. En effet, le prétre se met a présenter & Dieu ceux
pour qui il offre le sacrifice, généralement 1’Eglise, le pape régnant, les évéques des lieux et

tous ceux qui « ont la garde de la foi catholique et apostolique » ; la priére pour le pape, titre

% 1a succession de ces priéres est reprise de Jungmann et de Chalufour, qui en ont fait une présentation
systématique ; la traduction des pricres est surtout empruntée a ce dernier et se compléte de quelques
approximations de notre part ; les autres auteurs sont également cités pour 1’analyse et les explications.

2% CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p. 135.
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qui, notamment en pays francs, a longtemps désigné I’évéque, est instituée depuis le début du
Vle siecle, le Concile de Vaison (529) I’avait imposée en méme temps qu’il introduisait le
credo, elle est pratiquée également la méme période a Rome, a Milan, en Toscane, etc.””.

Il faut également signaler la priére pour le souverain, il est avéré que prier pour
I’empereur était devenu pratique courante déja dés le Ve siecle, faisant partie du canon
notamment dans le rite ambrosien de Milan ou I’on prie « pour notre empereur et nos rois » et,
lorsque les territoires se sont singularisés pour appartenir & des princes et rois souverains, on
faisait mention du roi du pays, jusque bien plus tard un peu partout en Europe. En fait, cette
coutume reculait et parfois se perdait dans les périodes de luttes ou de crises politiques, en
particulier avec le Saint-Siége ou en cas de conflits de dévolution®”®. La mention des
souverains séculiers dans la priére n’est pas pour surprendre : I’Apdtre Paul recommande en
effet aux chrétiens « qu’on fasse des demandes, des priéres, des supplications, des actions de
graces pour tous les hommes, pour les rois et tous les dépositaires de 1’autorité, afin que nous

puissions mener une vie calme et paisible ... » (I Tim 2, 2).

2°) Le Memento (des vivants), Memento Domine, famulorum famularumque tuarum N. et N.,
quorum... Les demandes continuent par cette priere d’intercession générale, par laquelle,
apres la priere pour I’Eglise, les prétres célébrant des messes dans des églises locales, de
village ou de quartier prient pour des particuliers, notamment ceux qui ont contribué
matériellement en donnant des « honoraires » de messe ou par tout autre secours, et dont les
noms, inscrits sur des tablettes (diptyques), sont cités; I’intercession va s’étendre aux
chrétiens qui assistent a I’office en cours. La pratique, déja suivie en Orient depuis le [Ve
siecle, est signalée d’abord en Espagne et en Gaule ou une grande oraison du président
concluait 1’énumération de la liste des offrants (oraison post nomina)®®’. C’est pourquoi cette
priere est également ainsi appelée Memento des vivants. L’intercession pour les vivants était
déja apparemment une coutume courante depuis le IVe siecle lorsqu’intervient la décision du
pape Innocent Ier (pape de 401 & 417) d’introduire ces demandes dans le canon®”® afin que,
notamment ceux qui avaient apporté l’offrande, sans doute insigne (au moins les gros
donateurs), soient cités au milieu des Mysteres sacrés (on devait certainement croire la priere
plus efficace a cet endroit). Il y a 1a, encore, comme ailleurs, incohérence illogique et un de

ces hasards par lesquels apparaissent certains rites ou gestes liturgiques, qui ne s’explique pas

293 JUNGMANN, MS I11, op. cit., pp 64-67..
29 JUNGMANN, MS I11, pp. 69-71.

27 CABIE, Robert, op.cit ., p. 37.

2% Dans son épitre a Decentius de Gubbio,
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logiquement sauf par I’influence des rites orientaux qui avaient déja intercalé les demandes

. . , A I 209
d’intercession tout au début du méme siecle

. L’Apologie de Justin nous montre ces prieres a
la suite immédiate des lectures, lorsqu’elle indique qu’apreés qu’on ait apporté du pain, du vin
et de I’eau a celui qui préside, celui-ci « fait monter au ciel prieres et actions de grace tant
qu’il peut », donc, précédant I’eucharistic mais assez prés d’elle; parmi ces prieres,

certainement celles d’intercessions diverses.

3°) Le Communicantes (En communion avec ...), priere par laquelle I'officiant unit au
sacrifice de I’Eglise ceux que celle-ci honorent comme étant déja dans la gloire du ciel (la
Vierge Marie, les Apotres et les martyrs, les cinq premiers saints papes, etc.). Il n’est pas
anachronique d’indiquer, d’ores et déja, que c’est en 1958 seulement que Jean XXIII
retoucha, pour la premicre fois dans I’histoire, les communicantes pour y ajouter, apres la

Vierge Marie, la citation de « saint Joseph son époux ».

Une nouvelle phase du canon s’ouvre, au seuil vraiment de I’institution et de la
consécration, avec deux pri€res par lesquelles le prétre revient a la présentation des oblats a

Dieu :

1°) Le Hanc Igitur oblationem servitutis nostrae..., afin que Dieu agrée les offrandes pour
qu’elles apportent graces, bénédictions et paix (« Voici donc l'offrande que nous vous
présentons, nous vos serviteurs et avec nous votre famille entiére... »). Les spécialistes en
attribuent la rédaction définitive a Grégoire le Grand qui ajouta les derniers mots au texte
primitif*"’.

2°) L’¢épiclese Quam oblationem ... : une supplication & Dieu pour qu’il bénisse et sanctifie
I’offrande de son église ; le célébrant, les mains tendues sur les espéces, dit : « Cette offrande,
daigne, toi, notre Dieu, la bénir, I’agréer et I’approuver pleinement, la rendre parfaite et digne
de te plaire, et qu’elle devienne ainsi pour nous le corps et le sang de ton Fils bien-aimé ».
Comme toute épiclese, la priere Quam oblationem sollicite 1’intervention de la puissance
divine, Dieu lui-méme entrant en action, ici, pour l’opération centrale de la liturgie
eucharistique qu’est la transsubstantiation. C’est, ainsi, la derniére priére avant I’institution et
la consécration. Alors qu’ici on ne fait pas mention du Saint-Esprit, on trouve dans la
Tradition Apostolique, a la fin de I’anaphore, une épiclése demandant a I’Esprit-Saint de venir

sur les dons pour que ceux qui les partageront en recoivent des graces ; a partir de 1a en

29 JUNGMANN, M S I11, op.cit., p.63.
1% JUNGMANN, MS I11, p 94.
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Orient, en particulier dans les prieres égyptiennes et éthiopiennes on integre a 1’épiclése
Quam oblationem la demande de la descente et de I’intervention de I’Esprit sur le pain et le
vin « pour qu’ils deviennent le corps et le sang du Christ »*''. Par rapport a cette pricre de
I’épiclese, il faut signaler la particularité des liturgies orientales concernant la consécration :
I’épiclése n’y est pas seulement une demande de I’opération du Saint-Esprit, elle est en elle-
méme consécratoire, alors que pour les églises occidentales ce sont les paroles de I’ institution,
parce qu’émanant du Christ lui-méme, qui consacrent le pain et le vin en son corps et en son
212

sang” “. Le Concile Vatican II introduira dans le Quam oblationem une invocation de Saint-

Esprit.

En fait, indique Casel, au début, la plupart de ces prieres, y compris 1’épiclése, avaient
lieu apres le récit de I’institution, méme si, en maints endroits, ce dernier était précédé de
bréves priéres’"”. C’est ce que semble indiquer I’Apologie de Justin, lorsque, certes sans parler
du récit de I’institution comme nous le verrons, il est parlé des priéres qui viennent apres
qu’on ait apporté du pain, du vin et de I’eau, jusqu’a la distribution de la communion : « celui
qui préside fait les prieres et les actions de graces avec la plus grande ferveur. Le peuple
répond : Amen, et la distribution et la communion générale des choses consacrées se fait a

toute Passistance »*'*.
LILIIL.3.2 La consécration

Méme si elle ne figure pas dans les descriptions de 1’Apologie de saint Justin dont
I’objet était particulier et non pas de présenter ou de décrire en détail la liturgie eucharistique,
c’est certainement, avec la communion, la partie la plus ancienne de la liturgie chrétienne et
de la messe ; ensemble ces deux rites constituent le noyau originel, initial et immuable de la
liturgie et dont, & coup sir, 'auteur est le Christ lui-méme, on les trouve décrits dans la

Didaché (la Doctrine du Seigneur transmise aux nations par les douze Apotres).

A Tlorigine, la consécration s’effectuait uniquement par le récit de I’institution,
introduit par une phrase narrative dite comme tout le canon sur un ton monocorde « Qui
pridie quam pateretur » (Qui, le jour méme de sa passion ou « ou il souffrit »...), le Qui
remplacant le Christ qui vient d’étre mentionné a la fin de la priere précédente (de Quam

oblationem), « il prit du pain dans ses mains saintes et adorables et les yeux levés au ciel vers

2! CABIE, Robert, op.cit., p.38.

12 LE GALL (Dom), Robert, Dictionnaire liturgique, CLD, 1987, sous épiclése, pp.101-102.
13 CASEL, Odon, op.cit ., pp. 41-42.

1% Apologie, n. 67.
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Vous, Dieu, son pére tout-puissant, vous rendit grace, le bénit, le rompit et le donna a ses
disciples en disant : PRENEZ ET MANGEZ-EN TOUS, CAR CECI EST MON CORPS ».
Aprés une génuflexion, il prononce les paroles de I’institution sur le calice : Simili modo
postquam cenatum est, ... (De méme apres le repas, il prit ce précieux calice dans ses mains
saintes et adorables. Vous rendit grice de nouveau, le bénit, et le donna a ses disciples en
disant : Prenez et buvez-en tous, CECI EST LE CALICE DE MON SANG, LE SANG DE
L’ALLIACE NOUVELLE ET ETERNELLE -LE MYSTERE DE LA FOI—QUI SERA
VERSE POUR VOUS ET POUR LA MULTITUDE DES HOMMES EN REMISSION DES
PECHES. Toutes les fois que vous ferez cela, faites-le en mémoire de moi. » Les paroles de

I’institution doivent étre dites en surélevant la voix, un peu plus que pour le reste du canon.

Si 'on cherche I’origine du début de ces paroles introductives de I’institution (Qui
pridie quam pateretur... « Qui le jour méme ou... »), il faut recourir a la narration de Paul
dans sa Lettre aux Corinthiens que nous avions déja évoquée, qui, lui, dit : « le Seigneur
Jésus, la nuit ou il était (ou fut) livré »*'°. Leur pratique aprés le temps apostolique est assez
ancienne parce qu’elles se trouvent reprises par la Tradition Apostolique : « Tandis qu’il se
livrait a la souffrance volontaire, pour détruire la mort et rompre les chaines du diable, ...,
prenant du pain ; il te rendit graces et dit : Prenez, mangez, ceci est mon corps qui est rompu
pour vous. De méme le calice, en disant : Ceci est mon sang qui est répandu pour vous. Quand
vous faites ceci, faites-le en mémoire de moi»*'°. On les retrouve également dans le

formulaire-type des Constitutions apostoliques que cite Casel :

«nous souvenant maintenant de ce qu’il a accepté a cause de nous, nous vous

rendons graces, Dieu Tout-puissant, non pas autant que nous le devons, mais

dans la mesure du possible, et nous accomplissons son ordonnance ; car dans la

nuit ou il fut trahi, il prit du pain, etc. »*'”.

Les descriptions faites autour du pain et du vin, « pris dans ses mains saintes et adorables
et les yeux levés... », ne sont qu’une glose retenue par les Orientaux mais aussi plus tard par
les Occidentaux, comme de ces gloses courantes autour d’un méme rite ou d’'une méme
priere, avec des variantes selon les civilisations, les sensibilités ou les préoccupations
circonstancielles. C’est, a ce dernier titre, par exemple, que, pour combattre la doctrine de la
prédestination qui était répandue aux Ve et Vle siccles, on sentit le besoin d’ajouter au début

de I'introduction -Qui pridie... Qui, le jour méme de sa passion-, un élément insistant sur le

215

I1Co 11, 23.
*1® HIPPOLITE DE ROME, La Tradition apostolique, par B. BOTTE, op.cit., p. 51-53.
217 CASEL, Odon, op.cit., p. 42.
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fait que Jésus souffrit sa Passion pour « notre salut et pour celui de tous les hommes » (pro
nostra omniumque salute pateretur), marquant 1’universalité de la rédemption’'®, élément qui

n’a pas subsisté plus tard.

Dans le cadre de I’examen de la formation de la liturgie eucharistique, il faut
remarquer que des interrogations peuvent se justifier a ce niveau relativement a trois choses.
D’abord, que la lecture de la Tradition apostolique nous fait constater une relation quelque
peu partielle de I’institution par Jésus, relation qui omet certaines expressions présentes dans
I’évangile de Matthieu (Mt 26, 28 : « le sang de I’alliance ») et dans la Premiere Epitre aux
Corinthiens (1 Co 11, 25 : « cette coupe est I’ Alliance nouvelle en mon sang »). A ce sujet, on
peut dire que la formule actuelle, depuis au moins le Missel de 1474, « le sang de I’alliance
nouvelle et éternelle », est sans doute le fruit d’une extrapolation théologique de la volonté de
Jésus d’inaugurer une nouvelle alliance. Il faut remarquer, en méme temps, que le récit que
nous avons dans la formule de consécration n’est pas rigoureusement le méme que celui des
évangiles ni celui de Paul’"; mais, certains liturgistes en donnent une explication peu
éclairante selon laquelle la différence serait due au fait que la formule de la consécration

.o .. . L 220
remonterait a une tradition antérieure aux écrits

et prime donc ces écrits qui lui sont
postérieurs et qui présentent entre eux des différences relativement notables .
Ensuite, on peut signaler ’absence, dans ces formules datant du [Ve au Vlle siecle, de deux
¢léments importants des paroles de I’institution telle que nous I’ont restituée Paul et Luc :
c’est le « livré pour vous » apres « Ceci est mon corps », mais aussi ’ordre donné par Jésus :
« Vous ferez cela en mémoire de moi ». Il semble que ces ¢éléments aient existé dans les
formules les plus anciennes, Justin signale en particulier cette instruction de Jésus pour
justifier aupres de ’empereur pourquoi les chrétiens continuent cette commémoration de la
Céne du Seigneur. Les liturgistes, qui en sont étonnés, se perdent sans doute, les uns estimant
qu’il s’agit d’une suppression consécutive a la simplification du rite de la fraction, d’autres

. 221
avouant ne pas savoir pourquoi™ .

L’important pour nous, ce n’est pas ce débat des
spécialistes, mais le constat que la vie de la liturgie est affectée par nombre de facteurs : si,
par rapport a cela, on pense a la culture, a I’histoire et aux autres éléments d’emprunt ou
d’adaptation, etc., il y a aussi la part de 'impondérable, de I’irrationnel, de I’improvisation, de
la fantaisie, du hasard, ... Par ailleurs, de méme que cela se constate a propos des évangiles,

qui ne rapportent pas tous les quatre les mémes événements (la différence entre les triptyques

218 Voir sur cet élément, BOTTE, Bernard, Le Canon, pp. 61 et ss, et JUNGMANN, MS III, p. 114.
219 Mt 26, 26-28, Mc 14, 22-25 et Le 22, 19-20 ; 1 Co 11, 23-26.

2 CHALUFOUR, Jean-Denis, La sainte Messe hier, aujourd hui et demain, op.cit., p. 149.

! JUNGMANN, MS I, p.113.
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et I’évangile de Jean) ou qui ne situent pas toujours les mémes faits au méme endroit et au
méme moment ou rapportent différemment les propos et les événements, de méme dans la
formation de la liturgie, la sensibilité personnelle ou les choix de celui qui rapporte 1’histoire
ou qui décrit le déroulement d’un rite peuvent interférer. Il y a comme un relativisme de
certaines parties liturgiques selon les époques et les régions, par rapport a leurs coutumes
particulieres et, parfois, apparemment sans raisons logiques ni convaincantes.
Enfin, une autre observation peut concerner le fameux « Le Mystéres de la foi » (Mysterium
fidei), faisant une brutale et incompréhensible irruption au milieu des paroles de I’institution
dans cette formule de la fin de I’antiquité chrétienne déja répandue dés le Vlle sieécle dans
presque tous les rites de I’époque, partant de la liturgie romaine d’ou elle est passée dans la
gallicane et ailleurs. En tout cas, on n’a pas I’explication de la présence ici de cette expression
qui ne figure que dans I’épitre de Paul a Timothée a propos des diacres « Qu’ils gardent le
Mystére de la foi dans une conscience pure»*>”; encore une énigme qui ajoute
aux...mysteres. C’est sans doute a cause de ce flou et de ces difficultés de compréhension,
semble-t-il, qu’on a fait ressortir dans les liturgies actuelles cette expression pour en faire un
¢lément introductif de ’anamnése, laquelle commence par « Il est grand le mystere de la foi »
avec la réponse des fideles proclamant la mort de Jésus, célébrant sa résurrection et attendant
sa venue (en application de I’exhortation de saint Paul « Vous annoncez la mort du Seigneur
jusqu’a ce qu’il vienne » I Co 11, 26 ). La Didache renseigne que les anciens chrétiens
priaient alors ainsi juste aprés avoir recu la communion : « Vienne la grace et que ce monde
passe. Marana tha, Seigneur, viens », c’est sans doute ce qui a inspiré une autre des formules

actuelles de cette introduction de I’anamnése qui se termine par « Viens, Seigneur Jésus ».

LILIIL3.3 Priéres post-consécration

Aprés la consécration, viennent une série de prieres qui, terminant la pricre
eucharistique, préceédent la fraction du pain et la communion ; ce sont certainement ces prieres
que, sans les détailler, saint Justin désigne dans son Apologie lorsqu’il dit qu’on apporte a
celui qui préside du pain, du vin et de 1’eau et « celui qui préside fait monter au ciel pricres et
actions de grace tant qu’il peut ». Ceci atteste a la fois la certitude et le grand nombre de ces

prieres :

1°) D’abord, 'anamnése (du grec anamnesis), ce mémorial ou rappel du mystére pascal

(commencant en latin par Unde et memores... (C’est pourquoi, Seigneur, ...célébrant le

222 [ Tim 3, 9.
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mémorial de la bienheureuse passion du Christ, de sa résurrection et de sa glorieuse ascension
dans les cieux ..., nous vous offrons (ou présentons) ce que vous nous avez vous-méme
donné, la victime pure, la victime sainte, la victime immaculée, le pain sacré de la vie
éternelle et le calice de 1’éternel salut.). Rappelons qu’aujourd’hui ’anamnése est introduite
par le court dialogue dont il est question ci-avant « Il est grand le mystere de la foi » (le texte
latin reprenant tout simplement le Mysterium fidei qui figure dans le récit liturgique de

I’institution indiqué ci-dessus).

2°) Ensuite, le Supra quae propitio... demandant que Dieu accepte les offrandes comme
celles d’Abel le juste, de son serviteur Abraham et du souverain prétre Melchisédech. On se

dirige vers la fraction du pain et la communion avec le Supplices te rogamus,.

3°) Le Supplices te rogamus, une supplication pour que Dieu fasse porter les offrandes vers
’autel céleste par son saint ange (le Christ ou les anges que, traditionnellement, on associait
au culte rendu a Dieu par les hommes ?)... et les regoive afin que les communiants puissent
« tous étre comblés des graces et des bénédictions ». Noélle-Maurice Denis-Boulet indique
qu’il fut un temps ou, notamment dans I’anaphore de saint Ambroise, cette priere marquait la

223
fin du canon*.

3°) Le Memento etiam, Domine, famulorum famularumque tuarum qui nos praecesserunt...
C’est ici, apres le Memento des vivants qu’on a vu avant la consécration qui commence par
les mémes mots (Memento Domine famulorum famularumque tui...), le Memento des morts.
Avant de conclure le canon par la « grande doxologie », I’Eglise fait mémoire des défunts
« qui nous ont précédés marqués du signe de la foi ». Les formulaires du canon romain tel que
fixé au temps du pape Grégoire ne mentionnent pas cette intercession pour les morts, peut-étre

\ r r r 7 224
a cette époque réservée aux messes des défunts™.

4°) Le Nobis quoque peccatoribus...(« Et sur nous, pécheurs, ... », tandis que la version
actuelle la plus courante donne : Sur nous tous enfin, nous implorons ta bonté ; qu’avec la
Vierge Marie, la Bienheureuse mere de Dieu, avec...). Cette pricre directement rattachée au
Memento, est une nouvelle invocation de la communion des saints, demandant a Dieu que les
membres de I’Eglise encore ici bas puissent rejoindre les saints du ciel dont une longue liste

peut suivre.

23 DENIS-BOULET, Noélle-Maurice, Analyse des rites et des priéres de la messe, in MARTIMORT, L Eglise
en priere, op.cit., p. 406.
2% CABIE, Robert, op.cit., p.49.
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5°) La « grande doxologie » ; c’est le Per Ipsum. C’est alors qu’intervient cette pricre de
louange qu’est la « grande doxologie », qui cloture le canon et qui est directement rattachée
aux derniers mots du Nobis quoque peccatoribus : le prétre, le calice un peu levé avec I’hostie
au-dessus, dit ou chante : Per Ipsum, cum Ipso et in Ipso ..., proclamation solennelle de la
gloire de Dieu dans sa sainte Trinité (« Par Lui, avec Lui et en Lui, sont rendus, a vous Dieu
le Pére tout-puissant, dans 1’unité du Saint-Esprit, tout honneur et toute gloire. Pour tous les
siecles des siecles. » Le peuple répondant par Amen). Le Per ipsum apparait déja dans 1’Ordo
romanus I qui précise que « l’archidiacre éléve le calice, le tenant par les anses avec
[offertorium [un linge spécial] et le tient élevé, a coté du pontife. Le pontife touche le calice
sur le coté avec les pains en disant Per ipsum et cum ipso jusqu’a Per omnia saecula
saeculorum. Puis il pose les pains a leur place et I’archidiacre pose le calice a co6té d’eux,
aprés avoir retiré I"offertorium de ses anses. »*>> Cette priére est introduite par un élément qui
se réfere a quelque chose non nommé ici mais qui est justement ce pourquoi on ¢éléve cette
priere de gloire : se rattachant au dernier « Par le Christ notre Seigneur » du Nobis quoque
peccatoribus, le Per Ipsum commence par une introduction « Per quem... Par qui (ou par lui),
Seigneur, Vous ne cessez de créer toutes ces bonnes choses, de les sanctifier, de les bénir et
de nous en faire don », avant de se poursuivre Per Ipsum, cum Ipso et in Ipso... Quand on lit
la Tradition apostolique, on se rend compte que le récit est interrompu par une série de
bénédictions : sur les récoltes, fruits, huiles, fromages, etc., il est possible que la doxologie ait
¢été introduite pour toutes ces belles et bonnes choses ; cela expliquerait 1’évocation, dans
I’introduction, de ces choses bonnes que ne cesse de créer le Seigneur. De fait, autrefois le
prétre bénissait, ici, les prémices des fruits de la terre (le vin a la Saint-Jean I’Evangéliste, les
semences a la Saint-Blaise et le pain a la Sainte-Agathe, etc.), depuis le premier missel
romain, il se contentait de tracer trois signes de croix sur les saintes espéces”>. Encore une
fois, I’influence des circonstances spécifiques, de temps, tout au moins, sur la formation de la

liturgie.
skoskosk
Cette longue succession de pri¢res semble tout a fait conforme a la Tradition, ainsi

qu’on le constate dans I’ceuvre d’Hyppolite. A part les prieres consécratoires rattachées

directement a I’institution, on y trouve : des priéres d’intercession (comme celles introduites

¥ CABIE, Robert, op.cit., p.50. Noélle-Maurice DENIS-BOULET explique que c’est parce qu’il s’agissait de
calices massifs et trés lourds que, pour les porter, il fallait les tenir par les anses, « Analyse des rites et des
pricres de la messe », in MARTIMORT, L Eglise en priere, 1961, p. 412.

**® CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., p. 165.
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par Innocent ler, v. supra), recommandant ’Eglise, ceux qui ont particip¢ a 1’offrande, etc.,
des apologies, qui sont des pri¢res d’autocritique et de reconnaissance de ses faiblesses,
péchés et indignités, afin d’en demander le pardon de Dieu et de recevoir son secours, soit
avant d’offrir soit avant de rompre le pain et de manger. Mais, beaucoup de ces prieres sont
assez tardives et ont pu étre placées un peu vaille que vaille, a des endroits différents selon les
rites, orientaux ou occidentaux, tandis que dans le canon romain elles sont réparties, ainsi
qu’on I’a vu, une partie aprés le Sanctus (donc avant la consécration) et une autre a la fin de
la priére eucharistique (apres la consécration) : toutefois, dans les coutumes d’Espagne et de
Gaule, elles sont absentes parce que la lecture des diptyques est déja intervenue avant la pricre

L 227
eucharistique™ .

Dans la messe gallicane au Vle si¢cle qu’il décrit, Albert Rouet présente un rite trés
dépouillé du canon, avec une priere eucharistique réduite a la plus simple expression: 1°)
préface suivie du Sanctus et du Benedictus (« la seconde partie “’Béni soit celui qui vient au
nom du Seigneur’’ ») ; 2°) tandis que « I’officiant amplifie alors le Saint, Saint, Saint par une
priere qui varie a chaque messe et dans laquelle il commence par célébrer Dieu qui est
“vraiment saint » », « vraiment béni ». ... et qui se termine par « Jésus-Christ qui, la veille de
sa passion... » introduisant ainsi le récit de I’institution eucharistique ; 3°) aprés « une
formule d’offrande au Pére avec, parfois, une intercession a I’Esprit Saint », avant le Notre
Pere, par quoi se termine la priere eucharistique, « ’officiant procéde a la fraction ». Rouet
ajoute des détails croustillants qui soulignent la part de fantaisie qui a pu déterminer certains
rites : « les parcelles d’hostie sont disposées en forme de croix et, pour des raisons qui nous
¢chappent et qui relévent peut-étre de vieux rites paiens, elles sont disposées en forme de
silhouette humaine », on pouvait y trouver des hosties en forme d’oreilles, de mains, d’yeux,

...dont s’étonna le pape Gélase Ier vers la fin du Vle siécle, en 585>

. Le fait que I’oraison
qui précede I'institution varie a chaque messe et surtout, que, comme le dit encore A. Rouet,
I’introduction et la fin du Pater Noster récité par tout le peuple changent a chaque messe, est
en effet caractéristique de la liturgie telle qu’a cette époque elle était vécue en Espagne et en
Gaule ou, nous I’avons vu, seul le récit de l’institution demeurait invariable, « toutes les

priéres qui le précédent et celles qui le suivent sont différentes a chaque célébration »*%.

22T CABIE, Robert, op.cit., p. 38.
228 ROUET, Albert, op.cit., pp. 98-100.
¥ CABIE, Robert, op.cit., p.23.
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Afin de mettre en exergue le parallele et les influences entre des pratiques tres
anciennes et les diverses formules en vigueur ou en expérimentation aujourd’hui, sont

exposées ici, empruntées a Casel, deux formes de prieres post-consécration (pages 46-48) :

D’abord, tirée des Constitutions apostoliques :

Faisant a présent mémoire de sa passion et de sa mort, de sa résurrection d’entre les
morts, de son retour au ciel et de son second avénement a venir, quand il reviendra en
majesté et en puissance juger les vivants et les morts et rendre a chacun selon ses
ceuvres.

Nous t’offrons, Roi et Dieu, suivant sa prescription, ce pain et ce calice, et par lui nous
te remercions de daigner nous rendre dignes de nous tenir en ta présence et de te servir
en qualité de prétres.

Et nous te le demandons, d’en haut jette un regard favorable sur les dons qui te sont
présentés ; daigne les agréer avec complaisance pour 1’honneur de ton Christ et, sur ce
sacrifice, qui rend témoignage des souffrances du Seigneur Jésus, envoie du ciel ton
Esprit-Saint, afin qu’il fasse de ce pain le corps de ton Christ, et de ce calice son sang.

Afin que tous ceux qui en goliteront se trouvent affermis dans la piété, obtiennent la
rémission de leurs péchés, la délivrance du diable et de ses tromperies, qu’ils
deviennent dignes de ton Christ, gagnent la vie éternelle, réconciliés avec toi, Seigneur
Tout-puissant.

Ensuite, de I’ancien canon romain :

C’est pourquoi nous faisons mémoire, Seigneur, nous tes serviteurs et ton peuple saint,
de la passion bénie, de la résurrection du séjour des morts et de la glorieuse ascension
du Christ, ton fils, Notre-Seigneur et nous offrons a ta souveraine majesté¢ de tes
largesses et de tes dons

Une victime pure,

Une victime sainte,

Une victime sans tache

Le pain sacré de la vie éternelle et le calice du salut éternel,

Regarde cette offrande d’un visage propice et favorable, et accepte-la comme tu as
agréé les dons de ton serviteur le juste Abel, le sacrifice de notre pére Abraham, et
celui que t’offrait ton grand prétre Melchisédech,

Le sacrifice saint, le don immaculé.

Nous t’en supplions avec ferveur, Dieu Tout-puissant, fais-le porter par la main de ton
saint ange sur ton autel sublime devant les yeux de ta divine Majesté afin que nous tous
qui, de cet autel, recevons le saint corps et le sang de ton fils, nous soyons remplis
d’une bénédiction et d’une grace célestes.
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Cette terminaison introduit ainsi a I’intercession ou, alors qu’on est convaincu que ce
moment du sacrifice « confére a ses demandes une puissance particulicre, le prétre fait monter
vers Dieu des prieres ardentes pour ’ensemble de I’Eglise, pour les évéques et le clergé, pour
le roi et le peuple, pour tous les affligés, ... », faisant également mention des saints et des
défunts. C’est pratiquement une autre forme pour le prétre de réitérer les intercessions de la
priére des fidéles™’. La grande doxologie, aprés cette sorte de parenthése, vient clore
I’eucharistie, avec I’approbation « Amen » poussée par le peuple, avant de passer a la

communion, dernier acte de la célébration, préparée par la fraction du pain.

LILII1.4 La fraction du pain et la communion

La premiere communion est instituée et a lieu lors de la sainte Céne, au méme moment
que I'institution de I’eucharistie par Jésus ; la communion connait donc une pratique a la fois
sire et ancienne. A la différence de ’institution, célébrée a la consécration, alors méme que
son sens théologique et liturgique est demeuré immuable, les formes de la communion ont fort
évolué a travers les ages, sous des influences et dans des circonstances diverses dont certaines
ne tenaient qu’au bon sens.

A la place des gestes muets du début, cette partie de la messe s’est enrichie d’un
certain nombre de rites précédant ou suivant la distribution de la communion : la fraction du
pain, commémorant celle opérée par Jésus au cours de la derniére Céne ; les apologies, ces
prieres, qu’on a vues au moment des offrandes et de la consécration, exprimant 1’humilité du
prétre et des fideles ainsi que la reconnaissance de leurs faiblesses en vue de la purification
avant de manger le corps et de boire le sang du Christ ; la distribution de la communion par le
partage des especes eucharistiées et devenues le corps et le sang du Christ, rappelant le
partage que Jésus lui-méme fit aux apdtres du pain et du vin qu’il avait sanctifiés ; la post-
communion, ou s’exprime ’action de grace des chrétiens pour la vie et les bénédictions
recues de ’eucharistie.

On va reprendre ces différents moments, dans leur histoire, a travers leur évolution et

les transformations éventuelles qu’ils ont ainsi subies.

% CASEL, Odon, op.cit., p. 48.
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LILIIL4.1 La fraction du pain

Au début, c’est immédiatement aprés 1’Amen qui conclut la doxologie du Per Ipsum
que I’évéque et les prétres, ainsi que jadis le pere de famille dans le repas juif, rompent le pain
pour le partager, avec cette précision que la liturgie byzantine place le Pater Noster ici, avant

231

le geste méme de la fraction du pain®’. Daniel-Rops, rendant compte d’une messe au temps

des persécutions et des catacombes, donc aux Ille-IVe siécles, raconte, sans méme signaler le

Pater, ce rite trés simple : « Comme le Christ rompt le pain, le prétre le rompt...***

[ce qui
suivait faisait partie de la communion : « C’est I’instant ou tous les présents vont participer au
repas sacré. ... tous ceux qui sont saints et purs ; les autres doivent sortir...L.es communiants
se donnent le baiser de paix. Chacun s’approche du pontife, qui vient de communier lui-
méme, suivi des prétres et des diacres. Dans la main droite de chacun, I’évéque place un peu
de pain en disant : Corpus Christi. Puis le diacre tend le calice contenant le vin en disant :
Sanguis Christi calix vitae, le communiant dit : Amen. Et « La messe maintenant s’achéve. »]

A cette époque, donc, et jusqu’au Vlle siecle sous le pape Serge ler, la fraction du pain se fait
en silence ; le célébrant, ici I’évéque, dépose un morceau dans la coupe, une partie de cette
eucharistie est envoyée par I’évéque aux prétres qui céleébrent ailleurs pour marquer 1’unité de
I’Eglise et du corps du Christ C’est ainsi que fut imaginée et, de 1a, s’est étendue de la part des
autres évéques, la pratique du fermentum, une petite fraction du pain eucharistié transmise a
chaque basilique ou église ou il y avait assemblée des chrétiens, pour que, d’une certaine
maniére, mélé au pain de célébration apporté dans cette église, le fermentum,consacré par
I’évéque en personne, « eucharistie » ce pain, étant entendu que, ainsi que nous 1’a vu plus
haut, ’eucharistie n’était présidée que par ’évéque. Ensuite, on récite 1’oraison dominicale, /e
Pater Noster, considérée, par certains de ses ¢léments (p. ex., la demande du pain quotidien,

la demande du pardon), comme une préparation a la communion®?”.

Jusque 1a inactifs, les fideles vont, dans la liturgie romaine et africaine, se donner le
baiser de paix. Ce geste rituel est signalé dans 1’Apologie de Justin, qui le situe assez tot,
avant les offrandes et aprés les grandes pric¢res d’intercession, signalant les priéres pour le
nouveau baptis¢ conduit au lieu de I’assemblée, «les prieres que nous faisons pour
I’illuminé » mais aussi, « pour nous-mémes et pour tous les autres », il ajoute « Quand la

priere est terminée, nous nous saluons tous d’un baiser de paix ; ensuite on apporte a celui qui

»! CABIE, Robert, op.cit., p. 39.
2 DANIEL-ROPS, op.cit., p.256.
33 CABIE, Robert, op.cit., pp. 39-41.
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est le chef des fréres du pain, de ’eau et du vin. »**. C’est plus tard que le baiser de paix
prendra place au moment de la priére eucharistique, généralement avant ’offrande ; sans
mentionner le Pater, Daniel-Robs cite une pratique antérieure situant le baiser de paix apres
la fraction quand les communiants s’apprétaient & aller communier™”. Ce détail est sans doute
significatif, les deux pratiques étant légitimes et pouvant se justifier : placé au moment de la
fraction du pain, juste avant ou juste apres, le rite de paix peut représenter un peuple qui vient
de demander pardon et s’engager a pardonner et, donc pres a partager le Corps du Christ ;
lorsqu’il a lieu avant I’offrande, on peut y voir ’application du précepte de 1’évangile selon
lequel il est dit : : « Lorsque tu vas présenter ton offrande sur I’autel, si 1a tu te souviens que
ton frére a quelque chose contre toi, Laisse 1a ton offrande, devant ’autel, et va d’abord te

2% 11 apparaitra plus

réconcilier avec ton frére ; puis reviens et alors présente ton offrande »
loin que les rites africains ont, privilégiant le retour a la tradition, placé ce rite avant
I'offrande, en méme temps que le rite pénitentiel, avec une explication qui justifie cet

emplacement d’une manicre assez spécifique.

C’est le pape Grégoire-le-Grand qui, fin VIe-début Vlle si¢cles, va intervertir le Pater
et la fraction du pain, plagant le Pater avant la fraction, rejoignant ainsi Byzance, mais
décidant, a la différence des usages orientaux grecs, que le Pater soit récité ou chanté par le
célébrant seul”’. Certes, on pouvait expliquer qu’ainsi dit juste a la fin du Canon et avant la
fraction, le Pater le serait sur les offrandes, les especes déja « eucharistiées ». C’est,
d’ailleurs, I’explication que donne Grégoire ler lui-méme : « J’ai appris, par quelqu’un venu
de Sicile, que certains de ses amis, je ne sais si ce sont des Latins ou des Grecs, murmurent
contre mes décisions... ‘comment résister a I’influence de I’Eglise de Constantinople si 1’on
imite ses usages en toutes choses ?’... ‘‘dire la priere du Seigneur immédiatement apres le
Canon’’... ? Voici pourquoi nous disons la Priére du Seigneur aussitot apreés la priere
eucharistique : 1'usage des apoétres était de consacrer le sacrifice uniquement par la pricre
d’oblation. I1 m’a semblé qu’il ne convenait pas du tout de dire sur I’oblation une pricre
composée par un écrivain quelconque et de ne pas dire sur le corps et le sang du Rédempteur
celle qu’il a lui-méme composée et que nous livre la Tradition. Mais alors que, chez les Grecs,
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cette pricre est dite par tout le peuple, chez-nous, c’est le prétre seul qui la dit. »°. En tout

¢tat de cause, le Pater a occupé des emplacements variables selon les ages et les églises, ce

2% Apologie., § 65.

3 DANIEL-ROPS, op.cit., p. 256.

>0 Mt 5,23-24.

T NOCENT, Adrien, op.cit., p.75.

% GREGOIRE ler, Lettre 12 a Jean de Syracuse (598), rendue par CABIE, Robert, op.cit., p.50.
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qui montre que le lien qui en était fait avec la communion (aussi bien par I’allusion a « notre
pain quotidien » que par cette explication de Grégoire ler) n’était pas un impératif ; nous
verrons d’ailleurs que certaines liturgies africaines le place a la fin de la célébration, le
réintégrant dans son role évangélique lorsque le Seigneur la donne a ses disciples qui lui
demandaient de leur apprendre a prier, comme modele et ce en quoi se résume toute bonne
priére™’. Dans le schéma romain, placé juste avant la fraction, le Pater est terminé par le
peuple disant « Mais délivre-nous du mal » (Sed libera nos a malo), I’Amen disparaissant
dans la pratique générale qui se conformait ainsi au texte original grec qui ne comporte pas
d’Amen. Celui-ci est alors dit a voix basse ou murmuré par le célébrant qui enchaine par des
développements liturgiques, absents donc de 1’oraison telle qu’enseignée par Jésus mais que,
pour une raison que nous ignorons, on ne trouve que dans la traduction cecuménique de la
bible (TOB) ; c’est ce qui a permis I’enchainement avec la priere du Libera nos quaesumus
(Libére-nous de tous les maux passés, présents et a venir, et par l’intercession de la
bienheureuse Marie, etc., daigne donner la paix a notre temps, ...). La terminaison de cet
embolisme dit a haute voix mais sur le ton récitatif propre au canon permettait d’introduire le
rite de paix par le « la paix du Seigneur soit toujours avec vous ». Mais, ce rite ne venait pas
immédiatement ici, parce qu’était dite une autre supplication qui accompagnait alors la
fraction et la commixtion, par laquelle le prétre, brisant en deux 1’hostie, au-dessus du calice,
et fractionnant de nouveau 1'un des deux fragments (la partie gauche), en détache une petite
parcelle qu’il met dans le calice.

Il n’est pas nécessaire de décrire tout le rituel qui accompagne la fraction, en de
multiples gestes répétés, certains a 1’autel, d’autres au trone du pape ou au siege de I’évéque,
de multiples signes de croix faits sur ou avec I’hostie ou ses fragments, la paténe baisée par le
diacre et le prétre avant de se signer avec, etc., autant de gestes que les liturgistes essaient
d’expliquer ou de justifier mais qui demeurent obscurs>*’, et pas seulement pour les profanes,
et qui ne disparaitront que plusieurs siccles plus tard. Par contre, il est bon d’observer de plus
prés I'un de ces rites, parce que basé sur les circonstances pratiques. En effet, une autre
commixtion consistait a, du calice de consécration ou a eu lieu une premiére commixtion,
reverser le reste du vin eucharistié, aprés la communion des prétres et des ministres, dans un
calice de distribution pour permettre la communion des nombreux fidéles au sang du Christ
aprés avoir pris le corps, au besoin on reversera du vin supplémentaire tenant compte du

nombre des communiants, en prenant soin d’y garder la fraction qui avait servi a la

»% KABASELE LUMBALA, Frangois, Les liturgies africaines : I'enjeu culturel, ecclésial et théologique,
Recherches Africaines de Théologie — n. 14-, Faculté de Théologie de Kinshasa, 1996, p. 47.
9 CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., pp. 174 et 175 ; JUNGMANN, op.cit., pp.237-248.
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commixtion, celle-ci passera ainsi de calice a calice, au moyen d’une cuillére si nécessaire, le
nombre de fois nécessaire pour la communion de tous ; I’idée est que, par cette immixtion,
comme une sorte de consécration spécifique du vin, on conservait la nature de sang du Christ
qu’on transmettait ainsi @ ce nouveau vin versé¢ dans le calice et qui n’avait pas été

directement consacré.

Quant a la fraction du pain en elle-méme, elle est une simple opération matérielle
utilitaire, minutieusement réglée lors des messes papales. Dans ces cas, en effet, le pape fait
venir les pains consacrés et, apres en avoir détaché une petite parcelle qu’il laisse sur 1’autel,
va a son trone et fait poser les pains sur d’énormes paténes en or ou en argent, héritées des
basiliques impériales et, souvent donations de I’empereur au pape ; ensuite, apres un geste du
pape, les acolytes apportent les sacs de pain consacré aux évéques et aux prétres qui, au signal
du pape, vont les rompre**' en un nombre suffisant de petits morceaux a remettre a chaque
communiant. Dans les messes pontificales présidées par I’évéque, c’est ce dernier qui donne
ces ordres. Lorsqu’on introduisit le pain azyme avec fabrication d’une énorme hostie,
I’opération de la fraction dut changer ; simplement posée sur la paténe, 1’hostie est bénie par
I’évéque, la fraction opérée, les morceaux d’hostie restent sur cette paténe pour €tre distribués
lors de la communion®**,

C’est pendant la fraction que, a la fin du Vlle siécle, le pape Serge ler (pape de 687 a
701) introduisit /’Agnus Dei**, emprunté a I’Orient, Serge Ier lui-méme étant originaire de
Syrie. Ce chant litanique, tout en ayant suggéré une sorte de demande de pardon, contient le
symbolisme du corps « rompu » de 1’ Agneau pascal immolé***, ce qui rehaussait I”’importance
de la fraction qui, sans cela, aurait pu passer pour un geste anodin. Pourquoi I’Agnus Dei était-
il répété trois fois ? Simple question de pratique et de bon sens, alors que 1’Agnus Dei se
chantait tout le temps que durait I’opération de fraction, lorsque, au Xlle siecle, cette dernicre
se simplifia par I’avénement de 1’hostie, on en limita le nombre a trois en se frappant trois fois

la poitrine.

A D’origine, dans les premiéres communautés, comme nous 1’avons vu, et en dehors de

Rome et de I’Afrique®®, le rite de paix proprement dit, signalé a la messe au Ile si¢cle**,

! JUNGMANN, MS I11, p. 229.

2 JUNGMANN, op.cit., p. 231.

243 DUCHESNE, Louis, Le Liber pontificalis, texte, introduction et commentaire, C. Vogel de Boccard, 2° éd.,
1956-1957, T. 1, p.376 ; CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p. 177 ; JUNGMANN, MS I1I, p.261.

% CABIE, Robert, op.cit., p. 49.

* JUNGMANN, op.cit., p.249.

246 CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p. 181 ; c’est ce qui, du reste, ressort de 1’Apologie.
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avait lieu au début de la partie « sacrifice » ou messe des fideles, immédiatement apres les
lectures™”’. Plus tard, ce rite intervient, dans le canon romain et dans 1’église d’Afrique, & la
fin de la priére eucharistique ; elle est déja signalée a ce méme endroit dans la liturgie des

Ille-IVe siécles que décrit Daniel-Rops>*®

. Le baiser de paix est précédé par une autre pricre
« Seigneur Jésus-Christ qui as dit a tes Apotres, je vous laisse la paix, etc. (Domine Jesu
Chsrite, qui dixisti Apostolis tuis, Pacem relinquo vobis, etc.). Cette oraison de paix qui
précede le baiser de paix est une apologie, marque de piété personnelle du prétre qui la disait
a la premiére personne (« Ne regarde pas mes péchés, mais ...); elle apparut d’abord en
Allemagne, vers le Xe siécle, pour se généraliser a la fin du Moyen Age’®. Aprés sa
terminaison par le « La paix du Seigneur soit toujours avec vous » (Pax Domini sit semper
vobiscum) et sa réponse habituelle, le signal est donné par le diacre pour le baiser de paix ;
I’ayant recu lui-méme, aprés les clercs, de I’évéque, il le transmet alors aux fideéles qui se le
transmettaient entre voisins, le baiser est donné avec les mots Pax fecum (la paix soit avec
toi). Avant que n’apparaisse cette oraison, le Pax domini sit...venait juste apres 1’Agnus Dei ;
a partir du Xe siecle, le baiser descendait de I’autel ou le célébrant lui-méme le recevait de
’autel sur lequel il appliquait un baiser, le passant aux clercs et au diacre pour qu’il continue,
mais alors on ne le donnait plus aux femmes.

Ainsi, dans les liturgies africaines du temps de saint Augustin (IVe siecle) comme
dans le premier canon romain®’, le baiser de paix est placé juste avant la communion. A cet
endroit, le baiser de paix est considéré, du VIlle au Xle siécle, comme condition préalable
préparatoire a cette derniére, a ce titre on I’effectuait méme en dehors de la messe lors de la
communion des malades, des voyageurs ou de tous autres absents. Le lien entre le baiser et la
communion est tel que ’on en vient souvent a le réserver a ceux qui communient (« que ceux
qui ne communient pas n’accédent pas a la paix ni a 'instrument de paix »), excluant ainsi les
catéchumenes ; dans bien des endroits, le baiser devient un supplétif de la communion, avant
de connaitre a son tour un déclin a partir du Xle siécle en méme temps que ’on commengait a

communier rarement25 ! .

