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LE SANCTUS

Situation

Nous commençons notre étude des chants de la messe appartenant à I'Ordinaire par le Sanctus.

Cette pièce l'emporte sur toutes les autres en dignité et en importance :

- elle s'insère organiquement dans la << Grande prière eucharistique ), sommet de la liturgie,
comme une pafticipàtion de toute I'assemblée au << sacrifice de louange >) commencé par le célé-

brant dans la ptéface.

- elle ne fait défaut à aucune messe, et à toute messe où l'on chante, elle devrait être chantée

par préférence, enchaînée à la pÉface.

- son texte biblique en fait un hymne particulièrement sacré.

- elle est - avec le psaume responsorial - le plus ancien de nos chants de la messe.

- elle fait l'objet dans le nouvel Ordo missae, îo 3I, d'une rubrique spéciale rappelant que c'est

un acte cornmun de toute l'assemblée présente, célébrant, ministre, clergé, peuple (et chorale),
en union avec la louange spirituelle du monde invisible.

Tout efiort pastoral de participation à la liturgie par le chant commence par le Sanctus.

I. G.

Notes historiques
l. [e Soncfus

Le Sanctus pourrait être un héritage plus ou moins indirect de l'eucologie juive qui I'utilisait
à l'office du mitin. Toutefois, ni la messe selon Justin, ni celle selon la Tradition Apostolique
d'Hyppolite de Rome (vers 210) ne le mentionnent.

Lorsqu'il est attesté pour les premières fois dans les textes liturgiques, il a déjà atteint le
terme de lon évolution liitéraire et se présente avec une grande perfection de forme. Il ne constitue
pas un élément hétérogène que le contexte du canon aurait àccueilli avec plus ou moins de

èomplaisance, mais une pièce maîtresse autour de laquelle s'articule la préface et le canon. Le

rythme de la prière eucharistique se structure ainsi :

Evêque - Assemblée
Evêque

Assemblée
Evêque

Assemblée

Dialogue introductoire
Préface
Sanctus
Canon
Amen final
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LE SANCJUS

' Le premier témoignage se lit dans l'Euchologe de Sérapion (vers 350), évêque de Thmuis,

en BasseiEgypte. Le Sanctus y est ainsi introduit :

A toi font cortège des milliers de milliers et des myriades de myriades d'Anges et d'Archanges,

de Trônes et de Seigneuries, de Principautés et de Puissances.

Auprès de toi se tiennent les deux augustes Séraphins à six ailes : deux pour se couvrii Ia

face, deux pour se couvrir les pieds, deux pour voler, Ils chantent ta sainteté. Avec les leurs,

reçois aussi nos acclamations à ta sainteté.

Saint, saint, saint est le Seigneur Sabaot !
Le ciel et la terre sont remplis de ta gloire.
Le ciel est rempli, la terre est remplie
de ta gloire admirable (1).

La seconde attestation provient des Constitations Apostoliques (verc 380). Comme la précé-

dente, elle témoigne de cetie superbe aisance littéraire dont I'Orient a le secret :

C'est toi qu'adorent les innombrables troupes d'Anges, d'Arcbange, de Trônes, de Seigneuries, de

principautès, de Puissances, de Vertus, d'Armées éternelles,'ainsi que les Chérubins avec leuts

Séraphins aux six ailes, deux pour se couvrir les pieds, deux pour se voiler la tête et deux pour

voler.

Avec les mille milliers d'Archanges et les myriades de myriades d'Anges, ils chantent sans

relâche et d'une voix incessante - et que tout le peuple dise avec eux :

iï".l.i ïi'i"ïî1.'::"Ï,:î'rT'î:i'*i;.
Béni est-il dans les siècles ! Amen (2).

euelques décennies plus tard, I'usage du Sanctus sera généralisé aussi bien en Orient qu'en Occident.

2. Le Benedicfus

Dans les Conslitutions Aposfoliques, le Benedictus est attesté comme acclamation au rite de

f" .ot"Â"11;o".-À tn proclamition dâ l'évêq"e : << Les choses saintes aux saints >>,.1e peuple répond,

.o.-. il a êté dit phis haut : << Un seul Saiint, un seul Seigneur, Jésus-Christ, {ui est béni dans les

siècles, à la gloire ïe Dieu te Père. Amen )' et ajoute ensuite :

Gloirc à Dieu au Plus haut des cieux,
suf terfe, Paix ;

parmi les hommes, bienveillance ( de Dieu).
Hosanna au Fils de David !

Béni soit celui qui vient au nom du Seigneur.

. Dieu le Seigneur s'est manifesté patmi nous.

Hosanna au plus haut des cieux (3).

La première attestation du Benedictus s'enchaînant au Sanctus se lit en Césaire (t )42). Cet

,lsage se généralisera en Orient à partir du 8e siècle'

(t) Euchologe de Sérapion, Lt ; cf. Aax Soucet de la Litatgie, op' cit', P' 12'/-128'

(Z) Constitutions Apostoliqaet, VllI, 12,27^ Cl, Artx Sonrces de la Litugie, op' cit., p' 186'187'

(31 Constitatiorts Apofioliqaet, VIII, 13, li. cr. Atx sources de Ia Litugie, op. cit., P, 194-19t.
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LE gA]'CJAg

N'oublions pas cependant que le texte du Benedictus appartient ar1 P1aum9 LL7,26, qui fait
partie des psa.rmies du- Hallel. Â ce titre, il fut chanté par le Christ à la dernière Cène et repré-

lente donc, si l'on veut, le plus ancien chant de la Messe-

L, D.

Signification biblique

I Saint, saint, saint est le Seigneur

Le texte du Sanctus est emprunté à Is. 6,3, texte qui est repris en.Ap. 4,8. I,econtexte d'Is. 6,3

rapporte la vision inaugurale dri prophète. Yahvé apparaît à son serviteur en gloire et en majesté

aiis te temple de Jéruialem ; la'traîire de son royal manteau. se réPand sur l'escalier monumental

qui descend'du Saint des Saints, les Séraphins, êtres de lumière et de feu, servent comme acolytes

au trône divin. Emporté par I'extase, Isaïe entend leur acclamation :

Saint, saint, saint, le Seigneur Sabaot !

