LE SYMBOLISME DES RITES BAPTISMAUX



La ror chrétienne n'a qu'un objet qui est le mystére das€mort
et ressuscité. Mais ce mystere unigue subsistedesismodes différents :
il est préfiguré dans I'Ancien Testament ; il est@npli historiquement
dans la vie terrestre du Christ ; il est contenungistére dans les sacre-
ments ; il est vécu mystiguement dans les ames s'atcomplit
socialement dans I'Eglise ; il s'acheve eschatgleginent dans le
royaume céleste. Le chrétien dispose ainsi pourrimgr cette
unique réalité de plusieurs registres, d'un synamodi a plusieurs
dimensions. Toute la culture chrétienne consissaiair les liaisons
gui existent entre la Bible et la Liturgie, entréEEvangile et
I'Eschatologie, entre la Mystique et la Liturgie'application de
cette méthode a I'Ecriture s'appelle I'exégéeseitagite ; appliquée
a la liturgie, elle s'appelle la mystagogie : celieonsiste a lire dans
les rites le mystére du Christ et a contempler $esisymboles la réalité
invisible. Les grands maitres en ont été dans it@iite un Cyrille de
Jérusalem ou un Ambroise, plus pres de nous un <Halsaou un Olier.
C'est une application de cette méthode aux ritesbaptéme que
voudrait étre I'étude qui suit.

Je suivrai une méthode descriptive, concréte, elnatét de retrouver
les diverses étapes de l'initiation baptismaleprdndrai pour centre
de perspective la liturgie de Jérusalem auslieécle parce que nous
possédons sur elle un ensemble de documents incaihps avec les
Catécheésesde Saint Cyrille et I&#eregrinatio Silvicé. D'ailleurs ce

1- Patr. Gr., XXXIII, 1066-1127.
2- 2 Ed. Geyer, Vienne, 1898.
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faisant, c'est la liturgie de 1'église toute entiére que nous verrons, car en ce
qui concerne le baptéme les différences sont seulement de détail. Nous
avons la-dessus le témoignage de Silvie elle-méme qui nous dit que les
cérémonies du baptéme se passent a Jérusalem « comme chez nous », c'est-
a-dire sans doute a Vienne, en Gaule. Pour linterprétation mystagogique, je
m'inspirerai aussi des Péres du IVe siécle, principalement des Cappadociens
et de Saint Ambroise.

Le premier rite que nous rencontrons est celui de la renonciation 2
Satan, qui a lieu, nous dit Cyrille, dans le vestibule du baptistére. « Vous
étes d'abord entrés — il s'adresse aux nouveaux baptisés — dans le
vestibule du baptistére et vous tenant debout, tournés devant 1'Occident,
vous avez recu l'ordre d'étendre la main. Et vous avez renoncé a Satan,
comme s'il était présent ». (1068 A). Cyrille nous donne ensuite au cours de son
explication la formule de renonciation : « Q7OTAOOOUQI00! COT, ZOTAVA Ol TIOI
TOIO gploi{ oo Xl TON TN TOUTT OO0V, KOl Ton TN Aatpeia gouv. Nous trouvons
une formule analogue dans les Constitutions Apostoliques(VII 41,3) ou il est
seulement fait mention ensuite des anges de Satan.

Cyrille commente la formule. Il nous explique d'abord pourquoi elle
est proférée tourné vers 1'Occident : « Je veux vous expliquer pourquoi
vous vous tenez tournés vers 1'Occident. Comme 1'Occident est la région
des ténébres visibles et que Satan, ayant les ténébres comme lot, a aussi
son empire dans les ténébres, ainsi en vous tournant symboliquement
(ocupBoAilxwg)vers 1'Occident, vous renoncez a ce maitre ténébreux et
obscur ». (1609 A). Ce symbolisme de 1'Occident nous est connu par
ailleurs chez les Péres. Nous lisons dans Grégoire de Nysse : « Tu comprends
que celui qui tourne le dos a 1'Orient — c'est, en effet, ainsi que les
Prophétes appellent le Christ — et qui se dirige vers 1'Occident, ou est la
puissance des téneébres, a 1'Aquilon a sa droite, c'est-a-dire est exposé aux
tentations ». (In Cant., 984 A). Ce symbolisme remonte au monde pré-
chrétien. Les Anciens placaient a 1'Occident, ou disparait le soleil, les portes
de 1'Hadés >

Sur la formule méme de la renonciation, Cyrille nous donne ensuite un
long commentaire ou il définit successivement les mots
Epya, TIOUTIN, et AATpela. « Les oeuvres de Satan, ce sont toutes les actions

1 Cf. aussi DidymeDe Trinitate ll, iq ; Ambroise,De Sacram, 419.

2 Cf. Cumont,Recherches sur le .Symbolisme funérairechez les Anciens, 1942 p. 39 et
suiv.
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contraires au i.:yo¢ », c'est-a-dire a la conscience éclairée par la Grace.
Mais qu'est-ce que la moprmm diafoAov ? Cyrille la définit ainsi : « La
pompe du diable, ce sont la passion du théatre (Beatpovaviart), des
courses de chevaux, de la chasse et toutes les vanités de ce genre. Ren-
trent aussi dans la pompe du diable ces choses qu'on voit exposées
dans les fétes paiennes, viandes ou pain ou autres choses souillées par
l'invocation (1mxaAnoig) des démons impurs ». Quant au culte
du diable, « c'est la priére dans les temples paiens, tout ce qui est fait pour
honorer les idoles mortes, comme d'allumer des lampes ou de briler de
l'encens prés des sources et des fleuves comme le font certains, trompés
par des songes ou des démons » (1072 C).

Ce passage nous aide a comprendre le vrai sens de la renonciation a
Satan et, en particulier, a la moumnn dtafaAov. Il est d'autant
plus intéressant qu'il se situe précisément & un moment ou une évolu-
tion se fait dans l'interprétation de l'expression, qui nous fait passer
du monde de 1'Eglise primitive a celui de 1'Eglise médiévale. La ques-
tion a été magistralement traitée dans un article du P. Hugo Rahner
(Pompa diaboli,Zeitschrift fiir Kath. Theol. 1931, 239 et suiv.). Le mot
roar.r, avait chez les anciens deux sens principaux : il signifiait un
cortége triomphal, soit religieux, soit militaire — ou de facon plus générale
le faste, le luxe extérieur. Or chez les premiers écrivains, c'est le premier
sens qui apparait : la pompe de Satan,' c'est le triomphe de Satan, repré-
senté, comme un général victorieux, entouré de son cortége et des rites
idolatriques qui l'accompagnent. Renoncer a Satan, c'est donc renoncer
a la royauté du démon, c'est-a-dire pour les gens de ce temps, trés concreé-
tement, renoncer a l'idélatrie.

Cette lutte contre Satan, qui régne par le moyen de l'idolatrie, est
est un des aspects importants de la vie des premiers siécles. Bien des
traits ne s'expliquent pas sans cela et en particulier 'importance de
cette abjuration. Or 1'époque ou nous sommes est précisément celle ou
l'idolatrie va disparaitre, mais existe encore. C'est 1'époque ou Antoine
part au désert, moins pour fuir le monde que pour affronter les démons
dans leurs repaires, comme Jésus au désert de la Tentation, ainsi que
l'a bien montré Heussi dans Les origines du monachism®r nous avons
précisément un écho de cela dans notre CatécheseCyrille donne d'abord
le sens nouveau, celui qui va l'emporter peu a peu, pour lequel la pompe,
c'est, au second sens, le « monde », c'est-a-dire le théatre, la chasse,
les passions vaines. Mais il ajoute que c'est aussi le fait de manger les
viandes suspendues devant les temples et donc participer au culte des idoles.
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Nous voyons tres bien ici - I'évolution et comment elle s'explique.

Avec l'abjuration du culte des idoles, de la pompa diabolinous
sommes entrés dans le drame liturgique de la vigile pascale. Cette abju-
ration comporte une contre-partie, qui est I'adhésion au Christ a la

amoraéro draBorov correspond la cuta&io xpirotou. Re-
prenons le texte de Cyrille de Jérusalem (1073 B) : « Quand
tu renonces 4 Satan et que tu romps entiérement l'alliance
(dtabnan) avec lui, l'antique pacte avec I'Hades, alors le Paradis
de Dieu s'ouvre a toi, celui qu'il avait planté a I'Orient et d'ou notre
premier pere avait été chassé a cause de la désobéissance. Et le
symbole de cela, c'est que tu te tournes de 1'Occident vers 'Orient, qui
est la région de la lumiere. Alors on t'a dit de dire : « Je crois au Pere,
au Fils et au Saint-Esprit et en l'unique baptéme de pénitence ».