7 Ce que confirme également Odon CASEL, op.cit., p.24.

*** DANIEL-ROPS, op.cit. p. 256.

9 CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., p.179, JUNGMANN, op.cit., p. 258.
2% JUNGMANN, MS 111, p. 249.

»1 JUNGMANN, pp. 251-253.
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LIL.IIL.4.2 La communion

Ni I’dpologie de saint Justin ni la Tradition apostolique ne permettent de connaitre
I’organisation de la distribution de la communion; mais nous savons que les fideles
recevaient la communion sous les deux especes, le pain et le vin. Cela ressort clairement non
seulement de la derniére Céne et, donc, de la tradition remontant a Jésus, mais aussi de la
pratique des communautés chrétiennes primitives comme nous en voyons la description dans
I’Apologie : « Puis a lieu la distribution et le partage des choses eucharistiés a chacun... »,
ainsi que dans la lettre de Paul aux Corinthiens : « Chaque fois que vous mangez ce pain et
que vous buvez cette coupe » ou encore « Ainsi donc, quiconque mange le pain ou boit la

. . . 252
coupe du Seigneur indignement...»".

La maniere de communier

L’Apologie ne décrit pas 1’organisation de la distribution ; mais on peut deviner que
c’est celui qui préside, qui est I’évéque, qui communie le premier, suivi du clergé et des
fidéles®>. En revanche, dans la Tradition apostolique, Hyppolite donne des détails précis sur
la communion : « Le dimanche, I’évéque, si possible, distribuera (la communion) de sa main a
tout le peuple, tandis que les diacres font la fraction ; les prétres rompront également le pain.
Quand le diacre apporte (I’eucharistie) au prétre, le présentera le plateau et le prétre prendra
lui-méme il (le prétre) distribuera au peuple de sa main. Les autres jours, on communiera
suivant les instructions de 1’évéque ». La liturgie ancienne ne connait donc qu’un rituel trés
simple, pas de pricres ni de formules particuliéres, ni génuflexion. Lorsque le pain ordinaire
sera remplacé par le pain azyme et I’hostie, dans une posture normale, le prétre découvre le
calice, porte I’hostie a la bouche et, apres, boit le vin, a peine était apparue au Xllle siecle
I’habitude de se signer avec I’hostie avant la manducation®*. Mais, a partir du Xe siecle,
plusieurs prieres préparatoires a la communion du célébrant commencent a apparaitre avec, en
prélude, le Domine, non sum dignus ut intres sub tectum meum... (Seigneur, je ne suis pas
digne d’entrer dans ma maison ou sous mon toit, actuellement « de te recevoir... »)255, repris

256

tel quel des paroles du centurion de la bible™”, qu’on adaptera par la suite, mais qui ne se

généralisera que trés lentement ; depuis le Xlle si¢cle, en Italie, et plus tard ailleurs, le
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célébrant se mettra a le répéter trois fois en se frappant la poitrine™’. La doctrine officielle

P21 Co 11,26 et 27.

33 CABIE, Robert, op. cit., p. 41.

% JUNGMANN, MS I11, p. 281.

3 JUNGMANN, MS I1I, p. 285.

PO Mt 8, 8.

»7 CHALUFOUR, Jean-Denis., p. 187, JTUNGMANN, MS III, pp. 285-286.
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c’est que la seule communion du célébrant, prise au nom de toute la communauté, est
suffisante et elle valide la messe, une certaine interprétation de cette doctrine explique la
baisse ultérieure et méme la disparition de la communion au cours de la messe, c’est donc lui

seul qui recite cette apologie.

Néanmoins, on a pris ’habitude, sur le modele des assemblées des débuts, de donner
la communion sous les deux especes, celui qui donne la communion disant des paroles qui ont
connu plusieurs versions mais tournaient, au VIlle siecle, autour de « Que le corps (ou le
sang) de Notre Seigneur Jésus-Christ te garde pour la vie éternelle » (Corpus (sanguis)
Domini Nostri Jesu Christi custodiat te in vitam aeternam), d’ou est tiré le bref « Corps du
Christ » (Corpus Christi), le communiant répondant Amen®®. Les fidéles montent en
procession jusqu’aux abords de l’autel pour recevoir la communion de I’évéque ou du
célébrant ; debout, ils regoivent la communion dans le creux de la main droite placée au-
dessus de la paume de la gauche, souvent les femmes recouvrent la main d’un voile. La
communion au sang est servie au calice par le diacre, qui a la charge depuis d’anciens usages
attestés par saint Justin dans son Apologie, de distribuer 1’eucharistie, plus tard le vin était
puisé au moyen soit d’un chalumeau soit d’une cuillére. Mais, pour cette communion au sang,
la pratique de linctinction de préférence a la communion des fideles directement au calice,
venue d’Orient, qu’on aurait pu considérer comme la mieux indiquée pour les laics®’, ne
s’introduisit en Occident qu’avec réticences, et fut réprouvée notamment par le Concile de
Braga en 675 et le Synode de Clermont en 1095 sous la présidence du pape Urbain Ier : « Que
personne ne communie de I’autel autrement qu’en recevant le corps a part et le sang a part,
sauf cas de nécessité ou de précaution »**. Il faut reconnaitre qu’a cause de la friabilité des
morceaux de pain trempés dans le calice, I’inctinction devait s’étre avérée peu commode, avec
des miettes qui, restant dans le vin du calice, s’imbibent de vin et rendent difficile la

continuation du geste.

Pour autant, en général, la communion au seul pain n’était pas rare, déja on la
rencontre au Ile siecle, elle n’apparait pas notamment dans la liturgie décrite par I’Apologie de
Justin. Mais, au contraire, elle était méme trés fréquente, plus fréquente sans doute que la
célébration de la messe parce que, alors que celle-ci resta longtemps limitée au dimanche, les

fideles avaient la possibilité, du reste encouragée, de recevoir plusieurs morceaux de pain

8 JUNGMANN, MS II1, pp. 321-325.
2% Dans ce sens, CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., p. 189.
260 CABIE, Robert, op.cit., p.64.
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eucharisti¢ ou, par la suite, plusieurs hosties, pour se faire une réserve a la maison, afin de la
prendre au besoin chaque jour avant de prendre quoi que ce soit d’autre, ils pouvaient
I’emporter au cours de longs voyages, etc. Cette coutume ¢était encouragée, avec la
recommandation de garder avec soin cette réserve domestique : la Tradition apostolique
prescrivait « Qu’il faut garder avec soin 1’eucharistie. Chacun prendra soin qu’un infidéle ne
golite pas de I’eucharistie, ni une souris ni un autre animal, et que rien n’en tombe et ne se
perde. C’est le corps du Christ qui doit étre mangé par les croyants et ne doit pas étre

méprisé » (n° 37).

La paix, la sécurité et la stabilité obtenues par ’Eglise a partir du [Ve siecle aprés les
jours des tribulations, amenérent des célébrations plus fréquentes et, on peut dire, le retour de

la communion a office®®!.

A partir du [Xe siecle, le pain de communion, qui était alors du pain levé ordinaire,
change et le pain azyme, introduit sporadiquement un peu plutdt en Occident mais pas en
Orient, s’y impose et se généralise. Ce succes ne s’explique pas seulement par le besoin d’un
retour au modele de la Paque juive et de la derniére Céne ou c’est le pain sans levain qui était
utilisé, mais aussi par des raisons pratiques : la fréquentation de la communion, comme on I’a
vu, avait considérablement baissé tandis qu’il y avait toujours un reliquat des especes
sanctifiées au cours de I’eucharistie, pour les malades, les voyageurs ou les ermites par
exemple ; or, les morceaux de pain fermenté durcissent et se conservent difficilement et
mal*®. Le recours au pain azyme permit de remédier & cet inconvénient. Avec ce changement,
on peut réduire la taille des morceaux a communier, pour faire I’hostie, fine ronde et blanche.
Ceci a plusieurs conséquences, dont la premicre est qu’il n’est plus possible de tenir cette
hostie fine dans la main, nait alors la pratique de la communion déposée directement sur la
langue, bientdt plus debout mais, progressivement partout, a genoux. Cela, aussi, pour une
raison pratique essentielle, celle de permettre au prétre d’atteindre plus facilement le niveau
de la bouche ou déposer I’hostie que si le communiant était resté debout, un servant ou
acolyte placant la paténe sous le menton du communiant afin que d’éventuelles miettes y
tombent et soient ainsi récoltées; ce qui amena ’apparition de la table de communion, un banc

placé a I’entrée du choeur”®.

1 JUNGMANN, MS I, pp. 290-293.
2 Dans ce sens, CABIE, Robert, op.cit., pp. 63-64.
29 L ORET, Pierre, op.cit., p. 102.
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La pratique de la communion sous les deux espéces commence a se perdre mais
durera encore jusqu’au Xllle si¢cle pour s’estomper et disparaitre par la suite, a partir
notamment des réticences suscitées par 1'usage de Iinctinction®®, ne subsistant que dans
quelques monasteres. Réclamée par certains mouvements, la communion aux deux espéces fut
concédée pour certains pays, la Bohéme en 1433, ou avait sévi la doctrine de Jean Huss
contestant celle de ’Eglise sur la communion aux deux espéces, et par le Concile de Trente
pour I’Allemagne en 1564, 13 aussi pour minimiser les critiques des réformés contre la
communion au seul pain, mais la concession sera révoquée pour abus a partir de 1571. Et,
méme, trés tot, la communion a la seule hostie se raréfie inexplicablement, les fideles
communiant de moins en moins, méme en Orient dans la liturgie grecque®®® ou, déja du temps
de saint Ambroise, on ne communiait plus qu’une fois I’an. En Gaule, la baisse était telle que
I’évéque bénissait le peuple avant la distribution de la communion, dans la mesure ou
immédiatement apres il ne devait plus y avoir grand monde dans une assemblée vidée par le
gros des participants®®. Est-ce dii a la rigueur fondée sur la discipline pénitentielle a respecter
pour communier ou au fait que fut consacré le jetine eucharistique ? De fait, on commenga par
imposer la continence aux prétres, ainsi que le rappelle le pape Innocent ler « En outre, ce qui
est digne, chaste et honnéte, I'Eglise doit absolument y tenir : que les prétres et les 1évites
n’aient pas de relations avec leurs femmes, car ils sont tenus par les devoirs d’un ministére
quotidien...et il ne se passe pas un jour sans qu’ils doivent prendre part au divin sacrifice ou
administrer le baptéme. »**’. Mais, parallélement, on fit aux fidéles I’obligation de ne rien
manger avant la communion a partir du dernier repas de la veille au soir, pratique qui avait
commencé au [Ve siécle, sans doute sur la base d’une instruction de la Tradition apostolique :
« Personne ne prendra rien a Paques avant qu’on ait fait ’oblation...» (n° 33) et surtout
« Tout fidele s’empressera, avant de prendre quelque autre chose, de recevoir 1’eucharistie »,
sur la croyance que « Si en effet il regoit avec foi, méme si on lui donne quelque poison
mortel, alors cela ne pourra rien contre lui » (n° 36). Précisons que le jeline eucharistique sera
maintenu, avec la méme rigueur, jusqu’aux réformes du XXe siecle ou, comme on le verra, il

sera substantiellement assoupli*®®.

Toujours est-il qu’il n’y eut pas plus de succes et la fréquentation de la communion

n’augmenta pas, méme lorsque, en Gaule, le synode d’Agde de 506 dut imposer un minimum

264 CABIE, Robert, op.cit., p.64.

265 JUNGMANN, MS III, pp. 291-293, LORET, Pierre, op.cit., p.102.

26 CABIE, Robert, op.cit., pp.50-51.

27 Lettre d’Innocent Ier a Victricius de Rouen, cité par DE CLERK, Paul, « Eucharistie et ministéres a la fin de
I’ Antiquité chrétienne », La Maison-Dieu 242, 1975.

*%% Voir infra, 1lle Partie, Chapitre LILIIL
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de trois communions par an, & Noél, a Paques et a Pentecdte et, plus tard le Jeudi saint,
jusqu’a ce que le concile de Latran IV de 1215, par le canon Omnis utriusque sexus, imposa
I’obligation de communier au moins une fois, & Paques®® alors qu’entre temps la réticence a
I’inctinction conduisit dés cette époque a ne plus donner aux laics que la communion au pain
eucharistique. La baisse eut, en ce Xllle siécle, un autre effet, le prétre devient le seul a
communier, y compris au nom des fid¢les et, méme, des malades, les missels eux-mémes
font disparaitre la communion des fideles de leurs rubriques pour les réintroduire en ajoutant
les prieres préparatoires signalées ci-haut, du Confiteor et de Ecce Agnus Dei suivi du Domine
non sum dignus®’’. Ces éléments sont en quelque sorte empruntés de la communion aux
malades, en dehors de la messe, qui, dés le VIle siécle étaient amenés a faire une profession
de foi et, au Xlle si¢cle une ordonnance prescrit au malade de dire son Confiteor (le méme qui
était exécuté par le prétre). Certaines liturgies particulires (monastiques, par exemple)
commencent des les Xlle et XIlle siecles a faire dire le Confiteor aux communiants valides au
cours de la messe et les liturgies paroissiales les imitérent bientdt en le généralisant, dit par
toute I’assistance au méme moment que le prétre récite le sien ou, souvent, par le diacre au
nom des fideles’”', le prétre donnant une sorte d’absolution en récitant le Misereatur et
I’Indulgentiam, tourné vers I’assemblée mais sans donner le dos au saint sacrement. Quant a
la profession de foi, elle se résuma dans la présentation de 1’hostie par le Ecce Agnus Dei...,
en forme de sollicitation des fideles par le prétre, tandis que I’acquiescement est donné par les

\ ros \ . . 272
fideéles récitant a leur tour le Domine, non sum dignus™'~.

En réalité, le groupe Confiteor -
Ecce Agnus Dei - Domine... ne s’installa véritablement que bien apres le Concile de Trente,
mais généralement récités par le servant au nom du peuple pour le Confiteor et par le prétre

pour le Domine non sum dignus.

Cette baisse de la pratique sacramentelle sera compensée par une vague du culte et de
la dévotion du Saint sacrement, favorisés dés la fin du Xlle siécle, d’ou découlérent une
conception et une pratique de la « communion spirituelle »*”> pour les fruits censés procurés
par le regard tourné vers le Christ, une foi vive, la méditation de la Passion, I’assistance
pieuse ou le regard vers I’hostie. On inventa méme, au Xllle siecle, une sorte de

« communion pour autrui», comme par une sorte de représentation, notamment pour ceux

2% JUNGMANN, MS III, p. 292-293, et BASCHET, Jérome, La civilisation médiévale — De I’an mil a la
colonisation de I’Amérique, Paris, Ed. Aubier, 2004, p. 199..

7 CABIE, Robert, op, cit., p. 64.

>l CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., p. 190.

"2 CHALUFOUR, op.cit., pp. 190-191, JUNGMAN, MS III, pp. 302-306.

* CHALUFOUR, Jean-Denis., op.cit., p. 195.
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qu’une trop rigoureuse discipline pénitentielle empéchait de communier”’®. Les efforts
ultérieurs pour « relancer » la pratique de la communion au courant de la dernicre partie du
Moyen Age apportérent un renouveau de la communion; contrairement aux pratiques
gallicanes qui avaient auparavant contaminé Rome, on commenca a exhorter les fideles a
demeurer jusqu’au moins a la bénédiction, parfois il y avait affluence pour la communion
parce qu’on ne pouvait la refuser a tous ceux qui restaient ainsi dans la nef. Ceci eut dés le
Xlle siecle un effet inattendu, de reporter la communion jusqu’apres la messe, comme ce fut
habituel chez les Byzantins, tendance qui s’accrut aprés le Concile de Trente, d’abord aux
grandes solennités ensuite aux messes habituelles®”, pour n’étre abandonnées qu’au XXe

siécle a partir, en particulier, du temps de Pie XII.
La question de la « sainte réserve »

Au moins deux circonstances €taient susceptibles de nécessiter la constitution d’une
réserve d’hosties consacrées : les fideles avaient I’habitude de garder chez-eux une certaine
quantité d’hosties consacrées pour leur communion privée, de méme, on en mettait de coté
pour les malades, etc. [point précédent] ; mais, souvent, il arrivait qu’il en restat plus que
nécessaire. Pendant tout le Moyen Age occidental, on rejeta, sauf pour le Vendredi saint, la
pratique orientale de communier les fidéles aux « présanctifiés », c’est-a-dire aux hosties
sanctifiées la veille et, plus généralement, de sanctifier trop d’espéces pour les utiliser plus
tard. Pour faire face au reliquat trop important, afin de ne garder que quelques morceaux ou
hosties pour les malades, diverses solutions se succédérent : au IVe siecle (période ou on
utilisait encore du pain), on enjoignit aux diacres de ne pas mettre trop de pain sur 1’autel ;
ailleurs, on recommandait que le reste soit soigneusement enterré ou briilé, ou on le donnait a

manger aux petits enfants apres la messe, ou encore les diacres les consommaient.

Mais, la réserve s’imposa, en premier lieu pour la communion des malades, gardée,
comme on I’a vu, dans des maisons privées, encore aux Ve et Ve siécles ; plus tard, face aux
inconvénients de ce systeme (blaspheme, difficultés chez des couples entre chrétiens et
paiens, etc.), a partir du VIIle si¢cle, la réserve pour les malades commencera a étre gardée
dans des églises, enfermée dans une simple boite ou des « propitiatoires » posés sur 1’autel ou
placés a la sacristie. Ce n’est que plus tard qu’il fut recouru aux tabernacles, d’abord mobiles,
puis muraux et, enfin, des tabernacles placés sur I'autel : I’évéque de Paris décida au XIlle

siécle que « le Tres saint corps de notre Seigneur sera gardé dans la partie la plus noble de

7 JUNGMANN, MS III, pp. 295-296.
7 JUNGMANN, MS III, pp. 345-346.
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I’autel, sous clé et avec beaucoup de diligence et de conscience ». C’est cette pratique qui fut
consacrée par le IVe Concile de Latran en prescrivant la garde sous clé, tandis qu’a partir du
XVle siecle on commenca a fixer des tabernacles inamovibles au milieu des autels sur

lesquels se célebrent habituellement la messe®’®

. La substitution des hosties au pain fermenté
ordinaire facilita la tache ; il fut plus commode de conserver non seulement des hosties de

réserve mais aussi des hosties consacrées comme réserve eucharistique.

En plus de sa fonction de conserve du viatique des malades, la pratique de la réserve
eucharistique avait une autre destination ou une autre fin, celle de favoriser le culte du Saint
Sacrement soit dans des églises restant ouvertes soit, en Allemagne, dans des « tours
eucharistiques », immenses édifices en forme de tour placés au milieu du cheeur et ou le saint
sacrement ¢était placé dans un réceptacle en verre pour étre visible ; cette question de la
dévotion du Saint Sacrement sera exposée plus loin. Ces pratiques furent critiquées plus tard
par tous ceux qui contestaient la doctrine eucharistique de ’Eglise notamment les luthériens
qui ne reconnaissaient pas dans la messe la perpétuation ou le renouvellement du sacrifice
mais un simple mémorial et qui rejetaient la transsubstantiation ; au contraire, le concile de
Trente réaffirmant cette doctrine, prit méme un canon renforcant le concept et la pratique de

la réserve eucharistique non seulement pour les malades mais aussi en général.

LILIIL4.3 Les rites aprés la communion

En principe, aux premiers temps, la messe était considérée comme terminée apres la
communion, vers I’aube®’’, avec une oraison collective pour remercier Dieu, selon la Didache
qui prescrit, « Aprés vous étre rassasiés, rendez graces ainsi : Nous te rendons graces, Pére
saint, pour ton saint Nom que tu as fait habiter dans nos cceurs et pour la connaissance, la foi
et 'immortalité que tu nous as fait connaitre par Jésus ton serviteur. - A toi la gloire pour les
siecles. »*'®.

Vient alors la bénédiction finale que les fideles recoivent avant d’étre congédiés par le

. 279
Ite missa est

. D’une manicre systématique, cependant, dans les liturgies gallicanes I’évéque
donnait la bénédiction solennelle aprés le Pater, ceux qui ne communiaient pas, prenant la

bénédiction donnée a cet endroit comme, pour eux, la finale, s’en allaient. La messe romaine

276 BERAUDY, Roger, Le culte de I’eucharistic en dehors de la messe, in MARTIMORT, L’Eglise en
piere, op.cit., pp. 453-457.

77 C’est ce que, en particulier, suggére la « messe » que préside Paul a Troas, voir supra, parce que 1’office avait
lieu, a I’origine, le soir.

"8 Didaché X, L.

> DANIEL-ROPS, op, cit., p. 256.
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imita cette pratique, des le Vle siecle le diacre pouvait, avant la communion, signaler a ceux
qui ne communiaient pas de « se ranger », en fait pour dégager la nef ou le prétre ou le diacre
passait donner la communion a tous ceux qui s’y trouvaient, mais cela était le plus souvent
compris comme une invitation a se retirer”™". Mais, entre temps, la fin de la communion fut
marquée par un certain ritualisme, qui va gonfler et alourdir considérablement la conclusion

de la messe.

La purification

La «purification » revient a ce que, afin que ne se perdent ni la moindre parcelle
d’hostie consacrée ni la moindre goutte du vin « eucharisti¢ », le prétre absorbe les plus petits
restes d’hosties et de vin, afin de rendre ses doigts et le calice nets de toute trace de la
substance sacrée. Pour ce faire, le prétre recueille soigneusement dans le calice les parcelles et
miettes tombées sur la paténe placée sous le menton des fideéles au moment ou le prétre ou le
diacre pose I’hostie sur leur langue, ensuite le prétre, disant la priere Quod ore sumpsimus,
boit du vin versé dans le calice. Ensuite, le prétre se lave les doigts au-dessus du calice afin
qu’aucune miette d’hostie n’y reste collée (ablutions), la purification du calice pouvait exiger
jusqu’a deux ou trois ablutions, au vin puis a I’eau, en disant la priere Corpus tuum, Domine,
quod sumpsi...(Ton corps que j’ai mangé et ton sang que j’ai bu, Seigneur, qu’ils adhérent a
mes entrailles et maintenant que je viens d’étre restauré par ce sacrement pur et saint, fais que
le péché ne laisse en moi aucune tache...) ; puis, il boit au calice ces restes des ablutions.
Cette pricre est connue dés le VIle siecle, tandis que le geste d’ablution est attesté seulement

depuis le Xle siecle®.

On signale une autre acception du vocable purification :
essentiellement purifier la bouche de tout reste de la substance sacrée, surtout a I’époque ou la
communion consistait en un morceau de pain. Cette ablutio oris (ablution de la bouche) est un
usage ancien qu’on trouve déja (sans étre général) au début du Moyen Age, signalé en
particulier au Vle siccle, afin que le moindre reste du pain sacré ne sorte de la bouche par la
salive, consistait a prendre un peu d’eau, parfois de vin, ou un morceau de pain pour ainsi
I’avaler. L’usage se répandit au Xlle si¢cle avec 1’éclosion de la dévotion au Saint Sacrement
et il était usuel au Xllle siécle de donner aux communiants, en vue de 1’ablatio oris, du vin
ordinaire apres la communion, servi dans des vases ordinaires pour éviter la confusion avec la

- . (282
communion au sang du Christ™".

% JUNGMANN, MS 111, p. 270.
! CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., pp. 194-195.
2 JUNGMANN, MS III, pp. 249-250.



110

La Postcommunion

C’est ici qu’est chanté ou lu le chant de communion, a la suite de quoi le prétre fait
I’oraison Postcommunion qui conclut le rite de communion. Il faut y voir un développement
de I’action de graces que nous avons vue intervenir comme oraison collective lue par le prétre
et qui cloturait les anciennes célébrations immédiatement aprés la communion ; Saint
Augustin et Saint Jean Chrysostome la recommandent vivement, stigmatisant ceux qui se

précipitent dehors la communion terminée.

Elle a connu plusieurs variations, dont de longues prieres de louange a Jésus, de
longues litanies, et d’autres formes faisant penser au début de la préface, etc. Jungmann nous
restitue celle que retiennent les Constitutions apostoliques™, pour ’église syriaque. Le
diacre I’introduit ainsi : « Ayant recu le précieux corps et le sang précieux du Christ, rendons
graces a celui qui a daigné nous faire participer a ses saints mysteres, et supplions-le que ce ne
soit pas pour notre jugement, mais pour notre salut, pour le bien de notre corps et de notre
ame, pour la sauvegarde de la piété, la rémission du péché et la vie du si¢cle a venir ». Apres
quoi, I’évéque passe a une longue oraison d’action de grices, de remerciement et de
présentation de nombreuses intentions de la communauté. Mais la liturgie romaine est plus
sobre et congoit une priere simple, variable avec toutefois un contenu ou un objet qui

concerne la communion que 1’on vient de prendre et dont on attend des fruits.
LILIIL4.4 L’importance de la doctrine eucharistique

Sans entrer dans les complexités théologiques, il faut montrer que I’évolution du rite
de communion et de sa pratique a été modelée par ce qu’on peut considérer comme une
évolution de la doctrine eucharistique. On ne peut dire avec certitude a quel moment s’opere
le changement de doctrines, mais on peut montrer que c’est ce changement qui introduisit
certaines pratiques et, au-dela, méme si cela ne touche pas directement a la liturgie, la
réorganisation de la structure de 1’Eglise, en particulier les rapports clercs-laics. En effet, dans
les premiers siecles, on I’a remarqué, par I’eucharistie les chrétiens faisaient moins un acte
sacrificiel qu’un acte de mémoire, la célébration étant le « mémorial » du Seigneur selon son
commandement, tandis que les especes, alors pain et vin ordinaires, n’étaient pas confondues

avec le corps véritable, physique, du Christ mais uniquement des signes représentant ce corps.

3 Voir METZGER, Marcel (Introduction, texte critique, traduction et notes), Les Constitutions apostoliques,
Tome III, Livres VII et VIII
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Dans ce sens, Saint Augustin lui-méme considérait que c’est comme « figure » que le Christ
est présent dans le Saint Sacrement, représenté par les signes matériels que sont le pain et le
vin. On comprend qu’a cette période on ait laissé les chrétiens, ainsi que des convives a un
repas, s’approcher de I’autel aussi bien pour y porter les pains de célébration qu’ils avaient
d’ailleurs eux-mémes apportés, que pour y aller « communier ». A partir du IXe siecle, les
fideles sont ¢loignés de 1’autel, les pains n’étant plus apportés jusqu’a I’autel mais recus par
des ministres tandis que les fidéles regoivent la communion a une « table de communion » au
seuil du cheeur ; ce changement coincide avec 1’introduction, par des liturgistes™, des notions
nouvelles abandonnant la conception symbolique de I’eucharistie. Paschase Radbert, en
particulier, auteur d’un Traité sur [’eucharistie ou il affirme que les especes sont réellement,
et non métaphoriquement, le corps et le sang du Christ, insistait ainsi sur la « présence
eucharistique » de Jésus, contre laquelle se levaient certains autres théologiens, notamment
ceux proches de I’augustinisme, sans que la hiérarchie n’ait cru utile de trancher ce débat. Au
début du Xle siecle, Bérenger de Tours, reprend vers 1040 la thése du « symbolisme
eucharistique » et ’enrichit de nouvelles argumentations en une analyse pointue du « Hoc est
corpus meum » dit par le Christ lors de I’institution ; il fut alors combattu comme hérétique®’,
surtout lorsque, enfin, la hiérarchie se manifeste par plusieurs assemblées pour confirmer la

théologie eucharistique de la présence réelle du Christ.

Sans endosser la thése selon laquelle le réalisme eucharistique n’aurait pas de
fondement biblique, ni discuter la signification des exhortations de I’ Apotre Paul concernant
I’eucharistie qui iraient au contraire dans le sens du réalisme”™, I’histoire se doit néanmoins
de constater cette coincidence du réalisme eucharistique avec certaines pratiques liturgiques,
comme I’¢loignement des laics de I'autel, a partir de 1a au cceur méme du mystere sacrificiel,
pour recevoir la communion a la table de communion, la fin de la communion sous les deux
especes ou, encore, 1’élévation et le développement du culte du Saint Sacrement dont nous
parlerons ci-apres. Mais les conséquences sont également ecclésiales. En effet, une telle

doctrine aboutit a rehausser en le sur-sacralisant le geste ou le rituel eucharistiques, attribuant

%% Par exemple, PASCHASE RADBERT, liturgiste

5 Plus loin, nous verrons comment la réfutation de cette « hérésie » va avoir pour conséquence certains
gonflements ajoutés au rite de consécration et le développement du culte du Saint sacrement.

% Au chapitre 10, verset 16, de la Premiére Lettre aux Corinthiens, Paul dit « La coupe de bénédiction que nous
bénissons, n’est-elle pas communion au sang du Christ. Le pain que nous rompons, n’est-il pas communion au
corps du Christ ? ».
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ainsi a ceux qui y procedent, les prétres, un pouvoir et une prééminence surmultipliés ; il en

, . .. . 28
découle une distanciation plus accrue entre clercs et laics®®’.

Il n’est pas inutile de présenter une autre conséquence de la doctrine du réalisme
eucharistique, en matiére de la pratique religieuse en relation avec la liturgie de la
communion. Paradoxalement, Iinstitution de [’obligation minimale de la communion
annuelle a Paques eut comme effet d’accentuer I’importance de ce sacrement, mais aussi son
caractere sacré qui fit accepter qu’on ne communie pas a Paques, au risque de conséquences
spirituelles graves, sans s’étre au préalable préparé par la purification. Le Concile de Latran
IV accompagna alors I’obligation de la communion annuelle d’une obligation de confession
annuelle. Certes, depuis la fin de I’ Antiquité et le début du haut Moyen Age, existait I’idée de
pénitence, d’abord, faite en public, en vue de se purifier des péchés commis depuis le
baptéme, que les fideles s’avisérent de n’accomplir qu’une seule fois dans la vie, le plus tard
possible, a ’approche de la mort, ceci ne valant rien pour ceux qui mouraient subitement. A
partir du Vlle siecle il y eut jusqu’au Xlle siecle la forme d’une pénitence tarifée selon un
baréme indiqué dans le Peénitentiel, également publique mais renouvelable. Le canon Omnis
utriusque sexus de Latran prescrivant la confession sous cette forme n’avait donc fait
qu’officialiser une pratique qui se mit en place progressivement d’une pénitence sous forme
de « confession », ou le chrétien, dans un acte qui marque une volonté d’humilité, avoue
oralement au prétre ses péchés commis par action, la pensée ou I’intention ; a I’issue de 1’acte
pénitentiel, le pénitent recoit du prétre I’absolution de ses péchés mais doit accomplir la
satisfaction comme sanction de ses fautes prescrite par le prétre (priéres, mortifications,
etc.)™.

Ces explications sont également utiles pour situer et comprendre quelques-unes des
divergences qui motiveront les réformateurs, non seulement ceux du XVle siecle, les plus

connus a ce titre, mais aussi, déja, au XIVe siecle, John Wyclif et Jean Huss.

LILIILS La conclusion de la messe

Elle aurait pu étre simple et consister a ce que les fidéles, I'office divin ainsi terminé,
se dispersent et rentrent chez-eux. Mais, il a fallu encore la ritualiser en trouvant une forme
qui la solennise. Jungmann signale qu’au départ, ce fut uniquement la bénédiction solennelle

de I’évéque, dans des formes qui ont varié, elle fut doublée ou triplée, tandis qu’elle

27 Dans le sens de ces interprétations, voir BASCHET, Jérome, La civilisation féodale — De I’'an mil a la
colonisation de I’ Amérique, op.cit., pp. 339-343.
%8 BASCHET, Jérome, op.cit., p. 199.
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disparaissait a certaines périodes et revenait a d’autres. C’est ainsi enrobée que la bénédiction
. . . . 289 . T , R

donna naissance a un rite plus complexe de conclusion™, fait d’une bénédiction, attestée des

les Ille-IVe siecles qui prit la forme d’une pric¢re par laquelle le célébrant demande aide et

% qu’a Pinvitation du diacre le

protection divine sur le peuple, c’est la priere sur le peuple
peuple recoit debout et tétes inclinées ; trés développée et dite a chaque messe en Orient, en
Occident la priere sur le peuple se réduit aux VIe-VIlle siecles a une simple bénédiction
tandis que son ancienne forme est réservée aux messes de semaine pendant le caréme. A partir
du IXe siecle et du XIe a Rome, la bénédiction est inclue dans une formule que dit le
célébrant baisant I’autel avant de se retourner vers le peuple et le bénir : Placeat tibi, Sancta
Trinitas, ..., une sorte d’apologie et de supplication ou le prétre dit : « Agréez, Trinité sainte,
I’hommage de votre serviteur ; ce sacrifice que malgré mon indignité j’ai présenté [...],
rendez-le digne de vous plaire et capable [...] d’attirer votre faveur sur moi-méme et sur tous

ceux pour qui je 1ai offert »**'.

Pour le renvoi des fideles, renongant aux formules complexes d’Orient et des rites
grecs, Rome retient le Ite missa est en général ou aux solennités, ou le Benedicamus Domino,
dans les offices des religieux ou chaque fois qu’il n’est pas chanté de Gloria in excelsis Deo,
par exemple pendant le caréme, le peuple répondant Deo gratias ; le renvoi est exprimé par

c’est le Resquiescant in pace.

La messe est en principe terminée. Mais, a partir du XlIlle siecle les prétres prirent
I’habitude de réciter un passage de I’évangile comme action de graces en rentrant a la sacristie
et au XVe sicle cette lecture se fit a ’autel au coin droit (ou, nous I’avons vu, était également
lu I’évangile au cours de la messe)*”. C’est le prologue de I’évangile de Jean qui s’imposa
trés vite, consacrant en quelque sorte le véritable culte ou de pratiques superstitieuses dont il
¢tait ’objet depuis le IVe siecle, plusieurs fideles le réclamant en bien des occasions ; la
premicre utilisation de ce texte a la fin de la messe est consignée dans I’ordinaire des
Dominicains (1256), mais a la fin du Moyen Age 1’usage n’était pas encore généralisé, il sera

fixé et « canonisé » aprés le Concile de Trente.””.

On peut, néanmoins, s’étonner de ces messes qui ne finissaient pas de finir, comme si
les prétres ne savaient plus comment terminer la messe, comment dire carrément aux fideles

que la messe est finie et qu’il est temps de rentrer chez-soi. Pourtant, fait remarquer Adrien

% Op.cit., p. 363.

20 CABIE, Robert, op.cit., p.

#! CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., pp. 200-201. Le baiser ainsi que la priére Placeat. .. entrérent solidement
dans I’ordinaire de la messe en 1570 ; ce rite a aujourd’hui disparu.

2 CHALUFOUR, Jean-Denis, op.cit., p. 205.

%3 JUNGMANN, MS III, pp. 385-388.
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Nocent par simple bon sens, « La messe, comme tout acte posé par des hommes, doit avoir un
commencement et une fin, et il faut éviter de prolonger cette fin et de lui ajouter

. . 294
continuellement des appendices »* .

L.ILIV Les livres liturgiques : la formation du missel

Le premier missel « plénier » est celui de 1474. Son élaboration est I’aboutissement
d’un long cheminement. Dans un premier temps, au moment ou apparaissent les premiers
sacramentaires & Rome, ’'une des formes de célébration, longtemps orales, a été consignée
vers la fin du VIle siécle dans un document appelé 1’Ordo romanus I décrivant la messe
pascale présidée par le pape. On y apprend le rituel selon lequel chaque dimanche ou a chaque
grande féte le pape, en tant qu’évéque de Rome, faisant en quelque sorte station la, disait la
messe successivement dans les vingt-cinq basiliques titulaires (les « titres ») de I’Eglise de
Rome, tandis que les assemblées dominicales ordinaires, simples synaxes présidées par les
presbytres, avaient lieu dans les basiliques de quartier de Rome. L’Ordo romanus de cette
époque décrit la messe papale : autour du président, le pape, ouvrent d’autres ministres,
sacerdotes, diacres, sous-diacres, lecteurs et acolytes, ainsi que les chantres (la scola
cantorum) ; mais, c¢’est le pape qui ordonne le déroulement de la célébration, donnant le signal
pour continuer ou arréter I’action en cours, approuvant les noms des intervenants (lecteurs et
chantres). On y voit, enfin, les objets liturgiques utilisés lors de la messe, qui, conservés au
Latran ou a Sainte-Marie-Majeure, sont transportés vers la « station » ou a lieu I’assemblée.
Mais, il existait ¢galement a Rome un sacramentaire. Celui-ci, pas plus que 1’Ordo romanus I,
ne servait pas au pape, qui n’en avait pas besoin jugeait-on, mais a ceux qui, évéques ou
presbytres, pourraient remplacer le pape en cas de maladie, de vacance ou d’exil, ces deux
derniers cas ayant été trés fréquents a 1’époque ; c’est cela qui fut a ’origine de 1’Ordo
romanus II*”’. Selon 1’Ordo Romanus 11, supplément contemporain de 1’Ordo I, la liturgie du
pape se distinguait de celle de ses remplagants, évéques et prétres, par des éléments qui
exprimaient le pouvoir pontifical : 'usage de la cathedra, le trone, lieu liturgique distinct de
’autel, ainsi que la présence du clergé hiérarchique réuni en corps assistant le pape pendant la
célébration®®. 11y eut ainsi plusieurs types de messe : la messe solennelle, papale, la messe

« pontificale », qui est la messe solennelle de I’évéque ; la norme étant la messe solennelle, on
9

% NOCENT, Adrien, L avenir de la liturgie, op.cit., p. 66.

> METZGER, Marcel, Les Sacramentaires, op.cit., pp. 24-28.

¥ QOUEX (Abbé), Franck, « Les types de célébration de la messe romaine », in Baptistére n° 8, juin-juillet
2004.
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reconnut néanmoins, aux niveaux inférieurs, les formes de « messe chantée » (missa cantata)

29
et de « messe basse »*”".

En fait, 'ordo devra sa fortune a I’action déterminée de Charlemagne qui, I’ayant
demand¢ au milieu du VlIe siécle a Hadrien Ier, I'imposa dans les pays francs ; c’est cet ordo
trempé dans les coutumes liturgiques germano-gallicanes qui reviendra @ Rome pour donner
naissance au premier missel « romain» plénier, le Missel de 1474. Si Rome devient
demandeuse de sacramentaires et d’autres livres liturgiques, c’est parce que, tandis que le
Siege apostolique est en crise, en pleine désagrégation, au Nord (en pays franc et surtout
germanique) régne au Xe siécle™® « une activité intense chez les écrivains et les copistes.
Dans les monastéres allemands, en particulier, la copie et I’enluminure des livres sont
florissantes »>°. Ceci expliquant cela, c’est également au Nord qu’apparaitront les premiers
« missels pléniers », regroupant en un seul volume sacramentaire (livre euchologique, des
oraisons et de la priere eucharistique), lectionnaire et antiphonaire (les différentes picces
chantées) dont il fallait disposer pour dire la messe, d’abord par une compilation 1’un apres
’autre et, ensuite, en plagant chaque élément a la place qu’il occupe dans ’ordonnance de la
messe”". En réalité, le lectionnaire est le seul livre dont le contenu est extrait de I’unique livre
obligatoire de la liturgie, la bible (et c’est pourquoi il est chronologiquement le premier a étre
confectionné et publié¢), tandis que les autres, antiphonaire et sacramentaire, procedent de
compositions, souvent libres, dont la formation a dépendu d’abord des actes des célébrants qui
ont pu étre récoltés a travers la chrétienté et mis dans des formulaires écrits™'. C’est ainsi que,
a partir de la fin du Xe siecle, le missel qui s’impose a la cour de Grégoire V est celui qu’en
998 le pape avait commandé par contrat au monastére allemand de Reichenau ; a partir de
Rome, I'usage du « missel » va se généraliser vers 1200 sans encore s’imposer, mais un effet

d’unification va étre fait pour qu’il soit le missel de toute I’Eglise.

Par ce retour des choses, le fameux missel « romain », qui a fait autorité¢ dans la
liturgie catholique jusqu’au milieu du XVe siécle et a inspiré le premier « missel plénier »

s . . .\ Y . . . . 302
destiné a I’Eglise latine tout enti¢re, n’était romain que de nom ; il venait de Germanie™ -,
b

*7 Ibid.

% Voir infra, Deuxiéme chapitre, section I, §2 (La misére sociale et morale de I’Eglise latine).
¥ JUNGMANN, MS, p.130.

3% CABIE, Robert, op.cit., p.62.

3 METZGER, Marcel, Les Sacramentaires, Tur hout, Brepols, 1991, p. 28.

392 JUNGMANN, MS, p. 130.
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I

LE CONCILE DE TRENTE ET LE « RITE TRIDENTIN »

L’adoption du missel plénier de 1474 n’avait pas mis fin a la diversité des pratiques
liturgiques. Noélle-Maurice Denis-Boulet peut affirmer que jusqu’au concile de Trente, « la
variété des usages et des rites diocésains est sans limites »**>. C’est dans la difficulté que va
s’ouvrir et se dérouler le Concile de Trente, entravée par une situation politico-religieuse
délicate mais, en méme temps, favorable pour procéder a des réformes dont I’Eglise tout
enticre, comme le monde politique et le pouvoir temporel, avait grandement besoin, afin de,
en quelque sorte, rétablir ’image de I’Eglise, pacifier et stabiliser les relations dans une
Europe qui voyait émerger des Etats-nations rivaux et en proie a des conflits incessants. A
cause des divergences et suspicions, entre ’empereur et la papauté, entre les responsables
temporels (empereur et rois de France, essentiellement), des diverses alliances et intrigues
politico-militaires dans lesquelles la papauté était impliquée, des reports, prorogations et
ajournements, le concile, convoqué le 4 juin 1536, ne commencera effectivement que, apres
une succession de nouvelles convocations, prés de dix ans plus tard, le 13 décembre 1545.
Cette longueur fit que le concile fonctionna sous des orientations de papes différents qui se
sont succédé™™ et avec des évéques et des théologiens qui ne sont pas restés les mémes®”,

étant ainsi sans doute le plus long de I’histoire.

II.I LE CONTEXTE RELIGIEUX : la contestation doctrinale en toile de fond

La fin du Moyen Age et le début des Temps modernes sont marqués par une situation
extrémement volatile et fragile, aussi bien sur le plan politique que dans le domaine purement
religieux. Tout le haut Moyen Age ainsi que la majeure partie du bas Moyen Age connurent
une Eglise aux mceeurs dissolues autour d’une institution devenue presque la premiére
puissance temporelle et, donc, enferrée dans des problémes de puissances rivales avec
I’empire et les royaumes européens. Plusieurs faits affectent la situation de I’Eglise de Rome.

On peut citer la crise de la hiérarchie avec I’exil avignonnais des papes, 1’ignorance et la

39 DENIS-BOULET, Noél-Maurice, in L Eglise en priére, 1961, pp. 299-305, spéc. P. 303.
394 paul I, Jules III, Marcel II, Paul IV, Pie IV et Pie V qui mit en ceuvre la réforme liturgique conciliaire.
39 BEDOUELLE, Guy, La Réforme du catholicisme (1480-1620), Paris, Cerf, 2002, p. 86.
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pauvreté des clercs, la corruption et la cupidité des pasteurs, la déchéance et la dépravation
des meeurs ainsi que la débauche a la cour pontificale elle-méme. Il n’est pas indiqué de trop
lourdement insister sur ce dernier aspect particulicrement attristant de tout une période (de
904 a 963), qualifiée par des historiens comme celle de la « pornocratie pontificale ». Le Xle
siécle n’a pas eu le monopole de cette réputation papale sulfureuse, Alexandre VI Borgia
frayera la chronique au XVe et les pratiques de ce siecle provoqueront ces paroles

d’admonestation au ton « ezzéchielien » ou « nathanien » du dominicain Savonarole :

« Arrive ici, Eglise infame, écoute ce que te dit le Seigneur. Je t’ai donné ces beaux
vétements et tu t’en fais des idoles. Avec tes vases de prix, tu as nourri ton orgueil. Tu
as profané les sacrements par la simonie... Tu as ¢élevé une maison de débauche, tu t’es
transformée du haut en bas en maison infame. Que fait-elle la fille publique ? Assise
sur le trone de Salomon, elle fait signe aux passants : quiconque a de ’argent entre et
fait tout ce qui lui plait »**°

On peut, également, juste relever la misére sociale des clercs pauvres et ignorants tandis

que la hiérarchie se complait dans un systéme bénéficial simoniaque au service de Mammon.

Par contre, le contexte religieux mérite un examen, parce qu’il est susceptible
d’exposer dangereusement I’Eglise des Xe-XVle siecles aux critiques de ses adversaires juste
au moment ou éclate la querelle avec Constantinople (de laquelle devait découler le grand
schisme de 1054) et ou, surtout, se manifestent les premicres expressions et interprétations
théologiques centrifuges et rebelles préludes a la Réforme. C’est ce contexte qui explique
aussi bien I'urgence du concile que les décisions et réformes qu’il édictera, dans la mesure ou
le Concile de Trente va ainsi se présenter comme la réponse jugée adéquate a cette situation
de crise multiforme de I’Eglise occidentale du bas Moyen Age et du début des Temps

modernes.