Sa gloire remplit toute la terre.

En intëgrant dans la liturgie de la terue le chant de la liturgie du ciel,. I'Eglise .signifie
que chàque célébration, s/ incarnée f:ût-elle darc le te/nPrr ert. cep.endant participation

â ta t;lirg;e céleste et érernelle. Da'ns le Sanctus de la plus humble des messer, c'esl

toute la gloire du ciel qui, mystérieutement, fait irruption sur la îeffe'

I Dieu de I'univers

L'expression << Dieu de l'univers >> rend < Yahvé Sabaot >>, qui signifie Diey 
_d_e1 

armées, des

multitude;. La formule a une saveur d'épopée, elle rappelle les temps héroïques-où T"h"g marchait

à la tête des armées d'IsraëI, bousculait Îei occopants do pays de Chanaan et y installait IsraëI, son

Premier-né. L'acclamation << Avec nous, Yahvé 
-sabaot 

>> 
-apparaît 

comme un cri de guerre et de

victoire qui rythme I'ode triomphale du Psaume 45.

A côté des armées - disons militaires -, 
il y a aussi les armées des cieux, c'est'à-dire les

étoiles et les astres, que Dieu mobilisait périodiquement au service de son peuple, aux époques

critiques' 
i.",*:::*ï,,i'lîil.Jîi,'-ili,i^*ii'r,',!i0"""'

clame le vieux cantique de Débora (Jg. ),20).

Sous I'influence du prophétisme, ces armées célestes se spiritualisèrent_ -quelqrre Peu et recru-

tèrent dans leur rang les àniées angéliques. Les anges sont en effet les soldats du Très-Haut, ils
forment sa cour. Le-prophète Michée vôit yahve (< assis sur son trône, et toute l'armée du ciel se

tenant devant lui à ù dio;te et à sa gauche > (1 R 22,L9). Ces armées angéliques font d'ailleurs
bon ménage avec les armées des étoiles-; les unes et les autres accueillent de leurs cris d'enthousiasme

la création du monde, quand Dieu pose la pierre angulaire du cosmos

patmi le concert joyeux des étoiles du matin
et les acclamations unanimes des fils de Dieu (Job 18,;)'
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LE SANCjAS

On inrerprétera donc I'expression << Dieu Sabaot >> ou << Dieu de J'uniaers >> dans une

perspecîi'ue très ample, celle-là même qu'éaoque le récit sacerdotal de la création :

<< Àinil farent acheaés le ciel et la lerre aaec toule leur armée > (Gn. 2,1).

t Le ciel et la terre sont remplis de ta gloire

Dans le vocabulaire biblique, spécialement dans celui de la tradition sacerdotale, la << gloire

de Yahvé >> désigne la préserrce raj'onnante de Dieu au milieu de son P:uPl:. La gloire__de Yahvé

appanît pour la p-remière fois à I'Eglise du désert ap1è,s la- dé_liv1a1ce de la Mer Rouge (Ex. L6,7),

sê'manifËste.nr.iite au Sinai lors Je l'Alliance noptiale de Yahvé avec son peuple (Ex' 24,16),

remplit plus tard la tente de Réunion et le ternple_de.Salomon...(Lv. 9,6 et 23 i L R 8,10-11).

Par^l'Inàrnation de Jésus, elle habite de manière définitive au milieu des hommes :

Le Verbe a dressé sa tente parmi nous,

et nous avons vu sa gloire (Jn t' M).
affrrme Jean dans son Prologue.

On devine de quels poids de souvenirs bibliques est chargé le text_e liturgique. On 
.compr.end

aussi l'embarras du lâtin à'rendre par un seul mot une réalité trôp riche. Souvent en efiet, les vieilles

traditions latines hésitèrent entre les termes de maiestas, de gloria, de claritas' Le Te Deum qui
présente lui aussi une traduction du Sanctus, pense a-voir fait bonne mesure_en juxtaposant les
't..*., de maiestas et de gloria : << Pleni sunt coeli et terra majestatis gloriae tuae >.

Il convient de relever les retouches audacieuses que la liturgie a fait subir au texte d'Isaie.

Le texte biblique disait : << la terre est remplie de sà gloire >>._La-liturgie amplifie :.Le ciel etla
terre sont remplis de fa gloirc. La perspeictive est immense, la louange terrestre s'ouvre sut la
louange du ciel, le ciel s'unit à la terre.

La liturgie du Sancrus appalaît ainsi comme la descente de I'Eternel dans le lemps,
ou encore, si I'on aeut, l'a'monlée el I'insertion de la louange lerreslre darc la liturgie
céleste. Par ailleurs, le chant solennel et quelque pea impersonnel des Séraphim qui
chantent << sa >> gloire, en se couuranl la faie Par rerPecr pour la trantcendante^dioinité,

deuient mainrenint le chanr de la communauté qui, << le aisage découuert > (2 Co. 3,18),
ladrerse directement à son Dieu et tai dit : << Ta gloire remplil ciel et tetre >>. Sa gloire

éîail une consralalion ; ta gloire esl îtne louange, une aclion de grâce, ane eucharislie'

I Hosanna au plus haut des cieux

La suite du texte du Sanctus est empruntée au Psaume 117,2)'26 :

Donne le salut, Yahvé, donne !

3,ï':.ii ;i'ïil i:'i;*:"::'o!i q,,i ui.nt

La tradition chrétienne a rcgardé ce texte comme messianique et les évangélistes le citent

lors de l'entrée de Jésus à Jérusalem (Mt. 2l',9 ; Mc 11,9-10, etc.)'