Ce court passage nous présente deux themes importants : celui du

symbolisme de I'Orient et celui de la profession de foi. Le Premier est
l'un des themes essentiels du symbolisme chrétien antique et par ailleurs
il concerne tres spécialement notre époque, si nous nous rappelons que
le culte solaire était alors celui de l'ensemble du monde paien. C'est
I'un des cas les plus caractéristiques ou nous voyons le christianisme
vainqueur utiliser a ses propres fins un theme liturgique pré-chrétien.
Sur cette question il existe un livre remarquable de F.-J. Dolger, So
salutis: Priere et Poésie dans 'antiquité chrétienne en relation
avec I'Orient dans la priere et la liturgie.
Notons d'abord que ce théme de l'orientation apparait dans d'autres
liturgies baptismales que celle de Jérusalem. Saint Ambroise la présente
dans le De mysteriis(XVI 391 B) « Tu t'es tourné vers I'Orient : celui,
en effet, qui renonce au démon, se tourne vers le Christ ; il le regarde
face a face ». Vous voyez déja plusieurs themes apparaitre : 1'Orient
comme symbole du Paradis perdu, I'Orient comme symbole du Christ.
II est plus important encore de remarquer que ce theme de I'Orient se
trouve ailleurs que dans la liturgie baptismale. Nous savons que les
chrétiens priaient tournés vers 'Orient (Clém., Strom.VII 7, 43 ; Tert.
Ap. 16). Un des plus beaux traits a cet égard est celui que nous rapporte
Grégoire de Nysse dans la vie de sa sceur Macrine (XLVI 984 B). 11
nous dit que celle-ci, au moment de sa mort, s'entretenait avec son céleste
Epoux, sur lequel elle ne cessait d'avoir les yeux fixés, car son lit « était
tourné vers 1'Otient ». A quoi répond la vision de Sainte Félicité a I'autre
extrémité du monde chrétien : « Nous avions souffert notre passion,
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écrit-elle, et nous étions sortis de la chair et quatre anges commengcaient
a nous porter vers I'Otient ». (Pass.XI, 2).

Dans un passage trés remarquable, Saint Basile fait rentrer cette
priere « ad orientem » parmi les traditions secretes de I'Eglise, sur le
méme plan que les rites du baptéme, la renonciation a Satan, les paroles
de I'Epiclese, la consignatio je n'ai pas besoin de rappeler ici
I'importance de ce symbolisme dans l'archéologie qui,
précisément, nait 2 ce moment la. Or de méme que nous
savons les raisons symboliques de la structure octogonale des
baptisteres, de méme nous sommes assurés des raisons symboliques
de l'orientation des Eglises et des tombes. Un texte existe, de Ibn
Saba, postérieur il est vrai au IV® siécle, qui a cette explication, d'autant
plus intéressante qu'elle rejoint celle de Cyrille de Jérusalem : «la raison
pour laquelle I'Eglise est tournée vers 1'Est, c'est qu'Adam, notre pere,
chassé du Paradis terrestre et expulsé par la porte occidentale se
retournait toujours vers 1'Orient. » (Patr. Or. XVI, 658). Vous savez
que dans les églises orientales, il y a un orifice percé au-dessus de
l'autel pour que le soleil levant éclaire le sanctuaire, symbole du lever
du soleil de justice au jour de Paques dont chaque liturgie
eucharistique est la commémoraison.

Cette priere « vers 1'Orient », nous l'avons vu, est susceptible de
plusieurs symbolismes se référant a plusieurs textes scripturaires.
Nous avons ici un des cas les plus caractéristiques d'interaction entré
'Ecriture et la Liturgie. Le premier theme est celui qui voit dans I'Orient
le lieu ou fut planté le Paradis. Il se réfere a Gen 11,8 ou il est dit
que Dieu planta le jardin KOT' avavoAad( , « ad orientem ». Or
le chapitre II de la Genéseest, avec I'Exode et le Cantique des
Cantiques I'un des trois lieux bibliques les plus importants dans la
pensée chrétienne du IV® si¢cle. Nous verrons, en particulier, le
role qu'ils jouent dans la symbolique baptismale : pour ce qui est
de la priere a I'Orient, le plus important est Genesdl. Cependant on
trouve parfois un théme annexe emprunté a I'Exotbemarche des
Hébreux quittant 1'Egypte, figure du monde, et traversant le
Mer Rouge, figure du baptéme, est une marche de 1'Occident a
'Orient.

Mais le principal theme est celui du Paradis. L' « orientation » est
l'expression, de la nostalgie du Paradis. Nous avons vu l'idée chez Saint
Cyrille et chez Ibn Saba. Mais elle est courante et a inspiré de tres beaux
passages. Basile, dans le texte méme que nous citions tout a I'heure
écrit : « C'est pour cette raison (en vertu de la tradition non écrite
que nous regardons tous a. 'Orient pour prier. Mais, ajoute-t-il, nous

21



JEAN DANIELOU

sommes peu a savoir que nous cherchons ainsgl@npatrie, le Parad
gue Dieu planta en Eden a I'Orient. » Et un pets pdun il explique
pourquoi lI'on prie debout le dimanche : « Nous agglissons debout
les priéres le lendemain du Sabbat : nous n'ennsapas tous la raison.
Ce n'est pas, en effet, seulement parce que nausee ressuscités
avec le Christ et que nous devons chercher leseshd'®n haut, mais
aussi, je pense, parce gue ce jour est I'imagé&de futur. Il est appelé,
en effet, huitieme, nous faisant connaitre pardeat qui suit le temps
présent, I'éon qui n'a ni couchant, ni successigkX%Xll 189 A-C).

Ce passage est plein d'iréd€ non seulement parce qu'il nous mc
le symbolisme de I'Orient comme Paradis, mais apaste qu'il not
apprend que dés lors le sens des rites était souveonnu. Et préciseé-
ment la tache du catéchete, celle de Cyrille das atéchésesnys-
tagogiques, c'est de rendre intelligibles les ritds,faire connaitre let
signification symbolique, pour qu'ils atteignenurlefin qui est de not
conduire par les choses visibles aux choses inegsiét non d'étre I'accom-
plissement mécanique de gestquasi magiques. Tous les objets uti
dans la liturgie chrétienne sont ainsi chargés ales anystérieux, ¢
créatures sensibles atteignent la leur plus haigeifscation qui es
d'étre a la fois les signes et les véhicules debtés de la GraceMais
nous laissons misérablement ce trésor inexpleitéous croyons q|
c'est par d'autres moyens que nous rameneronswEsau Christ.

Ce theme du Paradisus-Oriens se retrouve souvest ks Péres
du IV® siécle. Ainsi dans leSonstitutions apostoliquel, 57 (= Didascalie
des Apotresyiic siécle) : « Aprés cela tous s'étant levés ensemble
s'étant tournés vers I'Orient, aprés la réunion aschuménes et des
pénitents, prient Dieu « qui ascendit super cceletti ad Orientem »,
se souvenant de I'ancienne demeure du ParadiséhkantOrient,
d'ou le premier homme, ayant manqué au commandepaerie conseil
du serpent, est déchu ». Le plus beau développeineatsujet est celui
de Grégoire de Nysse dans $&rmon sur le Patertraversé par
une immense nostalgie du Paradis : « Comme si Adaait en nous,
nous tous hommes tant que nous sommes, aussi lopgtgque nous
voyons les tuniques de peau envelopper notre nagtites feuilles
passagers de cette vie matérielle nous servir a&mables haillons,
ces misérables haillons que sont les plaisirs, vEastés, les honneurs
passagers et les satisfactions fugitives de larcdtaque nous avons
échangés contre des vétements divins, nos vraemetts, les véte-
ments blancs, aussi longtemps que nous sommegeédies de chair ou
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nous avons été condamnés a demeurer, chaque fois que nous nous
tournons vers I'Orient (non que Dieu ne puisse étre contemplé que la ;
en effet, celui qui est partout ne peut étre limité a une région parti-
culiere ; il comprend également toutes choses ; mais en ce sens que notre
premicre patrie était a I'Orient, je veux parler du séjour au Paradis
dont nous sommes tombés : « Dieu planta le Paradis en Eden a I'Orient »)
chaque fois donc que nous nous tournons vers 1'Otient et que nous nous
souvenons de notre chute hors des lieux lumineux et orientaux
(avaToAIXmV) de la béatitude, c'est avec raison que comme le prodigue,
apres ce long temps de miseére qu'il passa a garder les porcs, lorsque
nous rentrons comme lui en nous-mémes et que nous commengons a
penser a notre Pére du Ciel, nous disons comme lui : « Pardonne-nous
nos offenses ». (XLIV, 1184 B-D).

Ce beau passage est 1'un de ceux ou I'ame des Peres apparait le
mieux. Notons-y d'abord la parfaite correspondance du symbolisme
scripturaire et du symbolisme baptismal : les tuniques blanches d'abord
dont le symbolisme baptismal est clair et qui remplacent les tuniques
de peau. Observons a ce sujet que les tuniques de peau sont surajoutées a
notre nature tandis que les tuniques blanches sont nos propres tuniques.
L'idée reparait ailleurs. Elle est fondamentale pour l'anthropologie
orientale, -pour laquelle la p ¢, la nature humaine, c'est 'homme tel
qu'l a été créé, c'est-a-dire avec ce que nous appelons la grice sancti-
fiante et les dons préternaturels. C'est a cette nature que les tuniques
de peau, c'est-a-dire l'animalité, sont surajoutées. Vous voyez que le
rapport des concepts est totalement différent de ce qu'il est pour la
théologie occidentale et combien nous nous trompons quand nous repro-
chons aux orientaux d'étre dans l'erreur quand ils disent que .la nature
est bonne.