Ce travail se doit ainsi d’aborder uniquement la contestation doctrinale organisée par
les Réformés, en particulier leur critique de la liturgie catholique et de ses fondements
théologiques. Ce choix se justifie par le fait qu’en réalité, comme le dit, avec nombre
d’historiens, Nicole Lemaitre dans sa lecon d’agrégation, le Concile de Trente « est réuni pour
répondre aux positions protestantes, il commence donc par définir des dogmes, par une
collaboration entre théologiens et canonistes, des vérités dont on peut vérifier 1'enseignement

et la connaissance. ». Les réponses qu’il donne aux questions « dépendent largement des

3% Dans AUBENAS, Roger, L’Eglise et la Renaissance, t. XV, p. 134, cité par BERGERON, Marie-Ima, Le
christianisme en Chine — Approches et liturgies, Lyon, Ed. Le Chalet, 1977, p. 45.
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protestants car les discussions suivent des catalogues d'erreurs tirées des oeuvres de Luther,

Melanchthon, Calvin, [...] »"".

Dans ce domaine liturgique comme, du reste, dans les autres, le concile répond
directement aux critiques et, donc, a la doctrine de la Réforme ; certaines affirmations
appuyées d’une réforme conciliaire apologétique, ne se comprennent que placées en face du
contenu de cette contestation. Il faut rappeler simplement que les luthériens s’en prenaient a la
messe « privée », sans le peuple, a la communion « privée » du seul célébrant, aux rites qui
¢étaient privilégiés au détriment de la Parole de Dieu ; nous nous limiterons, pour les présenter
plus en détail, a quelques éléments de la doctrine eucharistique luthérienne, surtout ce en quoi
elle différe de celle de I’Eglise romaine. Les documents luthériens comme La Confession
d’Augsbourg et ’Apologie sont I’illustration et la défense de la croyance fondamentale
luthérienne, tout en réfutant les prétentions et allégations, notamment de I’Eglise de Rome en
ce qu’elles affirment la doctrine « catholique » ou attaquent le luthéranisme. Nous y trouvons
le sens que Luther et les siens ont de la liturgie et de la messe qu’ils vont dorénavant
ordinairement appeler « le culte ». Ainsi, ils affirment que dans la lere Apologie de Saint
Justin, le vocable « liturgie » « ne signifie pas, a proprement parler, un sacrifice, mais bien
plutdt un service public, [...] qu'un seul ministre consacrant présente au reste du peuple le
corps et le sang du Seigneur, de méme qu’un seul ministre enseignant présente I’Evangile au
peuple. C’est ainsi que Paul déclare: « Qu’on nous consideére donc comme des serviteurs du
Christ et des dispensateurs des mystéres de Dieu », c’est-a-dire de I’Evangile et des
sacrements (1 Corinthiens 4:1)... De la sorte, «leitourgia » correspond exactement a
« ministére » (Article XXIV, 79-81). Tandis que nous pouvons lire dans la Confession
d’Augsbourg que « les Saintes Ecritures déclarent en de nombreux endroits qu’il n’y a aucun
sacrifice ni pour le péché originel, ni pour les autres péchés, sinon uniquement la mort de
Christ. Car il est écrit dans I’Epitre aux Hébreux, que Christ s’est offert une seule fois et
qu’ainsi il a aboli le péché, et nous a sanctifiés une fois pour toutes (Hébr. 9, 26-28 ; 10, 10).
C’est une innovation inouie d’enseigner dans I’Eglise que la mort de Christ a satisfait
seulement pour le péché originel et non pas aussi pour les autres péchés. ». Nous remarquons,
la, une premiere différence avec la conception de la « messe » catholique considérée comme
la réactualisation du sacrifice de la croix par le prétre agissant in persona Christi. Dans cette
conception luthérienne, la participation a la simple « opération rituelle » qu’est la « messe »,

n’attribue ni ne fait acquérir une grace ou un bien quelconque de la part de Dieu, pas plus

37 LEMAITRE, Nicole, La réforme en continuité réussie, le concile de Trente, http://histoire.univ-
parisl.fr/agregation/moderne2003/cours12. htm
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qu’elle ne permet d’étre libéré des péchés. En effet, I’« eucharistie » n’est pas, pour le
luthéranisme, un sacrifice expiatoire ou propitiatoire, dans la mesure ou « ce sacrifice a déja
¢été consommé sur la croix - mais pour qu’il serve a réveiller en nous la foi, et a réconforter les
consciences ; en effet, le Sacrement nous rappelle que la grace et la rémission des péchés nous
sont assurées par Jésus-Christ. », car « saint Paul enseigne que nous obtenons griace devant
Dieu par la foi, et non par les ceuvres. » Plus nettement encore, « la Messe n’est pas un
sacrifice offert pour d’autres, qu’ils soient vivants ou morts, afin d’effacer leurs péchés, mais
[qu’] elle est destinée a étre une Communion dans laquelle prétre et fidéles regoivent le
Sacrement, chacun pour soi-méme »® Cette affirmation réfute en cela, ¢galement,
I’organisation des messes des morts et toutes les autres croyances qui lui sont attachées
comme la doctrine du purgatoire. A la limite, s’il n’y avait ce que le luthéranisme appelle « la
sainte Céne », qui vient introduire une idée d’eucharistie, le « culte » luthérien, quels que
soient ses autres rites, ne différerait pas beaucoup de la simple synaxe ancienne, assemblée

liturgique essentiellement consacrée au partage de la Parole.

Quant a la sainte Céne, elle pose les questions de la doctrine eucharistique en ce qui
concerne la nature des especes eucharistiques et la maniére d’administrer la sainte Céne ou la
Communion. De ce point de vue, la doctrine luthérienne découle du rejet de la doctrine
eucharistique catholique et des rites ajoutés au schéma initial, tandis qu’elle remet en cause,
spécialement, la doctrine de la transsubstantiation. Certes, ainsi que le dit la Confession
d’Augsbourg, « Quant a la Sainte Céne du Seigneur, nous enseignons que le vrai corps et le
vrai sang de Christ sont réellement présents, distribués et regus dans la Céne, sous les especes
du pain et du vin. »* Mais, Luther professe une doctrine dite de la « consubstantiation »
selon laquelle les paroles du Christ «ceci est mon corps, ceci est mon sang» signifient que,
lors de la Cene, et seulement lors de la Céne, les espéces deviennent effectivement corps et
sang du Christ, mais ils demeurent en méme temps, ils n’ont pas cess¢ d’étre, « pain » et
«vin ». De telle sorte qu’ils ne sont devenus « corps et sang » du Christ que durant le court
moment ou le fidéle les mange et boit, demeurant pour le reste du temps simplement du pain
et du vin. Si une telle doctrine induit que I’on regoive la communion avec respect et en étant
préparé, elle exclut la pratique de la « réserve eucharistique », ’adoration et tout le culte du

Saint sacrement.

% Confession d’Augsbourg, article 24.
39 Confession..., article 10.
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Quant a la maniére de communier, Luther avait sévérement critiqué 1’abandon de la
communion sous les deux espéces, devenu systématique dans I’Eglise romaine®'’ ; il a donc
prescrit la communion au Corps et au Sang, revenant aux pratiques orthodoxes de 1’Eglise
ancienne et aux enseignements de la tradition, Cyprien, Jérome, le pape Gélase, etc. Mais la
raison principale avancée est sans aucun doute scripturaire, la Confession cite, a cet égard,
d’abord le Christ lui-méme : « Dans nos églises on administre aux laiques la Sainte Céne sous
les deux especes, pour la bonne raison que tel est clairement I’ordre et le commandement de
Christ, Matth. 26, 27 : “Buvez-en tous’ ». La, le Christ, parlant de la coupe, ordonne en
termes clairs et précis que tous doivent en boire. » et, ensuite, la Lettre de saint Paul a ’Eglise

de Corinthe (I Co 11, 16).

Outre ces quelques différences d’ordre doctrinal, on peut dégager les grandes
innovations « rituelles » par rapport a la structure de la messe romaine. En général, tout en
partant de la tradition catholique qu’il connait bien en tant qu’ancien augustin, et adaptant

! Luther n’est pas néanmoins trés favorable aux cérémonies grandioses

"Ordo missae’
médiévales qui ont alourdi la structure simple de la liturgie des premiers chrétiens ; il les
considere en effet comme « fumée et bruit », ne voulant pas, au départ, abolir toute la liturgie,
mais la purifier de tous ces rites qui I’ont « défigurée », bien que ses idées aient évolué par la
suite et aient fini par bien singulariser le culte luthérien de la messe romaine. Ses vues sont
essentiellement exposées dans Formula Missae et Communionis (1523), et dans La Messe
allemande (1526) ; il stigmatise que l’on ait considéré « ces cultes comme une ceuvre
bénéfique pour gagner la grace et le salut, en cela, la foi a sombré... », ce qui explique que
I’on a « tu la Parole » au profit « d’affabulations non chrétiennes et de mensonges »°'>. C’est
pourquoi, ce qui frappe c’est I’importance accordée a la Parole (lectures et prédication) qui
occupe la place centrale dans la célébration du culte, qu’il soit le simple culte quotidien (du
matin ou du soir) ou le culte dominical. Le culte, ainsi dépouillé, autour de la Parole encadrée
par des chants, cantiques et hymnes, n’est plus la messe célébrée par un prétre, effectuant des
gestes et disant a voix basse des paroles auxquels le peuple ne comprend rien, mais une
célébration communautaire conduite par un pasteur. Ceci traduit également la conception qu’a

Luther du sacerdoce : pour lui, ayant un seul et méme baptéme, une seule et méme foi, un seul

1% Nous verrons que la validité de la communion uniquement au Corps du Christ sera décrétée en forme de
dogme par le Concile de Trente.

" WEBER, Edith, La nouvelle ordonnance du culte et I’hymnologie — Formula Missae et Communionis (1523)
et Deutsche Messe (1526), in VALENTIN, Jean-Marie, Luther et la Réforme — Du Commentaire de I’Epitre aux
Corinthiens a la Messe allemande, Paris, Ed. Desjonquéres, 2001, pp. 386 et 389.

312 WEBER, Edith, op.cit., p. 393.
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et méme évangile, tous les chrétiens participent véritablement au sacerdoce, la seule
différence avec le sacerdoce sacramentel est liée a la fonction spécifique du prétre. Reconnu
adulte et responsable, le chrétien peut interpréter lui-méme les Ecritures et il en a le droit,
tandis que les sacrements qu’administre le prétre n’agissent que par la foi de celui qui les
recoit et non par eux-mémes du fait d’émaner du prétre ex opere operato (ce qui est la
doctrine officielle réaffirmée plus tard par le Concile de Trente), mais les sacrements sont la
manifestation objective d’une révélation que Dieu a voulue, a la fois donnée de I’extérieur et
matérialisée dans I’incarnation, dans le Livre, I’Eau, dans le Pain et le Vin. De telle sorte que

le sacerdoce sacramentel n’est méme plus utile, ce dont I’Eglise a besoin ce sont les serviteurs

313

capables de proclamer la Parole” °, par laquelle se révele cette grace gratuite et invisible de

Dieu ; d’ou, I'importance de la Parole et de la prédication dans le service liturgique.

La structure de la messe allemande est simple et ne garde que quelques picces de la
messe catholique™* :

Introit

Kyrie eleison (pas de Gloria, en tout cas, celui-ci n’est pas signalé)

Collecte (priere du jour)

Epitre

Graduel (cantique allemand)

Evangile

Credo ou Confession de foi (chant d’une paraphrase du Credo par Luther)

Prédication

Notre Pére (chant d’une paraphrase faite par Luther)

Exhortation a communier dignement (mais pas de confession ni d’absolution, celles-ci ayant
eu lieu en privé)

Paroles d’institution, sur la base de I’Epitre aux Corinthiens, 11, 23 et ss. complété par la
lecture des textes de I’Evangile pendant qu’a lieu la consécration des espéces, c’est-a-dire en
fait la préparation,

Elévation des especes de la Céne

Distribution de la Céne sous les deux especes

Le Sanctus ou I’Agnus Dei

Pri¢re d’action de graces

Bénédiction

La messe luthérienne, dite allemande, se caractérise surtout comme un culte, un
service liturgique, ou la prédication a, au moins, autant d’importance que la Céne elle-méme.

Cette conception fait apparemment une application particuliere de la primauté absolue de la

313 TUCHLE, Herman, et alii, op.cit., pp. 69-70.
314 Concernant la structure et les apports de la messe allemande, WEBER, Edith, op.cit., pp.396-399.
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Parole : sola scriptura, en conséquence, sola fide et sola gratia, parce que c’est solo Christo.
Luther veillera a la qualité du lectionnaire et des péricopes, qu’il hérite de la tradition
catholique. Elle se caractérise également par la recherche de la participation active des
fideles : d’ou, I'importance des chants, non plus ce grégorien qui s’était imposé dans ’Eglise
romaine mais était devenu affaire de spécialistes et de quasi professionnels au sein de la scola
cantorum. Lui-méme musicien et pocte, il a réalis¢é de nombreuses compositions musicales
pour la liturgie, avec des cantiques parmi les plus connus du protestantisme, nombre de
chorals chantés au cours de la liturgie sont de sa composition, comme les paraphrases de
certaines piéces traditionnelles de la messe (comme l’introit, le credo ou le Pater). Luther
appelle une rénovation de ’hymnologie en recourant aux chants et cantiques populaires ou, en
tout cas, de psaumes en langues vernaculaires ; il recommande que les paroles soient simples,
compréhensibles et faciles a chanter en communauté. Ce mouvement est facilité par une
tradition allemande, ancienne, du chant et de la musique populaires propices a des
célébrations collectives. Néanmoins, Luther n’avait pas ordonné I’abandon immédiat du latin ;
bon latiniste par sa formation, souhaitant méme que le culte pit étre célébré en latin et en
allemand, afin de satisfaire tous les gofits et toutes les sensibilités ; cette pratique bilingue
s’est poursuivie dans les grandes villes, encore aux XVIIe et XVIIIe siécles®"”.

Il est possible que, ayant subi des influences diverses depuis la Réforme, certaines
communautés ou paroisses luthériennes ne céleébrent pas en respectant le schéma qui résulte
de ces conceptions, cela peut étre considéré comme une évolution vivante normale ou comme
une anomalie ou déviation, selon les points de vue. En tout état de cause, il demeure une
différence fondamentale avec la messe catholique, dans la mesure ou pour les catholiques, la
messe représente toujours non seulement une commémoration mais aussi une réactualisation
du sacrifice du Christ avec I’eucharistie comme le sommet de la célébration, tandis que, nous
I’avons vu, les protestants, s’étant tous inspirés de la doctrine de Luther quelle que soit leur
dénomination, dans un culte sans valeur sacrificielle et simple assemblée liturgique avec la
sainte Cene, accordent la méme importance aux deux parties de la messe, la liturgie de la

Parole et la liturgie eucharistique.

31> WEBER, Edith, op.cit. p. 399.
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IL.II LE CONCILE ET LA REFORME LITURGIQUE : LA LITURGIE
TRIDENTINE

Convoqué, ainsi qu’on I’a dit, au début de la Réforme protestante de Luther pour
réfuter les propositions théologiques considérées comme inexactes et contraires a la doctrine,
le Concile de Trente produit une abondante ceuvre dogmatique et doctrinale et, pour faire face
aux désordres et fantaisies liturgiques, une réforme de la liturgie. Afin de bien comprendre le
sens et la portée des décisions conciliaires, il serait utile d’indiquer comment les conditions et
circonstances qui en sont a I’origine ont imposé en quelque sorte 1’orientation (I), pour ensuite
examiner la doctrine mise en ceuvre par le concile pour encadrer le contenu de la réforme
liturgique (II), avant de jeter un regard sur ce contenu au travers du missel et du rite
« tridentins » (III). Certains documents conciliaires relatifs a la liturgie de la messe, doctrine,
canons et constitution liturgique, ainsi que le schéma complet de la messe tridentine sont

reproduits en annexe.

ILILI.I L’objet et I’ceuvre du Concile

Il faut, d’emblée, dire que ’avénement du concile était un événement souhaité et
attendu de tous, vu la situation de I’Eglise et en son sein dans I’environnement politico-
religieux qui était le sien. D’ une part, tout en étant encore une puissance indéniable au double
plan spirituel et temporel, la papauté traversait, malgré tout, des difficultés qui fragilisaient
I’Eglise, des tiraillements entre des alliances politico-militaires, des avancées de contestations
doctrinales sinon de véritables hérésies, sur un fond interne lézardé a cause de la décrépitude
des meeurs aussi bien a la curie que dans le clergé en général. D’autre part, I’Eglise elle-méme
avait besoin de se réformer et de devenir forte face a la montée de la Réforme protestante qui
avait remis en question quelques-unes de ses bases doctrinales et dogmatiques les plus
traditionnelles ; la papauté, elle-méme, bien qu’elle ait conservé intacte sa puissance
notamment sur des conciles qui avaient essayé de lui contester la primauté (Bale, Constance,
etc.), elle ne pouvait laisser I’institution péricliter. Les souverains, aussi, avaient besoin d’une
réforme de I’Eglise, comptant sur un concile général pour réduire quelque peu la papauté et
ainsi affirmer leur souveraineté¢ mais aussi leur droit de regard sur les églises de leur pays au
moment ou la propagation de la Réforme était de nature a amener une sorte de crise de

régime.
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En fait, il faut bien le reconnaitre, on ne peut pas nier que la Réforme fut pour ’Eglise
une provocation trés grave ; bien au-dela de ce qu’avait pu représenter le schisme d’Orient, la
Réforme correspondait & une sorte de schisme intérieur, au cceur méme de I’Eglise de Rome
et au sein de I’empire, 'un de ses alliés les plus sirs. Elle semble ainsi étre la cause
surdéterminante du Concile parce qu’elle appelait une réponse aussi nette que « définitive »,
solidement argumentée en vue d’une condamnation ferme et sans recours et, en cela, un

concile était la voie la meilleure.

Par ces circonstances, 1’objet du concile s’imposait de lui méme ; double, il devait
faire face a la crise interne de I’Eglise pour la réformer et, d’un autre coté, réaffirmer la
«vraie » doctrine pour contrer les dérives hérétiques des Réformés luthériens. Il en découla,
pour I’ceuvre du Concile, un caractére ambivalent ; elle est, certes, un effort de réforme,
notamment disciplinaire, de I’Eglise catholique, mais, il est difficile de ne pas y voir
indissociablement une sorte de « contre-réforme » au regard de la Réforme protestante : ses
décisions se répartissent ainsi entre ces deux objets, doctrine ou dogme et réforme. Du reste, a
cet égard, presque tout le mois de janvier de 1I’année 1546 fut consacré au débat sur la
primauté a accorder a ces deux thémes, la papauté, globalement, privilégiait le travail
dogmatique, estimant que ce sont les manquements sur ce plan qui étaient a la base des abus
et errements constatés, tandis que la thése impériale était que ce sont les mauvaises meeurs qui
ont donné prise aux contestations et theéses des hérétiques. Mais, sans doute, comme souvent,
la vérité devait-elle étre au milieu ; en fait, pour les « Réformés », les deux aspects étaient liés
comme bases de leur révolte méme si certains aspects disciplinaires leur semblaient de peu
d’importance. Finalement, il fut décidé de traiter ensemble la doctrine et la réforme mais le
légat du pape précisant que ce soit absolument dans cet ordre, I’examen d’un aspect de la foi
donnant lieu a celui d’un aspect des meeurs qui pouvait lui correspondre. Plus que d’un
compromis, il s’agit d’une véritable connexion interne de I’ceuvre conciliaire qui donna a
celle-ci une certaine qualité opératoire que n’avaient pas toujours des conciles antérieurs a cet
égard trop théoriques’'®. De fait, a partir de la IVe session ouverte le 8 avril 1546, le concile
mena de concert ces deux matiéres et, souvent, faisant suivre d’un décret sur les abus et, donc,
sur la réforme, le décret pris en maticre dogmatique. Mais, globalement, comme le dit N.
Lemaitre, « comme dans la Réforme protestante, les textes de I'Ecriture sont placés a la base

des travaux du concile, dés la 4e session, le 8 avril 1546, trés tot apres l'ouverture, ce qui est

31 BEDOUELLE, Guy, op.cit., pp. 79-80.
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la preuve d'un consensus. Avant de s'occuper des dogmes, le concile a donc voulu s'occuper
de leur fondement, définir les sources qui permettent de construire la foi. »*'’

Cependant, méme dans cette maticre relativement récente et suffisamment
documentée, les spécialistes ne s’accordent pas toujours sur le nombre et I'intitulé des décrets
promulgués, on peut néanmoins en distinguer assez nettement 1’objet et la substance®'®, & part

le fait que chacun affirme I’alternance entre décrets doctrinaux et décrets disciplinaires.

Dans le domaine de la doctrine, en nous inspirant d’Alain Tallon et de Guy Bédouelle, nous
pouvons estimer que, outre le décret de la Ile session sur « la maniere de vivre et les autres
points a observer au concile » (Tallon), les autres décrets intervenant dans le domaine de la

doctrine portent successivement sur :

-le symbole de la foi, au cours de la Ille session (Tallon), I’Ecriture sainte (ou les Livres
canoniques) et les traditions apostoliques ;

-le péché originel ;

-la justification ;

-les sacrements en général et le baptéme (le décret étant accompagné de trois canons sur la
réforme en matiére de sacrements) ;

-I’Eucharistie ; la pénitence et I’extréme-onction ;

suivent, au cours de la XXIe session du 16 juillet 1562, le décret sur la communion sous -les
deux espéces et, au cours de la fameuse XXIle session, le sacrifice de la messe (exposition de
la doctrine touchant le sacrifice de la Messe) et décret sur les abus a éviter dans la célébration
de la messe ;

-sur le sacrement de 1’ordre ;

-le mariage ;

le purgatoire, le culte des saints et des images.

Suivant les mémes sources, la réforme se vit, elle, consacrer des décrets portant
respectivement sur :

-la Vulgate ;
-les impressions du texte sacré et la langue vulgaire (I’édition et I’utilisation des Livres
saints) ;

-I’enseignement et la prédication de I’Ecriture et (Tallon) les quéteurs d’aumones ;

317 Une réforme en continuité réussie, op.cit.
18 Voir les chronologies établies par TALLON, Alain, Le Concile de Trente, Paris, Cerf, 2000, pp. 100-102, et
BEDOUELLE, Guy, op.cit., pp. 84-85.
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-la résidence des évéques et des prétres et (Tallon) les exces a corriger par ’ordinaire, les
visites et les fonctions pontificales ;

-les bénéfices ecclésiastiques ;

-les droits et devoirs des évéques ;

-les relations des évéques et des prétres ;

-la discipline sur les prétres et leurs moyens de subsistance ;

-I’appel aux ordres par I’évéque et I’institution des séminaires ;

-les synodes provinciaux et diocésains ;

-les visites pastorales ;

-la prédication ;

-les chapitres cathédraux ;

-les vacances des si¢ges €piscopaux ;

-les réguliers et les moniales ; et

-un décret de « réforme générale » qui comprend vingt et un chapitres traitant de points trés

divers qui complétent les décrets précédents.

La primauté du contenu des décrets de doctrine s’exprime dans la forme donnée a ces
derniers. Parce que, comme on I’a vu, le projet du Concile était de réfuter et de combattre les
hérésies, les décrets qui exposent et réaffirment la doctrine de I’Eglise étaient généralement
accompagnés de canons, dont la forme de textes juridiques énonce la fausse doctrine visée et
la condamne par la formule péremptoire de 1’anathéme : « Si quelqu’un dit ou croit que... ;
qu’il soit anathéme ». L’autre particularité de ces décisions doctrinales c’est qu’elles ont créé
des instruments pastoraux de leur objet, a travers 1I’Ecriture sainte dont le contenu est fourni
par les Livres canoniques triés et fixés par ’Eglise au milieu de tous les écrits qu’on rencontre
couvrant les deux périodes de I’Ancien et du Nouveau Testaments ; a travers une profession
de foi catholique, sans doute pour répondre aux professions proclamées par les luthériens,
consignée dans le catéchisme romain a ¢élaborer par le soin de la papauté sur la base des
décisions conciliaires, et a travers, concernant 1’eucharistie, le Missel inspiré de la doctrine

conciliaire et qui sera €élaboré et promulgué par les soins du pape.

En fonction de cette doctrine réaffirmée, Paul IV avait fait publier (1558) une liste de
livres prohibés, 1’Index Librorum prohibitorum, élaborée sur la base des investigations et
propositions des théologiens « orthodoxes » des universités de Paris et de Louvain ; cette
ceuvre va étre prise en charge par le concile qui, faute de temps, demande au pape de la

parachever par une nouvelle édition de I’/ndex. En fait, parce que de tout temps certains livres
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ou certains auteurs étaient mis en doute, le concile donne la liste des livres qui sont acceptés, a
partir d’une liste établie depuis le concile de Florence de 1439 dont il a déja été question plus
haut, a la suite des discussions avec les Grecs ; toutefois, cet 1’/ndex des livres admis
n’aboutissait pas a anathémiser ceux qui douteraient de tel ou tel des livres de cette liste
officielle. Sont écartés, avant tout, tous les écrits des grands penseurs et responsables
luthériens, tous les livres anonymes publiés depuis 1515, date a laquelle les « luthériens »
commengaient a se manifester et souvent dans 1’anonymat, mais aussi certaines traductions
des Ecritures a cette époque ou les protestants avaient opté pour la traduction libre. Le régime
des sanctions concerne soit une interdiction jusqu’a modifications exigées, soit une
interdiction pure et simple avec retrait et destruction des ouvrages condamnés et il fut, en
conséquence, institué un régime d’autorisation préalable d’édition, d’impression et de

. . 319
publication d’ouvrages™ .

C’est que, comme I’observent certains spécialistes, dans le
domaine de la doctrine, le concile avait manifesté « une évidente intransigeance dogmatique
quand il s’agissait de faire face a la Réforme, mais un souci de compromis pour tout le

reste »320

. De fait, en particulier, pour la réforme des meeurs et pratiques de la hiérarchie de
I’Eglise, la tache ne fut pas facile ; il était en effet illusoire de croire que les prélats et évéques
cumulards de charges, de bénéfices ecclésiastiques a la téte de juridictions dans lesquelles ils
ne mettaient jamais le pied, pour ne prendre que cet exemple, pouvaient véritablement
réformer et s’imposer une obligation de résidence effective et renoncer aux richesses et a tout
ce qu’elles impliquaient de vie luxueuse bien peu évangélique. D’autant plus que, pour le
cumul et le trafic des bénéfices par exemple, le systéme en vigueur convenait bien aux
souverains qui y trouvaient des instruments politiques de leur influence sur les princes de

I’Eglise ; c’est pourquoi, malgré le concile, le systéme continua encore en Allemagne et en

France.

Deux objectifs majeurs auront préoccupé la hiérarchie de I’Eglise catholique, tous
deux sans aucun doute surdéterminés par la Réforme protestante. D’une part, combattre la
large diffusion des idées hérétiques de Luther et des siens, en assurant une aussi large et forte
réaffirmation de la doctrine traditionnelle de I’Eglise, croisade dont se chargeront les
différents ordres religieux. De tous, sans doute, la Compagnie de Jésus s’en fit-elle la
spécialité, celle de combattre les fausses doctrines et propager la vraie foi catholique.

L’approbation des statuts de cet ordre en 1540, en période pré-conciliaire et en pleine lutte

1% Sur 1'Index, voir Analecta Juris Pontificii, Dissertations sur divers sujets de Droit canonique, Liturgie et
Theologie, Quatriéme Série, Rome, 1860, pp. 1401-1446, numérisation par Google, et BEDOUELLE, Guy,
op.cit., pp. 98-99.

320 TALLON, Alain, op.cit., p. 98.
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contre le protestantisme déferlant, t¢émoigne bien que les jésuites se proposent et sont institués
pour ces croisades, aussi bien en occident méme, pays des « fideles », et ailleurs, chez les
« infideles ». C’est ce que confirment les constitutions de la Compagnie reprenant en cela le

": si la fin de la Compagnie est de

contenu de la bulle Regimini militantis Ecclesiae™
« s’employer au salut et a la perfection de 1'dme de ses membres mais, avec cette méme grace,
de chercher intensément a aider au salut et a la perfection du prochain. », ses membres font ce
«veeu expres au Souverain Pontife, actuel ou futur, en tant que Vicaire du Christ notre
Seigneur : celui d'aller partout ou Sa Sainteté voudra l'envoyer, chez les fideles ou les
infidéles »***. Les jésuites seront véritablement une armée en croisades d’évangélisation dans
différentes contrées d’Europe, mais aussi, comme on le verra, dans les pays non chrétiens
d’ Amérique, d’Asie et d’Afrique. Le deuxieéme objectif est d’encadrer toutes les initiatives et
actions par des structures appropriées ceuvrant aux cotés du pape. Ce recentrage et cette
centralisation se traduiront par deux réformes capitales décidées par I’Eglise en créant deux
dicasteres. La veille du Concile de Trente, en plein débat théologique bouillonnant avec les
Réformés, le pape Paul III institue la Sacrée Congrégation de I’Inquisition romaine et
universelle, par la bulle Licet ab initio, en date du 21 juillet 1542 ; gardienne de la « vraie
foi», la Congrégation avait pour mission de lutter contre les hérésies et, a ce titre,
responsable de I’inquisition, laquelle était déja pratiquée depuis le XIlle siécle (notamment
par I’intermédiaire des dominicains) mais demeurait trop entre les mains des rois, apres le
Concile, la congrégation sera en charge de 1’/ndex. Cette congrégation fit 1’objet d’une
réforme de Pie X qui lui donna le nom de Sacra Congregatio Sancti Olfficii (Sacrée
Congrégation du Saint-Office), devant veiller a la pureté de la doctrine et des meeurs. Paul VI,
par le Motu proprio Integrae servandae, supprime 1’Index et attribue a la congrégation son
nom actuel de Congrégation pour la doctrine de la Foi, la constitution apostolique Pastor
Bonus de Jean-Paul 11 de 1988 précisera que sa tache est « de promouvoir et de protéger la

323 La deuxiéme

doctrine et les meeurs conformes a la foi dans tout le monde catholique... »
réforme est ’ceuvre de I’Eglise post-tridentine, sortie du Concile avec la conviction de la
justesse de sa doctrine et engagée dans la propagation de la foi dans les contrées étrangeres
pénétrées par ’Europe a la faveur des « grandes découvertes » et des conquétes des XVe-
XVle siecles, et qui, pour encadrer la mission universelle de I’Eglise, créa la Sacra

Congregation de Propaganda Fide (Congrégation de la propagation de la foi, souvent appelée

« la Propagande »), créée par Grégoire XV en 1622, dont nous verrons plus loin I’importance

**! La bulle Regimini militantis Ecclesiae, promulguée le 27 septembre 1540 par le pape Paul IIL.
322 Constitution 3 et 7, www,jesuites.com/documents/constitutions
33 Pastor Bonus, §48.
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dans le domaine de la « dilatation » (propagation) de la foi catholique et qui a joué un role
capital dans I’implantation de 1’église « missionnaire ». Il n’est pas inutile d’ajouter que
I’édiction du catéchisme fut d’un apport certain dans la préservation du dogme et de la
doctrine. En effet, le concile de Trente, sort en 1566 le catéchisme dit romain destiné aux
adultes incultes et aux enfants. En fait, il s’agit d’un manuel pour les curés, afin qu'ils soient
capables d'expliquer clairement la doctrine et il sera, pour des raisons didactiques et pratiques,
¢laboré en forme de dialogues pour en faciliter 1’étude par cceur et 1’assimilation ; pour les
mémes raisons il sera traduit dans toutes les langues. Sur ce modele, les dioceses éditeront a

leur tour des catéchismes adaptés aux enfants.

On peut ainsi dire qu’avec ce Concile, le catholicisme retrouve son unité, au moins
formelle, fondée essentiellement sur la réaffirmation du dogme, le pape Pie IV pouvait se
proclamer « évéque de I’Eglise universelle », tandis qu’un instrument nouveau est mis en
place pour assurer le controle de Rome sur les églises locales, grace a la Visitatio ad limina

Apostolorum instituée par Sixte V>**.

ILILII La doctrine et la réforme liturgiques

Si nous nous limitons aux décisions relatives aux questions touchant a la liturgie et a la
messe, nous retiendrons les décrets adoptés a cet effet au cours des Xllle, XXlIe et XXIIe
sessions, respectivement sur I’Eucharistie, sur la communion sous les deux espéces et sur le
sacrifice de la Messe. Ces décrets sont accompagnés de canons qui clarifient bien les points
de la foi et de la pratique fondamentales de I’Eglise et précisent les obligations des fideles
dans ce domaine ; mais ils ne peuvent étre séparés de ce que 1’Eglise affirme par ailleurs en
matiere de sacrements en général (décret et canons adoptés lors de la VIle session),
circonscrivant en particulier le sens du sacerdoce sacramentel (le sacrement de 1’ordre, traité
au cours de la XXIIIe session) et le role du prétre dans I’administration des sacrements et dans
I’accomplissement du sacrifice de la Messe, de méme qu’est importante, ici, la question de la

traduction des Ecritures et des livres liturgiques en langues vulgaires.

¥ BAUMGARTNER, Mireille, L Eglise en Occident des origines aux réformes du XVle siécle, op.cit., pp. 239-
240.
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ILILIL1 Contenu de la réforme liturgique

Le Concile entreprend de réfuter point par point les théses luthériennes touchant les
idées et croyances qui sous-tendent la conception de la liturgie eucharistique en ses principaux
points ainsi que les expériences liturgiques déja mises en pratique par les protestants : la
nature sacrificielle, la transsubstantiation, I’effet propitiatoire, ’admissibilité et la 1égitimité
de la messe pour les défunts, ’adoration du Saint sacrement, le culte de saints, et différents
autres rites que nous avons vus se développer dans les coutumes liturgiques en particulier au
cours du haut Moyen Age, etc. Toutefois, le contenu de cette doctrine montre que le Concile
répond a certains autres points ayant fait depuis longtemps objet de divergences plus ou moins
profondes entre les Eglises orientales et I’Eglise latine. Elle commence par préciser la nature
et le bien fondé de la messe, d’institution divine par le Seigneur lui-méme comme symbole
devant perpétuer le sacrifice sanglant de la croix : bien que le Christ « dt une fois s’offrir lui-
méme a Dieu son Pére, ... néanmoins, parce que son sacerdoce ne devait pas étre éteint par la
mort, pour laisser & I’Eglise, sa chére épouse, un sacrifice visible... par lequel ce sacrifice
sanglant, qui devait s’accomplir une fois en la croix, fiit représenté, la mémoire en fiit
onservée jusqu’a la fin des siécles, et la vertu si salutaire en fiit appliquée pour la rémission
des péchés que nous commettons tous les jours »*>>. Ceci répondait aux théses luthériennes ne
considérant la messe que comme un mémorial et non ’actualisation ou la répétition du
sacrifice du Christ, subi une seule fois pour toutes, rejetant la pratique des eucharisties
fréquentes, rejetant la doctrine qui attribue a la participation a la messe des graces et des
bénédictions. Bien plus, le Concile réaffirme le caractére propitiatoire de la messe, qui fait
qu’elle est dite pour I’expiation des péchés et pour le salut des vivants mais aussi des morts,
en particulier, ceux du purgatoire : « le sacrifice visible de la messe est propitiatoire pour les
vivants et les morts » ; « conformément a la tradition des apotres, elle est offerte, non seulement
pour les péchés, les peines, les satisfactions et les autres nécessités des fideles qui sont encore vivants,
mais aussi pour ceux qui sont morts en Jésus-Christ, et qui ne sont pas encore entiérement purifiés. »

(Décret « Exposition de la doctrine touchant le sacrifice de la Messe », chapitre II).

En fait, le concile entérine, légitime et impose toutes les pratiques et tous les rites
liturgiques qui étaient mis en place au cours des siécles précédents, que nous avons vus
s’introduire, parfois subrepticement, par improvisation ou par hasard. Non seulement les
messes dites en ’honneur des saints, les messes ou seul le prétre communie, pour la raison

qu’elles sont dites par un ministre public de I’Eglise, s’il communie seul sacramentellement

323 Décret de la XXlle session sur I’Exposition de la doctrine touchant le sacrifice de la sainte messe chapitre
premier « De I’institution du sacrifice de la messe ».
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les fideles communient spirituellement et parce que le prétre célebre non seulement pour lui
mais aussi pour tous. Le concile justifie et légitime les pratiques comme « prononcer a la messe
des choses a basse voix, d’autres d’un ton plus haut, et a introduit des cérémonies, comme les
bénédictions mystiques, les lumiéres, les encensements, les ornements, et plusieurs autres choses
pareilles, ... ». La raison en est que « la nature de ’homme étant telle qu’il ne peut... sans quelque
secours extérieur s’élever a la méditation des choses divines, ... I’Eglise, comme une bonne mére, a
¢tabli certains usages, ... suivant la discipline et la tradition des apotres, et pour rendre par la plus
recommandable la majesté d’un si grand sacrifice, et pour exciter les esprits des fideles par ces signes
sensibles de piété et de religion a la contemplation des grandes choses qui sont cachées dans ce
sacrifice. » (chapitre V). L’argumentation utilisée pour justifier I’imposition du latin comme
langue liturgique est assez surprenante : « Quoique la messe contienne de grandes instructions
pour les fidéles, il n’a pourtant pas été jugé a propos par les anciens Péres qu’elle fat célébrée partout
en langue vulgaire. » Mais, le concile invite les prétres a expliquer la Parole, ordonnant que
« souvent au milieu de la célébration de la messe ils expliquent eux-mémes, ou fassent expliquer par
d’autres, quelque chose de ce qui se lit a la messe, ... surtout les jours de dimanches et de fétes. » Un
tel laconisme et ce peu de souci de véritablement justifier la doctrine détonnent a une période
ou, non seulement les Réformés ont abondamment argumenté I’option des langues locales,
mais aussi jusqu’au sein du concile, y compris parmi les Romains et les Italiens, des voies
s’exprimaient pour une telle solution. De plus, 'un des canons rattachés a ce décret condamne
et réprime la contestation de ces pratiques et rites : « Si quelqu’un dit, que 'usage de I’Eglise
Romaine de prononcer a basse voix une partie du Canon, & les paroles de la Consécration, doit estre
condamné : Ou que la Messe ne doit estre célébrée qu’en langue vulgaire : Ou qu’on ne doit point
mesler d’eau avec le vin qui doit estre offert dans le Calice, parce que c’est contre I’institution de

Jesus-Christ : Qu’il soit Anathéme. » (Canon [X).

Par ailleurs, lorsque pour les Réformés, les Ecritures, lecture et prédication de la
Parole, constituaient le cceur de la célébration, elles ne sont abordées que « souvent », comme
un appendice, juste pour « expliquer quelque chose de ce qui se lit a la messe ». De fait, ¢’est
une divergence fondamentale, d’autant plus qu’a la différence des Réformés, 1’acceés a
I’Ecriture n’est pas libre et que celle-ci est traduite, expliquée et interprétée par I’Eglise, le
Magistere et la Tradition. A cet égard, c’est une caractéristique du Concile de Trente que
d’établir cette sorte de filtre clérical entre les fidéles et les choses sacrées’*®, monopole du

sacerdoce sacramentel ordonné, alors que le concile, par ’emploi exclusif du latin, avait

32 TALLON, Alain, op.cit., p.63.
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« tendu un voile entre I’autel et la nef », voile que ne pouvait percer qu’une bonne prédication

du prétre, chose de plus en plus rare®>’.

Ce role spécifique du prétre est également réaffirmé en ce qui concerne non seulement
I’administration mais aussi 1’efficacité¢ des sacrements. Il ne s’agit pas seulement de la
conception septénaire des sacrements, eucharistie, baptéme, pénitence, ordre, confirmation,
mariage et extréme-onction, la ou les Réformés n’en retiennent en fait que deux (baptéme et
eucharistie). Mais, en plus, la multiplication des sacrements accroit le role de celui qui,
naturellement, en est chargé, le ministre ordonné, tandis que, de ce fait d’étre ’ceuvre du
prétre, le sacrement opére de lui-méme et en a son efficacité spirituelle (ex opere operato),
indépendamment de I’attitude ou des dispositions spirituelles et internes, c’est-a-dire de la foi,
de celui qui le recgoit, on pourrait méme dire de celui qui ’administre. Différents canons
relatifs aux sacrements réfutent diverses opinions « protestantes » sur les sacrements et

réaffirment la doctrine traditionnelle de I’Eglise catholique :

« Si quelqu’un dit, que les Sacrements n’ont esté instituez que pour entretenir seulement la
Foy : Qu’il soit Anathéme. » (Canon V) ; « Si quelqu’un dit, que les Sacrements de la nouvelle
Loy, ne contiennent pas la Grace qu’ils signifient ; Ou qu’ils ne conférent pas cette Grace a
ceux qui n’y mettent point d’obstacle ; comme s’ils estoient seulement des signes extérieurs de
la Justice ou de la Grace qui a esté receli€ par la Foy, ou de simples marques de distinction de
la Religion Chrestienne, par lesquelles on reconnoist dans le monde les Fidelles d’avec les
Infidelles : Qu’il soit Anathéme. » (Canon VI) ; « Si quelqu’un dit, que la Grace, quant a ce qui
est de la part de Dieu, n’est pas donnée tolijjours, & a tous, par ces Sacrements, encore qu’ils
soient recelis avec toutes les conditions requises ; mais que cette Grace n’est donnée que
quelquefois, & a quelques-uns : Qu’il soit Anathéme. » (Canon VII)

et, surtout :

« Si quelqu’un dit, que par les mesmes Sacrements de la nouvelle Loy, la Grace n’est pas

conférée par la vertu & la force qu’ils contiennent ; mais que la seule Foy aux promesses de

Dieu suffit, pour obtenir la Grace : Qu’il soit Anathéme. » (Canon VIII)**,

Tandis que, pour les Réformés, c’est cette foi qui est a la base de I'effet du sacrement,
baptéme ou eucharistie ; d’ou, dans la majorité des mouvances « protestantes », I’acceptation
du seul baptéme des adultes, capables d’exprimer leur foi, et le rejet de la doctrine selon

laquelle I’eucharistie soit, en elle-méme, source de grace, de bénédictions et de salut.

Concernant le sacrement de ’eucharistie, en particulier la communion, le décret sur le
9

décret sur le Trés Saint sacrement de I’Eucharistie (XXIle session) réaffirme la doctrine

32T BOTTE, Bernard., Le mouvement liturgique — Témoignages et souvenirs, Paris, Ed. Desclée, 1973, p. 16.
2% http://www.catholic.pf/concile_de_trente.htm ; souligné par nous.
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fondamentale de la transsubstantiation, tandis que le canon condamne la doctrine luthérienne

de consubstantiation :

« par la consécration du pain et du vin se fait un changement de toute la substance du
pain en la substance du corps du Christ notre Seigneur et de toute la substance du vin
en la substance de son sang. Ce changement a été justement et proprement appelé, par
la sainte Eglise catholique, transsubstantiation. » (chapitre IV)

« Si quelqu’un dit que, une fois achevée la consécration, le Corps et le Sang de notre
Seigneur Jésus Christ ne sont pas dans I’admirable sacrement de 1’eucharistie, mais
seulement quand on en use en le recevant, ni avant, ni apres, et que le vrai Corps du
Seigneur ne demeure pas dans les hosties ou les parcelles consacrées qui sont gardées
ou restent apres la communion : qu’il soit anatheéme. » (Can. 4).

Par ailleurs, le Concile consacre la pratique qui s’était répandue au Moyen Age de ne
plus donner la communion que sous une seule espece. 11 appuie son argumentation sur le

discours dans lequel Jésus recommande que 1’on mange son corps et boive son sang, mais ou
. . . . . y- . , 329
il dit également que celui qui mange son corps, ou le pain qu’il donne, vivra éternellement™,

ainsi que sur « le jugement et 'usage de I’Eglise elle-méme », « déclare et prononce » que

«les Laiques, ni les Ecclésiastiques, quand ils ne consacrent pas, ne sont tenus par aucun
précepte divin, de recevoir le Sacrement de I’Eucharistie sous les deux Espéces ; & qu’on ne
peut en aucune maniere douter, sans blesser la Foy, que la Communion sous I’une des Espéces
ne soit suffisante a salut. Car quoy-que Nostre Seigneur Jesus-Christ, dans la derniere Céne,
ait institué, & donné aux Apdtres ce Vénérable Sacrement, sous les Espéces du pain & du vin
(Matth. 26. 26. I Cor. 11. 24.) ; néanmoins, pour I’avoir institué, & donné de la sorte, ce n’est
pas a dire que tous les fideles Chrestiens soient tenus & obligez, comme par Ordonnance de
Nostre Seigneur, a recevoir 1'une & I’autre Espéce. »

Le concile ajoute un argument supplémentaire, selon lequel

« il faut [néanmoins] confesser, que sous 1'une des deux Espéces on recoit Jesus-Christ tout
entier, & le véritable Sacrement ; & qu’ainsi ceux qui ne recoivent qu’une des Espéces, ne
sont privez, quant a I’effet, d’aucune grace nécessaire a salut. »

Un canon accompagnant cette doctrine réfute et réprime la croyance contraire, notamment de

ceux qui prétendent ne reconnaitre que la communion sous les deux espéces :

« Si quelqu’un nie, que Jesus-Christ, ’auteur & la source de toutes les Graces, soit recel tout
entier sous la seule espece du pain ; a cause, comme quelques-uns soustiennent faussement,
qu’il n’est pas recell, conformément a I’institution de Jesus-Christ mesme, sous 1'une & 1’autre
Espece : Qu’il soit Anathéme. » (Canon III)

Une telle doctrine eucharistique a eu, apres le Concile de Trente, pour effet d’aggraver

la crise de la communion manifestée par 1’éloignement de nombreux fideles de la sainte

3 In 6,51b
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table ; jusqu’aux réformes du XXe siécle, la distribution de la communion au cours de la
messe ¢tait devenue une pratique rare et, habituellement, surtout dans les messes
« solennelles » et dominicales, il n’y avait pas distribution de la communion. A cet égard, il
n’est pas surprenant que le Missel tridentin ne décrive que la communion du prétre,
introduisant des priéres qui, avant, n’étaient que des prieres de préparation privée du prétre,
des « pricres avant la communion », le Domine Jesu Christe et le Perceptio Corporis tui, deux
prieres dont I'usage facultatif remonte au temps de Charlemagne pour la premicre et au Xe
siécle pour la seconde. Mais, parce qu’il n’organise pas véritablement la communion des

fideles, le Missel ne reprend que le rituel de la communion des malades.