La forme Hosanna est une corruption de boslti-ah-nna, qui signifie littéralement : << Oh !

sauve ! ) ou ( Oh ! donne le salut ! li Cette acclamation était devenue très populaire et, en contre-

partie, avait perdu assez rapidement sa signification primitive, tant il est vrai que les mots très

èmployés sonl soumis à une très grande usure.
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LE SANCJAS

I Au plus haut des cieux

Littéralement aa plus baut est un hébraisme pour désigner _Dieu lui-même. Pour éviter de

prononcer le nom de'l'Ineffable,la piêtê juive uiait de telles circonlocutiotrs._<< .Les plus hauts

àes cieox >> qui reçoivent I'acclamatioÂ de la communauté rassemblée pour l'Eucharistie, c'est donc

Dieu luimêmt qui entend le chant de son PeuPle.

I Béni soif celui qui vient au nom du Seigneur

On se rappelle que le psaume lI7 pottarit : << Béni soit au nom de Yahvé celui qrri vient >.

C'était le sooËait de Ëienven-ue adressé à celui qui entrait au Temple. Les Septante facilitèrent une

lecture messianique du texte en proposant : < 
-Béni 

soit celui qui vient au nom du Seigneur >>. Ce

n'était donc plus celui qui venait qui se trouvait béni, mais 
-bien celui 3."i y."tt.au. nom du

Seigneur. Aussi la formufu << celuiqùi-vient >> désigne-t-elle, dans les évangiles, le Christ_1ui-même.

Jea"n-Baptiste pourra demander à Jésul, sans préciser davantage : (( Es-tu celui qui vient ? )) (Mt. 11,3 ;

Lc 7,20).
Le Cbrist est << celui-qui-aient >> dans les my$ères de son lncarnat|on, de sa présence

sacrarnentelle dans I'EucharisNie, et enfin dans ra oentte eschatologi.que à-la parousie.

Le Benedictus est le mémorial de ,àw nipJ, aenue. En J'accueillanl d'ans sa célé'

brution, I'Eglite se souoient xtne nouuelle,fois de sa condili-on pér-égt.i.nale,. elle se

rappell:e quielle est en nzarche oers la célébration éternelle, celle d.e la liturgie céleste

de I'Apocalypse, oà I'on cbanrera encore :

::iï1, :11:,';d"îJ, ::i 5 i;r:x ; (ïn:i:';"i'' -'
I Le chani de gloire

Aucun chant ne peut prétendre à plus de gloire et de magnificence..que le Sa.nctus..Certes,

le Gloria célèbre lui aussi la gloire de Dieu, mais il demeure pour ainsi dire au seuil de la cêlé'

bration : le Sanctus, lui, se ùue au cceur de I'eucharistie, et, pàr ailleurs, son enracinement biblique

lui donne une richesse extraordinaire : théophanie royale de Yahvé Sabaot, temple céleste s'ouvrant

sur le royaume de la terre, myriades angéliqoes acclamant Dieu d'une voix incessante, sainteté

transcendante et irradiante de Dieu, gloire céleste faisant irruption sur la terre, liturgie royale et

messianique acclamant << celui qui viént au nom du Seigneur )), parousie que Paul. nous déctit si

joyeuse <i e l" voix de I'ArchaÀge et de la trompette de Dieu. > (1 Th. 4,16), c'est toute cette

â-bi^.r.. de fête que le Sanctus devra exprimer, dans une célébration enthousiaste.

(Jn Sanctus chanté par des aoix parcimonieuses écononzisant aaarenzent leut soaf.fle,

silsuryant d.oacement est en deltori du texîe, si I'on ose dire: le chant d'es Séraphins

d'Isaie faitait aibrer les gonds du seuil du Temple !

I Le chant de la communauté

Le Sanctus est aussi le plus grandiose chant d'unité que connaisse la liturgie eucharistique.:

unité des anges entre ..r*, àurr, 1a socia exuhutione, l'exultation commune' unité du ciel et de

la :terre que iemplit la gloire divine, unité des hommes entre eux qui chantent unA aoce, d'une

seule voii, unité èn-ân de-s anges et des hommes qui mêlent leurs voix (cum quibus et nortrls oocet).

, L.D,
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LE SANCJAS

Lr fonction et lu forme

A la différence du Credo, qui est d'abord un texte devenu chant pour des raisons historiques.
et à la difiérence du Gloria qui ést d'abord un chant dont le texte a pu varier, le- Sanctus _constitue
qn .riqe- prgpr. 9È qn texte eJt chanté pour lui-même par toute l'assembl-ée,_gg forme d'acclamation.
Lé'è6ant iestlas ici accessoire, coÀme dans le Credo ; il est appelé par le catactère du texte

qui doit s'épanouir en voix musicale et en chæur. Il est notable qu'au Moyel Age, le chant du
Sanctus r,'a 

-pas 
êté traitê de la même manière gue celui du Kyrie ou du Gloria. De nombreux

auteurs du Moyen Age ont noté que l'orgue intervenait dans l'acclamation du Sanctus. A l'encontre
de ce qui s'est passé pour le Creâo, le Sanctus a fait l'objet de compositions musicales nombreuses

et variéès. Nouiconnaissons plus de deux cents mélodies de Sanctus. A I'inverse, les créations poly-
phoniques se rencontrent bearicoup plus tard sui ie Sanctus qùe poor toutes les mélodies de l'ordinaire
âe la messe, exception faite pour le Credo. L'apparition de Sanctus à plusieurs voix commence au

début du 12e siècle, alors qubn observe simultanément une floraison de Sanctus à une voix. A cette

époque, il semble que le çhant du Sanctus solt pgs'ç d-e- !'asqemb-l(ç.au chæur. 4" -15' .siècle, la
cômposition du Sanètus à plusieurs voix passe dans l'ordinaire de.la (( messe > polyphonique. 4i

Cependant, d'acclamation prolongeant la prêf.ace, le Sanctus se change en chant d'accompagne-

ment durant le commencemeni du canon. Dans la chapelle papale, il devint courant de répéter
Hosanna jusqu'à l'élévation. Le Benedictus fut séparé du Sanctus et fut chanté après l'élévation.