La théorie du Paradis-Orient se rattache ainsi a une idée générale
fondamentale dans la théologie patristique, qui est celle du baptéme
concu comme un retour au Paradis. L'idée revient souvent chez Cyrille
de Jérusalem. Ainsi dans la Procatéchése : « Bientot Dieu nous montrera
cette nuit dont la ténebre est lumineuse comme le jour. Bientét pour
chacun et chacune de vous la porte du Paradis va s'ouvrir ». (357 A).
« Tu es transplanté dans le Paradis intelligible ; tu recois un nom nou-
veau que tu n'avais pas auparavant ». (373 B). Et au début des caté-
cheses mystagogiques : « J'ai attendu ce temps pout vous conduire dans
le pré lumineux et parfumé de ce Paradis » (45 A). A cela font écho
Grégoire de Nazianze (XXXVI 353 D), Didyme I'Aveugle, (XXXIX
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692 A) et encore une fois Grégoire de Nysse : « Th@as du Paradig

catéchumene; compagnon d'exil d'’Adam, notre premére. Mainte-
nant la porte s'ouvre : rentre d'ou tu étais setrthe tarde pas, de p

gue la mort survenant ne te ferme l'entrée ». (XINI7 C. ; voi

aussi 420 C et 600 A).

Ceci prendra tout son intérét si nous noupedgns par ailleurs q
pour la mystique chrétienne antique la vie spifieie¢out entiére e:
congue a son tour comme une récupération progeeskivtous les bie
du Paradis Perdu. Dom Stolz a pu faire un traité&mieitualité, d'ins-
piration patristque, qui repose tout entier sur ce théme de laique
comme 'retour au Paradis'. Nous voyons ainsi gee ts Peres liturgi
écriture mystique, théologie reposent sur un certain nende théme
fondamentaux communs qui sont les clefs de la niéétaatristique
C'est principalement la découverte de ces clefsegtil'objet que nol
nous proposons. Or ici hous en tenons une; Noussltlésormais
retrouver partout.

Ceci n'est pourtant que le premier des symbolisawda priér
ad Orienteur.Les autres se rapportent directement au Christ. Nos
avons déja trouvés mélés au théme paradisiaquesellsattachent
plusieurs textes scripturaires. Nous avons d'ahordpremier groug
formé parPs. LXVII 34 et Mth. XXIV 27. D'une part le psaun
LXVII 34 présente le verset : « Ascendit super amekelui ad Orien-
teur ,» qui fut trés tot appliqué a I'Ascensionr Rdleurs, il est di
dansMathieu XXIV 27 que « le fils de 'homme viendra comme &«
qui éclate a I'Orient ». Ainsi se formait I'id§ee, de méme que le Ch
était monté au Ciel a I'Orient, de méme il reviaitda I'Orient, que
Parousie répondait a I'Ascension.

Ainsi le theme de la priere a I'Orient se trouvingre l'idée escha-
tologique, si importante pour les premiers tengbsétiens. Ce ther
eschatologique a son point de départ dans les sedte Chris
recommandant au chrétien la vigilance, en partasula parabole di
Vierges sages. Or précisément nous trouvons laorotipn du théme ¢
Christus-Oriens et de celui d¥serges Sages dans ce passage de Mé
d'Olympe a la fin du Ifisiécle : « Du haut du ciel, 6 vierges, le son ¢
voix qui éveille les morts s'est fait entendre rsvEEpoux, ditelle, nou
devons en hate toutes aller, revétues de nos blé@temsents, nos lampeas
la main, du c6té de I'Orient. Réveillez-vous aw@ure notre Roi ne soit le

' Dom Stolz, Théologie de la mystiquead. fr., Amay, 1940.
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premier a franchir les portes ¢Banquet,l,l). Ainsi Félicité révait- elle
gu'elle était portée par les Anges davant de son Epoux a I'Orient. Ainsi
Macrine, mourante, guettait-elle & [I'Orient la vende son Epoux.
Liturgiguement cette attente eschatologique s'empripar la vigile :
I'attente du lever du soleil visible, telle quse lmoines de la Thébaide la
pratiquaient, est le symbole de Il'attente du ledersoleil invisible, du
sol justifia qui illumine de ses rayons le cceur du contemplatif
attendant de le transformer en sa réalité glorie@e theme est uni
parfois a celui du Christus-Paradisus. Ainsi Gregale Nysse : « La
négligence de I'homme fut cause de son renvoi dadi®a Ayant quitté
I'Orient, il habita & I'Occident. C'est pourquoest a I'Occident que
I'Orient apparait Cantate Domino qui ascendit super occas@fin que la
lumiére illuminat les ténébres ». (XLVI 496 A).

Enfin un dernier texte apportait un dernier et piraple symbolisme.
C'est celui d&zach.VI 12 : Oriens est nomen eiu€.'est celui que nous
trouvons toutes les fois que Oriens signifie simpat le Christ. C'est
lui qui expligue I'antienne de Noél : « O Orienglendor lucis eeternee et
sol iustitice ». Il est intéressant a propos deegtetde noter en premier lieu le
rapprochement avec le texte Mel. IV 2 sur le soleil de justice, figure lui
aussi du Christ qui se leverawarecAer). Ici nous avons simplement
le theme du Christ-Soleil, tel qu'il apparait ddAgocalypse : « Il n'y
aura plus de soleil, car le Christ lui-méme serlusaere ». De méme que le
soleil pour les anciens est le coeur du cosmostieipe de toute vie, de
méme le Christ est le principe vivifiant du mondss asprits :

O sol salutis intimis
lesu refulge mentibus...

chantons-nous aux laudes du dimanche. En secouadilliest intéressant
d'observer le rapport de cet hymne avec Noé&l. Neéleffet, est
I'équinoxe d'hiver, le jour ou les jours commencantroitre. C'est
donc un symbole dans le cycle annuel symétriqud'adgore dans le
cycle journalier. Ainsi a propos des origines deéNaetrouverons-nous
tout ce symbolisme.

Toutefois pour rester dans le théme du Christus@xiet ne pas
aborder le théme plus général du Christus-Sol salédisons une der-
niere remarque. Le Christ est appelé Oriens parme gpn caractere
propre, a la différence du soleil de la biosphést, que son lever est sans
couchant. Le jour dont il est I'aube est un joerml. C'est ce qu'exprime
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magnifiguement Grégoire de Nysse : « Alors la Semaiera achevé aux chrétiens et aux paiens. Le fait est d'autant plus remarquable que
et ce huitiéme jour arrivera, qui est I'éon futer formant tout enti cet usage est au contraire absolument étranger au monde juif.
qu'un jour, skn le mot du prophéte qui nomme Grand Jour le Pour les juifs, en effet, on doit prier tourné vers le Temple. Et la
que nous espérons. Et ce n'est plus le soleil leigibi éclaire ce jou priere vers 1'Orient est un rite essentiellement pajen. Voici ce

qu'écrit Ezéchiel : « Voici qu'a l'entrée de la maison de Yahweh, il y
avait environ 25 hommes, le dos tourné au Temple de Yahweh et le
visage vers 1'Orient. Et ils se prosternaient a 1'Orient devant le soleil.
Et il me dit : « As-tu vu, fils de 'homme ? Est-ce trop pour la maison
de Juda que les abominations qu'ils commettent ici ? » (VIII, i7).
Nous avons donc la un usage étranger a 1'Ancien Testament,

mais la vraie lumiére, le soleil de justice, qut eppelé orient par |
prophetes parce qu'il n‘est plus caché par leshamg » (XLIV 301 A)
Le théme du huitiéme jour et celui du Christbsens coincident. L
huitieme jour, ou éon futur, par opposition a lanaéne, ou monde «
la création, a pour lumiére le Sol iustiti et nersbleil visible.

Or de ce huitieme jour, de geur sans couchant, la nuit pasc ou Saint Basile nous montre une trés ancienne tradition
est elle-méme le pIUS merveilleux SymbOIe. Cal’eﬁet, cette nuit-lde chrétienne, que nous retrouvons, par ajlleurs’ dans le monde pa_’l‘en
soleil ne se couche pas ou du moins la lumiéreesse pas, puisque tout entier. C'est un des gestes de la priére naturelle, qui se tourne
nuit toute entiére est illuminée par les feux devigile pascale vers le principe vivifiant du cosmos. Or cette religion naturelle, le
Aussi estee a juste titre qu'on lui applique les mots duupsa : « E christianisme ne la répudie pas, non plus que le judaisme, mais
nox sicut dies illuminabitur ». C'est de cela queu trouvons I'éct l'achéve. Il en reprend les gestes, mais pour leur donner une
dansi'Exsultet de Paques : « Hoawx est de qua dictum est : Et 1 signification plus haute. Dans le soleil visible qui se léve a I'Orient, il
sicut dies illuminabitur ; et nox illuminatio raein deliciis meis,». C apprend aux chrétiens & voir le symbole du soleil invisible qui se leve
c'est |a I'écho direct des Péres : Grég. de Nydsé %81 C ; Cyr. Jéru- sur la nouvelle création. Saint Augustin, dans un texte tout a fait
sal. XXXIII 358 A. analogue a l'un de ceux de Grégoire de Nysse que nous citions plus

haut, résume la pensée chrétienne a-ce sujet : « Lorsque nous nous
tournons vers 1'Orient, pour prier, ce n'est pas que nous pensions
que Dieu habite 14, comme s'il avait abandonné les autres parties
du monde, lui qui est partout, mais c'est pour inviter notre esprit a se