Il est également bon, pour terminer cette présentation de la doctrine conciliaire, de
signaler que le Concile trouva qu’il n’y avait pas lieu ni opportunité ni justification a modifier
le canon de la messe, établi par I’Eglise catholique « depuis plusieurs siecles », « saint, si
épuré et si exempt de toute erreur, qu’il n’y a rien dedans qui ne ressente tout a fait la sainteté
et la piété, et qui n’¢leve a Dieu I’esprit de ceux qui offrent le sacrifice, n’étant composé que
des paroles mémes de Notre-Seigneur, des traditions des apotres, et de pieuses institutions des
saints papes. ». C’est la raison pour laquelle, ainsi que le constate le Cardinal Ratzinger, le
missel promulgué le 14 juillet 1570 ne différait « que par d’infimes détails de la premicre
édition imprimée du Missale romanum publiée juste cent ans plus tot »*°". Dans ce sens, alors
que, méme si elles se disaient habituellement, les prieres au bas de 1’autel ne figuraient pas
dans le Missel de 1474, elles sont incluses dans le missel de Pie V, la double ¢élévation (hostie
et calice) est adoptée, on maintint tous les gestes, paroles et pricres qui y figurent apres le Ite
missa est qui terminait 1’Ordo de 1474. C’est ainsi que se retrouve dans le Missel toute la
partie qu’il désigne sous la rubrique Orationes post missam, marquées essentiellement par le
fameux « deuxiéme évangile » ou « dernier évangile », le prologue de I’évangile de Jean que
des prétres avaient pris I’habitude de lire hors Ordo, auquel furent ajoutés trois Ave Maria, la
priere de Salve Regina suivie d’une oraison, la priere a I’archange saint Michel et une
invocatio finale au Cceur de Jésus., tandis que la bénédiction des fideles a paradoxalement lieu
aprés le Ite, missa est qui les a pourtant déja congédiés. Certes, quelques allégements furent
décidés, au milieu de tout le foisonnement gestuel, rituel et de prieres qui s’étaient ajoutés
dans le désordre et au gré des fantaisies : ainsi, en était-il de certaines séquences chantées
jugées trop longues et trop récentes, des invocations mariales ajoutées lors des fétes mariales a

la fin du Gloria, aux trois exaltations de Jésus [« Car,Toi seul est saint (on ajoutait « toi qui

% RATZINGER (Card.), Joseph, La célébration de la foi, Paris, Ed. Téqui, 2003, p. 84.
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sanctifies Marie) », « toi seul est Seigneur » (toi qui gouvernes Marie) », « toi seul es le Tres-
331

Haut (toi qui couronnes Marie) »]™”".

Aussi, J-A. Jungmann rend-il une sentence de condamnation définitive du Missel de
Pie V, en disant : « Le Missel et ’ordre des cérémonies de la messe conservérent sans
changement, et méme sans vérification, bien des éléments surajoutés sans art par la période
germano-franque aux formes originelles de 1’antique messe romaine ; ils ont gardé des

éléments que les missels de la Curie avaient recus du gothique »”2.
ILILIL2 Portée et sort de la réforme tridentine

Avec Trente, il ne s’est donc pas tant agi d’une véritable réforme que d’une reprise en
mains, une remise en ordre de pratiques disparates qui s’étaient imposées ¢a et 1a, dans le but
d’uniformiser la célébration catholique. En effet, la publication du premier missel romain en
1474 n’avait pas mis fin, pas plus que ne I’avaient fait les ordines romains antérieurs, a
I’existence de plusieurs rites particuliers, conventuels ou régionaux ; I’ambition du Concile en
cette maticre était donc d’amener tous les catholiques a célébrer partout la méme foi de la
méme maniere. C’est pourquoi la bulle Qui primum tempore qui promulgue le missel

tridentin, prescrit qu’il sera rapidement publi¢ afin

« que les prétres sachent quelles pricres ils doivent utiliser, quels sont les rites et quelles sont
les cérémonies qu’ils doivent conserver dorénavant dans la célébration des messes : pour
que tous accueillent partout et observent ce qui leur a été transmis par L’Eglise
Romaine [...], et pour que par la suite et dans les temps a venir dans toutes les églises,
patriarcales, collégiales, paroissiales de toutes les provinces de la Chrétienté,
séculieres ou de n’importe quels Ordres monastiques, [...] et dans les églises et
chapelles sans charge d’ames dans lesquelles la célébration de la messe conventuelle
[...] on ne chante ou ne récite d’autres formules que celle conforme au Missel que
Nous avons publi¢, méme si ces mémes églises ont obtenu une dispense quelconque,
par un indult du Siége Apostolique, par le fait d’une coutume, d’un privilege ou méme
d’un serment, ou par confirmation apostolique, ou sont dotées d’autres permissions
quelconques ».

Le Missel étant fixé « a perpétuité », avec une certaine lourdeur, le pape insiste, disant
que tous, quel que soit leur grade, titre ou préséance, « devront, [...], abandonner a I’avenir et
rejeter enticrement tous les autres principes et rites, si anciens fussent-ils, provenant des autres
missels dont ils avaient jusqu’ici I’habitude de se servir , et qu’ils devront chanter ou dire la

Messe suivant le rite, la manicre et la régle que Nous enseignons par ce Missel et qu’ils ne

31 LORET, Pierre, op.cit., p.129.
32 JUNGMANN, Joseph-Andrea, MS I, op.cit. pp. 177-178.
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pourront se permettre d’ajouter, dans la célébration de la Messe, d’autres cérémonies ou de
réciter d’autres prieres que celles contenues dans ce Missel. », ordonnant aux églises que
« I’'usage de leurs missels propres soit retiré et absolument et totalement rejeté et que jamais
rien ne soit ajouté, retranché ou modifi¢é a notre missel que nous venons d’éditer. » Ces
interdictions sont accompagnées de sanctions, les récalcitrants menacés d’excommunication
immédiate et d’autres peines possibles, mais aussi de « I’indignation de Dieu tout-puissant et
des bienheureux apotres Pierre et Paul ». Cette volonté de réunification qui traduit, sans doute,
la volonté de fermer la plaie ouverte par le schisme protestant, bénéficiera d’un élément
important de consolidation, a travers la Congrégation des Rites et Cérémonies, créée par
Sixte-Quint (Sixte V), le 22 janvier 1588, chargée de « faire observer exactement les vieux
rites sacrés, en tous lieux et par toutes les personnes, dans les églises de Rome et de ’univers,
y compris notre chapelle pontificale, ... », renforgant ainsi la centralisation liturgique et
verrouillant contre toute velléité de réformation. De telle sorte que les années qui suivirent le
Concile et pratiquement jusqu’au début du XXe siecle, les liturgistes n’eurent plus rien a
faire, cédant la place a des spécialistes des rubriques soutenus et encadrés par la Congrégation
des rites ; la liturgie devient une affaire de spécialistes®>. La liturgie est tellement canalisée
qu’elle ne se traduit plus que par « des rubriques précises et minutieuses », le Dictionnaire
des cérémonies et des rites sacrés nous donne un échantillon de la science des rubricistes

spécialisés concernant le cérémonial du diacre :

« Lorsque le diacre présente quelque chose au célébrant revétu de ses ornements, il
baise premierement 1’objet et puis la main du célébrant, et quand il recoit quelque
chose de lui, il baise premierement sa main et ensuite I’objet »

ou, €ncore :

« Quand il (le diacre) fait bénir ’encens, il regoit premi¢rement de la main droite la
navette, et la mettant dans la main gauche, il présente de la main droite au célébrant la
cuiller qu’il baise par le bot que le célébrant va prendre et puis sa main. Il dit, la téte
inclinée : Benedicite, pater reverende, ensuite ayant recu la cuiller avec les baisers
ordinaires, il rend la navette, avec la cuiller dedans, ... » ***.

Mais, vraiment, quel rapport encore avec la messe instituée par le Christ ?

En réalité, la décision ne fut pas si absolue ni le missel si immuable que le disent ces

termes péremptoires. En effet, la bulle elle-méme contenait une exception de taille, en

333 CABIE, Robert, Histoire de la messe des origines d nos jours, op.cit., p.93.

33* BOISSONNET (Abbé) Victor-Daniel, Dictionnaire alphabético-méthodique des cérémonies et des rites
sacrés, dans L’ Encyclopédie Théologique, de M. I’Abbé MIGNE, 1647, tome 15-17, spécialement Tome 15, col.
1098, Numérisation Google.
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prévoyant une sorte d’indult général, en indiquant que I’interdiction vaut pour toutes les
églises et pour tous les rites « & moins que depuis la premiére institution approuvée par le Siége
Apostolique ou depuis que s’est établie la coutume, et que cette derniére ou ’institution elle-méme
aient été observées sans interruption dans ces mémes églises par la célébration de messes pendant plus
de deux cents ans.»; I’exception étant introduite sous I’influence de Charles Borromée,
archevéque de Milan qui tenait a préserver le rite ambrosien de Milan. Cette disposition
profita a plusieurs églises et ordres qui avaient établi leur coutume depuis le XIVe siecle. Par
ailleurs, bien qu’il fit institué « a perpétuité », le Missel de Pie V connut plusieurs adaptations

locales.

On peut également parler de traductions non officielles, non autorisées, du Missel, et
qui furent finalement condamnées et interdites sous peine d’excommunication®®, afin que le
latin demeure 1’un des ¢léments du ciment qui maintenait I’unité des célébrations catholiques.
Ce méme rdle au service de 'uniformité sera également joué par la musique grégorienne
exaltée et encouragée par le concile ; elle eut un effet imprévu, lors de ces messes dont le
peuple était spirituellement absent, auxquelles il ne comprenait pas grand chose, la belle
musique grégorienne, ’orgue et les polyphonies en vogue distrayaient les fideles. Jungmann
constate que la musique submergeait la messe, tandis qu’ « a certaines fétes, on a pu parler de
concerts a 1’église avec présence liturgique », exécutés de plus en plus loin du chceur dont la

3° Pour toute « participation » a garantir au peuple, pour

scola a émigré vers la tribune
occuper le fidéle (2 condition qu’il sache lire) pendant que le prétre dit « sa» messe, on
soutint ces prieres privées au cours de la messe dont nous avons déja parlé, par la publication
de « livres de prieres », prieres ne devant évidemment pas €tre la traduction de celles dites par
le célébrant, parfois méme on récitait le rosaire a haute voix, etc.’”’ Plusieurs inventions
« intéressantes » viennent compenser cette absence de participation, alourdissant et allongeant
au-dela du nécessaire la messe : bénédiction de I’eau dans le cheeur méme, avant le début de
la messe, procession des ministres autour de I’église, aux petites heures, symbolisant I’aube
ou les saintes femmes trouverent le tombeau vide, I’insertion du « prone » aprés 1’évangile
(une formule qui brasse un peu de tout, annonces paroissiales, les fétes de la ville, les
informations sociales, les naissances royales, les informations militaires sur les nombreuses

guerres de 1’époque, longue intercession remplagant la priére universelle, ...), distribution du

« pain béni », réception de la communion apres la messe pour ceux qui le désiraient alors

335 Ainsi, en 1661, Alexandre VII condamna une traduction francaise du Missel et interdit toute traduction
ultérieure, v. LORET, Pierre, op.cit., p.140.

3% JUNGMANN, MS I, op.cit. pp. 190-192.

7 JUNGMANN, op.cit., p.187.
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que, comme on I’a vu, I’absence de communion au cours de la messe était devenue la regle,

etc.

D’un autre coté, jusqu’a la moiti¢ du XIXe siecle, le missel de Pie V fut abandonné
dans maints diocéses frangais se dotant de livres propres qu’on a appelés « néogallicans »**°,
avec un plus grand nombre de choix des lectures bibliques, avec certaines pricres tirées des
anciens sacramentaires récemment découverts ou spécialement ¢laborés. L’ Eglise dit elle-
méme introduire des innovations, parfois de simples correctifs, pour éliminer de nombreuses
fautes d’impression ou des fautes de traduction ou changer des hymnes ou des rubriques. Plus
substantiellement, on peut citer la réforme de Pie X qui favorisa la communion des fidéles et,
plus prés de nous, depuis ce pape, celles réalisées au cours du XXe siécle et que nous

exposerons plus loin.

En fait, sous la mouvance tridentine, les fidéles, devenus « assistants », ne prennent
pas part a la liturgie, mais s’efforcent de prier en s’inspirant de ce qu’est I’eucharistie. D’ou,
une nouvelle catéchése pour apprendre au peuple comment « ouir dévotement la messe » :
avant que le prétre n’arrive a 1’autel, se préparer en se mettant en présence de Dieu et en
reconnaissant son indignité; jusqu’a l’évangile, considérer la venue et la vie de Notre
Seigneur dans le monde ; de I’évangile apres le credo, considérer la prédication du Sauveur,
décider de vivre dans la foi en obéissant a la Parole ; jusqu’au Pater, méditer les mystéres de
la passion et de la mort du Christ représentée dans le saint sacrifice ; jusqu’a la communion,
faire « mille désirs de votre cceur », souhaitant d’étre oint et uni au Sauveur ; jusqu’a la fin,
remercier Dieu de son incarnation, de sa vie et de sa mort et de ’amour qu’il témoigne en ce
sacrifice, etc.’®

Ainsi se présente la liturgie romaine, du moins en considération de ce « missel
romain » de 1570. Il est utile, a présent, d’essayer de comprendre les facteurs de cette
évolution, afin de découvrir si elle correspond a un axe ou a un plan liturgique précongu ou

si, au contraire, plusieurs faits fortuits ou contingents sont a sa base.

338 Robert CABIE estime que cette appellation est incorrecte, « car ils n’ont rien a voir avec I’ancienne tradition
des Gaules et demeurent fidéles a I’ordonnance de la messe romaine », in Historie de la messe des origines a nos
jours, op.cit., p.101.

* Adapté de FRANCOIS DE SALES, Introduction a la vie dévote, 3° éd., 1610, cité par CABIE, Robert,
Histoire de la messe des origines a nos jours, op.cit., p. 97.
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111

UNE INCULTURATION REUSSIE

L’examen de sa genése et des différentes évolutions connues par la liturgie
eucharistique montre que rien ne correspondait a un plan préconcu ; plusieurs réflexions, sans
doute théologiques, ont présidé a la naissance et au développement de tel rite ou de telle pricre
de la messe, selon non seulement la compréhension théologique de I’institution eucharistique,
du plan du salut et de la tradition des apdtres, mais aussi selon la sensibilité des pasteurs et
responsables d’églises locales. Mais, les raisons des évolutions de la liturgie ne sont pas
toujours liturgiques, bibliques ou théologiques. C’est ainsi qu’il ne faut pas négliger le rdle,
notamment dans la période de formation de la liturgie, des expériences locales faites souvent
d’improvisations et d’emprunts a d’autres, mais aussi de sensibleries et diverses formes de
dévotions populaires. 11 faut également penser a I’histoire dont certains moments ou certains
personnages ont influencé ou inspiré, parfois de maniere déterminante, des réformes ou des
développements de la liturgie, tant il est vrai qu’aucune évolution religieuse n’est
indépendante et que, comme dit Rouet, « I’histoire de la messe appartient a [’histoire
occidentale »**’. Cette opinion attestant de la véritable inculturation qui a forgé la liturgie de
la messe, indique en méme temps que toute cette histoire, y compris ces improvisations et ces
dévotions populaires qui se sont figées en coutumes liturgiques sont la culture occidentale.
C’est que tout ce mouvement s’est réalis¢ dans un contexte historique qui avait permis
I’assimilation culturelle d’une religion et d’une liturgie venues d’ailleurs qui ont pu se
concilier harmonieusement avec les coutumes et valeurs culturelles de la terre de mission
qu’était ’Occident au début de notre ére. Dans ce sens, le fait le plus déterminant, c’est peut-
étre, sinon certainement, ’intégration d’une religion et d’une pratique cultuelle nées a
I’intérieur d’une culture orientale et étant 1’'une de ses expressions, qui se sont adaptées
partout ailleurs, notamment en Occident, au point de devenir co-naturelles aux différentes
cultures occidentales et de devenir, pour I’essentiel, I’élément fondateur de la culture
occidentale®*'. Ainsi, Ihistoire de la liturgie catholique romaine est celle d’une inculturation

réussie.

30 ROUET, Albert, La messe dans [’histoire, Paris, Ed. Cerf, 1979, p- 89.
! GY, Pierre-Marie, La liturgie dans [ histoire, Paris, Ed. Cerf-Saint Paul, 1990, p. 59.
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III.I LA FORMATION DE LA LITURGIE NE SUIT PAS UN PLAN

Certains acquis de la liturgie reléve du fait fortuit ou simplemnt, a cette période ou tout
n’était pas encore fixé dans des formulaires, de I’'improvisation a laquelle des célébrants
étaient contraints pour remplir des vides, ces pratiques s’étant consolidées par la force de
I’habitude (I et II), tandis que d’autres sont des manifestations de la dévotion populaire

entérinée par la hiérarchie (I1I).

IIL.LI Le fait fortuit non pré-cong¢u

L’histoire passée de la liturgie a montré que ’emprunt, I’imitation ou méme le
mimétisme, mais aussi la fantaisie et parfois le pur hasard dans le sens de fait fortuit et non
congu, préparé ou programmé ou, tout simplement, logique, ont joué¢ un role non négligeable
dans I’apparition, I’adoption ou la consolidation d’un rite ou d’une priere au cours de
I’histoire de la liturgie. On voit, dans I’exposé de I’histoire de la messe, que, dans bien des
cas, c’est le hasard qui, faisant parfois bien les choses comme on dit, a pu déterminer plus
d’une partie de I’ordonnancement de la messe : introduction des priéres du bas de I’autel, le
sort de la communion sous les deux espéces, l'introduction du pain azyme et ses
conséquences sur la forme du pain consacré, sur la maniére de communier (dans la main ou
dans la bouche, debout ou a genoux, etc.) avec la question de la position de I’autel et du

célébrant par rapport aux fideles.

C’est également « par hasard » que s’est imposée la position du célébrant face ou dos
au peuple. En effet, lorsque la célébration eucharistique mettait I’accent sur le « repas », ainsi
que congu aux premiers siecles de la liturgie chrétienne, « celui qui préside » est sans doute
autour de la table avec les autres « convives », cela durera jusqu’au moment ou 1’assistance
devient nombreuse lorsqu’alors la table se détache du public mais pour lui faire face de telle
sorte que le président regarde vers le peuple. Mais, ’on se mit a faire comme beaucoup de
religions en regardant dans une direction donnée pour prier, en particulier vers le centre
chrétien qu’était Jérusalem ; a la suite de cet usage courant en Orient des les premiers siecles,
beaucoup d’églises occidentales adopteérent a leur tour le chevet tourné vers 1’Orient, les
fidéles mais aussi le prétre regardaient donc vers I’Orient et tous regardant dans la méme
direction, le prétre, avec un autel tourné lui aussi vers I’Est, devait forcément tourner le dos au
peuple. La liturgie romaine ne ralliera cette pratique fortuite qu’au moment ou elle la

découvre dans ses contacts avec la Gaule ou, a I’époque carolingienne, elle était déja
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connue**”. En conséquence, comme le dit Jungmann, « L’autel fut placé loin au fond de

’abside et contre le mur »*.

Remarquons qu’avant ces changements, dans la liturgie
romaine, de tout temps le prétre priait tourné vers I’Est, mais dans des églises dont le chevet
était a I’Ouest, de telle sorte que le prétre romain était face a ’assemblée, jusqu’au moment

ou Rome s’est inexplicablement laissée contaminer par cette coutume venue de la Gaule.

Nous pouvons retenir deux autres facteurs, n’ayant aucune valeur théologique ni aucun
sens liturgique originel, mais qui, s’imposant également comme fruit du « hasard », ont
particulierement pesé sur 1I’évolution de la liturgie chrétienne : I’improvisation et la dévotion

populaire.

HI.LII L’improvisation

Il ne s’agit pas seulement de mesures hatives empruntées ou simplement mimées des
pratiques locales ou, le plus souvent, des liturgies orientales ou ces pratiques correspondaient
a une réalité ou a une cohérence interne, mais d’absence de visibilité ou de conception. Il fut
en effet un temps ou I’improvisation liturgique était pratique courante, notamment aux tout
débuts, quand les chrétiens, séparés du judaisme, devaient pratiquer ou forger leurs propres

rites.

Plusieurs auteurs reconnaissent I’importance de I’improvisation liturgique. C’est le cas
du Moine de Fontgombault : « En ce qui concerne la priére centrale, on a cru pouvoir, au début
du siecle, remonter a 1’« anaphore apostolique », considérée comme le formulaire invariable
utilis¢ par les Apdtres. Il faut plutét considérer qu’il y eut, dés le départ, une certaine
diversité, suivant la personnalité des officiants, et aussi I’origine des communautés pour
lesquelles ils célébraient. »**. Deux autres auteurs cités par Adrien Nocent, situent avec
insistance le rdle insoupgonné de I’improvisation dans les premiers temps de la liturgie
chrétienne. D’abord, Dom Cabrol qui affirme que « I’'improvisation est, a cette époque, la loi
de la priere. On improvise les doxologies, les pricres litaniques et méme 1’anaphore
eucharistique ». Ensuite, le Pére Jounel qui estime que « Ce serait une illusion d’imaginer
qu’il aurait existé a 1’origine une liturgie apostolique (un Hyppolite n’aurait pas manqué d’en
prendre la défense dans sa Tradition apostolique) dont auraient dérivé par la suite toutes les

autres liturgies. Les plus anciens documents témoignent au contraire de la liberté des

2 CABIE, Robert, op.cit,, p. 59.

3 JUNGMANN, MS, p.116.

*** Les différents rites liturgiques, par un Moine de Fontgombault, La Nef n° 108-janvier 2001. La Nef se
présente comme un « journal », « mensuel », « catholique » et « indépendant » paraissant depuis décembre 1990,
qui clame « sa totale fidélité a I’Eglise enseignante et au pape Benoit XVI qui la gouverne » ; elle dispose d’un
site internet : www.lanef.net
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célébrations liturgiques. Jusqu’au milieu du IVe siécle, c’est I'improvisation qui est de régle,
a l'intérieur d’un schéma fondamental que lui fournit la tradition, le célébrant a la liberté
d’inventer le texte de sa priére et, dans une mesure plus ou moins grande, d’organiser les rites.
Ceci s’applique d’abord a la célébration liturgique » **°. Quant a Albert Rouet, il considére
qu’il ne faut pas faire I’histoire de la messe « comme si elle s’édifiait étape par étape vers un

. . \ . . . 346
sommet prévu par quelque architecte secrétement informé de 1’avenir »

Cette réalité qu’il n’existait pas un plan précongu ni, a 1’origine, des pricres ¢laborées
imposées aux célébrants, est abondamment confirmée par Justin dans sa Premiere Apologie.
En effet, a part la relation précise des paroles de I’institution, dans le respect de la tradition de
Jésus lui-méme transmise par les apotres, saint Justin ne donne de maniere précise aucune
priére ni aucun rite ni, méme, aucun modele de priére : partout, y compris 1a ou ’on place
habituellement la « priére eucharistique », ses formules de 1’Apologie suggerent une liberté
presque totale de celui qui préside :

-Quand on apporte du pain, vin et de I’eau, celui qui préside « les prend et il exprime
louange et gloire au Pére de I'univers [...] et il fait une action de graces abondamment »

-« Celui qui préside ayant rendu graces et tout le peuple ayant acclamé », les diacres
« donnent a chacun des assistants une part du pain eucharistié et du vin et de I’eau... »
(rapporté a I’occasion de la réception d’un nouveau baptisé)

-« lorsque nous nous arrétons de prier, du pain est apporté, [...] et celui qui préside adresse
des pricres et des actions de graces autant qu’il a des forces (ou autant qu’il peut) et le
peuple répond Amen »

On peut donc dire que, jusque, au moins, a I’époque de Justin (milieu du Ile si¢cle),
I’improvisation est réellement de régle, laissant a celui qui préside une trés grande marge de
liberté et de créativité. Bien que certaines choses se soient précisées par la suite (le jour de
I’assemblée, la structure minimale d’organisation ou I’on voit émerger des ministeres, celui de
la présidence et ceux des services, le diaconat, les deux parties principales du culte, la parole
et 'eucharistie), I’improvisation des priéres, notamment, y compris de la priére eucharistique
comme vient de I’indiquer St Justin, va subsister jusqu’aux Ve-Vle siécles. Ceci, on I’a vu,

aura comme conséquence 1’extréme diversité des pratiques liturgiques et, méme, des liturgies.

A cet égard, malgré le progres qui se réalise a partir de ce temps, en particulier au Ille

siécle, ou nous trouvons la Tradition apostolique d’Hyppolite, qui nous fournit un premier

** Dom CABROL, DTC, Messe, p. 1348, col. 2, et JOUNEL, CATH., Liturgie, p. 865, cités par LORET, Pierre,
op.cit., p.57.
36 ROUET, Albert, La messe dans [ histoire, Paris, Ed. du Cerf, 1979, p- 90.
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document qui, méme s’il n’est pas un canon officiel, est un témoignage important a la manicre
d’un reéglement d’une célébration, il n’y a pas encore de véritable canon. On peut affirmer
que, jusque la (Ille siécle), « on en est encore a la période de libre composition », comme
I’affirme le Pére Bernard Botte dont les études sur la Tradition apostolique et sur son auteur
Hyppolite de Rome font autorité, qui estime que « ne fit-ce que dans les formules de prieres »
«la Tradition contient certainement une part d’intervention personnelle de son auteur »**'.
Nous le savons, on ne parle de I'apparition d’un véritable canon romain qu’a partir de
Grégoire le Grand, au Vle siécle, méme si les papes antérieurs (Pélage, Innocent, par
exemple) ont chacun apporté leur piece a ce puzzle qui prend forme sous Grégoire en tant que
canon romain. Avant cette période, en effet, et méme encore apres, toute I’histoire de la
liturgie est marquée par des incertitudes sur I’origine et les formules de nombreuses pricres,
sur certains rites et gestes au cours de la messe, sur I’endroit ou est située telle prieére ; nous
avons pu le constater en ce qui concerne, entre autres, la priére des fidéles ou pricre

universelle ou , le baiser de paix, et les différentes prieres d’intercession etc.

Certains actes ou faits liturgiques ne trouvent pas toujours leur explication dans une
histoire liturgique ordonnée ni dans une exigence liturgique d’origine théologique ou biblique
ni, méme, dans une volonté affirmée ou imposée par la hiérarchie, mais dans la vie de la

liturgie telle qu’elle est vécue ou ressentie par les fideles.

IILLIII Le role de la dévotion spontanée des fidéeles

Ce sont quelques-unes des évolutions et dénaturations subies par la liturgie dans
certaines de ses moments qui ont favorisé le développement chez les fideéles d’attitudes
intérieures et extérieures traduisant une sorte de piété personnelle et individuelle au cours
méme de I’action eucharistique congue pourtant comme une célébration communautaire en
église. Cette piété a poussé a I'infléchissement de rites destiné a rencontrer ce besoin de
dévotion personnelle, entretenant de I’ambiguité dans le sens méme de certains gestes

liturgiques.

**" BOTTE, Bernard, Hyppolite de Rome - La Tradition apostolique d’aprés les anciennes versions, op.cit., p.
XVL
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ILLIIL1 Besoin de compensation par une piété personnelle

La description de la liturgie de I’Apologie de Justin ou de la Tradition apostolique
d’Hyppolite montre que, sans étre centrale, la participation du peuple a la célébration est
absolument certaine et, méme, impliquée par le caractére communautaire imprimé a celle-ci :
la célébration est celle du peuple de Dieu. De telle sorte que « celui qui préside », I’évéque ou
le prétre, associe le peuple en parlant toujours a haute voix, en sollicitant son approbation, en
employant des formules qui associent le peuple a la priere ou a I’action de graces et, lorsqu’il

prie, c’est toujours au nom et pour le bien du peuple.

Or, sans avoir remarqué avec précision a quel moment cela s’est produit, on a
néanmoins constaté la messe s’¢loigner du modele romain, encore en vigueur au Vlle, d’une
célébration communautaire ou le président intervient et intercéde pour toute la communauté,
prie a haute voix pour étre entendu de tous. Mais, a partir du IXe siécle, le prétre a commencé
a dire nombre de priéres a voix basse, tandis que, a partir de cela, de nombreuses pricres,
souvent personnelles comme les apologies, s’enchainaient sans plus étre entendues, acclamées
ou conclues par le peuple. C’est, en particulier, le cas tout au long du canon, de la préface a la
doxologie, ou, méme dans les messes chantées, tel le grand prétre de 1’Ancien Testament
entrant seul au sanctuaire, ainsi que le disent certains manuscrits, « Seul le pontife entre dans
le Canon, & voix basse »*® ; dés lors, il commence & régner un silence impressionnant dans

I’église, interrompu uniquement par le chant du Sanctus.

Un fait vint accentuer le mystére, c’est ’emplacement de I’autel, au fond de I’abside
contre le mur, le prétre tournant le dos au peuple. L’effet fut catastrophique : le célébrant
s’isole encore plus du peuple qui ne regarde plus, sans voir, que de loin le prétre « la-bas qui
fait des gestes mystérieux »°*’. En effet, dans un silence total et dans une atmosphére enfumée
tellement la cassolette et plus tard 1’encensoir sont mis a contribution, tous ces gestes faits par
un prétre dont on ne voyait plus que le dos devaient paraitre bien mystérieux : génuflexions,
inclinations profondes, une foule de signes de croix sur les espéces, plusieurs baisers a 1’autel,
a I’évangéliaire et a la patene, les yeux vers le ciel, les mains jointes et posées sur I’autel ou
ouvertes, les prieres murmurées pendant les ablutions, des signes de croix faits avec les
fragments d’hostie ou avec le calice, des déplacements de droite a gauche de 1’autel pour les
lectures, etc. Comme dit Adrien Nocent, il s’est multipli€ des « signations» et des

génuflexions dont le sens « nous échappe », y compris donc aux liturgistes eux-mémes. Que

8 CABIE, Robert, op.cit., p.58.
349 LORET, Pierre, op.cit., p.103.
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dire du simple peuple ? Pendant ce temps, les fidéles s’occupaient comme ils le pouvaient, les

mieux inspirés lisant des livres de priéres et de piété ou, plus tard, priant leur chapelet.

Le plus grave, c’est que certains dirigeants de I’Eglise tentaient de justifier ces
attitudes et gestes mystérieux, en publiant des commentaires allégoriques a 1’adresse des
fideles, sans doute dans une optique pastorale et catéchétique malheureusement infantilisante

(voir en annexe, des extraits d’une de ces allégories).

La baisse de la participation des fidéles va avoir, au moins, une conséquence
multiforme sur la liturgie, en compensant cette baisse par le développement d’une dévotion
privée et populaire qui influencera la célébration en introduisant de nouveaux rites dans la
messe elle-méme ou provoquera une dévotion extérieure qui va déplacer la ferveur des fideles
de la messe vers de nouvelles célébrations. Nous n’en retiendrons que I’exemple du rite de la
consécration et du développement, dans sa suite, du culte du Saint-Sacrement, dans une
recherche de nouvelles médiations. Cette impression de la cassure de la messe entre une
célébration privée du prétre isolé dans le sanctuaire et la dévotion privée du peuple demeuré

au seuil va se pérenniser pratiquement en étant codifi¢ dans les réformes du XVlIe siécle.

IILLIIL2 La dévotion spontanée entraine des gonflements du rite de consécration

Ce rite, tel que nous 1’avons décrit plus haut, restera longtemps inchangé méme si le
texte du canon romain subit des modifications ; c’est en général un rite simple ou la
génuflexion elle-méme est inconnue jusqu’a la fin du XVe siécle (dans le missel romain, en
1498)350. Mais, au XllIe siecle, une excroissance intervient, par I’é1évation de 1’hostie, facilitée
par le remplacement du pain ordinaire par ’hostie, suivie plus tard de I’élévation du calice™".
Ce geste qui n’existait pas dans la liturgie primitive au moment du rappel de 1’institution, peut
sembler avoir une justification dogmatique ou, méme pastorale, celle d’aider les fideles a
consolider leur foi. On encouragera cette pratique, notamment pour contrer les erreurs de
Bérenger qui remettait en cause la présence réelle du Christ sous les especes, en
accompagnant les paroles de I’institution, dites d’une maniere peu audible, d’un geste visible.
Le concile de Paris du début du XIlle siecle (en 1210) indiquera que I’¢1évation ne doit pas
étre précipitée mais ne doit intervenir que lorsque le prétre aura terminé de dire « Ceci est

mon corps » (Hoc est corpus meum), qu’elle doit étre faite suffisamment haut pour que les

39 NOCENT, Adrien, op.cit., p.157.
31 Ibid., p.74.
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fidéles puissent bien voir et vénérer le Christ présent dans ’hostie®>”.

En 1287, un évéque
prescrira que I’hostie soit « élevée assez haut pour pouvoir étre vue de tous les assistants »
car, ainsi, « leur dévotion en est accrue et le mérite de leur foi. On devra exhorter les
paroissiens a ne pas se contenter d’une inclination trop peu respectueuse au moment de
I’¢lévation du Christ, mais a se mettre a genoux et a adorer...On les y invitera auparavant en

agitant une clochette, et a I’élévation on frappera trois coups de la grande cloche »*>°.

Mais, ce geste est-il compris dans ce sens par les fideles ? En réalité, 1’¢lévation a été
suscitée par une dévotion populaire libre et spontanée. De fait, aprés toute la série de gestes,
de paroles et de prieres que le prétre fait et dit seul et a voix basse, comme nous ’avons vu,
tout au long du canon, tandis que le prétre n’est plus « celui qui préside » mais devient le
« célébrant » unique, le peuple ne suit plus rien, il regarde, inactif et spectateur, son attention
va se réveiller avec le chant du Sanctus et la consécration. Or, les paroles de I’institution
finissant, elles aussi, par étre chuchotées et, ainsi, soit que le prétre en ait pris lui-méme
I’initiative soit que les fid¢les I’aient réclamé, le célébrant prend I’habitude de lever quelque
peu les espéces sanctifiées ; alors qu’a I’époque on communie peu, les fideles ont envie, au
moins, de voir le corps et le sang du Christ. Toute une ritualisation va se faire : avec le coup
de clochette qui annonce 1’¢élévation pour attirer 1’attention, et la grande cloche qui salue trois
fois le Seigneur ¢élevé ; ou encore, en vue de mieux mettre en lumiere I’hostie a la vue des
fideles, on allume des torches lors des messes trop matinales ou subsiste encore de 1’obscurité,
ou on installe une machinerie actionnée pour élever une tenture sombre derriere I’autel afin
que la blancheur de I’hostie soit vraiment en lumiére et en soit encore plus éclatante. En dépit
de I’avantage pastoral de cette pratique, a cause de cela encouragée par ’Eglise, on peut
craindre le risque d’une conception « mécaniciste » de la part des fideles, le risque, de la part
de I’Eglise, « de donner prise a une compréhension fausse d’une eucharistie magique comme
sont tentés de se I'imaginer les fidéles simples, avides de merveilleux plus que d’une vie

354 Robert Cabié®> raconte le

chrétienne sans éclat mais quotidiennement austére »
commentaire moqueur d’un protestant qui dit avoir entendu, lors de 1’¢lévation a une messe
catholique, des fideles estimant que le prétre avait seulement esquissé le geste sans aller assez
haut, lui crier « Plus haut Maitre Jean, plus haut ! ». L’¢lévation, en rendant en quelque sorte
sensible I’effet des paroles de consécration, eut une telle importance aux yeux des fideles

qu’elle leur semblat un substrat acceptable et suffisant de la communion dorénavant

332 L ORET, Pierre, op.cit.,, p. 115.

?>3 Reproduit par Robert CABIE, op.cit., p.70.

3 NOCENT, Adrien, op.cit, p. 74.

3 CABIE, Robert, op.cit., p. 72, Pierre LORET rapporte la méme anecdote, op.cit., p.116.
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dangereuse a cause de I’état de péché, encouragés par des théologiens qui, sans craindre de se
contredire, affirment que certes la vue de I’hostie au cours de I’élévation n’est pas un

%% Voila un rite d’adoration qui a

sacrement mais qu’il y a 12 une « mastication par la vue »
pour effet d’¢éloigner nombre de chrétiens du sacrement, expliquant ce phénoméne de baisse
de la fréquentation de la communion que tous les efforts de I’Eglise, y compris la réduction de

I’obligation a la seule communion pascale, n’endigueront pas.

Par ailleurs, cette ¢lévation, méme si elle se place avant la doxologie du Per Ipsum,
fait double emploi avec une « petite ¢lévation » faite a cet endroit et qui existait déja bien
avant I’¢lévation opérée au cours de la consécration. La vue de 1’hostie s’est accompagnée de
véritables croyances superstitieuses, la vue est considérée comme la source de graces
spirituelles particuliéres et, méme, de secours miraculeux dans le domaine temporel et dans la
vie quotidienne, en certains endroits on croit fermement que « la vie des chrétiens est
prolongée d’autant de minutes que I’on a passées a regarder le Corps du Christ ». Bient6t, on
voit des chrétiens quitter la messe aussitot apres 1’élévation pour mieux conserver les graces
ainsi obtenues a la vue de I’hostie ou, au contraire, exiger que I’hostie soit élevée pendant de
longues minutes, qu’elle soit placée dans un ostensoir, une sorte de reliquaire, au-dessus de
I’autel pour qu’elle soit bien visible pendant toute la messe... Tandis qu’il se développe une
pratique qui va s’avérer trés favorable a ce phénomene : la multiplication de messes privées,
celles que font les différents prétres de la paroisse chaque jour aux autels « secondaires »
disséminés dans des alvéoles creusées dans les nefs latérales des grandes églises et autres
cathédrales, les chrétiens courant plusieurs de ces messes par jour pour profiter et bénéficier
du plus grand nombre possible d’élévations et, ainsi, accumuler les graces> . C’est que, aux
XIVe-XVe siccles, des récits sensationnels sont faits sur de prétendus miracles constatés, ces
hosties qui saignent, ’enfant Jésus apparaissant soit dans les mains du célébrant soit les pieds

dans le calice, etc.

Toutes ces pratiques eurent un effet imprévu, celui de sortir la dévotion hors la messe
et de la déplacer vers d’autres formes de culte, en particulier le culte du Saint-Sacrement,
lequel prendra diverses formes : exposition, processions, celle de la féte du Corpus Christi
(instituée en 1264 par Urbain V), dite alors Féte-Dieu. La dévotion, recherchée pour elle-
méme, va connaltre des dérives vers un culte exacerbé des saints, d’abord Notre-Dame,

devenus des intermédiaires entre Dicu et les fidéles, dans une sorte d’oubli de la médiation du

3% BASCHET, Jérome, op.cit., p.341.
337 Ces superstitions, et d’autres encore, sont présentées par Robert CABIE, op.cit., pp. 73-75.
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Christ alors que la formule de dévotion mariale populaire « A Jésus par Marie » se substitue a

celle, a la fois traditionnelle, théologique et populaire de « Au Pére par le Fils »*>°.

L’imbrication, la symbiose, entre la liturgie chrétienne et les diverses formes de
dévotion populaires explique certainement I’engouement des fidéles pour les cérémonies
liturgiques, attestant par la 1’utilité de 1’incarnation dans la culture populaire locale ; c’est déja
une sorte d’adaptation, une inculturation inconsciente, de la liturgie aux coutumes et cultures
des peuples, par laquelle I’Eglise inaugure ainsi ce qui va devenir I’une des préoccupations

fondamentales des réformes liturgiques du XXe siecle.

III.II LA PREMIERE INCULTURATION

Tout indique que ce ne serait pas un anachronisme d’utiliser, au-dela d’une adaptation
culturelle, d’ores et déja le vocable « inculturation » ; ce néo-logisme n’en représente pas
moins la réalité¢ du phénomeéne qui s’est alors produit lors de la rencontre du christianisme et

de sa liturgie avec les cultures occidentales.

Il y a, en effet, une relation nécessaire entre liturgie et culture. C’est que, la liturgie,
dans ses formes et méme dans ses structures, est tributaire de cultures dans lesquelles elles
apparaissent et se meuvent, tandis qu’elle peut agir sur une culture et en devenir un élément

. . . . . 359
soit dans sa consolidation soit dans sa mutation

. De fait, si au cours de I’histoire, la liturgie
et la culture peuvent connaitre une évolution parfois divergente, la racine ou, méme, 1’origine
commune de “culte” dans le sens de liturgie et rites et “cultura” en tant que formation ou
création et entretien de la créativité spirituelle de I’homme, explique que dans nombre de
civilisations anciennes tout comme dans celles dites « primitives », les deux étaient

indissolublement liés, avec, méme, des expressions extérieures identiques.

C’est de cette manicre que nous avons vu la liturgie chrétienne d’abord enracinée dans
la tradition culturelle et cultuelle juive, faisant ainsi partie de la tradition culturelle juive,
hébraique. Le Christ n’a pas inventé un nouveau cadre pour sa « nouvelle » religion, lui qui

yy - . . . . 1360
n’était pas venu pour abolir mais pour parfaire (ou accomplir)

. En effet, on peut constater
que le christianisme lui-méme n’a pas pu se détacher de son vivier naturel qu’a été le

judaisme. De ce point de vue, au contraire, le christianisme dérive du contexte culturel juif, il

338 Voir, dans ce sens, CABIE, Robert, L histoire de la messe des origines a nos jours, op.cit., p. 75.

%% Dans ce sens, VEILLEUX, Armand, « La liturgie dans la vie du peuple de Dieu », La vie des communautés
religieuses, 36, Montréal, 1978, pp. 22-30.

F0Mt 5, 17.
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s’est franchement inscrit dans le judaisme dans lequel il a puisé¢ nombre de ses éléments (ses
sources scripturaires, des notions importantes comme celle de « bénédiction », sacrifice,
expiation et propitiation, son vocabulaire et ses pratiques liturgiques et rituelles, le style oral
et figuré du monde juif (paraboles, raisonnement comparatif ou allusif, etc.). Jusqu’aux
priéres, notamment les psaumes, mais aussi I’ « oraison dominicale ». On en a une preuve
éclatante, pour cette dernicre, la « priecre du Seigneur », le « Notre Pére » que le Christ,
imprégné de la culture, de la religion et de la spiritualité juives, a lui-méme enseigné a ses
disciples : les trois formules de louange et les quatre demandes qui constituent cette priére, y
compris le vocatif « Notre Pére qui es(t) aux cieux », se retrouvent, presque mot a mot, dans
diverses pri¢res juives pratiquées au cours du ler siecle ou dans les derniéres années pré-
chrétiennes, soit le Ahavah rabbah (2°™ priére avant le Sch’ma), soit le Quaddish, soit dans
les différentes bénédictions, soit dans la priere du matin ou encore dans la liturgie du Yom
Kippour*®', méme s’il est vrai que les symboles et les représentations n’ont pas le méme sens
ou la méme signification. Il y a, 13, a n’en pas douter, par cette compénétration entre le
christianisme et le judaisme, une inculturation « naturelle », de bon sens, allant de soi. Il est
évident que, s’il était né en Occident, nul doute que le christianisme elt pris d’autres formes

d’expression euchologique et liturgique.

Mais, d’un autre point de vue, bien que né au cceur du judaisme, dés ses origines,
I’évangile était destiné a étre apporté a toutes les nations de toutes langues et de toutes
cultures, il a une essence et une vocation universelles : Jésus envoie ses disciples en mission
« Allez donc, de toutes les nations faites mes disciples et baptisez-les au nom du Pére, du Fils
et du Saint-Esprit » (Mt 28,19-20 ) ; tandis que, le jour de Pentecdte, tous ceux qui étaient a
Jérusalem, Juifs, Arabes, Parthes, M¢des, Elamites, etc., tous entendirent les apdtres leur
annoncer 1’évangile dans leur langue (Act.2, 8-11). Dans ce sens, le christianisme est appelé a
« s’inculturer » chez tous les peuples. Bruno Luiselli, professeur de littérature latine, identifie
certaines voies par lesquelles le concept était déja, bien avant le mot, mis en ceuvre au début
du christianisme®®?. 11 explique comment 1’apdtre Paul a, sans doute été le premier, sur le
terrain, quand, lors de son « discours de 1’Aréopage », pour se faire écouter et faire accueillir
son message, il a parlé aux Athéniens de I’adoption des éléments de leur culture paienne par
le christianisme : lorsqu’il explique que « I’autel au dieu inconnu » que les paiens athéniens
ont dédi¢ a un Dieu qu’ils ne connaissaient pas, c’est inconsciemment au vrai Dieu qu’ils

I'ont élevé, il professe donc que des réalités paiennes ont été utilisées pour annoncer le

1 POUILLY, Jean, « Dieu notre Pére », Cahiers Evangile n°68, Paris, Cerf, 1989.
362 LUISELLI, Bruno, L’inculturation au cours du premier millénaire, www.30giorni.it/fr,
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christianisme®®. Bruno Luiselli faisant ainsi remonter le concept d’inculturation aux tout
premiers temps du christianisme, déduit de ce verset, « la Bonne Nouvelle est annoncée aux
pauvres » (Matthieu 11 :5), que c’était déja la proclamation par le Christ de la vocation de
I’évangile a étre inculturé. Ce n’est donc pas un hasard que la premiére béatitude (Mt 5,3) ait
été adressée aux «pauvres en esprit» dont les conditions de vie ne leur permettent pas « de se
montrer arrogants et dogmatiques comme le font ceux qui appartiennent aux classes
économiquement dominantes »°®* ; cette béatitude abolit les discriminations sociales, cette

autre forme de racisme.