Le rite exige que I'assernblée entière, par't'ois en dialogue aæc le chæur, mais rans qu!
le chæar remplace l'assemblée, acclame le Sancras. Ce caractère d'acclamalion deurail
être préseraé dans le Sanclus, loul com/ne la prélace ne saurùt deaenir une aria :

il ne' suf't'it pas non plus, dans ce chant, que la mutique tuiue le texte. Celle-ci doit
également coruespondre à la 'fonction el au caraclère du morceau en s'adaplant à la
nature du rite.

o Puisque le Sanctus revêt la forme d'une acclamation, ce chant ne présente pas d9 grandes
difficultés. Ôn peut donc, dans la pratique, l'exécuter à toutes les messes qui sont célébrées avec

le peuple. Toutès les raisons qu'on a de chanter dans le culte sont réunies dans le Sanctus. Le
cfri"t Ëst signe d'unité : il crée'ici vraiment l' << una voce )). Il est engagement : qui chante, fait plus
que celui qui pade, surtout aujourd'hui, où il n'est plus si naturel de chanter. Qui chante fait
plus que ce qu'il fait tous les jours. Le chant << rend les rites sacrés plus solennels >> (Const. Ll2),:
âvec lè Sanctus, il est clair que cette solennité n'est pas seulement un ornement surajouté : iç1 la
célébration liturgique attgin! sop polnt culmipant ; l'assemblée réunie se joint à l'éternelle allégresse

des anges. Il eJt hautemént signifrcatif que, depuis toujours, on ait considéré que cette allégresse

consistât en un chant, et que nous-mêmes, aujourd'hui, pourtant trop déshabitués de l'expression
lyrique, nous ne puissions nous représenter l'incessant << Saint, saint >> des anges comme une simple
parole. Comment pourrions-nous pader, sans élever la voix jusqu'au chant ?

I Nous avons déjà observé que le texfe biblique est essentiel au rôle du Sanctus. C'est dire
que toutes les paraphrases ou équivalences ne sauraienl ici répondre à la fonction rituelle de ce chant.
Il serait égalemeni déplacé de commencet par rêciter << saint, saint, saint ) pour ajouter ensuite

un << chant adapté >. On ne peut pas_(( doubler >> le Sanctus, ni non plus tolérer comme. naguère

que le chant du Sanctus recouvre le début du canon. 
Dr H. H'CKE
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LE 5/[,]TCjU3

les acteurs

(< Heureux le peuple qui sait l'acclamation r> (Ps. 88, 16). Le chant populaire du Sanctus tient
à plusieurs conditions : la conscience qu'on est un peuple en prière, que cette perception nous fasse

<< bondir d'allégresse )), que cette joie nous pousse à acclamer la sainteté de Dieu (cette révélation
essentielle de l'Ancien Testament), sans oublier qu'on fait cela en union avec les anges.

On comprend alors les causes de sa décadence et de sa restauration fonctionnelle. Il apparaît
normal qu'il redevienne une acclamation unanime du prêtre et du peuple de Dieu uni aux cheurs des

an8es.
La uoix de saint lean Chrysostonte uibre de nouueau à nos oreilles : I'action de grâce
du prêtre et du peuple leur esl contn'tllne << car ce n'est pas le prêtre seul qui rend'
grâce, ntait le peuple lou, enrier >>. On enlend Honoriu d'Aulun s'enthousiasmer :
<< Les orgues relentitsenT, le clergé chante, le peuple acclame >>. Et saint Césaire
d'Arles insiste: << qae le prêrre lui-rnême chante d'une commilne aoix : saint, saint,
saint aaec les saints anges e, le peuple de Dieu, >>

Acclamafion unanime qui prolonge la préface sacerdotale, sa forme normale est la << forme
directe >> ; les alternances chorales ne sont pas réclamées par le texte et c'est un non-sens liturgique
que cette acclamation ne soit exprimée q..e par une schola, voire un chantre. C'est l'acclamation
du peuple saint qui s'associe à la louange céleste (Is. 6,3) et à la louange messianique (Mt. 21, 9).
L'alternance à deux chæurs, qu'évoque le chant des anges dans le Trisagion (par exemple Ie Ven-
dredi saint), n'est pas ici conforme à la nature profonde de cette pièce. T.g Sanctus doit pouvoir être

chanté_par tous, edcela sans briser le mouvement de la grande prière eucharistique formulée par le
célébrant.

Il est intéressant de remarquer que c'est la pièce de I'Ordinaire qui a résisté le plus longtemps
aux développemenfs neumaiiques, puis à la polyphonie. Au XtIe siècle, c'est encore un chant du
peuple (cf. Hildebert du Mans et Honorius d'Autun). Et l'orgue même (donc l'organiste) y
iemplit une place de choix (cf. Durand de Mende et Honorius d'Autun) : comme << les trompettes
du rnémorial de I'Eglise devant Dieu >> (Max Thurian). Les Capitulaires des rois francs insistent
souvent sur cette pièce : << que le prêtre lui-même chante d'une commune voix : Saint, Saint,

Saint avec les angès et le peuple de Dieu >. Les mélodies ornées apparaissent aux 11e-12e siècles,

un siècle plus tard pour le Kyrie. Ensuite il est devenu chant du clerge, puis aPa;nage de la schola.

Le nouvel Ordo missae le restitue désormais à toute I'assemblée.

I. B.

N. B. - La polyphonie n'en est nullement exclue pour autant, pourvu que soit sauve la

rubrique qui demande au célébrant et au peuple de se joindre au chant. Sur la voix du peuple,
les voix de la chorale peuvent s'épanouir, par exemple sur les deux << Hosanna au plus haut
des cieux >. Cette polyphonie signifiera la symphonie cosmique et céle$te qu'évoque le texte.

L'orgue y aura facilement son rôle (dont la messe de C. Geofftay nous donne un exemple).