Nous avons constaté I'extension de la priere v&ddnt dande
monde chrétien du I¥siécle. Nous avons vu les diverses allus
gu'ele pouvait comporter. Il nous reste a faire unendge remarqur

mais qui est importante : cet usage se retrouveiaisns le monc tourner vers 1'étre supérieur, c'est-a-dire vers Dieu, en tournant
paien grecet latin d'alors. Nous en avons ad siecle un témoigna notre corps terrestre vers un corps supérieur, qui est dans le ciel. »
trés curieux chez Tertullien. Il écrit damdpologétique : « D'autres C'est I'esprit méme de la liturgie qui s'exprime ici, les gestes physiques
se faisant de nous une idée plus humaine et plisamblable, croie étant a la fois figure et amorce des actes spirituels.

gue le soleil est notre Dieu. L'origine de ce saupcc'est le fait bie Car enfin, tout ce qui est dans la maison de Dieu, dans la
connu que nous nous .todrnons vers I'Orient poiar.pMais beaucol création, appartient aux fils de Dieu. Ce n'est pas parce que les
d'entre vous, affectant d'adorer eux aussi leseshodlestes, se tournenetrs paiens ont fait un usage pervers des gestes les plus simples que
le soleil levant, en remuant les lévres » (Tetbp. XVI, .9). Et de faif pour autant les chrétiens doivent se priver de les, utiliser. Et si le fait

d'accomplir les mémes gestes, comme celui d'employer les mémes
mots, pouvait faciliter aux paiens convertis leur adaptation a la vie
chrétienne, il en était trés bien ainsi. Certes le danger était qu'avec le
geste quelque chose de son contenu ne subsistat. Et nous voyons
Saint Léon, au Ve siécle, protester contre les chrétiens qui avant

nous avons un nombre considérable de témoignagéesuasde cett:
priere vers I'Orient. Je n'en citerai que deux eghlasclassique
: Platon dans leBanquet (220 D) nous parle de Socrate«:ll reste
debout jusqu'a ce que l'aurore se levat et quede pardt,puis, ayan

adresseé une priere au soleil, il partitEt Virgile, danslEnéide, deentrer dans la Basilique de Saint-Pierre, commencent par prier en

parlant des compagnons d'Enée : se tournant vers le soleil, « quod fieri partim ignorantiee vitio,
illi ad surgentem conversi lumina solem partim paganitatis spiritu » (Serm. 27 ; LIV 218) ; mais ceci était
dant fruges manibus salsas... vrai aussi des rites juifs conservés dans la liturgie chrétienne.

Nous nous trouvons donc en présence ici d'un ysagdiéle, commun
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En brisant avec les usages juifs sur certains gdmtchristiaisme manifestait s
indépendance et son universalité.

Reste enfin, de notre point de vue plus parteubu 1V® siécle,que
cet usage ancien, puisqu'il est sirement attesté t&glise dede secon
sieécle — et qu'il est entré dans la liturgie mégmidraditionnelle par principe —
présente un intérét particulier a notre époque.eBat, au iV siécle, nou
I'avons dit, la religion solaire, devenue en quelépgon la religion unique ¢
monde paien, “était spécialement celle @epereurs. Or quand ce monde
convertit, on utilisa certains desymboles auxquels il était accoutumé
leur faire signifier les réalitésle la religion chrétienne. C'est alors que
voyons se développer leomparaison du Christ avec le soleil levant
constitue l'enrichissement propre a notre époquehéwme de la priered
orientem. C'est lui qu'on trouve dans plusieurs hymnes dui&iré :

O sol salutis intimis
Jesu refulge mentibus
dum nocte pulsa gratior
orbi dies renascitur

Revenons maintenant a notre nuit pascale et aitess Nous dision: que
dwtiéopevoa, s'étant tourné vers I'Orient, confessait sa foiPaue, a
Fils et au Saint-Esprit. Cette confession est peopent la contrgrartie
de la renonciation a Satan. Aatftotayn, correspond defagcon tou
symétrique - laouvtayn, Ainsi C. Ap. VII 41 : « Aprés I
renonciation (amotayn) qu'il fasse son engageme
(ovvraooousvoé) en disant : « Je m'attache au Christ, etc. »
méme saint Cyrille « Aprés la renonciatioomotaél ) & Satanet la
consécration quvta&iv) au Christ» (1073 A). La formule de
I'engagement est diversélous avons vu qu'a Jérusalem c'est une s
formule de foi aux trois personnel$ en était de méme en .Egypte. En S
au contraire il yavait récitation entiere du Symbole de foi. Sugleestiol
de ces symboles, de leur diversité, je n'insisteipa

Le seul point qui soit important pour I'intelligeandu baptéme e:

le parallélisme dd'amota&i& et de lacuvta&ié du renoncement
de l'adhésion. En effet, c'est le caractére essémli mystére pasc
d'étre le mystére de mort de résurrection du Christ. Et le baptérest l¢
participation par excellence a la mortaela résurrection du Christ. Nous all
retrouver ce trait a tous les degrés et dans msisiles du baptéey qui es
séparation et union, dévétement et revétement, miorvivification. Auss
est-il intéressant de voir dés le début ce themamdncer qui sera
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consommeé dans le baptéme propremdit.

Ce qui importe ici pour nos recherches ultérieur@sst que cet
aspect du baptéme, c'est-a-dire du mystére chrétaes son principe,
est un de ceux qui commanderont la théologie smtieé du IV siecle
et, en particulier, I'oeuvre la plus importantecersens, celle de Grégoire de
Nysse. Pour lui la vie spirituelle est toute emtiéne suite de renoncements
et d'adhésions, de mortifications et de vivificao qui sont la
réalisation du rythme initial donné au baptéme.an®les premiers Psaumes
ce qui est béatifié, c'est le renoncemardotaci§) au mal ; ici c'est la
connaissance du bien(XLIV 552 C).

Tel est le premier acte du drame pascal, non pasoies frappant,
ni le moins important. Cyrille lui consacre toutemeu catéchese, la
premiére mystagogique. Il avait lieu, avons-nous dians le vestibule du,
baptistére. Dans la seconde catéchése, Cyrille aouss apprendre,
dit-il, quels sont les symboles de ce que vous daézdans l'intérieur
méme de celui-ci » 1077 B.) « Dés que vous étes entrés, vous
avez dépouillé votre tunique. » Ce dépouillemegtedait en effet, normale-
ment, et I'onction d'huile et la descente dansisxzipe baptismale. Ce
rite aussi est chargé par les Péres de symboli€yslle les énumére
dans le bref commentaire qu'il lui consacre : « Yavez dépouillé
la tunique, ce qui est I'image du dépouillementvieil homme avec
ses ceuvres. Dépouillés, vous étiez nus, imitanteda aussi le Christ
sur sa croix dépouillé de ses vétements, lui qdépouillé les princi-
pautés et les puissances par sa nudité et quomphié d'elles hardiment
par la croix(Col. II, 15). Puisque, en effet, les puissances mauvaises
régnaient sur nos membres, il ne vous est plusiplesde porter cette
vieille tunique. Je ne parle pas ici de 'hommestkx®, mais du vieil homme
corrompu dans les désirs trompeurs. Puisse l'air&aduie fois dépouillé ne.
pas le revétir a nouveau, mais dire comme I'épalse€hrist dans le
Cantique : « Exui tunicam meam, quomodo induam illam ? »0 «
chose merveilleuse, vous étiez nus sous les yeutoul® sans en avoir
honte. En réalité, vous portiez I'image d'Adamptemier né, qui était
nu dans le Paradis et n'en rougissait pas. »

Remarquons d'abord sur ce passage que le prenmiérofigme donné
est la configuration du baptisé au Christ crucift. c'est la un point
important pour .la théologie sacramentelle dif Biécle : le baptéme est
participation a la mort et a la résurrection du i€het les différents
rites retracent divers aspects de ce mystére deande résurrection.
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Ce caractére est spécialement souligné chez CyZilbst I'aspect fonda-
mental du baptéme.

Mais notre passage en présente deux autres gausesi leur importance :
d'abord, la nudité baptismale est un retour l'éttmique — et ici nous
retrouvons a propos du dépouillement des tuniqeiésdime du retour au
Paradis que nous venons de voir a propos de I'Dhfeus savez qu'il est
écrit dans la Genese qu'aprés le péché Adam fétuele « tuniques de
peau ». Ces tuniques de peau étaient interpréaéezpains comme étant
le corps lui-méme, par d'autres comme étant ldgatéchéance, a la fois
physique et moral. C'est bien' a cela hue semiite &lusion Cyrille
quand
il précise a propos du « vieil gomme », figuré |esrtuniques, qui est le
parallele paulinien desc tuniques de peau », qu'il s'agit la de la
« corruption du péché », non du « corps matérieinéme. » Ainsi le
dépouillement des vieux vétements est-il figure dipouillement du
péché originel et de ses suites. figuré par lesques de peau de la
Genése. Dans IEommentaire sur le Cantique, aprés avoir décrit les
biens de I'état primitif, Grégoire de Nysse continu Possédant tous ces
biens et fiere de leur jouissance, parce que jepp®su garder la beauté
(mystique), j'ai été obscurcie par la tristessechDé de la pureté, jai
revétu une apparence sombre. Telle est I'appadestuniques de peau.
Mais maintenant parce que la vérité m'a aiméeuig redevenue belle et
lumineuse » (XLIV 800 D).