Ce qui précéde montre bien que I’inculturation est une exigence de la « mission » et sa
réalisation va se poursuivre, assurant le succes du christianisme auprés des peuples dont il
intégrait la culture. Ainsi, de son foyer originel, la liturgie chrétienne, s’étendant en Occident,
finira par donner naissance a deux branches, la liturgie « occidentale » se distinguant de
I’orientale. Mais, comme le dit Michel de Guibert’®, « dés les premiers siécles de I’Eglise,
encore indivise, les rites liturgiques de la Messe, que I’on appelle en Orient “Divine liturgie”,
se sont diversifiés en plusieurs rites liés aux premiers foyers d’évangélisation par les Apdtres
et aux premiers grands patriarcats (Rome, Alexandrie, Antioche, Jérusalem, puis

Constantinople). Et, indiquant la diversification de la liturgie orientale elle-méme, il cite :

-le rite syriaque, né¢ a Antioche et célébré en langue syriaque (araméen occidental), dans les

Eglises syro-jacobite (pré-chalcédonienne) et syriaque catholique, en Syrie ;

-le rite maronite, variante du rite syriaque, célébré en syriaque et en arabe dans I’Eglise

maronite (catholique), au Liban ;

-le rite assyro-chaldéen ou syrien oriental, le plus proche de la liturgie synagogale, célébré en
langue araméenne, dans les Eglises assyrienne (nestorienne) et chaldéenne (catholique), en
Me¢sopotamie, autour d’Edesse (Irak, Iran, Sud-Est de la Turquie) ; I’extension missionnaire
considérable de cette Eglise a laissé une variante de ce rite, le rite syro-malabar, au Sud-Ouest

de I'Inde (Kérala) ;

-le rite copte, né a Alexandrie et célébré en langue copte (égyptien ancien, du grec aegyptos),

dans les Eglises copte orthodoxe (pré-chalcédonienne) et copte catholique, en Egypte ;

393 Actes des Apotres, 17,22-31.
364 LUISELLI, Bruno, L’inculturation au cours du premier millénaire, www.30giorni.it/fr,
395 hitp://scholsaintmartin.free.fr/fichiers/ritesliturgiques.do
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-le rite éthiopien, issu du rite copte, avec d’autres apports, et célébré en ghéez (langue

sémitique) dans I’Eglise éthiopienne orthodoxe (pré-chalcédonnienne) ;

-le rite byzantin, de loin le plus répandu des rites orientaux a partir de Constantinople, avec
des influences syro-antiochiennes, célébré en grec a 'origine et toujours en Gréce et a
Chypre, mais aussi en arabe dans les Eglises grecque-orthodoxe et grecque-melkite
(catholique) au Proche Orient (Palestine, Jordanie, Syrie, Liban, Egypte), en slavon (vieux
slave) et dans les langues vernaculaires des Eglises qui ont adopté ce rite en Europe de I’Est
(Russie, Ukraine, Serbie, Bulgarie, Roumanie, Géorgie), qu’elles soient orthodoxes ou gréco-
catholiques (en Ukraine occidentale et en Roumanie) ;le rite arménien, apparenté aux rites
byzantin et syrien, célébré en arménien dans les Eglises arménienne apostolique (pré-

chalcédonienne) et arménienne catholique.

De méme, I’¢re de Constantin embrassant le christianisme, comme nous allons le voir,
ouvre celle d’une culture dominante romaine, et ainsi de suite jusqu’a ce que, de proche en
proche, le christianisme et sa liturgie se sont étendus a tout ’Occident a travers une liturgie
romaine latine exprimant une culture et un ensemble de valeurs et de pensée, une civilisation
judéo-chrétienne qui s’est progressivement formée et installée tout au long du Moyen Age.
C’est que, en effet, la liturgie chrétienne a, depuis les premiers contacts, tellement pénétré les
cultures occidentales que, d’une part, elle est devenue un ¢élément de ces cultures et que,
d’autre part, elle s’est adaptée a elles pour, d’une pratique cultuelle orientale, finir par
s’exprimer avec et dans les concepts culturels occidentaux, tandis que c’est le contexte
historico-culturel occidental qui a modelé les formes que la liturgie a prises tout au long de
I’histoire que nous avons rapidement ci-avant passée en revue. C’est dans ce sens que doivent
s’interpréter les différences locales ou régionales rencontrées ou les apports locaux ou
régionaux, ainsi que nous I’apprennent I’histoire et I’évolution des différents rites. Il y a, 1a,
incontestablement un héritage culturel chrétien que I’Europe assuma longtemps, méme
si dans certaines circonstances elle croit avoir aujourd’hui des raisons de ne plus

I’afficher.

Ceci est un phénoméne capital qui se traduit par la réception, I’intériorisation et
I’appropriation du christianisme et de sa liturgie par 1’Occident, en dépit de 1’existence des
emprunts faits par les uns aux autres ; c’est, en fait, cette adaptabilité du christianisme et de sa
liturgie qui en ont assuré le succes dans les différentes contrées. Ce phénomeéne d’adaptation

et de compénétration culturo-liturgique s’est réalis¢ au sein méme du christianisme
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occidental, « romain et latin », a travers la diversification de la liturgie, chaque groupe ou
région marquant de ses expériences spécifiques le schéma liturgique central formé depuis les

premiers siecles.

Avant d’étre un concept que les théologiens accaparent et s’approprient, ce
phénomeéne d’« adaptation-inculturation » évoque d’abord, ce qu’exprime a la manire des
théologiens Achiel Peelman®®® « par sa racine “’culture’’ », « la situation concréte de tous
ceux et celles qui sont impliqués dans la proclamation, la réception et la transmission » du
christianisme depuis I'origine de I’Eglise. Ensuite, en adoptant le raisonnement du méme
auteur, on peut considérer que le préfixe « in » indique le mouvement de s’intégrer dans une

culture et, plus encore, d’intégrer une culture donnée.

C’est pourquoi, sur ce plan purement anthropologique et d’un processus historique,
nous pouvons nous permettre 1’'usage de ce terme « inculturation », parce qu’il ne semble pas
vrai, au contraire, comme ont tendance a I’affirmer les théologiens toujours prompts a cultiver
la spécialité, que I'inculturation soit une « création nouvelle »*®’. Si, en effet, le mot est
nouveau (néo-logisme), la chose est ancienne et, méme, contemporaine aux origines du

christianisme et de I’Eglise.

Ainsi, I’histoire constate que la période d’un christianisme purement juif fut trés bréve,
coincidant juste avec le temps de I’événement en pays juif du salut chrétien, mort et
résurrection du Christ ; mais aprés cette premiere proclamation de la « Bonne Nouvelle »,
celle-ci fut trés rapidement portée dans des régions culturelles étrangeres a 1’ére juive, en
« hellénie » d’abord et en «romanie» ensuite, intégrant ainsi 1’ére des -civilisations
méditerranéennes avant de se consolider, dans les autres cultures occidentales, de proche en
proche et en commencant par I’Afrique du Nord, I’Espagne, la Gaule et la Germanie. C’est
cette période inaugurée par Paul qui dure depuis et donne la figure réelle du christianisme
dans sa longue histoire®®®. Ainsi, parti d’Orient, le christianisme s’est étendu a 1’Occident, s’y
est implanté, s’y est « inculturé » au point de devenir pratiquement, au regard des autres eres
culturelles et religieuses, une religion ou, la religion, européenne et occidentale, alors méme
que, pour parler de la liturgie, elle est arrivée en Occident en y trouvant d’autres cultes,

profondément différents, qu’elle a christianisés en méme temps qu’elle en empruntait nombre

% PEELMAN, Achiel, Les nouveaux défis de 'inculturation, Novalis (Université d’Ottawa) et Lumen Vitae
(Bruxelles), 2007, p. 9.

%7 Ibid., p. 11.

8 Dans ce sens, ESCHLIMANN, Jean-Paul, Propos anthropologiques sur l’inculturation, t. 2, Katiola, juillet
1988, p. 17.
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de formes et d’expressions. Comme I’écrit I’évéque de Ouayigouya (Haute-Volta), Mgr L.
Durrieu, « Le christianisme naissant n’a pas détruit la civilisation gréco-latine, il 1’a baptisée

r . S 369
et renouvelée de I’intérieur »” .

Le premier aspect, ’aspect moteur, de cette inculturation de la liturgie chrétienne
ailleurs qu’en Palestine, notamment en « Occident », fut sans doute la langue. Lorsque, en
Orient méme, le christianisme et 1’Eglise deviennent, grace essentiellement a Paul,
missionnaires en évangélisant les « nations » ou les « gentils », ’araméen qui en était la
langue d’origine, fut vite abandonné au profit du grec (langue de la culture « occidentale »
dominante du moment), notamment dans les colonies helléniques; sans aucun doute,
s’adressant aux Athéniens, Paul n’a utilisé ni ’araméen ni I’hébreu mais que le grec. De
méme, sur le plan doctrinal, Paul fait adopter par ’Eglise de Jérusalem la tolérance a 1’égard
des paiens et de leurs pratiques culturelles et cultuelles en ne leur exigeant plus I’adoption de
certaines pratiques cultuelles juives, comme la circoncision et, dans une certaine mesure,

I’interdiction des viandes sacrifiées aux idoles.

C’est cette premiere « adaptation» a la langue et a certaines coutumes de ces
communautés qui a assuré le succes de I'implantation du christianisme dans leur milieu.
Quant a I’Occident « géographique », c’est d’emblée en grec qu’il est christianis¢ et qu’il rend
le culte ; les premiers formulaires des rubriques, rites et paroles liturgiques sont écrits dans
cette langue « occidentale ». Le pere P-M Gy rappelle que, tout en utilisant le latin populaire
pour communiquer, « les premiers chrétiens d’Occident, jusqu’au Ille siecle et méme
jusqu’au IVe ont prié en grec et ont pensé en grec »°'°, ce dernier élément traduisant le fait
que le grec était la langue de la culture. Lorsque, a partir du IVe siecle, le latin supplante le
grec dans sa fonction culturelle sur la majeure partie de I’Occident, la liturgie, mais aussi la
culture, deviennent latines ; mémement, Celtes et Germains adoptent « le latin comme langue
de liturgie et de culture »*''. A propos du processus de christianisation de I’Occident romain,
le méme auteur n’hésite pas a parler de « processus d’inculturation liturgique dans la Rome
ancienne », dont il distingue trois phases : d’abord I’inculturation liturgique dans une Eglise
encore minoritaire au milieu d’un monde paien, puis, a partir du [Ve si¢cle, dés le moment ou
le christianisme fut vainqueur du paganisme et recueille « tout ce qui est valable dans la
culture antique » et, enfin, la diffusion de la liturgie romaine en dehors de Rome, tandis que

I’étape préalable a ces trois phases indique que dés sa naissance « la liturgie chrétienne est

3% Cité par NDONGALA Maduku, Ignace, Pour des Eglises régionales en Afrique, op.cit., p. 95.
3 7°GY, Pierre-Marie, La liturgie dans [ histoire, op.cit., p. 60.
7! Ibid.
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structurellement enracinée dans le culte juif, elle effectue une réinterprétation radicale de
celui-ci »*"%. Cette réinterprétation participe sans doute, aussi, du processus d’inculturation, de

méme que le passage du christianisme judéo-chrétien au christianisme pagano-chrétien.

L’adoption du latin, intervenant dans la liturgie qui est I'un des domaines les plus
visibles du christianisme, est particuliérement représentative de la valeur et de I'utilité de
I’inculturation. L’usage liturgique du latin a, en quelque sorte, fait glisser la langue savante de
Cicéron ou Virgile vers une forme vulgaire, dans le sens de populaire (de vulgus, peuple), afin
de ’adapter aux masses pauvres et illettrées en abaissant le niveau de la pureté du latin pour
en faire une langue populaire et véhiculaire devenue le latin ecclésiastique que les savants
raillaient. Mais il le fallait pour propager la doctrine, car, comme disait Saint Augustin, « Que
nous importe la prétention des grammairiens ? Il vaut mieux que nous fassions des barbarismes et que
vous nous compreniez plutdt que nous parlions avec €loquence et que vous soyez abandonnés par
nous. Il vaut mieux subir les reproches des maitres de grammaire que de ne pas étre compris des
gens ». En donnant cet exemple nous avons tenu a éviter les controverses linguistiques des
savants sur la qualité du latin ecclésiastique ; ce qui ne nous empéche pas de signaler que le
Pére Gy démontre, dans les mémes pages, de quelle maniere la liturgie a enrichi la langue
latine en introduisant des concepts liés au culte et représentant des réalités inconnues des
peuples néo-christianisés ou en découvrant de nouveaux sens a des mots de la langue

. . 3 3
ordinaire’’

. Il y a, 1a, sans aucun doute, une inculturation authentique, y compris dans
I’adaptation de la langue a la « culture » des masses incultes. C’est ce que Jean-Paul II
constate, lui aussi, des conséquences de la méthode « inculturante » de 1’évangélisation
utilisée par Cyrille et Méthode dans les milieux slaves, en mettant en exergue 1’importance
des traductions des livres et documents liturgiques dans les langues ainsi que I’effet
réciproque, par l’inculturation, entre I’évangile et les cultures locales : « En incarnant
'Evangile dans la culture autochtone des peuples qu'ils évangélisaient, les saints Cyrille et
Méthode eurent le mérite particulier de former et de développer cette méme culture ou, plutot,

de nombreuses cultures... Par ailleurs, la traduction des Livres saints, réalisée par Cyrille et

Méthode en collaboration avec leurs disciples, conféra une efficience et une dignité culturelle

372 GY, Pierre-Marie, « L’inculturation dans la liturgie romaine ancienne », in Médiations africaines du sacreé,
Célebrations créatrices et langage religieux, Actes du troisieme Colloque international du CERA, Kinshasa, 16-
22 février 1986, N) spécial Cahiers des Religions Africaines vol. XX-XXI, 1986-1987, Faculté¢ de Théologie
Catholique de Kinshasa, 1987, p. 474.

" GY, Pierre-Marie, La liturgie dans I’histoire, op.cit., pp. 64-65.
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a la langue liturgique paléoslave qui devint pour de longs siecles non seulement la langue

ecclésiastique, mais aussi la langue officielle et littéraire »° .

L’utilité de la langue est telle que, lorsque le latin de la vulgus était encore généralisé,
la participation du peuple a la liturgie, 1a ou les textes lui attribuait un role, était plus effective
qu’au moment ou les langues parlées vernaculaires dérivées du latin acquierent une plus
grande autonomie et deviennent indépendantes, alors méme que la liturgie continuait de se
dérouler en latin. De fait, le phénomeéne constaté plus haut de la baisse de la participation
active du peuple au cours des messes,, qui ne fait plus qu’écouter et regarder, a coincidé avec
la diversification des langues parlées, la liturgie (en latin) s’étant alors éloignée de la culture
populaire (dans les langues vulgaires) ; c’est ce qui se reproduira dans les « pays de mission »
dont nous examinerons les pratiques plus loin. Pour y faire face, on prendra I’habitude de
traduire pour les fideles les homélies au fur et a mesure qu’elles sont prononcées ; mais, lors
du concile de Tours (mai 813), convoqué par Charlemagne, le canon 17, officialisant en
quelque sorte « I'inculturation » de 1’homélie, décida que, dans les régions correspondant
alors a la France et a I’Allemagne (domaine de Charlemagne), les homélies ne soient plus
prononcées en latin mais en « rusticam Romanam linguam aut Theodiscam, quo facilius
cuncti possint intellegere quae dicuntur », c’est-a-dire dans la « langue rustique romane » ou
dans la « langue tudesque » ou allemand (en fait la langue romane, le roman, était une sorte
de protofrancais), afin que tous puissent comprendre ce qui se disait. De la, seront
progressivement utilisées notamment les autres langues romanes issues du latin ou les langues

germaniques, etc.

Dans la foulée, devenant progressivement majoritaire apreés la période des
persécutions, le christianisme s’ouvre avec d’autant plus de facilit¢ aux cultures qu’il a
trouvées localement, notamment par la traduction de la bible ainsi que des livres et des pri¢res
liturgiques, pénétrant par la les domaines des rites et des fétes, mais aussi les arts et, enfin,
certains autres ¢léments du mode de vie. Pour ces aspects techniques, fétes et arts, il y a lieu
de signaler, sans autre détail, les exemples, que donne le Pére Gy, de I’introduction de la féte
de Noél qui apparait 8 Rome dans la premiére moiti¢ du IVe si¢cle et plus tard ailleurs, fixée
au 25 décembre parce que, entre autres, on aurait pensé au solstice d’hiver, date a laquelle

¢tait célébrée la naissance du dieu-soleil (la natalis Solis invicti) dont le culte rivalisait a

3 Le pape Jean-Paul II, dans I’Encyclique Slavorum Apostoli, du 2 juin 1985, § 21.
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I’époque avec le christianisme et qu’il fallait remplacer par une féte chrétienne®” ; tandis que
I’Eglise avait voulu christianiser les fétes paiennes du solstice d’été en plagant a cette période
la Saint Jean-Baptiste qui continue de cohabiter avec les « feux de la Saint Jean », féte
profane que de nombreuses localités célebrent encore. Ensuite, un seul exemple aussi
concernant le recours a ’art local, en particulier, vers I’an 400, a une représentation des anges
qui emprunte a I’iconographie et a la sculpture paiennes de la déesse Victoire’’®. Mais, la
fixation de la féte de la Nativité eut une importance qui dépassa la liturgie pour concerner la
culture en générale, a cause de son role dans la détermination du rythme du cycle liturgique et
finalement du temps dans la société. En effet, on détermina, parfois apres d’apres discussions
d’ordre philosophique, théologique et astronomique, les dates des grandes fétes christiques
autour desquelles sont organisés les cycles de la liturgie : le cycle de Noél ou de la Nativité
(en gros, de I’Avent a I’Epiphanie), le cycle de Paques pour la Rédemption (incluant le
caréme, jusqu’a la Pentecote) ; & ces deux cycles principaux on a, pour équilibrer I’année,
ajouté d’autres fétes, comme celles de la Vierge et des autres saints (par exemple, au VIlle
siécle on a déplacé la Toussaint de mai & novembre). Mais une autre legon de 1’importance du
« temps liturgique » est a signaler : ce sont les fétes chrétiennes qui traduisent le calendrier
pratique des médiévaux, on identifie volontiers un jour ou une période par rapport a une féte
plutot que par la date « civile » (le lendemain de Noél plutdt que le 26 décembre, le lundi de
Paques plutdt que la date du jour, etc.). En plus de cela, c’est un autre fait remarquable que les
dates des grandes fétes coincident avec le rythme naturel ou agricole, le rythme saisonnier des
travaux agricoles (semailles, récoltes ; il fut instauré aux IVe-Ve siécles la liturgie des Quatre-
temps pour sanctifier le début de chacune des quatre saisons, il y a eu les processions et ces
« rogations » de trois jours qui précédaient 1’Ascension pour demander la protection et la
bénédiction divines sur les semailles, les cultures et le bétail, ...,>"". Il en est ainsi de ces fétes
placées a cette période qui correspond en Europe occidentale aux travaux agricoles et a la
préparation des sols, mais qui, imposées a ’ensemble de la catholicité y compris les pays
tropicaux dont les saisons ne correspondent pas a celles d’Europe, n’ont plus aucun sens. 11
n’est pas, non plus, indifférent que la féte de la Résurrection soit placée depuis le concile de
Nicée, le dimanche qui suit la pleine lune de I’équinoxe de printemps, période ou, au Nord,
« toute la nature se met a resurgir », alors que la Pessah juive dont les chrétiens se sont
inspirés a lieu invariablement le 14 de Nisan (ou Nizan), soit le dernier jour avant la pleine

lune qui suit I’équinoxe de printemps, la encore période ou en Orient les bergers et les

375 BASCHET, Jéréme, La civilisation féodale — De I’an mil a la colonisation de [’Amérique, Paris, Ed. Aubier,
2004, p. 287.

370 pp. 63-69.

37T BASCHET, Jérome, op.cit., pp. 286-288.
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agriculteurs sont en activité intense. Certes, ’Eglise n’avoue pas qu’une telle correspondance
soit délibérée ; cela n’est pas impossible parce que bien souvent la féte chrétienne n’a pas, par
exemple, fait supprimer les célébrations locales « paiennes » qui continuent d’avoir lieu
parallelement a ce rythme religieux, ainsi que cela se remarque dans nombre de villages
gardant encore leurs traditions locales. Cette évocation montre I’imbrication entre la liturgie et
les événements culturels et traditionnels locaux ; il n’est pas certain, c’est méme le contraire,
que si I’Eglise avait éclos dans I’hémisphére sud en premier, ces fétes eussent été fixées de la

méme fagon.

Il ne faut pas terminer cette évocation du « temps liturgique » sans dire son importance
proprement liturgique en dehors méme des fétes : autour de ce temps, dont la structure est
complete depuis le VIle siecle, on a organisé « I’année liturgique » ou «le calendrier
liturgique », avec, comme conséquence, le choix de péricopes des lectures bibliques adaptées
a chaque jour de I’année ou relatives a la féte de chaque saint ou propres a chaque solennité
de la chrétienté ; la presque perfection, dans ce domaine, est I’organisation des lectures

adoptée par Vatican I, comme nous le verrons plus loin.

Des spécialistes ont traduit avec pertinence et perspicacité cette vérité que I’apparition
de ce qu’on appelle « Occident » est intimement liée a 1’épanouissement du christianisme et
représentait le monde de la chrétienté¢, autour de Rome, dans une relation d’influences
mutuelles entre cultures locales et christianisme et liturgie chrétienne. Roger Gryson affirme
que « la Bible latine est la matrice de la culture occidentale », une citation que donne le
professeur Paul-Augustin Deproost. Ce dernier, lui-méme, met en exergue le role spécifique
de la liturgie catholique dans I’apparition du concept « Occident » : « Quant a la liturgie
latine, dont on ne nous offre plus aujourd’hui, hélas, que de trop fréquentes et pales
contrefacons, elle est le lieu ou sont nés la poésie de 1’occident chrétien, sa musique, son
théatre, et toutes ses formes d’art, sinon méme 1’essentiel de sa pensée symbolique ; elle a
sublimé le sens tellement romain du spectacle dans la célébration des mystéres chrétiens. »° .
Tandis qu’il n’est pas faux d’ajouter que la culture et la morale « occidentales » ont été
fagonnées par la doctrine de I’Eglise a coups de décrets et de canons conciliaires et synodaux,
les institutions politiques elles-mémes étant marquées par non seulement la législation des
souverains chrétiens depuis Constantin, ainsi que par le modele organisationnel et

hiérarchique ecclésial. De fait, au-dela de la géographie par laquelle nous disons

37 « L’héritage du latin — une culture de 1’universel », conférence prononcée lors d’un séminaire de recherche
appliquée de philosophie et lettres sur « L’Europe et la culture des cultures », Louvain-la-Neuve, 26 octobre
1998, http://bes.fltr.ucl.be/FE/01
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que « occident » désigne I’ouest, c’est la culture du christianisme latin qui donne le contenu
ayant un sens a ce qui n’était qu’indication d’un point cardinal : de Clovis a Charlemagne et
au Saint empire romain germanique, les évolutions du christianisme romain ont fagonné tout
au long du Moyen Age les contours et le contenu de « I’Occident », scellés notamment apres
la rupture a double détente avec Byzance (d’abord par le grand schisme d’Orient au Xle si¢cle
et ensuite lors du sac de Constantinople au XIlle), faisant coincider « Occident » avec
« Occident chrétien » et « chrétienté latine ou romaine ». Judicieusement, Hakim Karki et
Edgar Radelet ont donné ce sous-titre a leur excellent ouvrage « L a place de la religion dans
la conceptualisation de la notion d’Occident », et intitulé ainsi sa premicre partie « Le
christianisme est 1’Occident »°”°.

C’est, ainsi, il semble, avec raison que Bruno Luiselli peut parler d’inculturation, tant
il est vrai que sans €tre jamais théorisée, I’inculturation fut, de toute évidence et depuis le

début, une nécessité pour la dynamique de cette évangélisation.

Cette évocation était nécessaire pour montrer un aspect de ce qui se remarque comme
I’'un des facteurs déterminants de la liturgie, ’adaptation aux coutumes et a la culture des
régions et des peuples, c’est-a-dire I’inculturation. 11 faut, en effet, considérer I’importance
« pour chaque peuple et méme pour chaque communauté locale de développer sa créativité et
d’inventer une expression liturgique qui traduise fidelement les modalités de son expérience
du Mystére du Christ »*™, tant est vrai le constat que I’inadaptation entre culture et liturgie est

une des explications de 1’abandon de la pratique de la liturgie par beaucoup de Chrétiens.

L’opération réussit si bien en Occident qu’elle fut favorisée par des circonstances
historiques, tant « Il est impossible de parler des relations de la liturgie avec la culture sans
parler de ses relations avec la politique », dit Armand Veilleux®'. 11 s’agit de confirmer que
certaines périodes historiques, par leurs choix ou leurs réalisations ont favorisé la fixation et
I’unification de la liturgie, marquant pour longtemps le culte de I’Eglise catholique. Ainsi,
sans s’arréter a toutes les réalisations historiques des Etats, on peut épingler que 1’engagement
chrétien de certains monarques a eu pour effet de faire adopter ou d’orienter dans un sens

donné des options et des évolutions liturgiques. Il n’est pas indifférent que 1’empereur

37 KARKI, Hakim et RADELET, Edgar, Et Dieu créa 1'Occident - La place de la religion dans la
conceptualisation de la notion d’Occident, Paris, L’Harmattan, 2001.

¥ VEILLEUX, Armand, « La liturgie dans la vie du peuple de Dieu », in La Vie des communautés religieuses,
n® 36, 1978.

1 Ibid..
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Constantin ait doté I’Eglise d’immenses et magnifiques « basiliques »***, dont, en particulier,
la vaste basilica constantiniana, devenue Saint Jean de Latran, la cathédrale du diocése de

Rome>%

. Politique que poursuivra Charlemagne par 1’édification de lieux de culte de plus en
plus spacieux et grandioses, dont les dispositions intérieures vont modifier certains usages
liturgiques, les nefs latérales, par exemple, favorisant le systéeme de messes privées et des
messes votives en abritant des autels latéraux ou se disaient la majorité de ces messes. De
méme, le modele artistique du Latran va inspirer le gothique dont les manifestations
artistiques (images, statues et architecture intérieure, en particulier) vont décorer les églises et
favoriser le culte des saints’"".

Il faut, enfin, montrer I’imbrication entre I’histoire de 1’époque avec certains choix et
certaines pratiques liturgiques, spécialement par I’influence de la politique dans le domaine de
la liturgie, les empereurs romains imposant le contenu de la profession de foi chrétienne, le
« Symbole des apdtres », les carolingiens favorisant 1"unification de la liturgie’®, au profit de
Rome et en vue de jeter les bases de la centralisation de leur pouvoir. Certes, on a pu parler
des coutumes gallicanes ou de rites gallicans, mais il n’y avait point une liturgie gallicane,
chaque célébrant organisant sa messe comme il I’entend a travers improvisations et imitations
a partir de sacramentaires romains que des initiatives privées ont fait venir, mais, il n’y a pas
d’unité liturgique et, méme, ces sacramentaires ne se propagent pas facilement par le manque
de copistes et I’ignorance des clercs qui ont fait laisser pourrir ces manuscrits, tandis que fait
défaut Pesprit d’initiative de prélats gallicans talentueux du VIe siécle’®. C’est par une
initiative d’autorités temporelles que le pays franc eut connaissance de la liturgie romaine
lorsque le pape Etienne II alla pour le sacre de Pépin le Bref a Saint-Denis (754), le roi fut
impressionné notamment par les fastes de la liturgie papale et le chant. Des copistes envoyés a
Rome ramenérent des formulaires romains a partir desquels des éléments de cette liturgie sont
utilisés dans les célébrations pendant de nombreuses années, mais sans systématisation. Tout
en préconisant 1’adoption du chant romain, le roi se préoccupe d’adapter au goiit des
populations locales les trop austeres et trop sobres formulaires romains afin de constituer un
sacramentaire franc. De méme, Charlemagne réalisera que, sur le plan de la liturgie, I’Eglise

des Gaules est restée « depuis les premiers temps de la foi » unie a I’Eglise de Rome alors

21 ORET, Pierre, op.cit., p. 65.

% PIETRI, Charles, op.cit., p.206.

*HUBERT, Jean, PORCHER, Jean et VOLBACH, Wolfgang, L’empire carolingien, Paris, Ed. Gallimard,
1968.

% LORET, Pierre, La messe du Christ a Jean-Paul II — Bréve histoire de la liturgie eucharistique, op.cit., pp.
97-98.

% CABIE, Robert, Histoire de la messe des origines d nos jours, op.cit., p.55.
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qu’elle « avait pris ses distances dans la célébration liturgique, ... » et qu’elle doit la rejoindre
« pour ’ordonnance de la psalmodie... ». Appliquant a sa maniére la maxime lex orandi lex
credendi, il explique : « Les Eglises qui sont unies par la sainte lecture d’une seule sainte loi
doivent I’étre aussi par la vénérable pratique d’une seule modulation des voix et il faut que
des différences dans la célébration ne séparent pas celles qui sont liées par 1’adhésion a une
seule foi». De fait, il imposa cette méme pratique a ses possessions qui avaient une liturgie
particuliere, différente de la liturgie romaine, « désirant rehausser la dignité de la sainte Eglise

: 38
romaine » 7.

Mais, surtout, 'unification de I’empire, par-dessus la grande diversité des coutumes
liturgiques, diversité des manieres de célébrer, romaine, gallicane, wisigothe, etc., poussa les
souverains carolingiens a rechercher I'unité liturgique en étendant a I’ensemble des contrées
de leur empire la liturgie en vigueur a Rome ; c’est a cela que servit le sacramentaire
« grégorien » que se procura Charlemagne pour I’imposer & 1’usage dans son empire’®®. De
fait, en vue de ses réformes liturgiques, Charlemagne exigea le sacramentaire « authentique »,
celui que le pape utilisait lui-méme, « qui soit conforme a la tradition de notre sainte

Eglise »*

. Mais, faisant ceuvre d’inculturation, il fera réaliser une synthese entre la liturgie
romaine et certains usages locaux conformes au goiit des populations ; cette synthése va
donner naissance a une véritable réforme liturgique a la base d’une messe romano-gallo-
germano-franque qui revient 3 Rome au Xe siécle, demeurant 1’axe central de la liturgie
romaine nouvelle, de cette messe médiévale, qui aura encore de I’influence bien apres le
Concile de Trente et jusqu’au milieu du XXe si¢cle. C’est de 1a que sont issus ces pricres a
voix basse, la multiplication des signes de croix, les nombreuses bénédictions, encensements,
baisers a différents objets saints, certains vétements liturgiques inconnus de Rome, comme
I’étole, la chape, I’anneau et la mitre de 1’évéque, tandis que la crosse, refusée dans un
premier temps par Rome, finira par s’y imposer plus tard, ainsi que les orgues venues de la
cour de Constantinople a celle de Pépin le Bref et que Charlemagne va faire fabriquer pour

ses propres cultes et dont il facilitera ainsi I’adoption généralisée pour la « messe

traditionnelle »>*°.

¥ Livres carolins, L1, ch. 6, cité par CABIE, Robert, op.cit., p. 56. Les Livres Carolins (Libri Carolini) sont un
expos¢ théologique d’une critique en régle des conceptions religicuses des Eglises byzantines, rédigé,
probablement par Alcuin, sur les instructions et sous 1’autorité de Charlemagne, dans ce sens, KARKI et
RADELET, p. 90..

% BASCHET, Jérome, La civilisation féodale — De [’an mil a la colonisation de I’Amérique, op.cit., pp. 62-64.
% Lettre 69 d’Hadrien Ier a Charlemagne, extrait reproduit dans CABIE, Robert, op.cit., p.56.

% Sur ces emprunts, v. MARTIMORT, L Eglise en priére, p. 117, LORET, op.cit., pp. 103-104.
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On peut, avec Nicole Lemaitre, conclure que « La base de toutes les liturgies
catholiques était la liturgie dite romano-gallicane, imposée par Charlemagne, mais avec des
possibilités d'adaptation locales. »*”' ; a cet égard, la réforme tridentine, si elle tente une
unification, elle n’est ni une révolution ni une ceuvre perpétuelle alors que 1'unité recherchée

elle-méme, on I’a vu, ne sera que relative.
SYNTHESE DE LA PREMIERE PARTIE

La premicre partie de cette étude a conduit a découvrir les origines culturelles et
historiques de la liturgie chrétienne de la messe, dans des circonstances qui en ont déterminé
I’inspiration, la formation et ’évolution. De ce point de vue, la filiation juive de la liturgie
chrétienne est certaine, attestée par la quasi-totalit¢ des spécialistes qui rattachent aux
pratiques juives non seulement le concept méme de liturgie mais aussi son cadre, sa structure

et nombre de ses pricres.

Mais, service vivant, la liturgie fut souvent empreinte des marques de la pratique et
des conditions particuliéres de chaque communauté, a travers certes la sensibilité de cette
derniere et de ses dirigeants et pasteurs mais surtout de ces coutumes et de sa culture ; ici, le
role des « Péres » fut trés important, si 'on prend, par exemple, le cas des Eglises dites
orientales. En ’absence d’un plan liturgique ou logique précongu a imposer a 1’évolution de la
liturgie, il y eut, ainsi, une grande diversité liturgique, apparition, a travers des « familles
liturgiques », d’un véritable pluralisme dans ce domaine, mais surtout comme un mouvement
désordonné, en tous cas, pas maitrisé. Certes, du fait des emprunts mutuels, des influences
diverses comme la volonté imposée d’un empereur et de la primauté malgré tout reconnue au
siege de Rome, la liturgie pratiquée en Occident aura un certain visage reconnaissable en tant
que liturgie catholique latine. Mais, au Xllle siécle presque chaque diocése a ses coutumes

particulieres qui vont se fixer dans son propre « missel ».

Afin de provoquer un certain souci d’unité, plusieurs ordres religieux, notamment les
Franciscains, se feront les propagateurs de la liturgie de la Curie ; ces efforts vont encourager
Rome pour éditer et publier en 1474 le premier missel plénier romain, a partir du missel venu
de Germanie hérité de Charlemagne. Néanmoins, apres I’édition du Missel, la dispersion ne
se termina pas pour autant, il existait des « sacramentaires » particuliers en maints endroits et,

notamment dans le monde monacal, pratiquement chaque ordre avait sa propre maniere de

! Dans sa lecon d’agrégation d’histoire, 12. La réforme en continuité réussie, le concile de Trente,
http://histoire.univ-paris 1.fr/agregation/moderne2003/coursi2. htm
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célébrer. Il y a lieu, cependant, d’estimer que ces efforts et les dernic¢res réalisations
préparaient les actions du Concile de Trente et de Pie V pour tenter d’unifier les rites
essentiels en remettant de I’ordre dans une évolution qui, depuis les origines jusqu’a cette

époque, s’était faite librement et bien souvent en ordre dispersé.

Pour avoir, dés ses débuts, montré a quel point la liturgie vécue ne pouvait que
s’intégrer dans la culture du milieu dans une imprégnation réciproque, la premicre partie nous
a révélé I’importance primordiale de ’adaptation culturelle et sociétale comme facteur
déterminant de 1’évolution et de I’histoire de la liturgie, dans des circonstances d’imbrication
qui ont fait assimiler I’Occident a la chrétienté et au christianisme. Bien que le vocable
n’existat pas encore au cours de toute cette période historique, cette évolution mérite d’étre
considérée comme une belle réussite de I’inculturation grace a laquelle, d’origine orientale et
juive, le christianisme et son culte sont devenus indissociables de 1’Occident ; c’est en fait
I’inculturation qui explique I’adaptabilité du christianisme a n’importe quel milieu socio-
culturel. En tout état de cause, la théologie de la messe demeurant la méme, en ce qui
concerne les éléments essentiels (sens et finalité de la messe, ainsi que doctrine eucharistique,
notamment), les formes liturgiques et les rites, y compris certaines prieres, sont tributaires de
circonstances multiples, d’ordre culturel, socio-politique et historique, qui expliquent la
légitimité des différentes familles liturgiques qui ont pacifiquement et, méme,
harmonieusement, coexisté dans I’histoire de I’Eglise. De la méme maniére, ces facteurs
fondent la 1égitimité de la volonté et de la recherche de formes liturgiques particuliéres
adaptées, par les églises locales se développant dans des contrées extérieures au milieu socio-
culturel d’origine du christianisme, afin que ce dernier, grace a I’intégration mutuelle avec la
culture locale, devienne con-naturel a leur société¢, donnant ainsi une justification réelle et

légitime a I’'universalisme de I’Eglise.
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DEUXIEME PARTIE

L’EGLISE MISSIONNAIRE -
L INCULTURATION IGNOREE
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Le terme « mission », du latin missio, dérivé du verbe mittére, envoyer, signifie
littéralement « envoi». Dans le christianisme, c’est le Christ lui-méme qui avait « envoyé »

ses disciples, selon I’injonction rapportée par les évangiles :

« Allez donc, faites de toutes les nations des disciples, les baptisant au nom du Pére, du Fils

et du Saint-Esprit, et leur apprenant a observer tout ce que je vous ai prescrit »° .

Ou, encore :

« Allez dans le monde entier, proclamez I’évangile a toute la création. Celui qui croira et sera
393

baptisé, sera sauve, [...] » .

Cela continuait certainement le propre envoi de Jésus par Dieu, selon ce que lui-méme
avait dit, dans la priere qu’il faisait pour ses apotres : « Comme tu (le Pére) m’as envoyé dans
le monde, moi aussi, je les ai envoyés dans le monde »*°*, ou lors d’une apparition a ses
apoOtres apres sa résurrection : « De méme que le pére m’a envoyé, moi aussi je vous
envoie »°> ; cela continuait aussi I’envoi du Saint-Esprit par le Pére au nom du Fils™®.

Parallélement, sans doute aussi, le terme revétait-il le sens de « tache » ou de « mandat »

confié a quelqu’un.

Dans ce sens, il ne serait pas faux de dire que, de par ses origines, la mission et
I’ceuvre « missionnaire » ont commencé au temps des apotres, lorsque ces derniers mirent en
application I’injonction recue de leur maitre, et que la christianisation de toute I’Europe
occidentale a partir de I’Eglise primitive de Palestine est la réalisation de cette « mission », le
fruit de ’ceuvre « missionnaire » menée par les apotres et dans laquelle Paul prit une part
prépondérante. Par la suite, on a pu ainsi parler, encore assez prés de ce sens originel, de
« propagation de la foi», ou encore d’évangélisation, comme moyen de diffuser le
christianisme autrement que par la violence, comme celle des croisades, en amenant
pacifiquement les peuples a la foi catholique. Cette derniere acception eut une double

affectation : d’abord, défendre la vraie foi en Occident méme contre les hérétiques, et

392 Mt 28, 19-20, traduction Bible de Jérusalem.

% Mc 16, 15-16, ibid.

% In 17, 18.

%3 In 20, 21.

3% PRUDHOMME, Claude, Missions chrétiennes et colonisation XVIe— XXe siécle, Paris, Cerf, 2004, p- 1L
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«chercher a gagner a la foi catholique, dans les contrées lointaines et sauvages, les

populations paiennes d’ Amérique, d’Asie, d’Afrique »*”

Dans cette partie, il s’agit de voir comment, a partir de son nouveau foyer européen, le
christianisme s’est propagé dans ce qu’on a appelé « les pays de mission », sur les autres
continents ; la mission fut alors spécifiquement confiée a quelques nations européennes qui
allaient, ainsi, parrainer 1’évangélisation des terres découvertes par les explorateurs au service
de souverains européens, c’est le systéme de « patronage » (I). Mais, la mission ne s’est pas
déroulée de la méme manicre partout, la mission en Asie et en Afrique, « pays de mission »
mais en méme temps de résidence passagere des Européens, présente des conditions
spécifiques par rapport a I’Amérique vouée des le début & devenir, comme contrée de
peuplement, la nouvelle patrie des Européens qui y immigraient. C’est la raison pour laquelle
le nécessaire exposé sur I’Eglise missionnaire se limitera, dans les deux chapitres suivants, a
ces deux continents, 1’Asie et, spécifiquement, I’Extréme-Orient (II), et I’Afrique (III).
L’étude des conditions de 1’évangélisation missionnaire dans ces nouveaux continents est
nécessaire parce qu’elle illustre et vérifie la problématique de 1’adaptabilité du christianisme
et de sa liturgie aux cultures des peuples nouvellement christianisés. C’est a ’occasion de ces
missions que, depuis I’émigration du christianisme vers I’Europe, se pose ce probléme de son
incarnation dans les cultures, qui est au coeur de notre travail. En effet, dans ces deux terres de
mission, le christianisme s’est tout de suite heurté a cette problématique incontournable de la
rencontre avec des cultures étrangeéres a 1’eére socio-culturelle dans laquelle il avait évolué
jusque la. Cet examen démontre que, si I'inculturation avait pu se réaliser en Europe, les
méthodes missionnaires de son implantation en ont empéché 1’application dans les pays de

mission (IV).

7 Ibid., p. 12.
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LES DEBUTS DE LA « MISSION » : LE PADROADO ET
L’EMERGENCE DE L’EGLISE MISSIONNAIRE

On estime que ce sont les membres de la Compagnie de Jésus qui, s’étant justement
installés des leurs débuts comme une congrégation « missionnaire », furent les premiers a
employer le vocable « mission » pour qualifier un mandat apostolique et d’évangélisation
dans un territoire déterminé, en particulier dans un territoire non-chrétien®®. C’est ainsi que,
pendant longtemps, « mission » signifiait expansion de la religion chrétienne en vue de la
fondation de nouvelles églises, en particulier par les Européens dans des régions étrangeres
lointaines d’ Amérique et d’Afrique des leur « découverte » par les explorateurs au service des
souverains d’Espagne et de Portugal, ainsi que d’Asie, et qu’on appellera, pour cela, « pays de
mission ». Il y a, donc, un lien entre ’envoi et la mission de Jésus par Dieu et I’envoi et la
mission de ’Eglise par Jésus, mais, en relation directe avec I’introduction des Européens sur
ces nouveaux territoires. Cependant, I’expérience asiatique se heurta a des résistances locales,
notamment au Japon qui se ferma finalement a I’ceuvre missionnaire comme a toute influence
étrangere et, en Chine ou, pour faire subsister la « mission », les missionnaires durent adapter
le christianisme, notamment, les célébrations liturgiques, au contexte et aux pratiques

culturels et religieux locaux.

Toutefois, la grande vague « missionnaire » qui partit d’Europe en direction d’autres
continents est consécutive a ce que les historiens et les explorateurs ont appelé les « grandes
découvertes », ’occupation des nouvelles terres « découvertes » par de célebres explorateurs
(Christophe Colomb, Diego Cao, Stanley, de Brazza, etc.) par les puissances commanditaires
s’étant accompagnée de I’installation de postes missionnaires chargés de 1’évangélisation des
peuples rencontrés. Ainsi, a partir du XVe siécle, la « mission », I’évangélisation des peuples,
fut associée a la conquéte et a la colonisation et servit ’implantation des puissances
coloniales. On peut, méme, considérer que I’Eglise facilita et favorisa la colonisation en
partageant les terres lointaines entre les puissances chargées, a cause de cela, de conduire a la
foi catholique les peuples qu’elles occupaient. Les origines ibériques du pape Alexandre VI

Borgia expliquent peut-étre pourquoi I’Espagne et le Portugal furent les grands bénéficiaires

3% PRUDHOMME, Claude, op.cit., p. 12.



167

de ce systetme de « patronage » ou padroado par lequel le Saint-Si¢ge leur attribua le
monopole d’occupation et d’évangélisation de la grande majorité des continents, sur la base
d’un véritable mandat constituant titre juridique sur ces terres’ . Engagés dans I’aventure des
explorations et des « découvertes », le Portugal et ’Espagne se disputaient le controle du
nouveau monde ; les négociations les firent saisir le pape Alexandre VI qui allait ainsi exercer
un office d’arbitrage ou de médiation, que les souverains chrétiens lui reconnaissaient
volontiers*”. Par la bulle Inter coetera, du 4 mai 1493, Alexandre VI, en désignant du doigt
un méridien sur la carte de la terre, partagea entre 1’Espagne et le Portugal les terres
découvertes et a découvrir aux « Indes », en Amérique et ailleurs, ainsi que les océans

adjacents.

La zone espagnole couvre I’Ouest du méridien tandis que la zone portugaise s’étend
sur ’Est, notamment sur 1’Afrique ou le Portugal avait déja mis pied depuis que vers les
années 1440 il avait fait installer des comptoirs sur des territoires africains qu’en 1483 Diego
Cao planta sur la rive gauche du « Nzadi » (fleuve « Zaire » ou Congo) le padrdo portugais®'.
Comme on le voit, également, le Portugal occupait déja une partie de ’actuel Brésil, le traité
de Tordesillas du 7 juin 1494, conclu avec I’accord du pape, avait rectifi¢ les lignes de
démarcation et déplacé la «ligne du pape Alexandre », pour permettre au Portugal, de
posséder I’ensemble du Brésil que, depuis la découverte de ce territoire par le Portugais
Cabral un an plus t6t, il était en train de conquérir au moment des arrangements antérieurs et
de la bulle pontificale™’*.

En retour, les puissances bénéficiaires du padroado s’engageaient a « travailler a
I’exaltation et (a) la dilatation de la foi catholique »* donc & fonder des « missions », a
envoyer des missionnaires de leur nationalité en nombre suffisant, a construire des églises, a
protéger et a sécuriser le passage et les déplacements des missionnaires. Ainsi, par la bulle
Universalis Ecclesiae (1508), I’Espagne regut le monopole sur la zone qui lui avait été
reconnue comme terre a coloniser (Amérique du sud), tandis que le Portugal, longtemps seule

puissance maritime, avait déja eu, depuis le XVe siccle, ’occasion d’occuper des terres en

% TUCHLE, Hermann, BOUMAN, C.A. et LE BRUN, Jacques, op.cit., p.321. En fait, c’est le pape Jules II qui
va consacrer officiellement le systéme de patronage par la bulle Universalis Ecclesiae de 1508 confirmant le
partage du nouveau monde entre les deux puissances ibériques.