2. 
- 

Le Kyriale tinplex comprend cinq Sanctus (un par << Ordinaire >) dont quatre sont tirés
du Kyriale vatican (no 6 : Yal. XVIII ; no lL : Vat. XVI ; n" 2l : Vat' XIII ; n" 27 :

Vat. X) et un du chant milanais. Le Vat. XVIII reste le plus fondamental, toujours le plus

utilisable, et le plus cohérent avec la préface. Le Vat. XYI, choisi naguère comme Sanctus << uni-
versel > (lnttrtction de 1918) n'a pas réussi à conquérir cette place, et on peut douter qu'il y

rp
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a$ive. Le Vat. XIII, grâce à sa beauté mélodique, mérite qu'on lui consacre un effort. L'ambrosien
est facile et s'enchaîne très bien avec la préface romaine. I-e Vat. X est nettement plus difficile. On
regrette de ne pas y voir le Sanctus du Te Dearn qui, à I'expérience, a recueilli partout la faveur
et s'avère le plus populaire. (N.o.r.n.)

Le texte français

Nous sommes ici en présence d'une acclamation que Ia Tradition ancienne a toujours tenu à

faire chanter par I'assemblée tout entière : célébrant, ministres et peuple réunis. Là encore, c'est
bien plus qu'un texte à lire seulement des yeux : c'est un cri. Les mots ne prennent leur puissance
que dans l'acte même de l'assemblée qui les chante.

Le texte étant emprunté à l'Ecriture réclamait une version fidèle à ses sources.

I Saint, saint, saint le Seigneur, Dieu de l'univers !

Ce fut le cri d'un homme soudain saisi devant l'éblouissante découverte de la présence de
Dieu. Ce sentiment de la sainteté de Dieu est bien autre chose que nos << défense de toucher sous
peine de mort )), ou que notre conception du << mystère... et boule de gomme )), que nos ( ça me
dépasse ). Il dit la révélation du mystère de Dieu aux hommes.

Cette révélation, c'est Jésus-Christ (4). Et c'est pourquoi le cri de stupeur se prolonge en un
cri d'émerveillement. Le chant s'effectue en effet en un double mouvement :

A : Saint... est le Seigneur, dont la Gloire emplit I'univers (ciel et terre).
B : Béni celui qui vient en son nom. Vive Dieu !

Dans un premier regard l'æil s'arrête devant la splendeur de Dieu manifesté par la $éation. C'est
une merveille de sa bonté. L'homme n'est plus effrayé par les forces maléfiques de I'univers,
il ne cherche plus son destin dans les astres, n'a plus à se les concilier. L'univers est un don de
Dieu à l'homme. Le Dieu de l'univers s'est révélé. L'hébreu a renoncé au culte astral idolâtrique.
Pour les chrétiens, un seul Astre est digne d'intérêt, même en ce temps de compétition planétaire
et d'horoscopite exaspérée, celui qui se lève dans leur cæur (5), Jésus le Seigneur.

lsaïe ut la gloire de Dieu comnze un bratier, non Par defirucleur mais purifiant,
régénérant I'uniaers loul enlier. Certes la créalion, le ciel et la terre, manifeste la
gloire de Dieu, et I'uniaers en est ainti rentplit, mais parce que dlabord la gloire de
Dieu, comme I'or passé Au creuseî, l'a rendu éclalanN de son éclal, comme l'Esprit,
brasier uiuant de Dieu, remplit lui-même I'unioers,

I Le ciel et la ferre sonf remplis de sa gloire.

Le ciel c'est le monde de Dieu, la terre le monde des hommes : tout l'univers donc, même
au sens où l'on pade de I'horizon de pensée de l'homme ; par exemple l'univers de Camus (6).

(4) Jean 72,4L : << Isaie dit cela, quand il eut la vision de sa gloire, et c'est de lui qu'il parla >.
(5) Exsultet pascal.
(6) Certaines transpositions naguère avaient déjà suggéré cette traduction ; cf. Dan. 7,10 <( toute la création >.
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LE SAilCTAg

Celui qui crie ainsi devant la révélation du mystè"e de.Dieu, .reconnaît 
qu'il se trouve avec I'univers

.o--.'enveloppé par la gloire, pat la présence de Dieu. c'est I'extase.

L,æil, en effet, saisi d'abord par la sainteté de Dieu, revient_après son tour d'horizon, à la gloire

de Dieu. b'un seol coup d'æil, il n f^it le tour de l'univers, il à vr toutes choses baigné de cette

splendeur.

I

Saint
univers 

I

gloire

Quels mots pourraient dire tout cela en un cri ?

On objecte qu'on aurait pu se dispenser de repéter le mot << saint >. S'il suffisait de lire

le texte d.r'y.o*,'roit. Mais dàns I'acte-du chant, il-en va tout autrement. La répétition.est un

t.*;rr1"ru.,Ér;rtiqo. du lyrisme populaire : cf.-.les (ip,.hip,.hip, hourrah, ou les slogans inlassa-

UG-."t repris (ryihmés ei parfoii cirantés) sur l'air des lampions... Ici le cri-monte par paljers-pour

s'épanouir avec le nom do' Seigneur. Ce mouvement traduit bien mieux le super-superlatif que

i;tp;*"il elriuut.n.. << Dieri trois fois saint >>. Que le, monosyllabisme nasal du mot ne soit

oas heureux. personne n'en disconvient, mais qu'y faire ? Les allongements (( Il est saint >, ( Le

b"ign".r, est' àint > n'ont pas davantage la vigueur du triple cri'

L,acclamation, on l'a déjà dit, ne peut pas s'arrêter là. Car le chrétien donne un visaç et un

,-ror' J cette gloiie. Aussi Éien chante'-t-il âussitôt et dans le même mouvement émerveillé celui

qui a manifesté personnellement la gloire de Dieu dans le monde des hommes, Jésus-Ch.rist, qui

;'; ;;; ;rùgi" de son égalité arvec Dieu de se faire homme sur la tere Pour que I homme

p,rirl" co.r.raître 
"Dieo, le voir] le toucher et par là remonter de la terre au ciel pout être admis un

i;;;" ;i"; haut des cieux. i'acclamation <i Béni celui qui vient... > est encadrée par le cri

i;;;oi:;--u,, pt"t haut des cieux )), adressé par le peupie à Jésus lui-même lors de son ultime

approche de Jérusalem.

I Hosanna au plus haut des cieux !