Mais le retour a la nudité baptismale symbolisgasit pour Cyrille la
perte de la honte, daiaxuvt, qui a été la suite du péché, d'aprées toujours
le récit de la Geneése, et la récupération du sentiqui lui est opposé, et
qui est laiappraia, l'assurance, la confiance filiale. Le mot n'apfgras
dans notre texte a propos d'Adam, mais a propdshaist ; mais I'idée en
commande tout le passage. Or ici encore, c'eshémé important de la
pensée duve siécle que nous rencontrons. happra:a est considérée
comme l'un des biens essentiels de I'état pargdisiac Rempli d'une
vertu divine par la bénédiction de Dieu, 'hnommaitétlevé en dignité. Il
était naturellement sans passion déréglée, étantapie de I'lmpassible.
Il était rempli de confiance, jouissant de la wiside Dieu face a face »
(Grég. NyssCat. VI, lo).

Le lien de la parrhésie, de la familiarité aveewDet du dépouillement
des tuniques est encore mieux marqué dans cet passage : « Si le
moyen d'obtenir ce qu'on cherche, c'est la restaarde I'état primitif de
l'image de Dieu, il nous faut redevenir ce qu'dejiremier homme en
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parcourant en sens inverse les étapes par lesgjusdigs sommes
sortis du Paradis. Quelles sont ces étapes ? D'dhomlupté... ; la
honte et la crainte suivirent, si bien qu'Adam e¢ B'osaient plus se
tenir devant Dieu, mais qu'ils se couvrirent deilles et se
dissimulérent dans les bois. Enfin les tuniquespdau... Si nous
voulons maintenant revenir de la pour étre aveCheist, il faut
commencer notre remontée en reprenant de I'exréotiinous étions
arrivés... il faudra pratiquer la virginité.., pusrtir des vétements de
la chair, des tuniques de peau. Alors, ayant reh@ntout ce qu'on
cache par honte, nous ne craindrons plus de padgirant les yeux
de notre créateur » (XLVI 374 A.C). Ce dernier passdistingue
bien deux aspects, que distingue aussi Saint Eyri# dépouillement
des tuniques de peau figure celui de la vie chirmtlconditionne le
dépouillement des feuilles de figuier, qui figuedui de la honte et la
récupération de la liberté des enfants de Dieu ans relations avec
le Pére.

Enfin le symbolisme de Cyrille se référe encomgnaroisiéme lieu
scripturaire; dont les rapports avec le baptémé cmmstants aussi, et
c'est leCantique. Mystére d'incorporation au Christ, mystére de netou
au Paradis, le baptéme est aussi mystere des dediésne et de son
Epoux divin. Aussi est-il I'expression de cette amimystique,
sacramentelle, célébrée par le Cantique et paitiéEaux Ephésiens.
Aussi Saint Ambroise termine-t-il sa catécheseibapatie dans I®e
Mysteriis en appliquant le Cantique au baptéme. Nous avdascei
passagé. Dans un article ddahrbuch fur Liturgienwissenschaft, dom
Casel a montré l'existence d'un théme qui consid@réaptéme
comme bain nuptial — et préparatoire a I'EucharistMystére
d'union; il faut que I'ame soit purifiée et lavéaiat de pouvoir s'unir
a son Epoux divin. Ce théme est surtout dévelopms th liturgie de
I'Epiphanie qui célébre a la fois le baptéme duisthat les noces de
Cana, et ou le theme baptismal et le theme nuptirférent
davantage, mais il apparait aussi dans la litypggeale.

C'est pourquoi Cyrille a rapporté tout naturellemem mot du
Cantique au rite que nous étudions en ce momeest & mot de la
Sulamite. « Exui meam tunicam, quomodo induamitiua Ce n'est
pas d'ailleurs l'unique passage ou nous trouviette @llusion (Voir
437 B). Le symbolisme en était tres beau. Une €@pouillé les
vétements anciens, figure de I'homme ancien, faaeplus jamais les

LVoir aussi Didyme, De Trinitate, XXXIX 692.
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reprendre, le baptéme est irréversible. Et cela était d'ailleurs marqué dans la
liturgie elle-méme par le fait qu'au sortir de la, piscine baptismale, on
revétait le nouveau baptisé non de ses vétements anciens de couleur
sombre, mais de vétements blancs. Ces vétements blancs figuraient
I'homme nouveau, c'est-a-dire le Christ : « Quicumque baptizati estis,
Christum induistis» selon le mot de Saint Paul. lls figuraient -aussi la
résurrection déja commencée, puisqu'il est dit du Christ ressuscité que ses
vétements étaient blancs comme la neige.

Dépouillé de ses vétements, le candidat recoit alors une onction d'huile
exorcisée : « Dépouillés de vos vétements, vous avez été oints d'huile
exorcisée, depuis I'extrémité des cheveux de votre téte jusqu'en bas et vous
avez été rendus participants de I'huile véritable, Jésus-Christ. Séparés de
I'olivier sauvage et greffés sur l'olivier franc, vous étes devenus participants
de l'onction de I'huile véritable. L'huile exorcisée, en effet, est un symbole de
la participation a I'onction du Christ. Elle fait s'évanouir toute trace de la
puissance ennemie. De méme, en effet, que les insufflations des saints et
l'invocation du nom de bleu, comme une flamme ardente, brdlent et
chassent les démons, ainsi I'huile exorcisée acquiert une semblable
puissance par l'invocation et la priére, en sorte non seulement de purifier en
les consumant toutes les traces des péchés, mais de mettre en fuite toutes
les puissances invisibles du mal » (1079 B).

Cette onction d'huile se retrouve dans les différents documents du 1V°
siecle. L'Euchologe de Sérapion nous donne une belle priére,
&l & 1o aleipua tov Bammi{ouswv ol le sens de cette onction est tout a fait le
méme que chez Saint Cyrille : « Seigneur, ami des hommes, ami des ames,
pitoyable et compatissant, Dieu de vérité, nous tinvoquons suivant les
promesses de ton Fils unique qui a dit : Ceux a qui vous pardonnez leurs
péchés, ils leur, seront pardonnés, et nous oignons de cette onction ceux
qui s'approchent de cette divine régénération, priant le Seigneur Jésus-
Christ d'opérer en elle une puissance guérisseuse et fortifiante et de
guérir par cette onction dans l'ame, le corps, l'esprit de ceux-ci toute
trace de péché ou d'iniquité et de leur procurer le pardon par sa
grace... afin qu'ils aient la force de triompher a l'avenir des attaques
des puissances ennemies et qu'ils soient unis au troupeau du
Seigneur et Sauveur Jésus-Christ » (Brightman, Journal of theol
stud., 1900 p. 264).

Ainsi les divers sens de cette onction apparaissent bien. C'est
d'abord une action guérissante. C'est I'un des symboles de l'huile
que d'étre médicinale.
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Elle guérit 1'ame des traces de, péché qu'elle gardait encore. C'est 1a
un premier aspect, relatif au passé. Mais il en est un second, qui
concerne l'avenir. L'huile est aussi employée pour fortifier le corps, en
particulier par les athlétes. Elle va donc étre le symbole de la force
communiquée au nouveau chrétien pour affronter la lutte contre le
démon. Or ceci n'est pas seulement relatif aux luttes futures que le
chrétien aura a soutenir, mais se référe a l'acte méme du baptéme et
nous remet sous les yeux le sens dramatique de cette nuit pascale
considérée comme une lutte avec le démon. Nous avons vu tout a
I'heure le nouveau chrétien engager le contact par la renonciation et la
sputation, s'adressant a Satan comme présent. Maintenant, comme
un bon athléte, il recoit l'huile avant d'affronter le combat définitif
d'ou il va sortir vainqueur.

C'est, en effet, un des aspects du baptéme proprement dit, de
l'immersion que d'étre une lutte contre les démons. Cyrille ne nous en
parle pas explicitement ici, mais il y fait allusion dans une autre
catéchése, a propos du baptéme du Christ (441 A). Voici ce passage
étonnant : « Le dragon (Behemoth), selon Job, était dans les eaux et
recevait le Jourdain dans sa gueule. Or, comme il fallait briser les tétes
du dragon, (Jésus) étant descendu dans les eaux, attacha le Fort, afin
d'acquérir la puissance de marcher sur les scorpions et les serpents... Par
le baptéme, l'aiguillon de la mort est émoussé. Tu descends dans les eaux
portant tes péchés, mais l'invocation de la grace, marquant ton ame de
son sceau, ne permet pas que tu sois dévoré par le terrible dragon. »
Méme idée chez Didyme I'Aveugle (XXXIX 692 A).

Ecoutons Baumstark nous expliquer comment 1'étude comparée des
liturgies nous donne l'intelligence d'un rite qui fait encore partie de notre
baptéme romain actuel « Les rubriques actuelles du baptéme prescrivent
de le faire précéder d'une onction « in pectore et inter scapulas ».
L'antiquité chrétienne prescrivait a ce moment une onction a tout le
corps. Mais quel était le sens de cette cérémonie ? Nous sommes
renseignés a ce sujet par la priére de bénédiction de l'eau baptismale
grecque : « Toi tu as sanctifié les flots du Jourdain en envoyant d'en haut
ton Saint-Esprit et tu as brisé les tétes des dragons qui y étaient cachés. »
Ce texte est un témoin évident de la croyance que les abimes des eaux
étaient l'habitacle des puissances diaboliques et que le Christ les avait
vaincues par son baptéme. Et c'était a la lutte victorieuse contre ces
puissances ténébreuses que l'on préparait les candidats au baptéme en
leur faisant une onction symbolique d'huile » (Liturgie comparée, p. 149).
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Toutefois dans le symbolisme de l'onction d'huile, j'ai laissé de coté
le premier théme que nous indiquait Cyrille. Et pourtant dun certain
point de vue il est trés important. C'était, nous disait Cyrille, le symbole
de l'insertion de l'olivier sauvage sur l'olivier franc et de la communica-
tion de la séve du Christ. Ainsi voyons-nous toujours Cyrille mettre au
premier plan du symbolisme du baptéme la participation au mystére
du Christ. Cest pour lui la réalité centrale et premiére autour de laquelle
les autres thémes, retour au Paradis, noces mystiques, luttes contre
le démon se déploient comme autant de thémes secondaires, 1'ensemble
de ces thémes faisant de cette nuit pascale la plus prodigieuse des sym-
phonies.