*0 MAISTRE, Joseph Marie, Du pape, Paris, Ed. Charpentier, 1854, pp. 272-273 (numérisation Google).

01 T es circonstances, le nombre et les dates des voyanges de Diogo Cao dans le royaume du Kongo sont
controversés ou peu surs.

402 ROUXEL, Jean, Le Saint-Siege sur la scene internationale, Paris, ’'Harmattan, 1998, p. 204. Cependant, des
dissensions continucrent entre les puissances, Espagne et Portugal, certes, mais aussi Portugal et France et
Angleterre, ces derniéres n’ayant pas cessé de contester le partage exclusif opéré par Rome.

03 PRUDHOMME, Claude, op.cit., p. 26.
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Amérique ou se déroulait la conquéte du Brésil entérinée par le Traité de Tordesillas que nous
avons déja cité, mais aussi en Afrique (également attribuée au Portugal par Alexandre VI) et
en Asie, qu’il avait entrepris d’évangéliser et sur lesquelles il recut le titre juridique du pape
en 1514. En fait, le padroado fit ’objet d’un grand nombre de documents pontificaux : outre
la bulle Inter Ceetera d’Alexandre VI (1493) confirmée la méme année par la bulle Piis
fidelium, d’autres bulles venaient confirmer ces précédentes, Jules Il avec Eximiae devotionis
en 1503 et Universalis ecclesiae en 1508 confirmant le monopole reconnu a I’Espagne, puis
une autre bulle en 1513, au profit du Portugal ; d’autres bulles suivirent, celles de Léon X en
1518, d’Adrien VI (Omnimoda) en 1522, de Paul III en 1535 et en 1547, de Paul IV en 1555,
d’Urbain VIII en 1639 et de Benoit XIV en 1741%* 11 convient, dans cette liste de documents
pontificaux, citer a part la bulle, antérieure a toutes celles-ci, Romanus Pontifex du pape
Nicolas V (pape 1447-1455) qui, déja le 8 janvier 1455, attribuait & Alphonse V du Portugal,
et «a jamais », le monopole de la conquéte et du commerce sur les terres africaines, sur
« toute la cote de Guinée, incluant les Indes », que du reste le Portugal avait déja entrepris de
conquérir bien avant, grace a ’action du prince Henri*”>. Hugh Thomas, qui présente cette
bulle affirme que, par 1a, le pape justifiait I’asservissement des peuples paiens en vantant ses
conséquences bénéfiques pour ces derniers, en particulier parce qu’ils seraient transportés au
Portugal pour les convertir & la foi catholique. Le pape se « réjouissait de voir bien des

% Le Pontifex romain comptait sur les progrés

esclaves noirs convertis a la foi catholique»
des conquétes pour obtenir beaucoup de conversions. Il y a, 1a, plus qu’une simple tolérance
ou qu'un simple encouragement donné¢ a la traite des Noirs, c’est I'institution presque
canonique de I’esclavage. D’autant plus que, plus tard, lorsque la réalité de I’esclavage était
attestée par I’histoire et que les missions se soient préoccupées de la dignité des indigénes
méme contre les administrations coloniales, 1’encyclique Maximum Illud du pape Benoit XV
(1919), vise a gagner au Christ le plus d’ames possible : « Une armée de missionnaires se l¢ve
pour arracher les pitoyables tribus indigénes a I’atroce esclavage des démons tout en les
protégeant contre 1’exploitation de maitres sans conscience.», faisant 1’¢loge des exploits des

.. . , . , 40 . e, .. o, .
missionnaires de la période des découvertes’”’. On le voit, 1’idée de mission libératrice et

civilisatrice est a la base des deux aventures, coloniale et missionnaire.

9 Voir « La conquéte de I’ Amérique ou la Croix préchée », http://www.dici.org/thomatique_read.php

95 Sur I’action du prince Henri, v. CUVELIER (Mgr), Jean, L’ancien royaume de Congo — Fondation,
découverte, prmere évangélisation de [’ancien royaume de Congo. Régne du grand roi Afonso Mvemba Nzinga,
Desclée de Brouwer, Paris, MCMXLVI, pp. 27-32.

406 THOMAS, Hugh, La Traite des Noirs, Paris, Ed. Robert Laffont, 2006, pp. 51-52.

“7 Dans ce sens, BLOCK, Mattijs Jean-Claude, « Christianisme en quéte d’identité en Afrique », Revue
Réformee, N° 228-2004/3, Juin 2004 — Tome LV.
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C’est que le pape, successeur de Pierre et vicaire du Christ, se voit reconnaitre le
pouvoir temporel et spirituel qui lui permet de « donner aux rois la juridiction sur les
nouvelles terres », dans une confusion d’objectifs religieux, politiques et économiques par
rapport auxquels, envoyés de I’empereur, les explorateurs étaient désignés comme également
envoyés du pape’”® ; sans étre a Iorigine du colonialisme, I’Eglise a ainsi néanmoins fourni
les fondements aussi bien politiques que spirituels nécessaires a légitimer ’établissement du

colonialisme européen et le partage du monde entre puissances occidentales.

Certes, d’autres souverains contesteérent un tel partage exclusif, le roi du Danemark ne
le reconnut jamais en ce qui concerne les Indes Orientales, tandis que le roi de France,
Francois ler, dit bruyamment son mécontentement en protestant : « Le soleil brille pour moi
comme pour tous les autres. J’aimerais bien prendre connaissance de la clause du testament
d’Adam qui m’exclut du partage du monde »*””. Mais, le systéme du padroado tint bon et
dura jusque vers la fin du XVlIe siecle, lorsque, en particulier, le Portugal, incapable d’assurer
I’envoi et ’entretien des missionnaires, se tournera vers Rome et vers les jésuites dont la
congrégation venait de se créer, pour pratiquement leur offrir de prendre la releve ; tandis
qu’en Afrique ou il continua jusque vers la fin du XIXe siecle, le padroado s’essouffla et la
mission périclita pour entrer en léthargie jusqu’a la reprise de 1’évangélisation grace a un

autre phénomene qui prospere a cette méme période, le phénomeéne colonial.

Tres vite, et notamment dans la juridiction portugaise, la mission devint 1’occupation
principale de la Compagnie de Jésus qui en avait pratiquement fait sa spécialité. En effet, le
premier but de la Compagnie était d’aller en « mission », avec le veeu formulé par les
fondateurs d'aller en mission en Terre sainte ou, en cas d'impossibilité, de se soumettre
directement au pape. La mission en Palestine s'avérant impossible, le groupe se mit a la
disposition du pape Paul III (1538). A la suite de cela, ils adopterent leurs constitutions
entérinées par la bulle Regimini militantis ecclesiae®'®, ou, sur la base de leur fameux
quatrieme veeu, celui d’une obéissance sans excuse ni faille au pape, se trouve développée
leur conception de mission, c’est- a-dire d’étre « répartis dans la vigne du Christ pour
travailler dans la partie de celle-ci et dans I'ceuvre qui leur auront été confiées » :

« Et cela, qu'ils soient envoyés en divers lieux, soit par le Souverain Vicaire du Christ
notre Seigneur, soit par les Supérieurs de la Compagnie qui tiennent aussi pour eux la
place de la divine Majesté; ou bien qu'ils choisissent pour eux-mémes ou et a quoi se

48 PRUDHOMME, Claude, op.cit., pp. 26- 28.

49 QUENUM, Alphonse, Evangéliser Hier, Aujourd’hui — Une vision africaine, Abidjan, Ed. ICAO, Institut
Catholique de I’ Afrique de I’Ouest, 1999, p. 123.

19 Bulle de Paul III, du 27 septembre 1540.
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dépenser, s'il a été laissé a leur jugement de parcourir tout lieu ou ils penseraient
pouvoir réaliser un plus grand service de notre Dieu et Seigneur et un plus grand profit
pour les ames; ou bien que le travail ne se fasse pas en parcourant divers lieux, mais en
résidant de facon stable et continue en certains lieux ou l'on espére beaucoup de fruit
pour la gloire et le service divins. Et pour traiter d'abord de la mission donnée par le
Souverain Pontife, en tant que la plus importante parmi toutes les autres, il faut
remarquer que l'intention de ce veeu par lequel la Compagnie s'est liée une obéissance
sans aucune excuse au Souverain Vicaire du Christ, est que nous nous portions en tout
pays ou il jugerait devoir nous envoyer parmi les fideles ou les infidéles pour une plus
grande gloire de Dieu et un plus grand secours des ames. La Compagnie n'a pas
entendu étre en un lieu particulier, mais qu'elle serait répandue a travers le monde en
différentes régions et en différents lieux, désirant choisir ce qui serait le mieux a faire
et espérant qu'il en serait ainsi si la répartition de ses membres était faite par le
Souverain Pontife. »*'!

Par cet engagement, les jésuites se mettent directement sous 1’autorité du pape, ce qui
va ainsi affaiblir progressivement le « patronage ». Mais, le padroado enlevait une bonne
partie du gouvernement de 1’Eglise au pape pour la confier aux rois, le pape n’était plus libre
de son action et de son choix ; ainsi, par exemple, dans le protectorat portugais, les évéques
nommés étaient des candidats présentés par la cour, tandis que les missionnaires devaient se

rendre 4 la cour pour préter serment avant d’embarquer pour les « missions »*'%.

Par ailleurs, toutes ces difficultés montrérent les limites du syst¢tme et Rome,
« conscient du fait que la mission la plus noble du ministére pastoral est de propager la foi qui
conduit les hommes a la connaissance et a la vénération du vrai Dieu », créa un organisme
central en charge de I’ceuvre missionnaire, c’est-a-dire la propagation de la foi catholique
partout dans le monde entier, non seulement en terre de mission. C’est la Sacra Congregatio
generalis de Propaganda Fide (Sacrée Congrégation de la Propagande de la Foi,
communément appelée « La Propagande »), créée par une décision du pape Grégoire XV
prise en la féte de I’Epiphanie 1622 (le 6 janvier), mais officialisée en forme juridique par la
bulle Inscrutabili Divinae Providentiae du 22 juin 1622, suivie par d’autres bulles, dont Cum
inter multiplice, du 14 décembre 1622, qui en organisent les droits et les pouvoirs, et fixent les
régles d’évangélisation ; mais, le nouveau dicastére ne commencera véritablement a travailler
que bien plus tard. Néanmoins, on peut dire qu’au cours de la deuxiéme moiti¢ du XVIle
siecle (a partir de 1658), la pratique de Rome rompt avec le padroado, quand la Propaganda
Fide crée et organise directement des missions et que le pape y envoie des évéques in partibus

infidelium, appelés « vicaires apostoliques » (représentant directement le pape), chargés de

1 Constitution N° 603 (septima pars), http://www.jesuites.com/documents/constitutions nc/7eme_partie.htm
2 DUCORNET, Etienne, L Eglise et la Chine — Histoire et défis, Paris, Ed. du Cerf, 2003, p. 36.
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fonder et de développer des églises locales, vivant en parallele avec les dioceses constitués
sous le régime du padroado’’. Dés ce moment, I’aventure missionnaire cesse d’étre
considérée comme une tache nationale, a cause de cela intimement liée a la colonisation, pour
devenir une ceuvre traduisant les responsabilités pastorales universelles de I’Eglise*',
amorgant par le fait méme 1’autonomie des missions, dépendant directement du pape, par
rapport a la colonisation et aux puissances coloniales ; nous verrons que c’est cette formule

qui sera systématiquement mise en ceuvre pour les missions d’ Afrique.

A partir de ces débuts, le terme « mission » est étroitement li¢ a I’envoi, dans des
contrées « paiennes », des missionnaires, la notion de « missions extérieures » 1’emporte sur
celle de « mission intérieure » utilisée pour désigner 1I’évangélisation et la pastorale dans les
dioceses européens eux-mémes*'>. C’est alors que, en 1658, est créée, a Paris, la « Société des
missions étrangeres », premicre société missionnaire recourant a des prétres diocésains, avec
un séminaire pour la formations de prétres séculiers missionnaires, au sein de laquelle le pape
va trouver les responsables des églises locales en pays de mission, notamment les vicaires

apostoliques.

Les « missions » espagnoles et portugaises furent ainsi les premiéres a véritablement
ouvrir 1’ére missionnaire, avec une activit¢ débordante et enthousiaste de pionniers, en
particulier en Asie et en Amérique du Sud, bénéficiant de I’existence de nombreux ordres
religieux qui avaient pullulé en Europe entre le bas Moyen Age et le XVlIe siecle (des ordres
mendiants comme les Franciscains, les Dominicains et les Capucins, avant les Jésuites qui
apparaissent a partir du milieu du XVle siécle). Désignés par le systeme de padroado pour la
double mission de coloniser et d’évangéliser les régions paiennes, I’Espagne et le Portugal
s’engagerent ainsi, en premier lieu, en Amérique (en particulier) et en Afrique, mais aussi, en

Asie ou I'Inde, la Chine et le Japon devinrent a leur tour terres de mission.

Comme le démontre Claude Pruhdomme, la conquéte de I’Amérique du Sud par les
Espagnols a la suite de la « découverte » de ce continent par Christophe Colomb y fut
vraiment I’« événement fondateur » non seulement de 1’expansion européenne mais aussi de
la mission*'®. On peut dire que la présence missionnaire a fait partie intégrante de la conquéte,

I’établissement de postes administratifs d’occupation coloniale étant toujours et

13 PRUDHOMME, Claude, op.cit., pp. 53-54.
14 TUCHLE, Hermann, op.cit., p. 335.

15 PRUDHOMME, Claude, op.cit., p. 13.

#1© PRUDHOMME, Claude, op.cit., p. 23.
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nécessairement accompagné du débarquement de missionnaires espagnols, notamment
membres de congrégations de réguliers, franciscains, dominicains, augustins, les derniers
arrivants, mais s’identifiant a la mission, étant les jésuites (1568). Sans doute encouragés par
la bulle d’Alexandre VI, lequel avait méme présenté Christophe Colomb comme I’envoyé du
. . g s <o .
pape, les conquistadores eux-mémes n’hésitaient pas a disserter sur leur double mission,
représentant de I’empereur et envoyé du pape, devant réaliser les projets de I’'un et de ’autre,
n’hésitant pas a commencer eux-mémes ’évangélisation, deés le premier contact, par un

. . et 41
exposé sur la doctrine chrétienne®'”.

17 Claude Prudhomme raconte comment se déroulait le premier contact de Cortés avec les indigénes ; se
présentant comme « envoyé de 1’empereur », il leur faisait un bref exposé de la doctrine chrétienne et les
exhortait a abandonner leurs idoles, op.cit., pp. 26-27.
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I

LA MISSION EN EXTREME-ORIENT

Quand les marchands portugais a la recherche de nouvelles voies pour le commerce
des trésors de I’Extréme-Orient arrivent dans ces contrées, ils eurent la stupéfaction de
rencontrer sur place de petites communautés chrétiennes bien vivantes, avec une foi
solidement installée, transmise depuis plus de mille ans de génération en génération. Les
premiers missionnaires européens vont donc hériter de ce passé; si au début
I’incompréhension dominait (I), la situation fut plus propice avec un changement des

méthodes introduit par Ricci vers la fin du XVIe siecle (I1).
IL.I LES DEBUTS MISSIONNAIRES EN EXTREME-ORIENT

C’est qu’une tres vieille tradition au sein méme de I’Eglise désigne I’ Apotre Thomas
« guide et maitre de ’Eglise de I’Inde qu’il fonda et gouverna », le saint apdtre aurait suivi la
route du commerce, du Moyen-Orient jusqu’en Inde, et débarqua sur la cote de I’actuel
Kerala, ancien Malaba. Le pape Jean-Paul II lui-méme conforte cette tradition quand,
s’adressant aux évéques du rite syro-malabar, il leur rappelle que Saint-Thomas est « votre
Pére dans la foi », précisant : « En effet, les origines de votre Eglise sont directement li¢es a
l'aube de la chrétienté et a 'engagement missionnaire des Apotres. Dans un certain sens, votre
voyage jusqu'ici pour me rencontrer réunit les Apdtres Pierre et Thomas dans la joie de la
Résurrection »*'®, Cette église, ainsi que sa liturgie, est appelée syro-malabar parce qu’elle a
subi une forte influence syriaque et chaldéenne. Il semble que le christianisme ait
effectivement assez tot, sans toujours se pérenniser, touché toute 1’Asie, y compris 1’Asie
Centrale et la Chine. Certes, au Xllle siécle, des franciscains tentérent une nouvelle
expérience d’évangélisation. Mais, les communautés chrétiennes locales périclitérent,
conséquence d’incompréhensions « civilisationnelles » et culturelles ayant entrainé des
vagues de persécution qui s’abattront de nouveau sur les missionnaires et les chrétiens en

Chine notamment (mais aussi au Japon) au XVIlle siecle.

Quand, donc, les explorateurs portugais de 1498 débarquent et que, a la suite des

marchands portugais du XVlIe siécle, Francois-Xavier, ’'un des plus proches et tout premiers

8 Discours du pape Jean-Paul II aux évéques du rite syro-malabar de I’Inde en visite ad limina apostolorum, le
13 mai 2003, http://www.vatican.va/holy_father/john_paul ii/speeches/2003/may/document/hf jp-
ii spe 20030513 syro-malabar-church fr.html
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compagnons d’Ignace de Loyola, arrive, ils rencontrent ces communautés résiduelles.
Malheureusement, comme on va le voir, les missionnaires portugais ou dépéchés sous
I’autorité du Portugal n’acceptent pas les traditions locales, imposant une latinisation forcée

qui sera nuisible a la mission.

Il y a, certes, des différences constatables dans I’histoire des missions selon les
contrées et les continents ; ces différences sont tangibles entre I’évangélisation de I’ Amérique
et celle de I’Orient, dans le premier cas, on ne peut que constater I’importance non seulement
des «découvertes » mais surtout de la conquéte (conquista) coloniale, tandis que ce
phénomeéne ne fut pas déterminant pour I’Orient, sauf 1a ou le Portugal avait mis pieds et
installé des comptoirs dont certains allaient devenir des colonies (Macao, Goa, Malacca) mais
aussi en Chine, en Inde et au Japon. Mais, dans tous ces cas, il n’est pas faux que
I’implantation des missions est allée de pair avec [’établissement des Européens,
administrateurs coloniaux ou commergants et industriels protégés par leurs puissances
respectives, de méme qu’elle sera un véhicule de I'influence sinon de la prépondérance
culturelle et globale de I’Occident. Les méthodes d’implantation furent bien souvent
implacables : « le vainqueur détruisait tous les lieux de culte non-chrétiens dans les pays
conquis, interdisait toute pratique religieuse non-chrétienne, bannissait les prétres paiens,
interdisait certaines zones de la ville aux non-chrétiens : des méthodes dans la ligne du herem
(massacre des ennemis) prévu dans ’Ancien Testament, mais contraire & 1’évangile »*°. Le
tout se passait dans un contexte médiéval de croyance et un contexte colonial de manipulation

qui ne pouvaient que mélanger le profane et le religieux.

C’est dans cette confusion des genres que naquit et se développa la colonisation
ibérique. Sur la base du systéme alexandrin de padroado, Les Espagnols occupent 1’Ouest et
presque toute I’ Amérique du Sud sauf le Brésil et les Portugais s’étendent sur I’Est, occupant
I’ Afrique « découverte » (la cote africaine le long du Golfe de Guinée et de ’océan Atlantique
ainsi que des contrées asiatiques, Chine, Indes, Philippines, Japon et quelques comptoirs
comme Macao. Dans toutes ces contrées, les intéréts politiques et missionnaires se
rencontrent sur un autre terrain, celui de la lutte contre I’influence musulmane qui s’était déja
plus ou moins implantée, jusqu’en Chine. Dans Relations des musulmans avec les Chinois, a

Iissue de sa visite en Chine & la fin du XVe siécle, Aly Ekber, cité par Bergeron®’, rapporte

1 LAURENTIN (pére), René, Chine et Christianisme aprés les occasions manquées, Paris, Desclée de Brower,
1977, p. 117.

420 BERGERON, Marie-Irma, Le christianisme en Chine — Approches et stratégies, Lyon, Ed. Le Chalet, 1977,
p. 41
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que « Les Chinois n’ont de sentiments hostiles contre qui que ce soit, sous prétexte de
religion. Ils ne manifestent & ce sujet aucune inimitié, surtout aux musulmans, et c’est pour
leur croyance qu’ils manifestent le plus de goit et de penchant ». Colonisation et mission se
découvrent un ennemi commun, I’Islam sans doute effarouché par le débarquement des
Portugais flanqués de missionnaires, d’autant que, entravant les progres de I’évangélisation, il
empéche la puissance lusitanienne d’accéder aux fabuleuses et légendaires richesses tant
vantées par les récits de Marco Polo, en particulier I’Islam bloque la route de la soie et des
épices. En réalité, c’est cette rencontre avec les Arabes du Golfe persique qui ont islamisé
I’Extréme-Orient qui explique 1’extension de la « juridiction » portugaise sur cette partie du

monde.

Au XVle siécle, c’est également en appliquant son droit de padroado que Jean 111, roi
du Portugal, obtient d’Ignace de Loyola I’envoi de jésuites dans ses terres orientales. Et c’est
ainsi que le 7 septembre 1541, Francois-Xavier s’embarqua sur le navire portugais
« Santiago » a destination de I’Inde, arrivant le 6 mai 1542 a Goa, capitale de I’empire
portugais des Indes, point de départ des évangélisateurs jésuites en Extréme-Orient et
particulierement pour la Chine; ce véritable pionnier sera reconnu comme le patron des
missions. En fait, I’arrivée des missionnaires catholiques ne fut pas sans peine, rencontrant
plusieurs résistances, notamment au Japon ou Francois-Xavier met pied en 1549 avant de
tenter ’aventure de la Chine et ou il se fait objecter : « Nous avons recu la sagesse de ’Ouest
[c’est-a-dire de la Chine]. Si elle ignore le christianisme, il ne doit pas avoir grande
valeur »**', ou « Si votre religion est bonne, comment se fait-il que les Chinois ne I’ont pas
adoptée ? »***. Ceux des missionnaires qui avaient tenté d’évangéliser, par exemple la Chine,
sans apprendre la langue, avaient rencontré tellement de difficultés qu’ils étaient convaincus
et faisaient circuler I’opinion que « Il n’y a pas espoir de convertir les Chinois, si ce n’est par

le recours a la force et en les contraignant a céder devant I’armée »*>.

! LAURENTIN (pére), René, Chine et Christianisme..., op.cit., p. 115.
22 DUCORNET, Etienne, L Eglise et la Chine — Histoire et défis, Paris, Ed. du Cerf, 2003, p. 31.
423 .

Ibid., p. 116.
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ILII LE TOURNANT : L’ARRIVEE DE RICCI

La progression de la mission en Orient va connaitre quelque succeés mais largement
tributaires de la force des canons du roi du Portugal dans sa « marche économico-
religieuse »**  tandis que, en effet, en Chine, il faudra une véritable immersion des
missionnaires pour faire illusion pendant quelque temps. Plusieurs jésuites vont se succéder
en Chine, en partant en particulier de Goa et de Macao, ce grand comptoir portugais fondé sur
un minuscule territoire coincé au pied d’une montagne. Nombre d’entre eux se mettent a
I’étude du chinois et des cultures chinoises, s’introduisent dans les milieux des élites, les
« lettrés », jusqu’a la cour impériale. Il faut citer les exemples extraordinaires des jésuites
italiens Valignano qui débarque a Macao en 1577 et, surtout, a sa suite et a sa demande,
Ruggieri arrivé en 1579 ainsi que Ricci qui rejoint ce dernier @ Macao le 7 aolt 1582, venant

de Goa ou il était arrivé le 13 septembre 1578.

Matteo Ricci, né en 1552, est un prétre italien qui arrive comme missionnaire en Inde
en 1580 et gagne la Chine en 1583. Ses solides connaissances en mathématiques, en
astronomie et en cartographie lui permettent de séduire les lettrés et savants chinois et
d’approcher les mandarins. Ayant maitrisé le chinois écrit et parlé, il se fera recevoir en 1601
a la cour ou il présenta une mappemonde, une épinette et deux horloges, grace a quoi il a pu
étaler ses connaissances mathématiques et cartographiques, épatant les Chinois en dessinant
une carte du monde sur laquelle ces derniers qui découvrent la place, relative, de la Chine par
rapport aux autres parties du monde. Ainsi, il a pu se faire accepter en tant que lettré et savant
européen, réussissant a faire pratiquement admettre ou, tout au moins, tolérer la religion
chrétienne comme une sagesse parfaitement compatible avec la séculaire sagesse chinoise.
Ricci et Valignano pénétreront la haute élite chinoise, s’efforcent de s’intégrer a la culture
locale, se « sinisent », persuadant leurs interlocuteurs qu’ayant appris que « seul le peuple
chinois est bon, doux, paisible, raisonnable et qu’il posséde des cérémonies et des coutumes
excellentes, beaucoup de science, des livres remarquables de morale », ils ont quitté leur pays,
bravé des souffrances dans un voyage de trois années, briilant du désir de connaitre tout cela
de prés*. Ruggieri et Ricci se rendent en Chine continentale, a Shiuhing, le 10 septembre
1583, se font accepter par les « grands lettrés », refusant de se présenter eux-mémes autrement
que comme des « lettrés » venus d’Occident ; Ricci ira jusqu’a changer son nom en celui de

Li Ma-t’ou, troquant le costume ecclésiastique européen contre la livrée des bonzes

424 BERGERON, Marie-Ima, op.cit., p. 42.
23 BERGERON, Marie-Ima, op.cit., p. 52.
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bouddhistes, utilisant tous les stratagémes d’un intelligent entrisme, regrettant méme de ne
pouvoir modifier la forme de ses yeux et de son visage pour pouvoir « étre complétement
chinois avec les Chinois »*** Leur approche de I’évangélisation fut intelligente, outre la
connaissance acquise des cultures chinoises et les liens d’amiti¢ noués avec des membres de
I’¢lite intellectuelle et politique, ils les persuadaient d’entendre la nouvelle doctrine qu’ils
apportaient en échange du fait qu’eux-mémes venaient apprendre auprés des Chinois ; ils
reprenaient ainsi pratiquement I’infructueuse méthode, mais en laquelle tout le monde croyait
tant a cette époque, de I’évangélisation par le haut qui aura été également pratiquée par les
missionnaires envoyés en Afrique a la fin du XVe si¢cle par les Portugais. Mais, ils eurent
I’habileté, au début, de ne présenter de cette nouvelle doctrine que ce que les Chinois
pouvaient assimiler et accepter, les Dix préceptes du Seigneur du Ciel, transmis par les
ancétres, pas autre chose que le décalogue, qui « s’insére sans difficulté dans la mentalité des
mandarins, tous confucéens épris de morale, de piété filiale, de sens des relations »?7. Cette
ouverture a la sensibilité chinoise se complétait d’'une attitude de considération. Ainsi, par
exemple, alors que les Chinois sélectionnés pour la prétrise recevaient une formation au
rabais, avec le latin pour pouvoir asseoir I’emprise du centre romain mais sans les
enseignements de philosophie et de théologie pour éviter des expressions d’orgueil chez des
Chinois ainsi instruits qui augmenteraient ainsi leur liberté et leur personnalité et refuseraient
de desservir des paroisses pauvres, dés son arrivée, Ricci s’insurgea contre ces manifestations

discriminatoires et de domination.

Nommé supérieur de la Mission de Chine en 1597, il finira par rencontrer I’empereur
en 1601 ; mais il ne précipita pas la christianisation en masse, ne baptisant qu’un ou deux
convertis par an, préparant au préalable un catéchisme en chinois qui plt étre compris du
public, de telle sorte qu’en 1608 il n’y avait que 2000 chrétiens dans toute la Chine, mais

jusque dans la famille impériale. Ricci meurt le 11 mai 1610.

Mais, I’évangélisation qui alla de pair avec I’'implantation des Européens se trouve
brutalement confrontée a des cultures, a des religions et a des pratiques cultuelles
incontestablement différentes, dont certaines incompatibles avec le christianisme et la liturgie
chrétienne. Dans bien des cas, il y eut un phénomene d’incompréhension, pour tout le moins,
les missionnaires ayant adopté une attitude négative et de répulsion des cultures et croyances

locales considérées comme paiennes, ces peuples étant, pour eux, voués a la damnation.

26 LAURENTIN, René, op.cit., p. 119.
7 BERGERON, Marie-Ima, op.cit., p. 51.
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C’est cette réaction qu’eurent globalement les missionnaires en Amérique du Sud et
plus tard en Afrique, comme le montre cet extrait d’une prédication d’un prétre espagnol a

I’intention des Indiens de Mexique :

« Dites-moi, mes fils, de tous ces hommes qui sont nés sur cette terre avant que les
Espagnols n’y préchent le saint Evangile, combien se sont sauvés ? Combien ?

Combien sont allés au Ciel 2 Aucun. Combien d’Incas sont allés en enfer ? Combien

. . ’ ’ 428
de reines ? Toutes. Car, ils ont adoré le démon dans les hacas. » ™.

Mais, assez souvent aussi, il y eut, comme en Extréme-Orient, un phénoméne de
résistance, sinon de rejet. La résistance et, méme le rejet, fut la premicre attitude des
Asiatiques, notamment devant les diverses condamnations dont leurs croyances étaient 1’objet
de la part des missionnaires. Il en fut ainsi, alors qu’a Macao des missionnaires portugais
n’hésitaient pas a affirmer que « tous les saints du confucianisme, Yao, Shun, Yu, le roi Wen
et Confucius lui-méme étaient des diables »**°. Néanmoins, en Chine, pour se faire accepter
dans un contexte culturel de fierté et de susceptibilité nationales, les missionnaires furent
tentés par certaines expériences d’adaptation aux religions et cultes traditionnels locaux,
introduisant dans la liturgie chrétienne certains cultes traditionnels ou faisant cohabiter les
deux rites, amalgamant ainsi les mystéres chrétiens et les mystéres paiens locaux. Plus loin,
nous ne retiendrons de ces tentatives que 1’expérience menée par les jésuites en Chine, comme
celle dite des « rites chinois », a cause de son retentissement et de I’ampleur de la crise dans

laquelle elle plongea la mission dans ses rapports avec Rome.

428 prédication du P. Avendano aux Indiens, citée par Jean DELUMEAU, La Peur en Occident, p. 257, in
GERNET, Jean, Chine et christianisme — Action et réaction, Paris, Ed. Gallimard, 1982, p. 238.
42 GERNET, Jean, Chine et christianisme, op.cit., p. 238.
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111

LA MISSION EN AFRIQUE NOIRE : LA COLONISATION ET
L’EGLISE MISSIONNAIRE

On considére communément que la christianisation de I’Afrique est un phénomeéne
relativement récent, concomitant a la colonisation du continent elle aussi réduite le plus
souvent a ses manifestations les plus récentes du XIXe siécle. Mais ce ne peut, partiellement,
concerner que 1’Afrique Noire, a propos de laquelle il faut dire que la colonisation et
I’évangélisation ne datent pas du XIXe sic¢cle. Par contre, le christianisme a tellement été
fusionné dans « I’Occident » et dans ses cultures que 1’on a oublié que dés ses premiers
siecles (Ile-IVe), le bassin méditerranéen christianisé, avant tout le reste de 1’Occident,
comprenait I’ Afrique du Nord qui donna naissance a une Eglise extrémement vivante et riche
pour I’ensemble de la chrétienté, fournissant a I’Eglise chrétienne quelques-uns de ses
premiers et célebres « péres », ces penseurs qui ont fagonné le christianisme. Dans Ecclesia in
Africa®, Jean-Paul 1I le rappelle opportunément, situant ainsi les trois phases de
I’évangélisation de I’Afrique. C’est avec des accents élogieux qu’il évoquait la premicre de
ces phases, la plus oubliée en tant que phase du prodigieux essor de 1’évangile en Afrique, qui
coincide avec les premiers siécles de la chrétienté (surtout Ile-IVe siecles), ces églises
d’Afrique « dont I’origine remonte aux temps apostoliques », avec sa « foule innombrable de
saints, de martyrs, de confesseurs, de vierges », avec des noms prestigieux « de grands
docteurs et écrivains, comme Origene, saint Athanase, saint Cyrille, flambeaux de 1’école
d’Alexandrie », « ceux d’un Tertullien, d’un saint Cyprien, et surtout celui de saint Augustin,
une des lumiéres les plus brillantes de la chrétienté »*'.

Il est vrai, néanmoins, que 1’évangélisation, limitée a la seule Afrique Noire, s’est faite
en deux temps. Une « premiere évangélisation », qui est en fait la deuxieéme phase de
I’évangélisation de I’Afrique, commence essentiellement le long des cotes occidentales
d’Afrique, que le pape identifie avec précision (« les régions du Bénin actuel, de Sao Tomé,
de I’Angola, du Mozambique et de Madagascar ») ; datant du XVe siécle, elle s’est fixée
relativement durablement en Afrique centrale cotiere s’appuyant sur la colonisation naissante

des contrées de I’embouchure du Congo par le Portugal qui avait installé des « comptoirs »

9 Exhortation apostolique Ecclesia in Africa du Saint-Pére Jean-Paul II aux évéques, aux prétres et aux diacres ,
aux religieux et aux religieuses et a tous les fideles en Afrique, donnée & Yaoundé, Cameroun, le 14 septembre
1995.

1 Exhortation apostolique Ecclesia in Afica, du 14 septembre 1995, §§ 30-31, rappelant le Message Africae
terrarum de Paul VI en date du 29 octobre 1967.
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sur la cote africaine. La « deuxieme évangélisation » de 1’Afrique Noire, représentant la
troisiéme phase de I’évangélisation de I’ Afrique, s’est opérée au XIXe siecle en méme temps
que débutait la vague décisive de la colonisation européenne en Afrique Noire. Si la premicre
¢vangélisation a surtout concerné les cotes de 1I’Afrique a partir du Golfe de Guinée et de
I’ Afrique Centrale [Gabon, Congo frangais et, surtout, le royaume Kongo (sur des parties qui
deviendront plus tard des provinces congolaises ou angolaises)], cette deuxiéme
évangélisation, avec la reprise au XIXe siecle aprés une longue léthargie, voit, presqu’au
méme moment, 1’Afrique de 1’Ouest s’ouvrir a4 la mission (le Sénégal, la Sierra Leone, la
Guinée...). Par ailleurs, généralement et sauf rares exceptions au début, la mission est
confiée, dans chacune de ces colonies, aux missionnaires ressortissants de la puissance
colonisatrice occupant le territoire. Comme pour [I’évangélisation de 1’Amérique
antérieurement, les stratégies politiques et stratégies religieuses en Afrique s’épaulent,
implicitement ou explicitement, s’entraident ou, parfois, se contrarient, mais

incontestablement il existe des accointances qui font penser a de la complicité.

Le cas congolais étant exceptionnel par ’ampleur aussi bien de la colonisation que de
celle de I’ceuvre missionnaire, nous nous appesantirons essentiellement sur 1’évangélisation
du Congo, tant depuis le XVe siecle dans la partie cotiere explorée et occupée par le Portugal
qu’a partir du XIXe siécle lorsque commence la colonisation belge notamment dans la partie
que les Portugais n’avaient pas occupée ou se disputaient, jusqu’a la Conférence de Berlin,
avec la Belgique. Ainsi, a partir des années 1483-84, s’ouvrit au cceur de I’ Afrique, un vaste
« pays de mission », I’évangélisation et la vie de I’Eglise y étant entre les mains des seuls

« missionnaires » européens.
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III. I LA PREMIERE EVANGELISATION : LE POIDS DU PADROADO
PORTUGAIS

C’est vers la fin du XVe siécle, quelques années avant I’Amérique, que le continent
africain connut et la présence des Européens et 1I’évangélisation. Celle-ci se fit, comme en
Amérique, sur la base du systéme consacré par le pape Alexandre VI, par ce qu’on appelle les
« bulles alexandrines »**?, dans le cadre du partage du monde entre I’Espagne et le Portugal,

I’ Afrique revenant a ce dernier.

Les premiers missionnaires catholiques foulent le sol congolais peu aprés le passage
de Diego (ou Diogo) Cao qui mouilla la cote de I’ Atlantique dans la zone équatoriale africaine
en aott 1483. Il y plante, sur la rive gauche du fleuve « Nzadi »*°, qu’il avait appelé « fleuve
puissant » (rio poderoso), le padrdo, la stéle qui atteste I’occupation portugaise, datée de
1482, date non pas de I’arrivée de Diego Cao mais du mandat qu’il avait recu du roi**. En
effet, bien recu, ’explorateur, en vue d’en faire de bons alliés favorables a ’occupation
portugaise, ramena quatre jeunes notables kongo au Portugal. D’aprés Mgr Jean Cuvelier, il
s’agissait bien d’un enlévement de ces jeunes gens, Diogo Cao les ayant pris comme Otages
alors qu’il ne voyait pas revenir les prétres qu’il avait envoyés comme ambassadeurs a la cour

royale de Mbanza Kongo avec quelques guides indigénes™>

. Fin 1485, Diego Cao revint avec
les quatre jeunes Kongo qui avaient, en plus de la langue portugaise, recu une instruction
religieuse, et remonta jusqu’a la capitale du royaume kongo, Mbanza Kongo (qui deviendra
plus tard Sdo Salvador), ou résidait le Ntinu (roi), tandis qu’une mission franciscaine

s’intallait**

. 1l était chargé de cadeaux du roi du Portugal & son « frére » africain qui lui
enverra a son tour des cadeaux et un ambassadeur, en compagnie d’un autre groupe de jeunes

nobles de Mbanza Kongo qui furent baptisés au Portugal.

2 QUENUM, Alphonse, Evangéliser, Hier, Aujourd "hui — Une vision africaine, op.cit., p. 121.

3 Plutét que nom propre, ce terme signifierait, dans la langue locale de la région Kongo de Mbanza-Kongo,
« grand fleuve », et ne désigne pas le nom d’un fleuve particulier, en 1’occurrence celui dénommé actuellement
Congo, la confusion étant venue du fait que les Portugais déformeérent Nzadi en Zaire, disant alors le fleuve
Nzadi ou Zaire.

4 BONTICK, Frangois, « Le Zaire découvert avant Diogo Cao ? », Afiica, Rome, XXXI — 1976/3, pp.347-365.
33 CUVELIER, Jean, L ancien royaume de Congo..., op.cit., p. 40.

¢ QUENUM, Alphonse, op.cit., p. 126.
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IILL.I Un royaume chrétien en Afrique Centrale cotiere

En relation avec l’arrivée des missionnaires au Kongo, I’ambassadeur kongo avait
apporté au Roi Joao du Portugal la demande pressante de son roi afin que soient envoyés des
missionnaires chrétiens ; le roi du Portugal avait, en effet, re¢u du Pape le padroado, le droit de
patronage pour I’évangélisation des terres nouvelles. Apres plusieurs mois d’un voyage de
retour pénible en période de peste, ’expédition débarqua avec des missionnaires catholiques
sur la rive gauche du fleuve, a Mpinda, le 29 mars 1491. Le Mani (chef, en fait le gouverneur
de cette province du royaume) de la région de Soyo ou se trouve Mpinda, qui « contrdle » la
porte d’entrée sur I’embouchure et, donc, le premier a entrer en contact avec les missionnaires,
fut baptisé cinq jours plus tard, le 3 avril 1491, devenant ainsi le premier baptisé de I’histoire de
cette contrée ; n’osant sans doute pas donner a un chef subalterne le prénom du roi du Portugal,
alors Jodo, les missionnaires lui donnérent celui de Manuel, cousin du roi, qui lui succédera
plus tard. Le roi lui-méme, Nzinga a Nkuwu (ou selon d’autres, Muzinga a Nkuwu), accueillit
la loi évangélique et se fit baptiser quand les missionnaires furent arrivés a sa cour, un mois
plus tard, le 3 mai, de la main du pére Jodo de I'ordre séraphique, premier pasteur du
royaume™’, adoptant le nom du roi régnant du Portugal, son « frére », Jodo, devenant
Ndonzwau (adaptation ou déformation kikongo de Dom*® Jodo), tandis que la reine regut le
baptéme le 5 juin et prit le nom de la reine du Portugal, Dona Eleonor, le prince héritier,
Mvemba a Nzinga, baptisé lui aussi le méme jour, devint Dom Afonso (dom Affonso, selon la
graphie adoptée par Jean Cuvelier, ou, selon 1’adaptation congolaise, Donfunsu). Ainsi, tous les
nobles de la cour et la population suivirent la famille royale ; tout le royaume devint de cette
maniére un royaume chrétien, exacte application du principe classique cuius regio eius religio ;
le parallele étant frappant avec le cas de Clovis dont la conversion et le baptéme en 496 fit du
royaume des Francs un royaume chrétien et de la France « la fille ainée de I’Eglise ». Le prince
Kinu a Mbemba, fils de Dom Afonso, fut baptisé sous le nom de Dom Henrique, c’est lui qui,
devenu prétre en 1521, fut ordonné évéque d’Utique par Léon X a qui le roi Emmanuel du

439

Portugal I’avait particuliérement recommandé*” ; il mourut vers 1539**

. Remplagant la toute

7 JADIN, Louis, Relations sur le Congo et I’Angola, 1621-1631, Extrait du Bulletin de I’Institut historique
belge de Rome, Paris, Rome, 1968, p. 389.

% Ce terme portugais, proche de 1’espagnol don, ne se confond cependant pas avec lui ; si, selon le Larousse,
don, en espagnol, est un simple titre de courtoisie placé devant le prénom, le dom portugais, lui, désigne soit un
titre porté dans certains ordres religieux soit un titre que portent des nobles au Portugal, c¢’est dans ce dernier
sens que I’emploient tous les historiens des missions en Afrique « portugaise » des XVe au XVlIle siécles cités
dans ce travail, entre autres Mgr Cuvelier, pere Bontinck, pere Quenum, Jadin et Dicorato, etc.

9 QUENUM, Alphonse, op.cit., p. 127.

0 Tandis que QUENUM cite 1518 comme date de 1’ordination et situe la mort « vers 1539 », op.cit., p. 127,
Francois BONTINCK affirme lui, a propos de la mort de Don Henrique, nommé évéque en 1521, que « un
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premiere église du royaume dédiée a 1I’Annonciation de Marie, la cathédrale, dédiée au Sao
Salvador (Saint-Sauveur), sera établie 8 Mbanza Kongo qui commencera a étre désigné par ce
nom (Sao Salvador). Bien qu’on signale I’existence d’évéques noirs en Nubie plusieurs siecles

441

plus tot™, Dom Henrique semble étre le premier évéque noir connu avec certitude, tout au

moins depuis ce début du XVlIe siecle.

Mais, la vie de ce premier « royaume chrétien » en terre africaine risqua de tourner
court car, un des fils du roi, resté paien, eut tellement d’influence sur ce dernier que, a peine les
envoyés du roi du Portugal repartis, le Ntinu revint a ses pratiques ancestrales et entrainant de
nouveau le peuple dans le fétichisme, manifestant d’ailleurs plus d’affection a ce prince non
baptis¢ qu’a Dom Afonso. Ce dernier témoigne lui-méme de la persécution qu’il endura de son
pere : « Quand mon pére menagait de nous tuer mon cousin et moi, nous donnames des
louanges a notre Seigneur Dieu. Si dans la partie sensible nous elimes de la crainte, grande
douleur et angoisse, nous éprouvames une grande joie, a la pensée de mourir pour ’amour de

Notre Seigneur [...] »**

. Néanmoins, en 1496, agé de 35 ans, il se rendit dans son fief de
Nsundi, accompagné de missionnaires religieux avec la ferme volonté de conquérir tout son
peuple a la foi du Christ » et « Eloigné de toutes les erreurs et idolatries dans lesquelles vivaient
jusqu’alors mes ancétres, je gardai la religion véritable [...], je fus en butte a une grande
aversion de la part du roi mon pére, des grands du royaume et de leurs peuples »***. Il engagea
dans sa province une lutte acharnée contre le fétichisme, travail qui lui valut une colére
redoublée de son pére le roi et des grands du royaume. Secrétement averti de la mort de son
pere par sa mere, Dom Afonso voulut se rendre a la capitale et se prépara a aller récupérer son
trone et, pour cela, affronter son frére paien, Mpanzu a Nzinga, que par leurs intrigues les
grands seigneurs et électeurs avaient porté au pouvoir en méconnaissance de son propre droit ;
de fait, selon les coutumes, le gouvernorat de Nsundi était confié¢ a celui qui succéderait au roi.
Pour I’accompagner a la rencontre avec I’armée des traditionnalistes qui serait certainement
envoyée au devant de lui, Dom Afonso leva une armée de quelques dizaines de seigneurs
chrétiens, « Dom Pedro, son cousin, et trente six autres grands chefs accompagnés de leurs

y. 444 oy 4, . . .
hommes de guerre, tous chrétiens » " ; il était convenu qu’ils cacheraient leurs armes dans des

paniers comme s’ils transportaient des marchandises. Il craignit un moment et eut peur, du fait

bénédictin belge a retrouvé dans les Archives Vaticanes un document qui permet de situer en 1531 la mort de
I’Evéque kongo », L évangélisation du Zaire, Kinshasa, Saint Paul-Afrique, 1979, p. 20.

“! De MEESTER Paul, « Une église florissante retrouvée au Soudan », Telema, n°® 21, Kinshasa, 1980, pp.19-24
*2 CUVELIER, Jean, L’ancien royaume de Congo — Fondation, découverte, premiére évangélisation de
I’ancien royaume de Congo. Régime du grand roi Affonso Mvemba Nzinga, Desclée de Brouwer, Bruges, Paris,
MCMXLVI, op.cit., p. 90.