Pourquoi, dit-on, avoir conservé cette, exPfession archaique, ? C'est_que Hotanna est .un cri,

.o--. Ài"." 1a U différence de Sabaoth, qui -est un complément). Et que_ signifient .les cris

que nous formulons, quel contenu objectif nous donnons à dés mots comme Hourrah !, Brauo !,

iir^i t, aa / etc. (7j Alors pourquoi hotonoo ne serait-il-pas un cri que les chrétiens adresseraient

à leur Sauveur Pour'exprimei simplement leur louange ?

I Béni soit (8) celui qui vient au nom du Seigneur'

Si ce cri d'émerveillement était courant chez les juifs devant I'homme en qui- Dieu venait

de révéler sa générosité (Béni Dieu I Béni X ou Y l),_cette_explosion ravie o'a êté formulée pour

1e1* qJ"r. f"ois, lors dà sa dernière montée à Jérusalem. Mais l'Eglise a vu en lui aussitôt après

I le ciel et la terre 
I

(7) Pour ne rien dire de O.K., Tchaô !

(8) Peut-être, dans le chant, autait-on pu faire l'économie de ce vetbe
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LE SANCJUS

Sâ Résurrection le Béni par excellence, la Révélation définitive de Dieu, le signe de la.générosité

sans limite du Père, h ùerveille des merveilles. Venue.et venant toujours, à la mesure de I'accueil

qui lui est fait dans la foi << au nom du Seigneur 
- 
)), et Seigneur lui-même, Seigneur en Per-

ôrrrr., ,ron pas à la place de Dieu, jouant un rô1. de représentant. Proclam:t. q:: Jésus est Sei-

gn.or, S.igneur Saini, voilà notre <i dire > et notre << bien dire >>, notre bénédiction'

<< Au milieu de toi est le saint >> annonçait déjà Osée, et l'Eglise dès son origine a proclamé

le Christ : << le Saint >>.

' Qael chant plus simple, plus riche, plus d.ense, pourrait mieux donner le ton de la
Tonongt er àe I'action de'grâce cbrétienne, introduire à cette-prière eucharistique qui,

bien ioin d'êîre une simple o't''t'rande de biens uéh, jefie I'homnt'e dans le mystère

de Dieu réaélé en lésus-Christ ?

cl' R'

La ctéchèse aux enfants 
(e)

<< Je vis le Seigneur Yahvé sur un trône élevé... >>. On cherchera dans la Bible, avec les

jeunes, ie texte d'Isaie dont le Sanctus est l'écho (Is. 6, L-4). Une série de réflexions s'impose.

Cette vision a quelque ôose de paradoxal : elle décrit une scène qui nous apparuît comme indes-

criptible. C'est voulu : ie prophète, en effet, souhaite ici souligner l'aspect .transcendant 
du Dieu

trè's haut dont les voies sônt'<< élevées >>, infiniment plus hautes que les nôtres, << comme le ciel

est élevé au-dessus de la terre >>. Tout cela sont des images, bien sûr. L'amour de Dieu ne sera

jamais si << haut >> que quand Il enverra son Fils sur là terre, quand ce Fils mourra dans la

pauvreté et la honte'poui avoir voulu nous sauver.-.çe qu'rJ.f a de plus confondant Pour notre

irétention c'est la tra^nscendante humilité de Dieu, f incroyable patience avec laquelle. il supporte

toutes nos infidélités, avec laquelle il guette notfe retour, il attend que nous daignions le recevoir :

<< Je me tiens à la porte, et je frappe >>. Telle est sa gloire !

On remarquera aussi la façon dont ce premier Sanclus,1ous est écrir : << lls s'écriaient

I'un à l,iutre ces parol'es : rainl, saint, saint.,. >>. C'est un clialogue. Du fond des

âges nous tieû càfie indication qry !a. prière doit être d.ialogué.e, les acc.lamations

ctloiuent !appeler er se répondre, lù Tldalei doiuent s'inailer muluellement à l'adoration

de leur Die'u, << se *iait I'un à I'autre : saint est Yabaé Sabaoth ! >>.

< Béni soit celui qui vient >> a êté chanté pour acclamer l'entrée messianique de Jésus,a lery'
salem. (Lire Mt. 2L, i-rr .t Luc 19, z-44i. .Ces foules se rappelaient les versets 25-26 dt
psaume lL7 : << Donne le salut. Yahvé, donne ! Béni soit au nom de Yahvé celui qui vient.'. >>

k Donne le salut, Yahvé ! >> se dit en hébreu : << Hosanna >>.

(9) Rrrr,raneun cÉNÉnarr : une étude systématique de la messe analysée partie par partie étant tout à fait
ào|t..-t"aiqire. pon, d.s enfants de moins de li ou 12 ans, les réflexions que nous communiquons aux lec-

teurs sont orientées vers une catéchèse de préadolescents, voire d'adolescents, compte tenu de la .psycho-l.ogie

;t;Ë. ;--.J;;;. êrtuins éléments de ce que nous proposerons sont assimilables dès 8'9 ans, à condition

à'être insérés àunt ,rn. démarche pédagogique inductive et concr&e.
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LE âANCJUS

C'est Dieu qui donne la bénédiction, qui ellemême donne ou accroît la vie. Mais un homme béni

de Dieu est dans'le monde comme une révélation de Dieu (Luc L, 42 et L, 6). < Bénir Dieu >>,

c'est feportef au Père la joie de l'avoir entrevu sur le visa-ge 
-de çeux qI'Il t bénis, et.surtout sur

celui dê son Fils (Gn. Â, L9-20). La bénédiction fait jaillir la vig << la bénédiction établit entre

les êtres .ro cooraoi vital et récipioque >>. Et c'est bien ce que _le Christ a voulu établir entre Lui

et nous, entre le cep et les ,"rir.rr'tr, entre la tête et les mentbres. << Celui qui croit en moi a la

vie... il demeure en moi et je demeure en lui'.. r>.