Nous arrivons maintenant au rite essentiel, 1'immersion, le baptéme,
dans l'eau consacrée. J'emploie volontairement ce mot, parce qu'en
Orient, au IVe siécle, le baptéme est précédé d'une consécration de l'eau
que les textes mettent sur le méme plan que celle de I'huile du chréme
ou du pain eucharistique. Cyrille ne fait pas allusion a ce rite dans la
catéchése mystagogique, mais il en parle dans sa catéchése sur le bap-
téme (429 A) : « Ne considére pas le bain (baptismal) comme s'il s'agis-
sait d'une eau ordinaire, mais consideére la grace spirituelle donnée avec
l'eau. En effet, de méme que les choses offertes sur les autels paiens,
étant ordinaires de leur nature, sont souillées par l'invocation des démons,
de méme a l'opposé l'eau ordinaire, par l'invocation du Saint-Esprit,
du Christ et du Pére, acquiert une efficacité sanctificatrice. » Méme
idée chez Grégoire de Nysse (XLVI 584 C).

Nous avons le texte d'une épiclése de ce genre dans les Constitution
Apostoliquesqui sont, nous l'avons dit, du méme milieu et du méme
temps que les Catéchesesle Saint Cyrille. Aprés l'onction d'huile, le
prétre s'approche de l'eau. Il commence par une anaphore, analogue a
celle de la liturgie eucharistique. Nous savons que l'une et l'autre
remontent au type juif de la priére d'action de grace avant le repas : «
I1 bénit et glorifie Dieu le Pére tout Puissant, pére du Dieu monogeéne, et
lui rend graces d'avoir envoyé son Fils qui s'est fait homme a cause de
nous. Il le loue de ce que, Seigneur des cieux, au nom du Christ, dans le
Saint-Esprit, il n'a pas rejeté la race humaine, mais lui a apporté des
secours divers dans des circonstances diverses : a Adam d'abord dans le
Paradis, il a donné le Paradis pour demeure..., aprés son péché, il ne l'a
pas complétement rejeté de son amour.., pour lui, a la fin des temps, il a
envoyé son fils... Que le prétre donc linvoque sur l'eau baptismale,
disant : « Regarde du Ciel et sanctifie cette eau, donne-lui grace et vertu
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afin que celui qui est baptisé, selon le précepte de ton Fils, soit avec lui
crucifié, meure avec lui, soit enseveli avec lui et ressuscite avec lui dans
l'adoption, qui se fait par la mort au péché et par la vie dans la jus-
tice » (VII, 43).

Nous trouvons la méme pratique en Occident a cette époque dans le
De Sacramentide Saint Ambroise : «Tu as vu l'eau. Mais toute eau ne
guérit pas, mais l'eau qui a la grace du Christ guérit. Autre chose est
I'élément, autre la consécration ; autre chose est linstrument, autre
l'opération. L'eau est l'instrument, mais c'est 1'Esprit-Saint qui agit.
L'eau ne guérit pas, sil'Esprit ne descend pas et ne consacre pas cette
eau » (422 A). Tous ces textes semblent dire que la consécration des
eaux est nécessaire a l'efficacité du Sacrement. Mais nous avons par
ailleurs des textes disant que toute eau peut étre utilisée pour le baptéme.

La priére consécratoire des ConstitutionsApostoliques se référe
surtout au mystére du Christ mort et ressuscité, dont nous retrouvons
encore ici la place centrale. Une autre consécration se trouve dans
I'Euchologe de Sérapion : « Roi et Seigneur de 1'Univers... regarde du
ciel et jette les yeux sur ces eaux et remplis-les du Saint-Esprit. Que ton
Logos ineffable descende en elle et transforme leur efficacité... De méme
qu'en descendant dans les eaux du Jourdain il les a sanctifiées, qu'ainsi,
maintenant aussi, il descende en celles-ci, et les rende saintes et spiri-
tuelles » (263). Cette épiclése est intéressante a un double point de vue :
d'abord parce que, comme l'épiclése de la liturgie eucharistique de
Sérapion, elle contient une invocation au Verbe, en méme temps qu'a
I'Esprit. D'aprés la majorité des auteurs, 1'épiclése primitive s'adressait
au Verbe, et c'est seulement aprés le Concile de Nicée, quand la doctrine
trinitaire se fut précisée, que 1'Esprit devenu l'hypostase de la Sainteté
divine, se substitua au Verbe. L'épiclése de Sérapion serait ainsi le témoi-
gnage de cette époque de transition qu'est a tant de points de vue le
IVe siécle.

Plus intéressante est l'allusion a la sanctification des eaux par le
Christ au jour de son baptéme dans le Jourdain. C'est un théme courant
au Ive siécle. Il a été étudié par Dolger (Die Jordan als Sinnbild d
TaufbrunnensA. u. C. II, 4). Saint Ambroise explique que le Christ
est descendu dans le Jourdain non pour étre sanctifié, comme s'il avait
besoin du sacrement de régénération, mais pour sanctifier les eaux

(423) 1 . Cette relation entre la bénédiction des eaux baptismales et la

Lvoir aussi Gréa. de NazianzXXXVI. 352 B
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sanctification des eaux par le Christ au baptérheiftorte que lorsqu'une
féte spéciale du baptéme du Christ se forma ausidfde, avec I'Epiphanie,
elle tendit a attirer a elle la bénédiction desxedllest de la que dérive la
trés ancienne liturgie orientale, dite Bénédictaun Jourdain, qui a lieu
encore aujourd’hui le 6 janvier. La liturgie ronmirelle, a conservé au
Samedi Saint la bénédiction des fonts.

Pendant ces diverses cérémonies, la nuit s'estéalaube est proche
désormais. En méme temps que le soleil visible clairér a nouveau le
cosmos, le Christ , soleil de justice va illumineles ¢oti&opevol. Le
baptéme pour les Péres grecs egioeiopog, l'illumination. L'heure du
baptéme proprement dit est arrivée, le candidatiasde I'huile consacrée,
I'eau est consacrée par I'épiclése. Voici commegntl€nous décrit alors le
baptéme : « Ensuite vous avez été amenés a le sa@istine du divin
baptéme comme le Christ a été déposé de la Crox ldaombeau préparé
a l'avance. Chacun a été interrogé, s'il croyait@u du Pére, et du Fils et
du Saint-Esprit. Vous avez confessé la confessrtare et trois fois vous
avez été plongés dans l'eau et vous en avez énsgggiiant Ia en image la
sépulture de trois jours du Christ. En effet, coniioére Seigneur a' passé
trois jours et trois nuits dans le sein de la teaiasi, par votre premiere.
émersion, vous avez imité le premier jour passéep@hrist dans la terre et
par votre premiére immersion la premiére nuit. Raméme action vous
étes morts et vous étes nés et l'eau salvifiqueé gp@ur vous a la fois
sépulcre et soin maternel. »

Sur le rite lui-méme, il n'y a pas grand chosgjauter. Nous avons vu
gu'a Milan il comprenait une triple interrogatiorgaoi correspondait une
triple immersion. L'essentiel du passage est évident le sens donné a
cette triple immersion : elle est une imitation ldesépulture et de la
résurrection du Christ. «_Que personne ne penselgumptéme soit
seulement rémission des péchés et grade de l'adpmbmme était le
baptéme de Jean qui conférait seulement la rémisigs péchés. Mais
nous savons bien que, en méme temps que purificated péchés et
communication du don de I'Esprit-Saint, il est aasgitype de la passion
du Christ. C'est pourquoi Paul s'écriait : « Ig@eweus que vous tous qui
avez été baptisés dans le Christ, c'est dans st quervous avez été
plongés. C'est pourquoi nous sommes ensevelislavagans la mort par le
baptéme. »

Cet ensevelissement avec le Christ est figuedi@rement par la triple
immersion, figure du triduum pascal. La descentesda piscine est
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comparée a la déposition du Christ dans le tomkdaus remarquerons le.
mot avtitutov , un des plus importants pour ,la théologie saerdaire,
qui signifie a la fois représentation et participatdu mystére de la mort et
de la résurrection. Cette doctrine paulinienne aedle que nous avons
trouvée déja dans la priere d€onstitutions apostoliquesjue nous
trouvons dans le sermon de Grégoire de NazianZie &aptéme : « Soyons
ensevelis avec Lui afin de ressusciter avec Lscelerdons avec Lui afin de
monter avec Lui, soyons élevés avec Lui afin d'étoifiés avec Lui »
(XXXVI 369 B). Méme doctrine chez Saint Ambrois& tnterrogatus es:
Credis in D.N.J,C. et in crucem ejus ? Dixisti :e@p et mersisti. Ideo et
Christo es consepultus ; qui enim Christo consgpelcum Christo
resurgit» (429 C).