3 Ibid., p. 91.

4 Ibid., p. 99.
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de ’opposition générale, de presque tout le peuple, des membres de sa parenté et de son frere ;
mais « par une divine inspiration de Notre Seigneur, nous primes courage, nous souvenant que
la puissance de Notre Seigneur peut suppléer a I’insuffisance du nombre. Nous elimes
confiance qu’aprés nous avoir donné la connaissance de la foi, il nous donnerait aussi son

M5 1armée de

assistance contre les ennemis de cette foi et nous déciddmes de combattre »
Mpanzu étant parvenue la ou les Nsundi avaient rassemblé le peuple prés de Mbanza Kongo,

elle attaqua la foule qui avait ralli¢ Dom Afonso par des cris de Vive le roi. C’est alors que,

« immédiatement et miraculeusement, nous avons vu tous nos ennemis tourner le dos et
fuir, ...beaucoup de gens moururent sans qu’aucun de nous n’en ait été la cause...»,
terrifiés par la vision d’une croix blanche dans le ciel avec « un grand nombre de
cavaliers armés »... « Pour cela, ..., nous devons avoir une grande dette envers la
Providence, en plus des grandes actions de graces et louanges que nous devons a Notre
Seigneur pour les graces et la miséricorde qu’il a accordées a nous et a tous les notres.
Ce miracle fut si éclatant et notre victoire si compléte que nous en faisons mémoire dans
les armoiries des rois qui viendront aprés nous en nos royaumes et seigneuries du

Congo. De cette facon, ils ne pourront jamais oublier cette grande grace et faveur que

. , . . . 446
Dieu a accordées si merveilleusement au roi, au royaume et au peuple » .

Mgr Cuvelier précise que pendant la bataille, les soldats chrétiens avangaient contre les
paiens au cri de « San Tiago ! San Tiago ! » (Saint Jacques !), reprenant la priére au patron des
armées portugaises, et ajoute que Dom Afonso écrira que ce sont ces survivants qui
« témoignerent unanimement, sans discordance aucune, que leur déroute avait été provoquée
par une apparition qui se produisit quand nous appelions 1’apdtre Jacques a notre secours. Ils
virent une croix blanche et un grand nombre de guerriers a cheval et armés ; ce qui leur causa
une épouvante telle qu’ils furent contraints a s’enfuir subitement »**’ Le spécialiste belge de
I’implantation du christianisme au Congo, Francois Bontinck, confirme que tant des Kongo que
des Portugais eux-mémes attribuaient cette victoire surprenante a une intervention miraculeuse

de Saint Jacques de Compostelle qui est le patron des armées ibériques**®.

Il est attesté que ce roi chrétien n’a vécu, depuis sa conversion, que pour la foi,

I’évangélisation et I’éducation chrétienne de son peuple, étudiant les écritures et les vies des

3 Ipid., p. 101.

#¢ JADIN, Louis et DICORATO, Mireille, Correspondance de Dom Afonso, roi du Congo (1506-1543),
Académie royale des sciences d’Outre-Mer, n° XLI-3, Bruxelles, 1974, pp.55-56.

7 CUVELIER, Jean, L ancien royaume de Congo Fondation, découverte, premiére évangélisation de [’ancien
royaume de Congo. Régime du grand roi Affonso Mvemba Nzinga, Desclée de Brouwer, Bruges, Paris,
MCMXLVI, p. 103.

448 BONTINCK, Frangois, « La premiére évangélisation du Zaire », Telema, n° 21, Kinshasa, 1980, p.28.
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saints, préchant et appelant son peuple a la conversion*”, dans sa correspondance avec son
« frére » du Portugal, il n’était question que de la nécessité de lui envoyer des prétres et
quelques personnes pour 1’éducation ; le pape Paul III lui envoya, en reconnaissance, une lettre
de félicitations. Par cette inlassable action, a sa mort en 1543 la moitié de son peuple avait recu
le baptéme, au point qu’il fut appelé « I’apotre du Kongo » ou encore le novus Constantinus
parce qu’il « garda au royaume Kongo son caractére chrétien et lui assura sans doute aussi son
indépendance jusqu’au XIXe siécle »*°, tandis que le royaume frére d’Angola fut purement et

simplement annex¢ par le Portugal.

Des témoignages qui lui rendent hommage sont ¢loquents, estimant que sa vie tout
entiere vouée a la foi fut bien fructueuse ; qu’il n’en suffise que deux. D’abord cet épisode
célebre d’une messe d’un jour de mai 1516, sans doute aux environs du 20 parce que le
témoignage est daté du 25, au cours de laquelle le roi émerveilla le public, en premier lieu
Mgr Rui d’Aguiar vicaire du royaume kongo et curé de la capitale Mbanza Kongo. Louis
Jadin et Mirelle Dicorato auxquels nous empruntons cette relation, rapportent ces propos de

I’ecclésiastique disant du roi que :

« Ce roi ne porte sa pensée que sur Notre Seigneur et sur ses exemples. Dans ses
ordonnances, il vient de décider que les sujets de tout le royaume doivent payer la
dime. Il dit qu’il faut porter la lampe devant, jusqu’au bout du royaume, et non
derriere soi. Votre Altesse doit savoir que, d’apres ce qu’il dit, il me semble que son
christianisme n’est pas celui d’un homme, mais d’un ange que le Seigneur aurait
envoyé a ce royaume pour le convertir. Je puis en effet certifier & Votre Altesse qu’il
nous enseigne et qu’il connait mieux que nous les prophetes, I’évangile de
Notre Seigneur Jésus-Christ, toutes les vies des saints et tout ce qui se rapporte a notre
sainte meére ’Eglise. Si Votre Altesse le voyait, elle en serait fort étonnée. Il parle si
bien et avec tant d’assurance qu’il me semble que toujours I’Esprit Saint parle par sa
bouche. En effet, Seigneur, il ne fait rien d’autre qu’étudier ; bien des fois il s’endort
sur ses livres et bien des fois il oublie de manger et de boire pour parler des choses de
Notre Seigneur. Il lui arrive d’étre tellement absorbé par I’Ecriture sainte qu’il s’oublie
lui-méme. Bien plus, quand il donne audience ou entend les parties, il ne parle de rien
d’autre que de Dieu et de ses saints. 11 étudie les saints évangiles. Lorsque le prétre
achéve de dire la messe, il lui demande sa bénédiction ; ensuite, il commence a
précher a son peuple avec grande générosité et charité. Il lui demande de se convertir
par amour de Notre Seigneur et il I’exhorte en ce sens. Il se trouve si bien vers Dieu
que les siens en sont étonnés. Quant a nous, nous le sommes bien davantage a cause de
sa vertu et de sa foi en Notre Seigneur. Il agit de méme chaque jour et il préche
comme je viens de le dire a Votre Altesse. [...] Dans toutes ses provinces il a réparti
un grand nombre d’hommes du pays qui tiennent 1’école et enseignent notre sainte foi
au peuple. Il existe également des écoles pour filles, que dirige une sceur du roi,

9 Lettre de Rui de Aguiar, envoyé au Kongo comme supérieur ecclésiastique, au roi Dom Manuel du Portugal,
extraits cités dans Correspondance de Dom Afonso, de Jadin et Dicorato, op. cit., pp. 116-118.
0 BONTINCK, Frangois, L évangélisation du Zaire, Ed. St Paul — Afrique, Kinshasa, 1980, p. 16.
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femme d’une soixantaine d’années. Elle sait tres bien lire ; ce qu’elle apprit, étant déja
d’un age avancé. Votre Altesse se réjouirait de s’en rendre compte. D’autres femmes
savent lire également. Et tous les jours que Dieu fait, les écolieres vont a I’église
entendre la messe et se recommander a Notre Seigneur [selon une autre version : « A
la messe le roi se recommande a Notre Seigneur »]. Votre Altesse doit donc savoir que
ce peuple grandit véritablement dans la foi chrétienne et dans la vertu, car il connait
maintenant la vérité. Que votre Altesse continue donc a s’intéresser a son bien, a
’aider, a lui procurer les secours nécessaires, particulierement en envoyant une grande
quantité de livres, parce que, Seigneur, ils ont besoin de ce secours plus que de tout
autre ».

Outre le grand prédicateur, le méme témoignage reconnait le roi kongo comme un grand

justicier :

« Votre Altesse se réjouira d’apprendre également qu’il est fort assidu a I’exercice de
la justice, qu’il punit ceux qui adorent les idoles et les fait briler avec elles. Il a dans
son royaume des officiers de justice chargés d’arréter tous ceux qui conservent les
idoles, s’adonnent aux fétiches ou font quelque autre action mauvaise qui porte
atteinte a notre sainte foi catholique »*"

De fait, le roi ayant fait venir les chefs du royaume, les exhorta a cesser « d’honorer
les fétiches, de croire aux amulettes maintenant que nous avons vu la croix du Fils de Dieu »,
avertissant que « quiconque les honore sera condamné a mort ». Tous les chefs acceptérent,
mais une femme qui portait des amulettes s’obstina, plus que jamais faisant « profession de
paganisme », le roi la fit enterrer vivante. La chronique ajoute que, devant les critiques
menacantes des chefs qui prirent leurs arcs et leurs fléches, le roi sortit de chez lui, une croix a
la main et s’assit sur la grand’place de Congo, « élevant la croix, fixant les yeux au ciel. Les
chefs tirérent sur lui de nombreuses fleches. Aucune ne ’atteignit. Stupéfaits, ils cessérent de
tirer. Alors le roi leur dit : “°Vous voyez que Dieu ’emporte’’. Tous les chefs dirent alors
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qu’ils croyaient a Dieu et au Christ. Dom Afonso leur remit des crucifix »

Le deuxiéme témoignage porte sur les fruits de 1’ceuvre évangélisatrice du roi Donfunsu, tels

qu’en rend compte R. Beeckmans :

« A sa mort, la moiti¢ du peuple kongo avait recu le baptéme ; le christianisme était
devenu pour ainsi dire la religion du royaume et de la noblesse dirigeante ; et bien que
les croyances et coutumes traditionnelles n’aient pas été christianisées en profondeur,
I’existence d’une vraie élite chrétienne s’était manifestée par un certain nombre de
vocations sacerdotales et religieuses. Enfin, et surtout, si I’implantation de la foi au
royaume kongo doit beaucoup au ze¢le de quelques missionnaires et de certains rois du

1 JADIN, Louis et DICORATO, Mireille, Correspondances de Dom Afonso, roi du Congo..., op.cit., pp. 116-
118. Mgr Jean CUVELIER en donne une autre traduction, cependant sensiblement proche quant a la substance,
L’ancien royaume de Congo..., op.cit., pp. 158-160.

2 CUVELIER, Jean, L ‘ancien royaume Congo..., op.cit., pp. 120-121.
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Portugal — particuliecrement Manuel Ier (1495-1521) -- c’est vraiment indéniable et
vraiment remarquable que la premiére évangélisation de cette région d’Afrique fut

principalement I’ceuvre d’un fils du pays : le Roi Afonso Mvemba Nzinga qui, déja de
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son vivant, fut appelé par ses contemporains I’« apotre du Kongo »* .

Cela, apres avoir affirmé que Donfunsu

« avait, dés le lendemain de sa conversion et de son baptéme, dii souffrir persécution de
la part de son propre pére, le roi, qui ’avait pris en aversion. Sa foi avait failli lui
colter son trone et méme sa vie. Il eut aussi a subir pas mal de déboires et méme des
humiliations répétées de la part de commergants et fonctionnaires portugais [...]. Tout
cela, Dom Afonso le supporta afin de ne pas mécontenter son ’’frére’’ royal du
Portugal et d’en obtenir plus d’aide en hommes et en matériel pour 1’évangélisation et
I’instruction de son peuple.»**.

Sans aucun préjugé, on peut affirmer que s’il avait été européen, Dom Afonso aurait,
dans les conditions de 1’époque, été canonisé. Mais, il n’est nul doute que le roi du Kongo
n’aurait pas déparé la liste des cent quatre-vingt vies qui remplissent les Legenda Sanctorum
de Jacques de Voragine®’. Ce dernier aurait trouvé dans la vie de «1’ange», comme
I’appelait Rui d’Anguiar, de quoi la proposer comme une vita legenda, non pas celle d’un
douteux saint local, mais celle d’un personnage participant véritablement a la « Légende

dorée » du christianisme, avec les autres évangélisateurs et saints exemplaires.

IILLII Un élan brisé

Pour plusieurs raisons, aprés son bref succes notamment aupres du roi, de sa famille
et de I’¢lite kongo, la chrétienté du Kongo, commengait a s’essouftler du vivant méme de
Dom Afonso et s’engagea dans un processus de déclin aprés la mort de ce dernier.

IILLIL1 Le tentaculaire fléau de I’esclavage

De toutes les causes du déclin de I’ceuvre missionnaire, il y a d’abord, sans que cela ait
nullement découragé le roi chrétien du Kongo, la traite des esclaves qui va créer un climat de
méfiance a I’égard de la religion et de I’Eglise importées par les Portugais. En effet, des
colons et marchands portugais, venus ensemble avec le christianisme, s’engagerent dans ce

honteux commerce des esclaves dont le roi kongo se rendit compte et se plaignit aupres du roi

433 BEECKMANS, René, « La premiére évangélisation du Zaire (1483-1835) », Zaire-Afrique n° 147, 1980, p.
398.

4% BEECKMANS, René, ibid., p. 395.

435 Auteur, entre 1261 et 1266, de Legenda Sanctorum, (littéralement : ce qui doit étre lu des saints), traduit en
francais par Légende dorée, Introduction, notices, notes et recherches sur les sources par [’Abbé Jean-Baptiste.
Marie,. ROZE, chanoine honoraire de la cathédrale d’Amiens, Edouard Bouveyre, Editeur, Paris, MDCCCCII,
Numérisation Abbaye saint Benoit de Port-Valais, 22 février 2004.
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du Portugal : «[...] les marchands enlévent chaque jour nos sujets [...] Ils les enlévent et ils
les vendent. Cette corruption et cette dépravation sont si répandues que notre terre en est
entierement dépeuplée. Votre Altesse ne doit juger que cela soit bon ni en soi, ni pour son
service. Pour éviter cet abus, nous n’avons besoin dans ce pays que de prétres, et de quelques
personnes pour enseigner dans les écoles et non des marchandises, si ce n’est du vin et de la
farine pour le saint sacrifice. [...] C’est en effet notre volonté que ce royaume ne soit un lieu

456 r . . .
. Il semble néanmoins que le roi Afonso ne rejette

ni de traite ni de transit d’esclaves, [...]»
pas I’esclave comme tel, en particulier pas contre la traite des « vrais esclaves », ceux qui le
deviennent a la suite d’une défaite militaire ; il se révolte contre la chasse et le négoce
organisés des esclaves, des femmes auxquelles on arrachait leurs enfants qu’on jetait dans
I’eau, etc. Mais, lorsque le roi de Portugal en arriva a apprécier ce commerce pour lui-méme,
alors que Dom Afonso lui envoyait jusque 1a des produits africains (ivoire, étoffes, peaux,
manilles), se dernier en fut fort attristé et accablé. En réalité, constatant qu’a la différence des
Amériques ou les conquistadores trouverent immédiatement des quantités d’or qui réjouirent
les rois européens, I’Angola ne fut pas effectivement la terre argentifére qu’on en attendait,
dés lors, le Portugal et ses souverains se tournérent vers le seul commerce alors possible, la
traite des esclaves. Emmanuel III lui-méme « exprima le désir que les navires a leur retour
fussent chargés non seulement de cuivre et d’ivoire, mais aussi d’esclaves », Dom Afonso en
fut peiné. Il lui envoya au début cinq cents esclaves mais qui étaient des prisonniers de
guerre®”’. Emmanuel du Portugal ne se contenta plus des quelques expéditions de prisonniers
de guerre que faisait Dom Affonso, il voulut « se réserver le monopole du commerce » des

esclaves, « plutdt par esprit de lucre qu’avec le dessein de mettre des limites 4 la traite »*° ; il

n’y avait ainsi aucun espoir que la traite s’arréte.

Ensuite, était stigmatisé le contre-témoignage décourageant de la part des prétres
venus du Portugal, appelés de tous ses veeux par Dom Afonso, mais qui « étaient dans la
plupart des cas franchement décevants, souvent méme scandaleux. En effet, certains d’entre
eux ¢taient des aventuriers qui ne venaient au Kongo que pour s’y défroquer allegrement, y
vivre de débauche, de commerce et de trafic esclavagiste »*°, a une période ou I’Eglise
romaine connaissait la décadence et la dissolution, et alors que Luther venait d’entrer en
dissidence en dénongant des scandales et des abus. Cette situation provoqua de si nombreuses

plaintes et marques de découragement chez Dom Afonso que le Nonce apostolique a

43¢ JADIN, Louis et DICORATO, Mireille, op. cit., p. 156.
7 CUVELIER (Mgr), Jean, L ‘ancien royaume de Congo..., op.cit., p. 228.
458 .
Ibid.
% BEECKMANS René, op.cit., p. 396.
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Lisbonne suggéra au Pape Clément VII que « A mon avis, il serait nécessaire, comme on I’a
fait pour (ces) Maronites, d’autoriser les prétres a avoir une épouse, car le pays est tres
échauffant et rend les habitants moins tempérants et moins continents », car « C’est miracle
que cette contrée ne soit pas devenue bien pire qu’auparavant », « ces prétres servent plutot la
religion de Mammon que celle du Christ. Ils causent bien des dommages »*’. En tout cas, le

dépit du roi Dom Afonso lui-méme fut grand et comme I’affirme R. Beeckmans*®',

« A la fin de sa vie surtout, ses lettres témoignaient de sa déception devant le prix qu’il
avait eu a payer aux rois, aux fonctionnaires et aux commerg¢ants du Portugal pour
I’ceuvre missionnaire.»

Ce que confirment d’autres chroniqueurs de 1’ancien royaume, comme J. Cuvelier
qui montre que le roi fustige avec virulence « ces calomniateurs et ces gens qui n’ont
d’autre souci que de faire du commerce et de vendre leurs biens mal acquis » et qui, « par
ce commerce, corrompent et pervertissent notre royaume et la chrétienté qui y est
implantée depuis tant d’années »***. « Pendant deux siécles, dit Jan Van Wing, les rapports
ne feront que répéter cette triste réalité » ; I’auteur explique par ailleurs que les chanoines
portugais, tout comme les quelques Noirs qui rejoignirent le chapitre, étaient attirés par les
«riches prébendes », « apres au gain » et « incapables de résister aux mceurs de leur
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entourage, ils scandalisaient le peuple, empéchaient I’action des vrais missionnaires » .

Aprés Dom Afonso, I’implication des clercs dans le trafic se fit en effet de plus en
plus ouvertement, on en connait méme quelques détails alors que les chroniques de
I’époque furent essentiellement 1’ceuvre de missionnaires. Mais, comme 1’écrit Kabolo,
«On ne peut s’étonner que dans un Kongo ou la traite occupe, aussi bien pour les
conquistadores que pour les pompeiros et les autres trafiquants, une place de premier
choix, les missionnaires aient possédé eux aussi des esclaves dits ‘’d’Eglise’’ [...] Du
moment que la traite contribuait en bonne part au financement de la mission, les agents
évangélisateurs n’avaient pas d’autre choix que de ’approuver et d’y participer ». On ne
peut du reste pas nier que quelques prétres indigénes fussent impliqués dans ce trafic « de
la marchandise humaine, c’est du reste trés propable au vu de I’influence qu’exercaient sur

eux aussi bien les clercs que les laics européens, qu’ils aient été complices de leurs

0 L ettre du Nonce apostolique Mgr della Rovere, dans Correspondance de Dom Afonso, op. cit., p. 195.

I BEECKMANS, René, op.cit., p. 396.

2 JADIN Louis et DICORATO Mireille, Correspondance de Dom Afonso, roi du Congo, 1506-1543, Bruxelles,
Académie royale des Sciences d’Outre-Mer, Cl. Des sciences morales et politiques, XLI-3, 1974, doc. 54, p. 1

93 VAN WING, Jan, Etudes Bakongo. Sociologie, religion et magie, Bruges, 2¢ éd. 1959, p.38.
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supérieurs et/ou des trafiquants »***. Les missionnaires s’étaient tellement attachés a leurs
pratiques que lorsque, en 1590, le supérieur général des jésuites, le pere Acquaviva,
interdit le trafic, il s’entendit répondre par ses religieux que « sans leurs esclaves, ils
seraient contraints de se retirer d’Angola »*®. Se justifiant par le manque de moyens*®,
des missionnaires achetaient des produits venus d’Europe en échange d’esclaves, et avaient
¢tabli un curieux troc entre les jésuites d’Angola et ceux du Brésil, ceux-ci envoyant des
matériaux de construction et des vivres a ceux-1a, qui payaient en cargaison d’esclaves,
afin « d’éviter la vente massive d’esclaves a bas prix a Loanda » ; les esclaves étaient ainsi

employés par les jésuites d’ Amérique dans leurs plantations et fabriques de sucre*®’.

Par ailleurs, I’existence des «esclaves d’Eglise » est attestée et c’est devenu un
véritable fléau du XVIle au XVlIlle siecle, que ces esclaves soient revendus pour les plantations
et usines brésiliennes, ou commis « au service de la mission », ou attachés a un prétre qui aurait
ainsi des esclaves personnels. C’est par exemple, le cas rapporté par Pierre Mukuna Mutanda
dont 1’étude porte un titre évocateur, cas scandaleux parce qu’il concerne un petit enfant
dénommé Lorenzo, esclave deés 1’age de cing-six ans au service d’un missionnaire du nom de
Giuseppe da Pistoia, qui I’avait acquis comme prix d’une trentaine de messes qu’il avait
célébrées a I’intention de 1’épouse d’un capitaine portugais, le missionnaire ’amena a Génes

468 1.e méme auteur fait état de la démarche

alors qu’il était déja a son service depuis huit ans
de Mgr Rosario da Porco, préfet apostolique du Kongo-Angola, aupreés de la Congrégation
pour la propagande de la foi pour I'informer que des capucins s’adonnaient au trafic sans
autorisation du supérieur qu’il était, en dissimulant I’argent re¢u qu’ils envoyaient en Italie,
estimant qu’ils n’avaient a faire rapport de cet argent a personne*® ; comme on voit le prélat ne
condamne pas mais réclame sa part. C’est vrai que des supérieurs s’en mélaient. Par exemple,
ce chroniqueur célebre, le Pére Laurent de Lucques, de son nom d’origine Lorenzo da Lucca,

qui se rendit au Kongo d’abord du 4 décembre 1701 au 10 juillet 1708 et ensuite du 21 février

1713 au 17 mai 1720, comme missionnaire et, puis, aprés quelques années, il revient au kongo

464 KABOLO IKO KABWITA, Le royaume kongo et la mission catholique 1750-1838, Paris, Karthala, 2004,
pp. 142-143 et p. 145.
3 Ipid., p. 130.
¢ Jean CUVELIER et Louis JADIN les excusent presque, expliquant en effet que recevant du roi leur
traitement en nzimbu (monnaie kongo en coquillages), les missionnaires devaient ainsi « convertir [ce traitement]
en esclaves vendus a Sao Tomé, ce qui était prévu et 1égal », mais ’cela les incita également « a faire aussi du
trafic et a se livrer au commerce pour subsister. Plusieurs se font d’ailleurs accompagner de parent, neveux ou
autres, qui les aident et les incitent a faire du commerce », L 'Ancien Congo d’apres les archives romaines (1518-
1640), Bruxelles, 1954.
7 Ibid..
48 MUKUNA MUTANDA, « La question des “’esclaves d’Eglise’” détenus par les Péres capucins au Kongo et
fe% Angola (1645-1835) », Revue Africaine de Theologie vol. 15, n° 30 (octobre 1991), p. 166

1bid.
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comme préfet apostolique. Il n’est pas contre 1’esclavage, au contraire, pourvu que des Noirs
catholiques ne soient pas esclaves des pays hérétiques (protestants ou islamiques). Il avait servi
comme chapelain sur un navire négrier qui achetait des esclaves kongo a vendre au Brésil, ce
navire « était sous la protection de Notre-Dame della Pigna de France. Notre-Dame, qui

m’avait protégé depuis le commencement de mon voyage, voulait encore m’accompagner et
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m’introduire dans ma premicre mission » (!)"". Parlant des relations des capucins avec la

province de Soyo et son prince a propos des esclaves, il écrit :

«Ce n’est pas une chose juste que des baptisés dans I’Eglise catholique soient vendus a
des peuples ennemis de leur foi. Nous nous rendimes aupreés du prince et nous lui
fimes comprendre comment il serait bien d’admettre la traite avec les catholiques. Le
prince témoigna son grand contentement et permit de préter I’oreille aux négociations.
On décida que notre supérieur irait comme ambassadeur sur le navire frangais pour

traiter cette affaire »”*''.

Dans la conduite de ces « affaires », il monta un jour sur un bateau hollandais pour s’assurer
qu’il ne prendrait pas d’esclaves pour le compte des peuples ennemis de la foi catholique, et il

raconte a ce sujet :

« Mais, parce que le capitaine ne me montra pas ses lettres, ne sachant donc pas ou il
se rendait, je fus incliné a ne pas permettre la traite avec lui, d’autant plus que la
guerre entre les couronnes d’Europe ne laissait libre que la route vers les contrées
hérétiques. Le devoir m’indiquait de ne pas permettre un trafic qui livrait les dmes
baptisées, avec péril de leur perte aux mains d’hérétiques ennemis de I’Eglise romaine.
Ce navire du reste, peu apres, s’enfuit durant la nuit de crainte d’étre pris par un navire

. 472
frangais »*°.

On le voit, il était plus qu’un simple trafiquant, il était surtout un négrier organisateur de la

traite*”’.

Le phénomene des esclaves des missionnaires et de I’Eglise resta constant. Il en est
fait a plusieurs reprises état chez de nombreux historiens, en particulier par I’auteur du Diaire

congolais, un autre chroniqueur célebre de 1’ordre des capucins italiens en fait a de multiples

70 CUVELIER, Jean, Relations sur le Congo du Pére Laurent de Lucques (1700-1717), Bruxelles, 1953, p. 44.
*"! CUVELIER Jean, Ibid., op.cit., pp. 63-64.

72 Ibid., p. 87.

7 La relation que fait ce chroniqueur sur le quotidien, les meeurs et coutumes kongo est globalement peu
positive, un ensemble de rapports négatifs et sans aucun égard pour ce peuple qu’il avait recu mission de
sauver, il trouve tout diabolique. En général, toutes les chroniques auxquelles nous avons pu accéder, celle de de
Lucques, par CUVELIER, Jean, Relations sur le Congo du Pére Laurent de Lucques (1700-1717), Bruxelles,
1953, comme celle de 1’auteur du Diaire congolais, Fra Luca da Caltanisetta, v. BONTINCK, Frangois, Diaire
congolais (1690-1701) de Fra Luca de Caltanisetta, Paris-Louvain, 1970 ou, encore celles de Bernardo de Gallo
telles que rapportées par le pere Jadin dans Le Congo et la secte des Antoniens Restauration du royaume sous
Pedro IV et la « Saint Antoine » congolaise (1694-1748), Bruxelles, 1961, sont de la méme facture, traitant avec
meépris les autochtones, qualifiés sans état d’ame de barbares et sauvages, ainsi que leurs coutumes dans des
termes et expressions ouvertement racistes.
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reprises état. Fra Luca da Caltanisetta, de son nom du monde Giuseppe Natale™'”, parlant

presqu’a chaque page de «nos esclaves », «des esclaves de notre église », de « mes

esclaves »*”° ; Mukuna Mutanda analyse ce phénoméne du XVIle au XIXe siécle*’®

, tandis
que Claude Prudhomme y consacre une étude dans laquelle il essaie de découvrir comment et
pourquoi I’Eglise a laissé s’élaborer, se développer et se pratiquer une théologie 1égitimant
I’esclave®”’. L’esclavage d’Eglise ou de missionnaires a ainsi duré jusqu’a 1’éradication de ce

phénomeéne par les campagnes anti-esclavagistes de la fin du XIXe siccle.

Une autre épreuve frappa la mission du royaume kongo, avec la mort du roi-apotre,
Dom Afonso, survenue en 1543, qui sans doute eut des répercussions sur le flux des
missionnaires qui n’était déja pas trés important, tandis que I’implication des missionnaires
dans la traite esclavagiste s’amplifiait, réduisant leur activité dans 1’évangélisation. Certes, il
survivait une élite chrétienne qui avait pu donner des prétres africains, une poignée, sous le
régne du successeur de Dom Afonso, Dom Diogo 1. Au cours de ce régne qui connaissait une
période d’incertitude, sous des menaces incessantes de guerre civile, le nouveau roi, par
I’intermédiaire du pére Diogo Gomes qu’il envoya comme ambassadeur auprés du roi de
Portugal pour cette mission, demanda néanmoins des prétres, toujours en nombre insuffisant au
regard de 1’étendue du royaume. La cour de Lisbonne lui conseilla les jésuites et Ignace de
Loyola lui-méme envoya, avec Jorge Vaz comme supérieur, Diogo Soveral, coadjuteur
temporel, Cristovao Ribeiro et Diogo Dias et un frére, qui arrivérent en 1548 ; ils s’installérent
et ouvrirent un collége a Mbanza Kongo en juillet 1548*"%, Mais, ils révoltérent le roi par leur

méconduite ; certains cherchérent fortune dans le négoce ; on peut dans ce cas parler d’un

4 11 est né le 18 mai 1644 ; aprés des études chez les jésuites, il rentre chez les capucins le 21 juillet 1661,
ordonné prétre en 1662 et nommé predicatore. Malgré ses multiples demandes pour devenir « missionnaire
apostolique », il ne fut admis par la Propagande qu’aprés 22 ans, le 27 janvier 1689. Le 11 novembre il
embarque via Lisbonne parce qu’il allait en pays de padroado, aprés plusieurs vicissitudes et une période de
maladie, il arrive a Luanda le 6 décembre 1690. Il va silloner le royaume du Kongo pendant 12 ans, surtout dans
les provinces de Mpemba, Mbata, Mpangu et Nsundi, devient préfet des capucins de Kongo et d’Angola en
octobre 1701 et s’installe pour ces fonctions a Luanda et y meurt le 20/11/1702. 1l a rédigé ses Relatione del
Viaggio e missione di Congo fatta per me Fra luca da Caltanisetta, missionario apostolico, olim lettore et
predicatore capuccino della provincia di Palermo nelle Sicilia, nel 1689 sino al..., sans préciser le terme. Voir
BONTINCK, Frangois, Diaire congolais..., op.cit., pp. IX-XIII et CUVELIER, Jean, Relations sur le Congo du
Peére Laurent de Lucques, op.cit., pp. 72-73. Elisabeth MUDIMBE BOY], Essais sur es cultures en contact :
Afrique, Amériques, Europe, Paris, Karthala, 2006, p. 29, donne un titre différent : Relatione della Missione fata
nel Regno Congo per lo spatio di undici anni in circa sino alla fine del 1701.

475 En voici un petit nombre de références, entre des dizaines, dans BONTINCK, Francois, Diaire congolais...,
pp. 12, 14, 16, 17, 23, 40, 67, 68, 71, 84, 143, 171, 194, ...

76 Comme I’indique le titre de son étude ci-dessus évoquée, « La question des “’esclaves d’Eglise’” détenus par
les Péres capucins au Kongo et en Angola (1645-1835) », Revue Africaine de Théologie vol. 15, n° 30 (octobre
1991), pp. 163-179.

#7 PRUDHOMME, Claude, « L’Eglise catholique et I’esclavage : une si longue attente », L 'Eglise et [ 'abolition
de l’esclavage, Les Cahiers du Centre d’études du Saulchoir n° 9 (1999), 9-20, Paris, Cerf, 1999.

78 JADIN, Louis, Relations sur le Congo et I’Angola tirées des archives de la Compagnie de Jésus, 1621-1631,
Extrait du Bulletin de I’Institut historique belge de Rome, t. XXXIX (1968), Bruxelles-Rome, 1968, p. 349.
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véritable trafic qui fut un fléau, notamment organis¢ par nombre d’autres jésuites. Bien que
réputé de faible personnalité et d’humeur changeante, Dom Diogo fut excédé par la déchéance
des missionnaires et chassa tous les missionnaires®”’. Les jésuites, concernés dans I’affaire,
expliquent les choses autrement. Selon eux, la maladie et plusieurs décés décimaient les
missionnaires tandis que pour plusieurs raisons certains rentraient au Portugal, au point ou tout
I’établissement ainsi que la mission ne furent plus qu’entre les mains de deux jeunes qui,
succombant a I’esprit de lucre, abandonnérent le collége en 1552, «ils seront I’objet des
sanctions de saint Ignace lui-méme pour leurs malversations ». Mais, pour eux, c’est surtout
I’incompréhension du roi Diogo qui « fit avorter les plans merveilleux » des jésuites ; malgré
I’envoi de quelques unités supplémentaires par Ignace de Loyola, ils ne purent pas « reprendre
d’ascendant sur le roi Diogo ». Celui-ci « vivait publiquement en concubinage avec une parente
[...] Le P. Cornelio Gomes™’ entra imprudemment en conflit a ce sujet avec le roi et le projet
de construction d’un grand collége par le P. Gomes qui voulait former des futurs prétres [...]
n’obtint qu'un commencement d’exécution. [...] Cornelio Gomes se résigna a rentrer au
Portugal aprés un décret d’expulsion de tous les Portugais publié par Dom Diogo » (1557), qui
« aurait voulu voir confirmer le monopole du port de Pinda pour le trafic des esclaves et obtenir

un décret prohibant le commerce des Portugais avec 1’ Angola »**'
ILLIL2 Les faiblesses du systéme missionnaire du padroado portugais

A cette situation liée aux comportements des missionnaires, s’est ajoutée, pour
affaiblir encore plus la mission, I’insécurité générale qui avait commencé a régner sur le
royaume. Elle était due, certes, aux menaces d’invasions extérieures, mais aussi a des luttes de
succession, notamment entre les descendants de Ndonzuwau et de Ndonfunsu selon surtout
qu’ils avaient ou non été convertis, mais aussi a la discontinuité de la « mission » a cause
d’une présence entrecoupée de missionnaires venant d’ailleurs de différentes congrégations
qui se succédaient, ainsi qu’aux rivalités entre le Portugal voulant imposer son padroado et
I’Espagne qui, par sa puissance montante, le supplantait sur les mers et dans les terres
découvertes. Tout ceci a fait que, malgré la fidélité des rois qui se sont succédé sur le trone du
Kongo pendant prés de deux siecles, I’Eglise n’ait pu véritablement prendre de I’envol. Il y a

lieu, également et surtout, de signaler des raisons spécialement liées aux conditions de

47 QUENUM, Alphonse, Evangéliser Hier, Aujourd hui..., p. 128.

0 Cornelio est le nom pris par Diogo Gomes aprés son entrée chez les jésuites ; c’est lui qui sera, comme on le
verra plus loin, a I’origine du premier catéchisme en kikongo-portugais, publié¢ trois ans aprés son retour au
Portugal le 15 aofit 1555 et qui sera envoyés aux franciscains (capucins) venus remplacer les jésuites en 1557,
JADIN, Louis, Relations sur le Congo et [’Angola..., op.cit., p. 251.

1 JADIN, Louis, Ibid., pp. 250-251.



195

I’ceuvre d’évangélisation elle-méme pour expliquer I’échec de cette tiche de quatre siecles en

Afrique, cela sur plusieurs aspects.

Le padroado portugais faisait parrainer et diriger I’ceuvre missionnaire par les rois du
Portugal et des autorités politiques qui entreprenaient la colonisation de cette partie de
I’Afrique et dont le pouvoir, auquel étaient ainsi liés les missionnaires, paraissait aux
autochtones comme oppresseur. La collusion plus ou moins consciente entre 1’administration
coloniale ou d’occupation et I’Eglise missionnaire est une donnée historique certaine et
permanente, elle caractérisera également 1’évangélisation de I’ Afrique au cours des XIXe et
XXe siecles ou certains missionnaires se mettront résolument derriére 1’exploitation coloniale
et le colonialisme contre I’émancipation des peuples occupés. Elle est pernicieuse non
seulement parce qu’elle corrompt 1’ceuvre missionnaire mais aussi elle provoque des réactions
négatives de la part des colonisés dans une sorte de double rejet de la présence religieuse et
politique des Européens, I’Eglise et le christianisme étant alors considérés comme véhicule de
la domination et comme religion étrangere. D’autant plus que des missionnaires s’étaient,
comme on I’a, vu compromis avec le honteux trafic d’esclaves et I’exploitation économique
instaurés dés le XVe sie¢cle a I’ombre de 1’occupation, qui, soutenus par les mémes autorités
politiques européennes, conduisirent le royaume Kongo a la décadence et a I’anarchie,
provoquant la méfiance a I’égard de I’ceuvre d’évangélisation™*. Au cours du XXe siécle, la
hiérarchie catholique s’en rendra compte et prendra conscience pour donner des directives
enjoignant aux missionnaires de ne pas commettre une confusion des genres entre le service

de ’Eglise et celui de leur pays.

De plus, I’ignorance des coutumes et des langues locales, ainsi que 1’impréparation des
missionnaires a vivre dans ces contrées ¢loignées et a y évangéliser des peuples dont ils
ignoraient la culture, furent sources d’incontestables inconvénients dont le moindre n’est pas
que I’évangélisation et le christianisme, incompris non seulement de langue mais aussi de
sens, sont toujours passés aux yeux des autochtones comme des choses étrangeres. Elle s’est
accompagnée d’une politique active de condamnation des coutumes et cultures, donc des
croyances et des pratiques religieuses locales ; il n’y aura jamais eu interpénétration entre la
nouvelle religion et les croyances ou religions traditionnelles africaines rencontrées dans les

pays de mission, en plus de rester collée au contexte politique de domination, la mission aura

2 BONTINCK, Frangois, « La premiére évangélisation du Zaire... », loc. cit., p. 39.
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483
. Par

annoncé un Evangile prisonnier du contexte social et culturel européen de 1’époque
rapport a cette caractéristique de 1’évangélisation « missionnaire », 1’Eglise ne prendra
conscience de la valeur des cultures des peuples qu’au milieu du XXe siecle a la faveur du

Concile Vatican II.

Par ailleurs, en dépit de sérieux efforts du début de I’évangélisation, les missionnaires
ne sont pas parvenus a créer un clergé local capable de prendre la reléve ou de desservir les
nombreuses communautés chrétiennes qui se mettaient progressivement en place, au-dela de
I’emblématique sacre du premier évéque noir, un arbre incapable de cacher la forét. Une
carence qui s’aggrava par le fait que, tandis que les prétres portugais étaient dorénavant
majoritairement attirés par les missions d’Amérique et d’Asie et que les Blancs qui restaient
encore en Afrique n’étaient plus intéressés que par la traite des esclaves, le renouvellement du
personnel missionnaire qui a continué vaille que vaille d’arriver dans cette Eglise locale
(capucins italiens et espagnols, entre autres) fut enrayé au XVIlle si¢cle par le déferlement du
rationalisme en Europe, ainsi que par la lutte qui fut entreprise sous l’influence de la
Révolution frangaise contre les ordres religieux. La, aussi, I‘Eglise se rattrapera au XXe siecle
en concevant et en engageant une politique systématique de formation du clergé africain,
parant ainsi partiellement aux inconvénients d’une religion et d’une Eglise restées jusque la
dans la mouvance culturelle exclusivement européenne. Cette lacune aggravait un autre écueil
venant de I’ignorance délibérée des coutumes locales, qui avait déja eu des conséquences
néfastes sur ’apostolat, mais en plus, si quelques-uns s’adonnaient a I’apprentissage des
langues locales, généralement les missionnaires de la premiere évangélisation ne s’étaient pas
donné beaucoup de peine pour apprendre, méme s’ils étaient restés de longues années au
royaume du Kongo, préférant utiliser le portugais avec 1’aide d’interprétes locaux qui, eux-

mémes, ne faisaient que balbutier le portugais.

Par ailleurs, cette « premiére évangélisation » d’obédience portugaise fut marquée par
d’incessantes rivalités entre le padroado portugais et le Saint-Si¢ge, en particulier depuis la
création de la Propaganda Fide qui devenait le maitre d’ceuvre ecclésial de la mission. La
conséquence de cette situation fut, entre autres, la longue vacance du siége épiscopal de
Mbanza Kongo (Sao Salvador). En réalité, le déces prématuré du premier évéque kongo, Dom
Henrique, en 1530, survint avant méme que fut créé le diocese du Kongo qu’il avait

demandé¢ ; il n’eut d’ailleurs pas de successeur en tant qu’évéque d’Utique. On sait que ce

483 DELANOTE Daniel, « Le centenaire de la deuxiéme évangélisation au Zaire », Vie Pastorale, n° 1,
Kinshasa, juin 1979, p. 38.
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dioceése in partibus infidelium parce que cette antique cit¢é romaine du Nord-Ouest de
Carthage et qui, aprés la troisiéme guerre punique, devint la capitale de la province romaine
d’Afrique, avait cessé depuis la conquéte musulmane d’étre chrétienne. De telle sorte que,
nommé évéque de ce diocése fantome vacant depuis la fin de la chrétienté¢ dans la contrée,
Dom Henrique n’exergait en fait aucun apostolat épiscopal nulle part, étant d’ailleurs placé
sous I’autorité de I’évéque portugais du diocese qui avait juridiction sur I’Ile de Sao Tomé, le
Kongo et la Guinée, installé & Sao Tomé, mais qui fut éphémeére*™. Jusqu’a sa mort, survenue
aprés celle de son fils, Dom Henrique, le roi Afonso Ier n’eut de cesse que de demander
I’érection d’un diocese du Kongo, mais il n’eut pas satisfaction, lui dont tout le monde se
plaisait a louer ’engagement au service du Christ et de ’Eglise. Lors du consistoire du 20 mai
1596 et par séparation du diocése de Sao Tomé tellement vaste qu’il était « difficile, voire
impossible, aux évéques de visiter en personne de si vastes royaumes »**°, il sera certes créé
un dioceése de Sao Salvador, avec juridiction sur I’Angola et le Kongo. Mais les premiers
évéques avaient facilement cédé a la tentation de s¢journer a Luanda plutdt que de rester, a
Sdo Salvador, « exposés aux exigences souvent arbitraires des rois du Congo »**°. Trés vite
d’ailleurs, au début du XVlIle siecle, son si¢ge sera transféré a Luanda ou se déporteront de
plus en plus les missionnaires, le Kongo perdant rapidement de son intérét pour les Portugais
qui le délaissaient au profit de I’Angola et surtout du Brésil, tandis que la situation décrite ci-
dessus le plonge dans 1’anarchie*®’, dorénavant il ne sera plus qu’un réservoir d’esclaves pour

I’économie montante du Brésil.

Enfin, interviennent dans ce déclin les carences de la méthode et de la théologie
missionnaires mises en ceuvre qui courraient derriere les chiffres et les statistiques du plus
grand nombre possible de baptisés et de « convertis », a une époque ou il fallait devancer dans

cette contrée qui n’en était pas encore touchée, 1’islam qui s’implantait ailleurs en Afrique.

4 QUENUM, Alphonse, op.cit , p. 127.
5 Rapport de la visite ad limina pour le diocése de So Salvador, présenté au pape et a la Congrégation du
concile par 1’évéque Francisco de Soveral, le 1 avril 1631, Archives Générales S. J., Rome, Goa, t. 40,
Historiae Aethiopiae 1630-1659, fol. 8-12, JADIN, Louis, Relations sur le Congo et l’Angola, tirées des
fgi;chives de la Compagnie de Jésus, 1621-1631, Bruxelles-Rome, 1968, p.428.

Ibid.
T KABOLO IKO KABWITA, Le royaume kongo et la mission catholique..., op.cit., p. 63.
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ITL.I.IL.3 Les derniéres tentatives et les temps de la fin

Apres avoir été contraints d’évacuer Sao Salvador a 1’époque de Dom Diogo Ier, les
jésuites ont préféré s’installer dans le sud, au royaume d’un chef appelé Inene Angola (le
grand Angola), ou ils créérent un college qui fonctionnera de 1574 & 1722. D’autres jésuites,
revenus en 1619 a Mbanza Kongo sur I’invitation du roi Dom Pedro II, y fondérent, avec
I’approbation en avril 1623 de I’évéque de Luanda ou se trouvait le collége jésuite, un college
qui, apres les travaux et I’installation de 1’équipe rectorale, fonctionnera de 1624, sous un
nouveau roi, Garcia I, a 1669. Le college admit « les enfants portugais, métis et congolais »,
en utilisant déja la traduction des pricres et du catéchisme en kikongo dont il sera question
plus loin et dont le concepteur, le pere Mateus Cardoso, se sera retiré¢ au Portugal de 1623 au
5 aolt 1625, et lorsqu’il revient est nommé recteur du collége de Sao Salvador depuis 1623,

pour mourir le 18 octobre™®

. En plus des enseignants du collége, le groupe des prétres en
charge de la mission était toujours présent, souvent en conflit avec les enseignants qui parfois
se mélaient de la mission, laquelle s’enlisait dans des conflits ouverts avec les rois successifs,
certains missionnaires participant parfois a des complots qui aboutissaient au renversement de
souverains et étant soupgonnés de collusion avec les ennemis angolais. D’ailleurs cela faisait
trés longtemps que les jésuites ne s’aventuraient plus a I’intérieur des terres, restant cantonnés
dans les capitales, Luanda et S3o Salvador, ou ils cotoyaient les colons, eux aussi occupés a la
traite.