Le Fils est béni parce qu'il bénit et parce qu'il eil Ia bénédiction, comme il est le salut, le

chemin, la vie. Il vient', et cetie venue jette-à jamais un pont entre la terre et le ciel, elle rétablit

entre lé père et les hommes pécheurs <ice couiant vital et réciproque >> que le refus d'Adam (le

nôtre) avait coupé.

O eunsrroNs : D'où nous aient le chant du Sanctus ? Une réminiscence de psaume

!ei-elle inrroduite dans notre Sanctut (précisez) ? Que donne la bénédiction ? Pour'

quoi ? Qae signifie << bénir Dieu >> 
'? 

Pouaons-nous nolls << bénir >> les uns les

àurres ? Zo**"toi cela ? Dans le chant actuel du Sanctut quelle phrase pourait être

appelée un résumé du cltristianisme,? Quelt ront, aoanî le souh_ait final, le,s derniers

,itbr d, dernier liore de ta Bibte ? Quel rappor, aaec le Sancttls ? Comment l'enlendez-

uous, dans ootre aie ?

C. F.

LITURGIE EN TRANçAIS
E IALOqL'ES - A(SGLAT.IA-TICDNS PFTTÈREs

de la messe - ChanTs officiels en français

une coprod'action STUDIO SM-PASTORALE ET MUSIQUE
gM - 17 r,; - 180

- 2 Messes brèves - J. GELINEAU - C. GEOFFRAY

- Messe << dans la paix du Christ > - L. DEISS

- Messe << i'étais dans la ioie > - R. REBOUD

- Messe << Puylatane > - C. ROZIER

- Messe di+e i de Massaguel ) - Dom C. JACOB

- Messe ( pour une paroisse > - R. LE BARS

L. DEISS :

Liturgie de la parole :

Epître - Evangile - Graduel -" 
Prière universelle

POUR LE MARIAGE

sM l7A-179

POUR LES DEFUNTS

sM l7A-l8l

sM r7A-t76
sM r7A- r77
sM r7A- r78
sM r7A- r82
sM t7A-r83
sM r7A- r84

tEs PASSIONS
Version du Leoain :

Passion selon St Jean SM 30M-187
Soliste ef chceur des Pères de Chevilly

Version d'Argonne :

Passion selon St Mafthieu
sM 25M-r85

Passion selon Sl Jean SM 25M-186
Ensemble Jean Turellier
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LE 
'(YRTE 

ELEISON

Situation

Quelle que soit la signification théorique et la fonction pratique que l'on attribue actuellement
aa Kyrie eleison du début de la messe - selon qu'il est compris soit comme une première litaqie
d'intercession, soit comme un chant autonome de supplication - so-n histoire est liée à celle de
l'Orario fidelium ou prière universelle, pièce plus ancienne et plus fondamentale. Il est donc utile
d'étudier le Kyrie dans la lumière de I'Oratio fidelium. L'étude pratique de cette dernière ne sera

Pourtant pas faite dans ce numéro sur I'Ordinaire. Un numéro ultérieur reviendra sur les pro-
blèmes nouveaux qu'elle pose.

A
la - La prière aniaerselle fait le lien entre la liturgie de la Parole, dont elle est la conclusion, et

liturgie eucharistique.

- A la PenorE de Dieu transmise dans : les lectures scripturaires
le chant du psaume
l'homélie

.- répond la pnrÈnn de l'assemblée : prière du peuple
que conclut le célébrant.

B - Le Kyrie eleison s'insère entre deux éléments constitutifs du rite d'ouverture de la messe :

- Ia procession d'entrée du célébrant et de ses ministres, accompagnée d'un chant.

- la prière conclusive (collecte) de cette action initiale.

Selon qu'on le rattache plus à I'un ou à I'autre élément, on y voit, soit un bref développement
litanique de la prière du peuple avant I'oraison conclusive du célébrant, soit un chant de l'assem-
blée en forme de ci de supplication qui prolonge le chant d'entrée et pourrait éventuellement
en tenir lieu. Cette ambiguïté révèle le caractère dérivé et non constitutif, à cette place et sous sa
forme actuelle, du Kyrie eleison.

I, G,

Notes historiques

L'histoire du Kyrie est liée à celle de lioratio fidelium ou << Prière universelle >, si heureu-
sement restaurée dans la liturgie actuelle, selon les directives de la Constitution sur la Liturgie
de Vatican II (no 53).
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'(YR'E

Traitant de la Prière universelle, la Constitution cite les paroles de I'Apôtre :

Je demande que I'on fasse des supplicatrons, des prières, des intercessions, des actions de grâces

L".:'*.t. :rx':*x#:':]';:,':î'*î.1':ï:'l';:i"ïl*:ïfi.*n 
que nous puissions

La recommandation de l'Apôtre s'adresse à tout chrétien qui doit, dans son dialogue personnel

"o.. 
Oi*, intêgrer la irtèt; "r" intentions de I'Eglise univeiselle et continuer ainsi.la.prière du

li""JOr".t, le"Christ iéror. L.s célébrations liturgiq]r.ï seront cependant le lieu privilé8ié où cette

supolication. soutenue iar toute la communauté ècitésiale, s'expiimera le plul naturellement'
"-t";;;;;;iè*r- 

oiiei.r que la tradition chrétienne nous a léguées se sont fait l'écho de la recom'

-"";;"{;;'pi"i.'t^iiaàtnà a enchâssé dans sa magnifique <iPrière eucharistique >>, les supplica-

tions suivantes Pour I'Eglise :

De même que ce pain que nous rompons, autrefois disséminé sur les collines, a été recueilli

p*. ,r,"r, fi"it. pf,it qo'urr, qo'uinsi tôn Eglise soit rassemblee des extrémités de la terre dans

ton RoYaume...