Notons I'accent mis spécialement sur l'imitatienla sépulture du Christ.
Il en résulte tout un symbolisme sur I'assimilatd@Enl'eau sacramentelle a
la terre que nous trouvons surtout chez Grégoir&lylse. Ainsi dans le
sermon sur le baptéme du Christ (XLVI 556 A.C) Ckerchons pourquoi
la purification se fait par I'eau ? Et a quelle flan use d'une triple
immersion ? Ce que les Péres ont enseigné et quespoits, i I'ayant recu
d'eux, tiennent, est ceci : Nous connaissons qéddéraents dont le monde
est composé. Notre Dieu et Sauveur, accomplissédriomie de notre
salut, est descendu dans le quatriéme, la terie,d&n susciter la vie.
Nous, en recevant le baptéme, nous le faisonsdiémage du Seigneur,
notre maitre et précepteur, mais nous ne sommesngaselis dans la terre.
Celle-ci, en effet, est la demeure de notre corgsfais mort ; mais, nous
tournant vers I'élément apparenté a la terre, gtil'eau, nous nous
enfouissons en lui, comme le Sauveur, dans la tearayant fait cela trois
fois, nous imitons par la la Grace de la résuroegtet nous ne faisons pas
cela en recevant le sacrement |{bptnpiov en silence, mais les noms des
trois saintes hypostases sont invoqués sur nous. »

Le symbolisme de la sépulture n'est pas le seutt@uuque nous
trouvions pour l'immersion baptismale. A coté dett@me central, nous
trouvons des thémes annexes : l'eau sanctifiéd'psprit est parfois
considérée comme le Christ lui-méme devenu un milial. C'est ce que
Cyrille suggére lui- méme au début de & tatéchése : « Plongés dans
le Christ Barmixopevol 1€ kpiatov) et ayant revétu le Christ, vous étes
devenus conformeso@uuopdoi) au Christ... C'est pourquoi devenus
participants du Christ, c'est a bon droit que @tes appelés Chrétiens »
(1088 A). Nous avons vu Didyme d'Alexandeimployeda méme expres-
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sion, mais avec le Saint -Espritc:Sur le plan visible, la piscine
engendre notre corps visible par le ministére désrgs ; sur le
plan invisible, I'Esprit de Dieu invisible a touteelligence plonge
(Batmi&el) en lui-méme, et régénere a la fois notre corpsoae
ame avec l'assistance des ang@@e»Trinil. XXXIX, 672 C).

La piscine baptismale devient alors le milieu vitali engendre la
créature nouvelle, le chrétien, en relation aveteie de Joah. 111&
Nisi quis renatus fuerit ex aqua et spiritu sancto, non potest intrare
in regnum caelorum. » C'est le second aspect essentiel du symbolisme
baptismal, celui de la régénération. Nous avonplus haut Saint Cyrille
dire de la piscine qu'elle est a la fotspoo kKal puntnp.Ce theme remplit
un texte dont je n'ai pas encore parlé, Gsécheses de I'évéque de
Vérone, Zénon, qui sont écrites entre 362 et 372.s@nt de courtes
allocutions qui précédaient le baptéme. Une bomaduttion en, a été
publiée par M. I'Abbé Chirat dans Yae Spirituelle du ier avril 1943, p.
327. Voici la premiére : « Exultez de joie, megds2dans le Christ et
tous, animés d'un ardent désir, hatez-vous de ogdeg dons célestes. La
fontaine (ou l'on nait a la vie) éternelle nousitendéja par sa chaleur
salutaire. Notre mére est avide de vous mettre @udm : mais elle n'est
point soumise a la loi qui a réglé I'enfantementate meres. Celles-ci ont
gémi dans les douleurs de l'enfantement. Mais catiee céleste vous
enfante, joyeuse, tout joyeux ; libre, elle vous me monde dégagés des
liens du péché. »

Le texte le plus intéressant est celui de Saint idisb. Il nous atteste
que ce symbolisme est particulierement cher aid@ot : « Tu as lu des
eaux : Que les eaux produisent les étres vivy@es. I, 20) ; et les étres
vivants sont nés. Cela s'est fait au début dedation. Mais a toi il était
réservé que l'eau te régénére pour la grace, coceltela’ a engendré
pour la vie (naturelle). Imite ce poissor{De Sacy.432 A). Nous avons
ici I'écho direct du texte de Saint Cyrille et uakusion a un théme
important. Cyrille disait : «Plongé dans le Chrigt es devenu
Xplotiavoo » Ambroise dit : « Plongé dans I'eau tu es devensspai. »
Or on sait que le poissonk®ué| » est figure du. Christ. Mais ce qu'on
sait moins, et ce qu'a établi Délgkrc'est l'origine baptismale de ce
théme. Les peintures des catacombes représentpetitte poissons

1 F.-J.Déger, I=ZXTZ, Le symbole du poisson dans les premiers
temps chrétiens.
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pisciculi, qui nagent dans l'eau. C'est la une figure du bapté 'eau
baptismale engendre legisciculi comme les eaux primitives avaient
engendré les poissons.

Apres le baptéme, Cyrille de Jérusalem passe auastipiopa. D'autres
textes toutefois nous renseignent sur des riteplgonentaires du baptéme,
dont le sens est clair d'ailleurs, dont la sigatiizn sacramentelle n'est peut-
étre apparue que progressivement. Je veux parlgordion d'huile sur la
téte, de la remise de vétements blancs, du laved®ntpieds que nous
rencontrons a cet endroit dans la liturgie milamalsonction dont il s'agit
ici est distincte duspiritale signaculum qui est la confirmation. Il s'agit
sans doute d'un geste d'hospitalité. De méme molavement des pieds.
Mais précisément Ambroise proteste contre ce semmétend bien qu'il
s'agit d'un rite sacramentel’: « Il y a des gernigpgétendent pour s'excuser
(de ne pas pratiquer ce rite) que cela ne doigpadaitin mysterio (ne fait
pas partie du sacrement), ni du baptéme, ni dédénération : mais qu'on
doit laver les pieds comme a un héte. Autre egiaste d'’humilité, autre un
acte de sanctification. Entends donc qu'il s'agiin dsacrement et d'un
mystére : Si je ne te lave les pieds, tu n‘auragppet avec moi. »

Suit alors la remise des vétements blgbes Myst. 399 B) : « Aprés cela
tu as recu les vétements blancs pour qu'ils sdéemarque que tu avais
dépouillé le revétement du péché. » Ces vétemelanscd viennent
remplacer les vieux vétements laissés avant leéhaptqui figuraient
I'nomme ancien. lls sont le symbole de I'homme eauy du Christ, revétu
par le nouveau baptisé. s figurent aussi la piadtion a la gloire du Christ
ressuscité dont les vétements étaient blancs cdmmeige(De Myst.399
C). Saint Cyrille, s'il ne décrit pas le rite, yitfalairement allusion : «
Maintenant que tu as dépouillé les vieux vétemehtgue tu as revétu les
vétements blancs, spirituellement, il te faut towgorester vétu de blanc. Je
ne veux pas dire qu'il est nécessaire que tu sajeurs vétu de vétements
blancs, mais il faut .que tu sois enveloppé de oguixsont réellement
blancs et' lumineux, que tu dises comme le proplsatie : « Il m'a revétu
du vétement du salut et il m'a enveloppé de laquaide joie. »

Ces vétements blancs jouent un grand réle dangribdique baptismale.
Le nom de vétement lumineux (XLVI, 382, XXXVI 361),Gle vétement
d'incorruptibilité @¢Bapoiag emupa XXXVI 361 C) est un de ceux qui
désignent le baptéme. Vous vous rappelezidesloppements de
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Grégoire de Nysse se rattachant a la fois au texte de Saint Paul sur
le revétement du Christ : « Ayant dépouillé le vieil homme, I'ame se
fait du Verbe un vétement nouveau et aux évangiles de la
Transfiguration et de la Résurrection : « Qui, en effet, voyant sur lui
la tunique du Seigneur brillante comme le soleil, celle qui le revétait
de pureté, , et d'incorruptibilité lorsqu'il monta sur la montagne de la
Transfiguration, voudrait reprendre les haillons de livrogne et de
limpudique » (Cant. 1003 D). Nous remarqueronss ici cette
opposition du dévétement et du revétement qui est encore un des
aspects du mystere de mort et de résurrection, et qui sera trés
employée dans la littérature spirituelle ou le « dépouillement »
deviendra un mot quasi technique.

Au baptéme succede immédiatement dans la nuit pascale 'onction
chrismale, que nous appelons confirmation. Je ne vous rappelle pas
comment a l'imposition des mains, rite primitif pour la communication
de I'Esprit-Saint, s'est substituée peu a peu l'onction avec I'huile
parfumée. La question des relations de ces divers rites est étudiée
dans l'ouvrage fondamental de Coppens : L'imposition des mains et
les rites connexes dans le Nouveau Testament et I'Eglise ancienne.
Au lve siécle, cette substitution est chose acquise en Orient. Cyrille
de Jérusalem consacre a la chrismation une catéchese entiére. Nous
la prendrons comme base et la comparerons avec les autres
données du IV®siécle.