Mais, il y eut de nouvelles tentatives de relancer la mission au Kongo, notamment
grace a la Congrégation de la Propagation de la foi créée en 1622, cette dernicre s’adressa
aux capucins italiens qui arriverent le 3 septembre 1645 ; pour les motiver, le Saint-Sicge
avait érigé une « préfecture apostolique du Kongo », enfin un siége épiscopal, par un « bref »
pontifical du 16 juillet 1640 que les premiers capucins apportérent & Mbanza Boma™’. Mais,
I’érection du diocése intervient a un moment défavorable ou I’évangélisation était en grande
difficulté. Car, s’il y a eu jusqu’a plus de 400 capucins passés par le Kongo, de 1645 a 1835,
en cette derni¢re année, la situation n’était guere meilleure qu’a la fin du XVle si¢cle ou 1’on
constate que « Il y a une grande pénurie d’ouvriers dans ce royaume, car pour trente mille
localités que compte le pays, il n’y a en tout que vingt ou au plus trente prétres »* . De fait,
trés peu de missionnaires acceptaient encore d’aller servir en Afrique, préférant le Brésil ou

s’était orienté I’'intérét du Portugal et ou les salaires étaient plus intéressants. La pénurie

8 JADIN, Louis, Relations sur le Congo et ’Angola..., op.cit., pp. 351-353 et 356.

9 Le « bref » est une décision du pape, communiquée par une lettre moins solennelle que la bulle papale et ne
portant pas le sceau pontifical.

0 CUVELIER, Jean et JADIN, Louis, L Ancien Congo d’apres les archives romaines 1518-1640, 1954, p. 201.
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s’accentue rapidement, dans la mesure ou il ne se développe pas un clergé paroissial et
autochtone ; vers 1845, la derni¢re dizaine de missionnaires perdit quatre des siens, victimes
du climat. Il faut dire que c’est depuis longtemps que le processus du déclin de la mission du
Kongo était en route : le désintérét manifesté par le Portugal, les difficultés de cette tutelle
portugaise alors que, de 1580 a 1640, le Portugal était tombé sous la domination espagnole.
Rome et ’Espagne ne reconnaitront son indépendance récupérée que tardivement, en 1668 ;
de telle sorte que de 1642 a 1671, le diocése du Congo et d’Angola resta vacant. A cela
s’ajoutent les tentatives du Portugal de coloniser le royaume, en tout cas ses ingérences dans
les problemes du Kongo, ingérences qui le conduisirent a affronter une résistance nationaliste
de plus en plus ouverte, d’abord par des guerres avec des rois kongo dont la défaite et la mort
au combat (notamment celle du roi Antonio ler, Dontoni ler, le 25 octobre 1665) fut le
summum de ’humiliation nationale. Il y eut cette autre résistance sous forme de messianisme
religieux auquel les capucins italiens, mais aussi les Portugais, eurent a faire face avec Dona

Béatrice Kimpa Vita dont il sera question plus loin.

Toute cette situation de crise multiforme eut raison de la mission capucine qui, des
lors, dépérissait et s’éteignait et, avec elle, la premiére évangélisation, celle du padroado
portugais. Les derniers capucins quittérent le Kongo dans les années qui suivirent la décision
du Portugal d’interdire, en 1834, tous les ordres religieux sur son territoire et sur celui de ses
possessions. En 1865, la Sacrée Congrégation de la Propagande confia la mission du Kongo
aux spiritains, tandis que la France et le roi Léopold II de Belgique obtinrent du Saint Siége la
révocation du padroado portugais, déja pratiquement en désuétude, pour permettre I’envoi de
missionnaires d’autres nationalités, dont ces spiritains francais qui commencerent la
« deuxiéme évangélisation », feignant d’ignorer la précédente, notamment au Congo de

Léopold IT ou dominait I’impression que tout recommengait a zéro.

De toute facon, c’est ’échec de I’approche locale suivie par les missionnaires, en
particulier dans une Afrique Centrale non encore totalement colonisée, en passant par des
arrangements et des pactes avec les chefs locaux, révant de fonder des sortes de « royaumes
chrétiens » autour des souverains et des élites qui pourraient ainsi entrainer tous leurs peuples.
C’est ce qui se vérifie chez les premiers missionnaires portugais du XVe si¢cle qui avaient
basé leur stratégie sur une alliance avec le roi converti, lui, sa famille et ses notables, et dont
la méthode fut imitée par tous les autres missionnaires, protestants comme catholiques,
notamment en Afrique australe et a Madagascar. Mais, il s’avéra impossible de soustraire

totalement les populations christianisées des intrusions aventuriéres et affairistes des colons,
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la logique de la conquéte coloniale I’emporta, dissipant ainsi « l’utopie d’un royaume
chrétien » ou d’un Clovis que I’exemple d’un Dom Joao ou d’un Dom Afonso avait fait un

temps miroiter®"

. De telle sorte qu’on peut oser une conclusion qui étonnera peut-étre : le
relatif succés de cette expérience congolaise, alors que I’esclavage massif avait fait échouer
totalement 1’évangélisation ailleurs sur la cote africaine, est sans doute di a la détermination
que nous avons vue chez les souverains et princes locaux convertis plutdt qu’a l’action

missionnaire elle-méme.

IIL.II LA DEUXIEME EVANGELISATION : LE POIDS DE LA COLONISATION
BELGE

Bien qu’une présence missionnaire ait pu se maintenir dans la région du Congo alors
occupée par le Portugal et qui, englobée dans un ensemble plus vaste du nom d’Angola,
demeurera colonisée pendant cinq siecles (de la fin du XVe siecle a 1975), elle connut des
difficultés pour se poursuivre. En tout cas, pour la partie plus tard intégrée au Congo belge, la
présence missionnaire était restée trop excentrée, trop prés de la cote, ne s’étant étendue que
jusqu’au-dela de I’actuelle localité de Kisantu (Inkisi), alors Mbanza Nsundi, la province du
fils du Ntinu Dom Jodo (Ndonzwau), le prince Mvemba a Nzinga, baptis¢ Dom Afonso
(Ndofunsu), le futur « apdtre du Kongo », et ne put pénétrer les terres intérieures ; il faudra
attendre 1’établissement de la colonisation belge pour que, parallelement a la pénétration par

I’administration coloniale, soient implantées des « missions » catholiques.

IIL.IL.I La fondation des postes de mission : Léopold II exploiteur foncier

et propagateur de la foi

Alors que, pour le compte de I’association géographique africaine, Stanley (Henry
Morton S.), commandité par le roi Léopold II de Belgique, entreprend a partir de 1877
I’exploration et la possession de ce qui deviendra I’Etat Indépendant du Congo (E.I.C.) puis le
Congo belge, de nouveaux postes catholiques s’implantent, pendant que s’étiolait la mission
de la tutelle portugaise. Déja, par un décret de la Sacrée Congrégation de la Propagande (la

propagation de la foi, Propaganda Fide) du 9 septembre 1865, le Saint-Siege confie la

1L échec de cette stratégie est bien expliqué par PRUDHOMME, Claude, Missions chrétiennes et colonisation
XVIe —XXe siecle, op.cit., pp. 71-72.
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«mission du Congo », érigée en Préfecture apostolique du Congo, aux péres spiritains
frangais en remplacement des Capucins italiens qui I’avaient abandonnée depuis 1835. La
Préfecture comprenait le Nord de I’Angola (le royaume du Kongo), le Bas-Congo, la future

. . . NPT 492
enclave de Cabinda et le futur Congo frangais, « sans limites a ’intérieur »* .

Cette congrégation du Saint-Esprit, fondée en 1703 par Claude-Frangois Poullart des
Places au début comme un simple séminaire et devenant un ordre par la suite, vit certains de
ses premiers prétres, trés vite, se consacrer a 1’apostolat missionnaire lointain (Canada,
Extréme-Orient), par ailleurs en 1848 le pére Francois Jacob Libermann lui intégra, avec
I’autorisation de Rome, la « Sociét¢ du Saint-Coeur de Marie, pour I’évangélisation des
Noirs » ou « I’ceuvre des Noirs » qu’il venait de créer en 1841. Libermann s’était en effet

spécialement préoccupé d’une mission aupres des Noirs :

«une nouvelle mission bien importante, mais aussi bien pénible, c’est celle de Guinée.
C’est la patrie de nos pauvres Noirs, ces Noirs enfants de Cham y sont abandonnés et
comme partout et aussi pauvres qu’ailleurs [...] La malédiction prononcée sur les
enfants de Cham est terrible, le démon a régné parmi eux jusqu’a présent »*°
Ses premiers missionnaires partirent pour, outre la Réunion (I’Ile Bourbon), I’Ile Maurice
et la Martinique, le Vicariat des « Deux Guinées et Sierra Leone» dont la juridiction
s’étendait du Sénégal au fleuve Orange en Afrique australe, couvrant ainsi, entre autres, le
golfe de Guinée, le Gabon, la frange cotiere du royaume Kongo etc. Dés la fusion des deux
congrégations, 1’ordre du Saint-Esprit devint véritablement la congrégation des colonies,
elle avait, de cette maniere, une vocation naturelle et, apparemment, un « charisme », pour
exercer la mission en Afrique*”. Peu soutenus par les Portugais, les Spiritains frangais se
retirent provisoirement en 1870, pour occuper a partir de 1873 la nouvelle mission de
Landana dans I’actuelle enclave de Cabinda mais en dehors de I’influence portugaise, d’ou
ils repartiront pour de nouvelles missions dans la future colonie belge. Alors, ils
installérent le premier poste a Boma sur la cote le 12 mai 1880, et pénétrérent dans les
terres pour en ouvrir d’autres, notamment a Linzolo dans le Bas-Congo, en 1884.
Parallelement, les « missionnaires d’Afrique », congrégation fondée par Mgr Lavigerie,

obtint du Pape Léon XIII d’implanter des missions dans I’Est de I’Etat Indépendant du

92 hitp:/fwww.users.skynet.be

3 J. LECUYER, cité par QUENUM, Alphonse, Evangéliser Hier Aujourd’hui, op.cit., pp. 163-164.

% Son influence dés son entrée dans 1’Ordre du Saint-Esprit sera telle que Libermann sera présenté comme le
« deuxiéme fondateur » de cet ordre, http.//www.spiritains.org. Sur Libermann, voir COULON, Paul et
BRASSEUR, Paule (dir.) et coll., préface de L.S. SENGHOR, Libermann 1850-1852 : Une pensée et une
mystique missionnaires, Paris, Cerf, 1988.
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Congo (E.I.C.) ou sévissaient des razzias esclavagistes arabes*””. En fait, les Péres Blancs
¢taient déja présent dans I’Est africain, notamment dans I’Uganda et dans le Tanganyika

496 ‘
. Les Peres

depuis que leur fondateur, Mgr Lavigerie avait eu la charge de la contrée
Blancs frangais créent ainsi leur premier poste au Congo, a Mulewa sur la rive occidentale

du lac Tanganyika le 28 novembre 1880.

Dans I’Ouest, 'implantation se poursuivit par la création du poste missionnaire de
Kwamouth dans D’actuelle province de Bandundu par les Spiritains francais (1886), qui
quittent la contrée en 1888 quand Léopold II exigera du Saint-Si¢ge que 1’évangélisation de
ses terres soit confiée a des congrégations et des missionnaires belges. Mais, des Spiritains
reviendront, de nationalité belge cette fois-ci, en 1907, pour évangéliser le Katanga

septentrional (actuels diocéses de Kindu, Kongolo et Manono).

On peut dire que 1879-1880 fut le début de la longue histoire, depuis ininterrompue,
de I’Eglise catholique au Congo, & la faveur de cette deuxiéme campagne missionnaire®’. A
partir du milieu des années 1890, se succédent plusieurs implantations, dans le Bas-Congo,
dans la région de l’actuelle capitale Kinshasa, notamment a Kingabwa puis a Kimwenza
(1893), a Léopoldville méme (Saint Léopold en 1899, et progressivement furent créés les
postes qui deviendront les paroisses actuelles, Sainte Anne en 1915, Saint Pierre en 1935,

Saint Frangois de Sales en 1938, Notre-Dame en 1948, etc.).

Une forte activit¢ d’implantation missionnaire est a signaler, en ces débuts
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missionnaires du XIXe siecle™, avec la mission du Kasayi, particuliérement représentative

3 Le fait qu’il était évéque d’Alger n’est peut-étre pas étranger & I’envoi des Péres Blancs de Mgr Lavigerie
dans cette partie qui, outre 1’esclavage, était en quelque sorte « menacée» par l’islam, 1’évéque en pays
musulman étant sans doute plus sensible a cette dimension ; de fait, Mgr Lavigerie engagea le colonisateur belge
a combattre les campagnes esclavagistes conduites dans I’Est du Congo notamment par Tipo Tip qui utilisait les
ports de I’Est africain.

*° Mgr Lavigerie, évéque d’Alger depuis 1866, profitera de la création par Léopold II, en 1878, de I’ Association
Internationale Africaine pour 1’exploration du bassin du Congo spécialement, pour rédiger le 2 janvier 1878, a
I’intention du pape, un « Mémoire secret sur I’ A.ILA. », ou il expose ce que devrait étre I’apostolat dans ces
contrées soumises a 1’exclavage, attirant ainsi ’attention de Léon XIII qui le nomme le 24 février 1878 délégué
apostolique de 1’Afrique Equatoriale avec responsabilité d’évangéliser la « Région africaine des Grands Lacs »,
avec les membres de son Instiut des missionnaires de Notre-Dame d’Afrique qu’il fonda en 1872, formant avec
d’autres instituts (fréres et sceurs), la Société des Missionnaires d’Afrique (SMA, différente de I’autre SMA,
Société des Missions d’Afrique fondée en 1856 a Lyon), célébre par ses « Péres blancs » (a cause de leur tenue
adaptée au Sahara et de la barbe blanche), voir RUDAKEMWA, Fortunatus, L évangélisation du Rwanda (1900-
1959), Paris, L’Harmattan, 2005, pp. 58, 61, 64-66.

7 Cest a ce titre que I’Eglise du Congo célébra en mai 1980 le centenaire de la « deuxiéme évangélisation » ;
pour cet événement, voir L’ Eglise catholique au Zaire. Un siecle de croissance (1880-1980), Kinshasa, Ed. St
Paul, 1981.

98 S*écrit aussi Kasai, on trouve les deux formes chez les missionnaires, tandis que I’administration privilégie la
forme Kasai; le Kasai, situé au centre du Congo, s’est, depuis 1960, scindé en deux provinces politico-
administratives qui s’appellent depuis 1972 Kasai Occidental et Kasai Oriental.
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des méthodes et du travail de la congrégation de Scheut au Congo, le fer de lance de I’ceuvre
missionnaire aussi bien que de la colonisation belges. La Congrégation du Ceeur immaculé de

Marie (Congregatio Immaculati Cordis Mariae, CICM) ou Scheut*”’

, comme on la désigne
couramment, est créé¢ le 28 novembre 1862 a Scheut, un faubourg de Bruxelles, par le pere
Théophile Verbist, avec le projet d’ouvrir une mission belge en Chine, a 1’époque ou les
jésuites y sont en difficulté et ou d’autres congrégations sont envoyées par la Propagande pour
les remplacer. C’est a cette congrégation « nationale » belge que le roi Léopold II va
s’adresser pour son aventure africaine ; pour y répondre, Scheut envoya un petit groupe de
peres scheutistes, Albert Gueluy, Ferdinand Huberlant, Albert de Backer et Emeri Cambier.
Ces premiers missionnaires arrivent & Boma (Bas-Congo) le 21 septembre 1888, mais
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continuent vers le Kasayi, en reprenant le poste de Kwamouth”™ abandonné par les Peres

Blancs, mission qu’ils appelleront Berghe-Sainte Marie "'

L’ouverture de la mission au Kasayi s’est faite a I’ombre de la création du premier
poste colonial, établi par les Allemands Pogge et Wissmann en 1881 preés d’un village
appartenant au grand chef de la région, Kalamba Mukenge, poste que I’allemand Pogge
baptisa « Pogge-station », que les porteurs Bimbadi amenés d’ Angola par Wissmann en 1884
appelérent du nom de leur village d’origine, Malange, et que les populations locales traduiront
par Malandi (ou Malandji). Cette premicre mission fut installée sur la rive droite de la riviére
Mikalayi, a quelques kilometres du poste d’Etat déplacé de Pogge-station a la rive gauche de
la Lulua et rebaptisé pour cela Luluabourg. La mission s’appela Luluabourg Saint Joseph, du
nom de poste administratif. En fait, le poste allemand de 1881-1884 passa aux Belges en 1886
aprés la Conférence de Berlin (la création de I’Etat Indépendant du Congo, E.I.C.) et c’est
ainsi que le Kasayi fut occupé par les administrateurs belges et par les missionnaires de
Scheut envoyés du Bas-Congo ou ils étaient déja établis pour aller ouvrir la mission du
Kasayi. Les missionnaires tiennent a préciser que la mission fut fondée a la suite d’une
pétition du grand chef Kalamba Mukenge, déposée depuis 1887, demandant le baptéme pour
lui et pour son peuple ; c’est le pére Emery Cambier, ’'un des arrivants du groupe de 1888,

qui en fut chargé. La date officielle retenue de cette fondation est le 8 décembre 1891, jour de

9 Pour I’histoire de Scheut, voir VEHELST, Daniel et DANIELS, Hyacint, Scheut, hier et aujourd hui (1862-
1983) Histoire de la congrégation du Coeur Immaculé de Marie — CICM, Leuven, 1991.

29 Cette localité fait actuellement partie de la province du Bandundu, a I’époque les terres de Léopld IT n’étaient
pas encore organisées comme elles le seront plus tard, le Kasai et une grande partie du Bandundu actuels
constituaient une méme entité administrative et étaient dans un méme « vicariat apostolique ».

% KAVENADIAMBUKO, Ngemba Ntima, La méthode d’évangélisation des Rédemptoristes belges au Bas-
Congo (1899-1919) - Etude historico- analytique , Editrice Pontificana, Universita Gregoriana, 1999, p. 89.
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la féte de I'Immaculée Conception ou fut célébrée la premiére messe’””. Aprés cette premiére
réalisation, les fondations de missions au Kasayi vont s’enchainer : Mérode Saint Jean
Berchmans en 1894, Muteba-SaintTrudon (prés de Lusambo) en 1895, Hemptinne Saint
Benoit en 1897, Tielen Saint Jacques en 1898, une autre mission a Lusambo en 1906,
Ndemba Saint Jean-Baptiste en 1907, Luebo Sacré-Ceeur en 1909, Kabinda Saint Martin en
1913, Katende Saint Francois Xavier en 1915, Ndekesha N-D des Sept douleurs en 1917,
Mayi Munene Immaculée Conception en 1919, ainsi de suite. En 1940, le Vicariat apostolique
du Kasayi comptait 31 missions®”. Dans bien de ces missions établies en dehors de toute
agglomération, le peuplement initial fut garanti grace a des familles d’esclaves rachetés par
les missionnaires, auxquels, comme a Luluabourg Saint Joseph, s’ajoutaient les porteurs
extérieurs a la région mais apportés par les missionnaires tout au long de leur avancée vers la
région choisie (parfois des étrangers, comme les porteurs « Bimbadi » d’Angola venus avec

les explorateurs coloniaux allemands a Luluabourg).

Ce résultat encourageant justifia 1’érection d’une structure de ’Eglise du Congo par la
création d’un « vicariat apostolique de I’Etat Indépendant du Congo », confi¢, a la demande
insistante, pour les raisons que nous verrons plus loin, de Léopold II, aux missionnaires de la
congrégation belge des Péres de Scheut, mais d’autres congrégations vinrent la compléter,
toutes avec les prétres et religieux de nationalité belge : les Jésuites (1893), les Trappistes de
Westmalle (1894), les prétres du Sacré-Ceeur (1897), les chanoines Prémontrés de Tongerloo
(1898), les Rédemptoristes (1899), les Bénédictins de 1’Abbaye de Saint André les Bruges
(1910). Parallelement aux prétres, des religieux se firent confier ’enseignement des petits
Congolais, notamment les Fréres des écoles chrétiennes en 1909, les Fréres maristes en 1911,
les Fréres de Saint Gabriel en 1928, les Fréres de Notre-Dame de Lourdes en 1929 et les

Xavériens de Bruges en 1931.

Pour des taches particuli¢res, dans divers secteurs sociaux, I’enseignement des jeunes
filles congolaises, la tenue des dispensaires, hopitaux, maternités, homes de vieillards,
orphelinats et résidences de veuves, I’Eglise du Congo a trés tot senti, la nécessité de recourir
a des congrégations de religieuses, lesquelles, comme pour les prétres, furent au départ des
congrégations missionnaires, venues d’Europe et installant des « maisons» locales
provinciales ou diocésaines. Les premicres religieuses installées au Congo sont celles de la

Congrégation des Sceurs de la Charité de Jésus et de Marie de Gand (Belgique) arrivées en

292 SCHEITLER (Pére), Marcel, L 'histoire de 1’Eglise catholique au Kasayi, Kananga, Ed. de 1’Archidiocése,
1990, pp. 9-13.
% Ibid., pp. 351-355.
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1892 au Bas-Congo, qui s’occupent des hopitaux comme celui de Kinkanda pres de Matadi et
des orphelinats comme celui de Kimbao prés de Muanda, et de la formation des jeunes filles.
Cette congrégation va étendre sa présence en ouvrant un couvent, deux ans plus tard, a
Luluabourg Saint Joseph encore appelée Mikalayi, prés de ’actuel Luluabourg (Kananga) au
Kasai. D’autres congrégations missionnaires suivront a mesure que se multipliaient les
missions, beaucoup d’autres pour étre établies sur tout le territoire de la colonie, comme les
Sceurs de Notre-Dame de Namur (1894), les Franciscaines de Marie en 1896, les Sceurs du
Coeur Immaculé de Marie en 1899, les Filles de la Croix en 1911, les Sceurs Franciscaines du
Reégne de Jésus-Christ, en 1911 également, les Augustines en 1919, les Sceurs du Sacré-Ceeur
de Marie en 1939. Il y eut ainsi des couvents dans tous les diocéses ; lors de ’accession du
Congo a I’indépendance, en 1960, on pouvait constater que ces congrégations missionnaires
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avaient formé 890 religieuses congolaises™ .

Depuis 1888, tout le territoire colonial belge était organis¢é en deux divisions
ecclésiales fédérant ’ensemble des missions existantes et appelées « vicariats apostoliques » :
le vicariat apostolique du Congo Belge pour ’ensemble de la partie ouest comprenant, outre
la ville de Kinshasa, les actuelles provinces du Bas-Congo, du Bandundu, de I’Equateur, du
Kasai Occidental, du Kasai Oriental et de la province Orientale, et le vicariat du Haut Congo
couvrant essentiellement la région des Grands Lacs et la partie du Katanga qui était déja
intégrée dans la possession belge. Au fur et a mesure de cette implantation, va se mettre en
place une nouvelle organisation structurelle et pastorale, en des structures territoriales
appelées des « missions indépendantes », « préfectures apostoliques » avant de devenir a leur
tour des « vicariats apostoliques » a part entiere, appellations propres aux pays de mission
comme |’était le Congo, qui seront, une fois que la « hiérarchie » d’une Eglise locale aura été
instaurée pratiquement la veille de I’indépendance du Congo-Belge, a 1’origine des 47

dioceses actuels, dont 6 archidiocéses.

Il faut signaler cette sorte d’encadrement disciplinaire, moral et culturel des convertis
par les missions dans I’E.I.C., selon des stratégies mises en place par les scheutistes, ainsi
d’ailleurs que le faisaient les jésuites implantés dans le Bas-Congo (a Kionzo, a Kisantu et a
Kimwenza prés de Kinshasa). Il faut dire que la méthode fut imposée par la difficulté
rencontrée par les missionnaires pour « convertir les adultes », il fallait donc des stratégies et
des approches qui plairaient et attireraient. C’est pour cela qu’avec ’aide de I’Etat, qui prit en

charge les enfants libérés lors de la grande campagne antiesclavagiste de Mgr Lavigerie et de

9% Jctes de la VIeme Assemblée de [’épiscopat, op. cit., p.67.
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I’E.I.C., ainsi que les orphelins et enfants abandonnés™ ", qui deviendraient « les pupilles de
b
I’Etat » dont la formation sera confiée a des missionnaires (dans des « colonies scolaires »
dont certaines, celles de Boma et a Makanza « Nouvelle Anvers », sont célebres) ou a la force
b
publique (I’armée), tandis que des adultes victimes des esclavagistes arabes ou de I’esclavage
interne (intertribal) mais rachetés par les missionnaires étaient également recueillis par eux ;
ces esclaves affranchis constituent le premier groupe cible de I’évangélisation. Un autre
groupe est formé, sur la base d’une expérience déja en ceuvre avec un brin de paternalisme

chez les scheutistes d’Extréme-Orient "¢

, a partir de ceux qui redoutent I’insécurité et la
misere, qui trouveraient la liberté et la protection auprés des missionnaires. Ces personnes
bénéficieraient ainsi d’une aide multiforme : logis que les villageois ont le droit de construire
a 'ombre et sous la protection de la mission, traitement et soins, éducation, travail et, donc,
revenu, et... évangélisation. Cette stratégie prit des formes variées : fermes-chapelles chez les
jésuites, villages-chrétiens (ou villages des missions) chez les scheutistes. Le projet
d’évangélisation était de soustraire les nouveaux chrétiens a I’influence aussi bien de leur
milieu coutumier avec ses idées et pratiques « paiennes » et, ainsi, éviter le risque d’un retour
au paganisme, qu’a celle des colons blancs aux mceurs dissolues ; on les regroupait, hommes,
femmes et enfants, autour de la mission, en un « village chrétien » a I’image de ceux qui se
construisaient en Amérique, « soumis a des regles d’ordre et de discipline intérieure édictées

.. . 50
par le missionnaire » 7.

L’espoir était également nourri que les « villages chrétiens »
transformeraient les villages environnants et améneraient 1’évangélisation de vastes régions
Ainsi, partout, particuliérement au Kasayi, autour de la résidence des missionnaires, se
fondaient des villages en quelque sorte « extra-coutumiers », dont les habitants, désignés
comme « les gens de la mission » ou les « hommes des missionnaires », venant d’un peu
partout ou, souvent a ’origine, d’anciens esclaves libérés ou rachetés et adoptés par les
prétres, ainsi qu’on I’a vu, et qui se singularisaient de ceux des milieux traditionnels parce

qu’ils ne relevaient en principe d’aucune autorité coutumiere mais aussi et surtout par un

mode et une discipline de vie constamment sous contrdle des missionnaires.

Ces structures (missions, villages chrétiens, fermes-chapelles, etc.) « étaient un

essaimage de la mission centrale : une dizaine de familles chrétiennes étaient détachées du

% Depuis qu’il était évéque d’Alger, Mgr Lavigerie s’était engagé personnellement dans I’assistance aux
orphelins qui fut pour lui un des grands buts de 1’apostolat.

%% Voir, HANSSEN, Alain, « Les méthodes d’évangélisation des péres de Scheut durant I’entre-deux-guerres en
Mongolie — Dossiers », in BTNG-RBHC, XVII, 1983, 3-4, pp. 461-486, spécialement pp. 464-467.
www.flwi.ugent.be.btng-rbhc/pdf/ BTNG-RBHC,%2017,%201986,203-4,%20pp%20461-468.pdf

7 Rapport sur 1’érection de la Mission du Kasai supérieur, 1901, cité par PRUDHOMME, Claude, op.cit., pp.
75-76 ; le rapport décrit la pratique dans la région de Luluabourg, mais la stratégie d’implantation était partout
identique.
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poste central et installées... avec catéchiste, écoles, résidence du missionnaire, financées
grace aux dons de bienfaiteurs, tandis que les familles vivaient de leur travail de champ (d’ou
le nom de fermes-chapelles) »°”°. Mais surtout, ces structures sont une nouvelle méthode
d’évangélisation car, «a partir de ces centres, on espere pouvoir convertir les villages
environnants »*°, convaincus que le noyau des nouveaux convertis de ces « centres
d’évangélisation » que sont les villages chrétiens et fermes-chapelles seraient un puissant
stimulant pour les paiens®'’. Le systéme des fermes-chapelles périclita a la suite d’un décret
de I’Etat Indépendant du Congo établissant la liberté de choix des anciens esclaves, qui ne

sont plus obligés de travailler si ce n’est que comme salariés.

Claude Prudhomme a vérifié cette pratique a une échelle plus large de la mission un
peu partout en Afrique, observant que les missionnaires catholiques « obéissent a une logique
qui passe par 1’édification de mico-chrétientés sur lesquelles les missionnaires exercent un
controle direct, a ’occasion de leurs tournées, ou indirect a travers des relais locaux [...] »,
une pastorale qui suppose « de séparer les néophytes de leur milieu, pour éloigner le risque
d’un retour au paganisme ». Il constate « 'universalité du modele de la chrétienté organisée
autour du missionnaire », aussi bien dans les missions des Indes que dans le travail des
scheutistes au Congo belge. Dans le premier cas, le délégué apostolique L.M. Zaleski vantait
les mérites des conversions collectives en comparaison avec les conversions individuelles,
parce que « les missionnaires doivent travailler a provoquer des conversions en masse, méme
au risque de défections futures qui, dans ce cas, sont inévitables ». Dans le futur Congo belge,
il cite le cas précis de la mission au Kasayi « ou la logique est poussée a son terme » par les
scheutistes qui « ont commencé par s’installer a proximité¢ de Luluabourg ; ils y ont groupé
peu a peu autour de leur résidence les esclaves libérés ou rachetés » et en demandant de leur
part une dépendance basée sur les lois coutumicres du pays, de facon que tout le personnel

. , © g .. . 511
ainsi adopté [...], se considérent [...] comme les hommes du Missionnaire »” .

C’est de cette maniére que progressivement s’étoffent les missions et I’Eglise
missionnaire, a 1’origine avec uniquement des prétres missionnaires étrangers et, timidement

au départ, avec de plus en plus un clergé autochtone dont la formation nécessitera la création

% Ces fermes-chapelles et postes secondaires portaient des noms exotiques, du genre, Lourdes Notre-Dame,
Ypres St Joseph, Grammont sur la montagne, Flobecq N-D de la paix, Courtai St Amand, Hély St Aignan,
Waterloo St Henri, Asseghem St jean, etc.

% SCHEITLER, Marcel, op., cit, pp. 109-112, spécialement pp. 110-111.

’1% KAVENADIAMBUKO Ngemba Ntima présente d’une fagon assez compléte cette méthode suivie dans
certaines régions non seulement par les scheutistes, a la suite des jésuites, mais aussi par les rédemptoristes, in
La méthode d’évangélisation des Rédemptoristes belges..., op.cit., pp. 90-111.

' PRUDHOMME, Claude, Missions chrétiennes et colonisation..., op.cit., pp. 75-76.
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d’établissements spécialisés, les séminaires ; grace a ce clergé indigéne, I’Eglise s’adapte
partiellement au milieu socio-culturel des contrées dans lesquelles elle est implantée. Mais,
I’origine coloniale de I’Eglise missionnaire va trainer comme un boulet stigmatisant le

christianisme en Afrique.
IIL.IL.II La collusion entre la mission et le colonialisme

Personne ne nie plus aujourd’hui que 1’évangélisation fut intimement liée a la
colonisation, cette derniere étant entendue comme un projet double de domination politique et
d’exploitation économique ; il en fut ainsi déja lors de la « premiére évangélisation », mais
aussi méme pour le continent américain ou, des le début des « grandes découvertes », les
explorateurs eux-mémes, pour faire financer leur aventure par les rois européens, catholiques
et fideles sujets du pape ainsi que par ce dernier, insistaient sur la conjonction entre mobiles
religieux et mobiles politico-économiques. Pour I’illustrer, Claude Prudhomme rapporte cette
adresse de Christoph Colomb aux souverains espagnols, parlant des Indiens qu’il a

« découverts » en Amérique, il dit :

«Ils sont crédules ; ils savent qu’il y a un Dieu dans le ciel et restent persuadés que
nous sommes venus de la. Ils sont trés prompts a dire quelque priere que nous leur
enseignons et font le signe de la croix. Ainsi Vos Altesses doivent se déterminer a en
faire des chrétiens, et je crois que, si I’on commence, en trés peu de temps, Vos
Altesses parviendront a convertir a notre Sainte Foi une multitude de peuples en
gagnant de grandes seigneuries et richesses ainsi que tous les peuples d’Espagne,
parce que sans aucun doute il y a dans ces terres de grandes masses d’or. »° 2.
Mais, ces liens historiques et, peut-étre, stratégiques, entre ’Eglise missionnaire et
I’administration coloniale sont a I’origine d’un ensemble de difficultés d’ordre psychologique,

politique et social, auxquelles, surtout vers la fin de la colonisation, elle devait faire face.

Un rappel historique s’aveére nécessaire pour comprendre cette situation en ce qui
concerne le cas belge au Congo. Du 15 novembre 1884 au 26 février 1885, se tient a Berlin, a
I’initiative du chancelier allemand Bismarck, une conférence internationale en vue de régler
des questions apparues dans des domaines qui attisaient les appétits des grandes puissances et
les divisaient, en rapport avec I’occupation de différentes contrées africaines dans laquelle
elles étaient toutes engagées : la liberté du commerce dans le bassin du fleuve Congo, la

liberté de navigation sur les fleuves a caractére international comme le Congo et le Niger et

12 Ibid., p. 25.
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les conditions d’opposabilité de I’occupation de régions africaines’’. Le « partage de
I’Afrique » réalisé par cette conférence résulte de I’Acte général du 23 février 1885 qui

proclame que :

« Toute puissance européenne établie sur une cote africaine pourrait revendiquer
I’arriére pays, en reculant indéfiniment ses frontiéres jusqu’a ce qu’elles rencontrent
une zone d’influence européenne voisine, mais que [’annexion suppose une

occupation effective du terrain et une notification immédiate aux autres puissances

. . 1s o 514
des traités conclus avec les indigenes »” .

Pour Léopold II de Belgique, le résultat fut la reconnaissance qu’il obtint de sa
possession du Congo comme un Etat, ’Etat indépendant du Congo (E.I.C.), et de lui-méme
comme le souverain de cet Etat. En réalité, en fait d” « Etat indépendant », le Congo, dans des
fronti¢res encore floues a I’époque et qui vont étre fixées au fur et a mesure qu’il va étendre
son territoire jusqu’aprés la 1%° guerre mondiale, demeurera jusqu’en 1908 la propriété privée
de Léopold II. Fort de cette propriété et de cette souveraineté, et n’acceptant pas la présence
de missionnaires frangais et autres étrangers sur ses terres, il obtint du Pape Léon XIII que les
missions du Congo, depuis 1865 confiées a la congrégation des Peres Blancs francais (alors
qu’en fait Léopold II n’avait pas encore occupé cette partie de ce qui sera le Congo Belge),
fussent, a partir de 1886, remises exclusivement aux prétres belges, prioritairement a la
congrégation belge des Péres de Scheut Mais, la gestion des postes de mission au Congo fut
partagée avec les Péres Blancs mais de nationalité belge’'”, ces derniers remplagant les
Frangais qui, ainsi que nous I’avons vu ci-dessus, avaient évangélisé la partie est du Congo

depuis 1880.

Dés ce moment, Léopold II allait établir avec le catholicisme missionnaire belge des
liens d’une étroite collaboration, dont les termes seront formalisés et cristallisés dans une
convention conclue en bonne et due forme, le 26 mai 1906, entre I’Etat Indépendant du Congo
et le Saint-Siege. Certes, on peut affirmer que dans tous les territoires colonisés, une certaine
collaboration s’est toujours instaurée entre les missionnaires et le pouvoir colonial, de méme
que toute puissance coloniale préfere que I’évangélisation soit confiée aux prétres nationaux.
Ainsi, R. Bureau note une telle collaboration au Cameroun entre le colonisateur allemand et la

congrégation des Péres Pallotins, dont les responsables se félicitaient de « la coopération

13 Elle réunit treize nations européennes et les Etats-Unis : Allemagne, Autriche-Hongrie, Belgique, Danemark,
Espagne, Etats-Unis, France, Grande-Bretagne, Italie, Pays-Bas, Portugal, Russie, Suéde et Turquie.

>1* Dans BRUNSCHWIG, Henri, Le partage de I'Afrique noire, question d’histoire, Paris, Flammarion, 1971, p.
127.

1> NKULU BUTOMBE, « L’arrivée des premiers missionnaires du Saint-Esprit au Zaire », in L Eglise
catholique, Kinshasa, 1981, pp.61-71.
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importante entre ’Etat et I’Eglise ... et (de) ’entente fondamentale entre les deux pouvoirs
suprémes », tandis que les prétres considéraient, comme signe de patriotisme, d’éduquer les
T ., 516 . .

indigénes dans le sens de «la germanité »’ °, ce que confirme Jean-Paul Messina citant
I’évéque allemand du Cameroun encore colonie allemande, Mgr Heinrich Vieter, qui fait
« I’éloge de la collaboration entre les forces coloniales et les missionnaires »°'". Il y a 1, au
moins comme réminiscences, une forme moderne du partage du monde (entre Espagnols et
Portugais en 1493 par le Pape Alexandre VI Borgia) et tradition du padroado qui reconnait
aux colonisateurs un droit de patronage sur les missions installées sur le territoire de leurs

. 518 ;. .. . . . .. .

possessions” °, un véritable renouveau du traditionnel cuius regio eius religio. Ce lien entre
missionnaires et administration coloniale a dénaturé la vocation de la mission et dans bien des
cas, comme dit Alioune Diop, « Sauf de rares exceptions, les missionnaires semblent, au long
des siecles, avoir confondu leur vocation de messager et d’interpréte de Dieu avec la

glorification de leur propre histoire et de leur propre génie »°'°

Le cas belge est un cas a part, ou existe un monopole national d’évangélisation,
formalisation conventionnelle des rapports et liens de droits et devoirs réciproques entre les
deux camps. Il appert, en effet, que Léopold II avait méthodiquement organisé I’implication,
devenue dans certains cas la compromission, des missionnaires catholiques dans I’action
colonisatrice qu’il avait congue sur la base d’une association tripartite a trois piliers, dans
I’ordre, I’Eglise catholique, ensuite les sociétés industrielles et commerciales coloniales et,
enfin, ’administration et ’armée (appelée Force Publique ») coloniales. C’est le fameux
« trindbme colonial » ou encore la « trilogie coloniale ». Il est, en tout cas, établi que I’une des
pseudo-justifications du colonialisme a été I’imposition a des peuples tenus pour sauvages,
paiens et inférieurs, des valeurs de la civilisation européo-chrétienne. Durant les derniers
siecles, en Amérique, en Asie et ce XIXeéme siecle en Afrique, le colonialisme occidental avec
son sentiment de supériorité culturelle influenca I’entreprise missionnaire. On allait
évangéliser les peuples primitifs et, en raison de ce langage et de cette manic¢re de voir, on

avait a la fois comme but concomitant de les « civiliser ».

Exploitant foncier et fondateur d’empire colonial, Léopold II s’est institué propagateur

de la foi catholique, affichant de donner a son E.I.C. une double mission « civiliser et

31 BUREAU, René., Ethno-sociologie religieuse des Douala et apparentés, Thése de doctorat, 3°™ cycle, Paris,
1962, p. 262.

317 MESSINA, Jean.-Paul, Culture, christianisme et quéte d’une identité africaine, Paris, L’Harmattan, 2007, p.
67.

I8 HEBGA, Meinrad- Pierre., Emancipation d’Eglises sous tutelle, Paris, Présence Africaine, 1976, p. 42.

19 DIOP, Alioune, « Occident chrétien et colonialisme culturel », in HORAY, Pierre, La Conscience chrétienne
et les nationalismes, 1959, p. 226.
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évangéliser » . Il fut pratiquement conforté dans ce rdle par le pape Léon XIII lui-méme

dans une lettre au Supérieur de la congrégation de Scheut dont I’extrait ci-apres :

« Vous n’ignorez pas, cher Fils, Notre ardent désir de voir les peuples sauvages de
I’ Afrique abandonner les téne¢bres de ’erreur a I’éclat de lumiére de ’Evangile, et
¢change leurs coutumes abruties avec la politesse et la civilisation chrétienne [...]
C’est grace aux Belges, et surtout aux ministres de ’Eglise qui se rendent au Congo
sous les auspices et avec la protection de leur trés religieux prince, que la lumiére de
la vérité commence a se lever sur la terre africaine, et que ses habitants se prennent a
délaisser les habitudes et les prescriptions de la barbarie pour se plier aux usages des
peuples policés. Ce changement aura pour effet de soustraire a la loi de leurs

caprices ces tribus, peuplades ravalées au niveau de I’animalité, et de les faire passer

de la servitude de la corruption a la glorieuse liberté des enfants de Dieu »**'.

On peut des lors se demander si les missionnaires ne servaient pas de manicre
particulierement efficace les visées du colonialisme. Un premier exemple, le plus impitoyable
sans doute, de cette collusion au moins objective y compris dans le mal, est illustré notamment
par le silence de I’Eglise catholique officielle sur les abus et les atrocités qui accompagnaient
I’exploitation des ressources minicres et forestieres congolaises par les compagnies a charte
léopoldiennes et d’autres sociétés coloniales. L’E.I.C. était, en fait, une propriété personnelle
de Léopold II, faussement érigée en un « Etat indépendant ». En effet, sous ce monarque, le
territoire du Congo était rattaché non pas au royaume belge et a son gouvernement mais au
seul monarque établi par la loi comme I’'unique source de pouvoir, dont les structures établies
au Congo n’étaient que des rouages d’exécution. C’est que, entre 1885 et 1908, Léopold II
avait ¢laboré des normes fondamentales sur le plan juridique et économique qui lui
garantissaient le contrdle sans partage du territoire et de ses ressources. A preuve, cet extrait

d’une lettre datée du 3 juin 1906, adressée par Léopold II aux secrétaires généraux :

« Le Congo a donc été et n’a pu étre qu'une ceuvre personnelle. Or, il n’est pas de
droit plus légitime et plus respectable que le droit de ’auteur sur sa propre ceuvre, fruit
de son labeur [...] Mes droits sur le Congo sont sans partage; ils sont le produit de mes
peines et de mes dépenses [...] Le mode d’exercice de la puissance publique au Congo
ne peut relever que de l'auteur de I’Etat; c’est lui qui dispose légalement,
souverainement, et qui doit forcément continuer a disposer seul, dans I’intérét de la

Belgique, de tout ce qu’il a créé au Congo » 2.

Avant 1908, le pouvoir exécutif était régi par le « décret du Roi Souverain du 1%
septembre 1894 ». Le roi nommait un secrétaire d’Etat, « chargé de I’exécution des mesures

décidées par nous ». Le secrétaire d’Etat était assisté d’un trésorier général et de trois

2 KAYENADIAMBUKO, Ngemba Ntima, Les méthodes d’évangélisation des Rédemptoristes belges au Bas-
Congo (1899-1919)..., op.cit., p. 88.

21 Cité par QUENUM, Alphonse, op.cit., p. 181.

22 K AYENADIAMBUKO, Ngemba Ntima, ibid.
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secrétaires généraux ; ensemble, ils formaient le « gouvernement central », qui résidait a
Bruxelles et dont la politique et les décisions étaient relayées au Congo par un gouverneur
général ayant tout pouvoir, civil et militaire sur ’ensemble des fonctionnaires de « I’Etat »,
cette situation ne devait guere changer aprés 1908 lorsque le Congo passa, en héritage, du
monarque absolu au Royaume de Belgique. Le 15 novembre 1908, I’E.I.C. devint le Congo
belge, contre 95,5 millions dont 50 a la charge du Congo versés en 15 annuités au roi ou a ses
successeurs pour couvrir diverses rentes (notamment au prince Albert), des subventions aux
missionnaires de Scheut, et I’entretien des serres de Laeken et du musée colonial de Tervuren.
Les 45,5 millions a la charge de la Belgique sont versés « au roi en témoignage de gratitude

pour ses grands sacrifices en faveur du Congo créé par lui ».

De plus, en fait de colonisation, il s’agissait d’une entreprise marchande, de cueillette
et de négoce dont les méthodes n’en cédaient en rien a 1’esclavage ; par cette exploitation, les
autochtones étaient systématiquement spoliés de leurs terres, considérées par eux dans leurs
cultures comme propriété collective héritée des ancétres, pour les céder au « domaine de la
Couronne » et a des compagnies a charte coloniales, tandis que les populations des régions
forestieres, dans lesquelles avaient été taillés d’immenses domaines pour I’exploitation du
bois et I’extraction du caoutchouc, étaient décimées par des travaux forcés sans grande
différence avec ’esclavage. A ce titre, il est fréquemment fait état d’exécutions, de mains et
bras coupés pour le moindre manquement comme des quotas non remplis, d’exécutions
sommaires pour vol ou insoumission, tandis que les autochtones étaient a la merci
des « commandants » locaux ou, méme, de simples exploitants privés. Dans Le crime du

’? et dans plusieurs articles, Sir Arthur Conan Doyle affirmait que "L'exploitation du

Congo
Congo fut le plus grand crime contre 'humanité jamais commis dans I'histoire de 'humanité"
et estimait que ces crimes firent en vingt ans plus de victimes qu'un sie¢cle d'esclavagisme

dans toute I'Afrique™*”.

En réalité, il n’est pas exagéré de dire que les taches principales des agents de I’'EIC
consistaient a faire récolter 1’ivoire, le caoutchouc et a recruter des hommes par la force. Ces
méthodes étaient également utilisées dans I’exploitation du cuivre au Katanga et de I’or dans

la région de Kilo-Moto (dans I’actuelle Province Orientale, dans le Nord-Est du Congo), ou

32 1 ondres 1909 et Paris 1910, réédité a Bruxelles en 2005 avec une postface de Colette Braeckmann.

Sur le systeme 1éopoldien, lire VANGROENWEGHE, Daniel, Du sang sur les lianes, Bruxelles, Didier
Hatier, 1986 ; MASSOZ, Michel, Le Congo de Léopold II, Liége, 1989 et HOCHSCHILD, Adam, Les fantomes
du roi Léopold II - Un holocau