Considérons d'abord les rites. Le premier est la consécration du
Hupov. Nous consacrons l'eau du baptéme et 'huile de l'onction,
disait Basile. Et Grégoire de Nysse : « Le pain aussi est d'abord un
simple pain. Mais lorsque le sacrement I'a consacré, il devient corps
du Christ. Ainsi I'huile sacramentelle (uuatikov), ainsi le vin » (XLVI
584 C). Le paralléle avec I'Eucharistie suffit a marquer l'importance
de cette consécration. Voici ce qu'en dit Cyrille : « Veille a ne pas
considérer ce parfum comme ordinaire, De méme, en effet, que le
pain de I'Eucharistie, aprés I'épiclese du Saint-Esprit, n'est plus
simple pain, mais corps du Christ, ainsi aussi cette huile parfumée
n'est plus simple ni pour ainsi dire commune apres I'épiclése, mais
charisme du Christ et de I'Esprit, devenue efficace par la présence
de la divinité elle-méme » (1092 A). La comparaison avec
I'Eucharistie est si forte que certains théologiens orientaux en ont
conclu a une présence réelle du Saint-Esprit dans I'huile de la
chrismation. Au Ve siécle, Denys I'Aréopagite accentuera encore
cette doctrine.

Le rite lui-méme nous est décrit ainsi, par Cyrille : « Avec cette huile
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huile une onction est faite symboliquement sur le front et sur les
autres sens. Et tandis que le corps est oint avec l'huile visible, Ili-ne °
est sanctifiée par 'Esprit-Saint et vivifiant. » Ainsi, a Jérusalem, le rite
consistait en des onctions sur les différents sens. En Egypte, d'apres
les écrits de saint Athanase, il semble qu'il comportait une imposition
des mains et une onction avec le signe de croix sur le front (Lettres a
Sérapion, XXVI, 184). A Milan, Ambroise ne parle que d'un spiritale
signaculum, qui est une consignatio, un signe de croix tracé sur le
front dont il ne dit, méme pas qu'il est fait avec de l'huile consacrée.
Tout ceci nous montre: que sur ce point la spécialisation des divers
rites ne s'est faite que progressivement et difféeremment. On trouvait a
la fois l'imposition des mains, la signatio ou signe de croix, l'onction
sur les divers sens avec la salive ou avec l'huile. Ces divers rites se
sont combinés et répartis differemment. Ainsi I'onction sur les divers
sens est dans la liturgie romaine un rite prébaptismal qui se fait avec
la salive : c'est l'effetatio et I'onction chrismale a été unie a la signatio,
sans préjudice d'ailleurs d'autres usages de la signatio, comme rite
préparatoire. A Milan au contraire c'est la signatio qui constitue le rite
essentiel de la confirmation. C'est I'un des points ou l'histoire des rites
sacramentels est la plus difficile.

En tout cas le rite hiérosolymite, lui, est d'une admirable
expressivité. Cyrille commente ainsi l'onction sur les divers sens : «
D'abord vous avez été oints sur le front, pour étre libérés de la honte
que le premier homme aprés son péché emportait partout avec lui, si
bien que vous pouvez contempler la gloire de Dieu a visage découvert
comme dans un miroir. Ensuite sur les oreilles pour que vous receviez
des oreilles qui entendent les divins mystéres, puis sur les narines
pour que, percevant le parfum divin, vous disiez : « Christi bonus odor
sumus ». Enfin vous avez été oints sur la poitrine pour que, recevant
la cuirasse de justice, vous résistiez aux assauts du démon.» Madame
Lot-Borodine commente ainsi ce beau passage (La Grdce déifiante des
sacrements, R.S.P.T. 1937, p. 698): « Ainsi se fait visible et comme
tangible la transformation charismatique qui est une transfiguration
en espérance de tout l'étre créé sous laction du sacrement
pneumatique. C'est la mise en mouvement des puissances
surnaturalisées, de toutes les énergies infuses dans le bain sacré. »

Cette remarque est treés juste. Selon la doctrine orientale, la
confirmation est le sacrement du progrés spirituel, la mise en oeuvre
des énergies surnaturelles déposées dans l'ame par le baptéme. Elle
rejoint ainsi la doctrine mystique des sens spirituels développés par
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Origéne et par Grégoire de Nysse ! Cestl'un des points ou le parallélisme
sacramentel mystique est le, plus remarquable chez les Péres. La
confirmation nous rend adulte ; ainsi I'épanouissement des sens spirituels
correspond aussi pour Origéne & la tehiotnél, & I'état d'adulte spirituel.
Cette conception se retrouve plus tard dans la Vie en Jésusje Nicolas
Cabasilas.

Ainsi sous un premier aspect, le chrisma est le sacrement de la croissance
et par la il s'oppose au Barmiopa, sacrement de la naissance. Mais cet
aspect n'en doit pas faire oublier un autre qui est capital chez Cyrille et ou |l
nous donne une doctrine incomparable : la confirmation est elle aussi
participation au mystére du Christ, mais non plus ici au mystére du Christ
mort et ressuscité ; mais au mystére de I'humanité du Christ oint par I'Esprit,
si bien qu'elle est I'écoulement en nous de la Grace pneumatique du Christ :
« Vous étes devenus chrétiens en recevant l'antitype du Saint-Esprit et tout
s'est produit en vous en figure puisque vous étes les images du Christ. Or
celui-ci s'étant baigné dans le Jourdain et ayant communiqué aux eaux la
couleur de sa divinité, en sortit. Et I'Esprit-Saint vint substantiellement sur
lui. Or a vous semblablement, étant remontés de la piscine des eaux
sacrées, le chréme a été donné, antitype de celui dont fut oint le Christ.
Celui-ci est I'Esprit-Saint, dont le bienheureux Isaie a dit, parlant au nom du
Seigneur : L'Esprit du Seigneur m'a oint.

« En effet, le Christ n'a pas été oint par les hommes d'une huile ou d'un
parfum corporel. Mais le Pére lui-méme, en I'établissant Sauveur de tout
I'univers, I'a oint de I'Esprit-Saint, selon le mot de Pierre : Jésus de Nazareth
que Dieu a oint de son Saint-Esprit. Et ainsi; de méme que le Christ est
vraiment crucifié, vraiment enseveli, vraiment ressuscité, et qu'a vous il a
été accordé au baptéme d'étre crucifiés avec lui, ensevelis avec lui,
ressuscités avec lui en image (opotwpaTti), ainsi également pour le chréme.
Lui a été oint de I'huile intelligible d'exultation, c'est-a-dire de I'Esprit-Saint,
appelé huile d'exultation parce gu'il est la cause de la joie spirituelle ; vous,
vous avez été oints de I'huile consacrée, devenus participants du Christ »
(1089 A, C).

Voila la page la plus remarquable de la théologie sacramentaire du
IV® siécle. Vous voyez la fermeté avec laquelle le parallélisme est
établi entre la réalité personnelle du Christ, dans sa passion ou dans

"Voir Rahner, Les origines de la doctrine des cing sens spirituels chez
Origéne, Rev. ast. et myst., 1932, p. 543 ; Daniélou, Platonisme et théologie
mystique, Essai sur la doctrine spirituelle de saint Grégoire de Nysse, p. 235

sqq.
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son onction, et la participation sacramentelle, appelée antitype ou
image, qui signifie a la fois réalité et réalité cachée, c'est-a-dire
proprement le sacrement. Et voyez aussi comment la méme doctrine de
participation au mystere du Christ sert a expliquer la confirmation autant
que le baptéme. S'il est une page qui puisse servir a Dom Casel pour
fonder sa doctrine du Kultmysterium, c'est bien celle-la.

Les deux premiéres étapes de cette nuit pascale sont accomplies. Les
nouveaux baptisés, participants désormais au sacerdoce du Christ, ont
droit d'offrir le sacrifice de I'Agneau. Jusqu'a présent tout s'était passé
dans le baptistere. Les nouveaux chrétiens vont se former en
procession pour aller maintenant a I'Eglise. C'est peut-étre l'un des
moments les plus saisissants de cette nuit pascale : « Riche de ces
choses (ce sont les dons du Saint-Esprit) le peuple purifié se hate vers
les autels du Christ. Ayant déposé les traces de l'ancienne erreur,
renouvelé comme l'aigle dans sa jeunesse, il se hate vers le céleste
festin. Etant venu et voyant le saint autel préparé il s'écrie : « Parasti in
conspectu meo mensam » (405 B). Grégoire de Nazianze compare le
cortége a celui des Vierges sages portant leurs lampes allumées : « La
station que tu fais aussitot aprés le baptéme devant le Grand Autel est
la préfiguration de la gloire future. Le chant des psaumes avec lequel tu
seras regu est le prélude des hymnes de la-bas. Les cierges, que tu
tiendras a la main, sont le sacrement (uuotnpiov) des lumiéres d'en
haut avec lesquelles nous irons au devant de I'Epoux, @mes vierges et
lumineuses, avec les cierges lumineux de la foi » (XXXVI, 495 A). Dans
la vision de Cyrille, la nuit pascale débouche dans I'éternité : tous les
signes et sacrements ne sont que la figure du huitieme jour véritable,
du siécle futur, ou les baptisés sont déja entrés. « C'est dans le Saint-
Esprit qu'ils ont été plongés, avec le ministére des anges. »

JEAN DANTELOU.
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