Souviens-toi de ton Eglise, pour la délivrer de tout mal, pour la rendre parfaite dans ton amour'

RassembleJà des quatre vents, cette Eglise sanctifiée, dans ton Royaume que tu lui as

préparé (r)'

La << Grande prière >> que Clément de Rome a insérée dans sa Lettre aux Corinthieu (vers 95-96)

présente les supplications suivantes :

Le nombre compté des élus, que le Créateur de I'univers le garde intact dans le monde entier,

par Jésus-Christ, son Enfant bien-aimé"'

Nous te prions, ô Maître, sois notfe secours et notre soutien. Les affligés, sauve-les ;

les humbles, pr.rdr-i., en pitié ; ceux qui sont tombés, relèveles ; à ceux qui sont dans le

besoin, révèleltoi ; les malades, guéris-les ; les égarés de ton peuple, ramène-les ; rassasie

ceux qui ont faim ; délivre ceux qui sont prisonniirs ; relève ceux qui languissent ; console

ceux qui ont Peur (z).

Avec Justin, nous avons le premiet témoignage de-.la prière universelle dans la messe' La célé-

bration doirioià., tette qu it Ë décrit, préseîtJes élémènts essentiels de la liturgie chrétienne :

i;.t rt; de h Parole de di.o, homélie du président, prière colnmune et eucharistie :

Le jour que I'on appelle jour du soleil, tous, qu'ils habitent les villes ou les campagnes, se

rassemblent ; r; ;â-" liéu. On lit alois les Mémoires des Apôtres ou les écrits des Prophètes

aussi longtemps que le temps le pemet. Quand le lecteur a terminé, celui qui préside prend la

parole et "*iorr, à suivre ces bearri ensÈigtrements. Nous nous levons ensurte tous ensemble,

et nous Priou (31,

il Didacbè,9-10. voir L. Dtrss, Aax Sor'trces de la Litargie, p' 24-25. - Pour toutes les questiorls histo'

iil"iÏi{".i,riar"'li*^r. reporter aux ouvrages a"triq".i','A'._cnorcamr, Les rites e1 prières d! saint

sacrilice de la lvles$, f i.,-Ëa. ô.$ain, illaliâe!.; n'rrn^"*tct-DENls et R. Bourrr' Enharistie ot la Messe

iâi-rrt-)riie,ar, ioh-t;iioii'i-'ïi'ii;ii*1,-Éa. iÈtàrr.v .t 4lq, Paris ; J.-BnINrnrNn,^Die Heilige

frirri,--nâ. {rÀd"inglt, Paderborn, ; J.-Â. JuNcMeNr.I,' Mitiorn* Sol'emnia, 3 t., Ed. Aubier, Paris ; A' G'

Manriuonr, I-lVglisi en prière, Ed. Desclée et Cie.

(2) L, Drrss, Let Pèret Aposroliqttes, Coll. (< Vivante Tradition >, l, p' 3\-52'

ll ln:;uî,0*,!:,r?!:;:::;:la;i;i,,0'au,2i,;,,uf';,î**)i"1,'!;!'xio#:,,i:'i{t;,iTilf':l:' 
de Rome
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LE KYRIE

Ce texte de Justin date des années 1)0. Dix-huit siècles plus tard, Vatican II, réinstaurant la
prière universelle, la situera à. la place que lui avait assignée Justin- Lq.p.qière de I'homme 

9s1..1insi
conçue moins comme un appel que comme une réponse : ûon pas d'abord un cri qui aurait jailli de

la détresse humaine et qui serait monté vers le cæur de Dieu, mais d'abord une Parole de'Dieu,
prodamée par les Apôtres et les Prophètes, faisant jaillir ensuite la réponse de I'homme.

Très tôt, la prière universelle adopta la forme litanique, qui répond si parfaitement au rythme
de la prière d'une grande assemblée : à l'énoncé de chaque intention, le peuple répondit par une
supplication. Cette réponse du peuple se fixa dans des formules stéréotypées. Celle de << Kyrie
eleison >> fut la plus populaire. Dans son fournal de uoTage (vers 390), la pèlerine Ethérie raconte
avec émerveillement le déroulement de cette prière dans l'Eglise de I'Anastasis à Jérusalem, à I'offce
du lucernaire : Dans la << lumière infinie >> 

-des 
cierges, le diacre développe les intentions, et les

enfants en nombre immense répondent : << Kyrie eleison >>, ce qui signifie, traduit-elle, << Seigneur,
prends pitié >, et elle ajoute : << leurs voix font un murmure infini > (4).

L'usage du Kyrie eleison dans la prière universelle est confirmé par le témoignage des Consii-
tutions Apostoliques (qui datent de la même époque, vers 380) :

'I'ous les ûdèles prient alors pour les catéchumènes de tout oæur en disant : Kyrie eleison !...

A toutes les intentions que proclame le diacre, que Ie peuple, spécialement les enfants,
répondent, comme nous l'avons déjà dit : Kyrie eleison (5).

On note par ailleurs que la messe, selon les Constitutions Apostoliques, présente non pas une,
mais quatre prières litaniques. Le fait témoigne de la popularité de ces prières, mais indique peut-
être aussi le début de leur dévaluation.

De fait, l'antique prière ne tarda pas, à la messe romaine, à perdre sa forme et sa signification l

primitives. Le pape Gélase (492-496) est peut-être le témoin de son déplacement au début de

ia' messe, à la plàce que nous lui connaissons actuellement, causant ainsf - ou compensant - \
sa disparition de la place habituelle.

Saint Benoît (t 543) réduisit la prière, à I'office des petites heureS, à la réponse < Kyrie
eleison )), supprimant ainsi l'énoncé des intentions. L'usage de cette forme brève - qui ne tarda
pas à s'introduire dans la messe, comme en témoigne saint Grégoire le Grand (t 604), quelque cin-
quante années plus tard - témoigne que dans l'église romaine, on connaît en effet le Kyrie avec

ou sans intention, ainsi que la formule Cbriste eleison.

Vers le 8e siècle, les supplications se réduisirent aux trois Kyrie, trois Christe et trois Kyrie. \
En réaction contre l'hérésie arienne qui avait nié l'égalité des personnes divines, l'Eglise adressait 

l

à chaque personne la même ardente suPPlication.

Au terme de son évolution au cours de l'histoire, le Kyrie avait cessé d'être la prière qui
concluait la liturgie de la Parole, c'est-à-dire la réponse suppliante au dialogue ouvert par Dieu. Il
était devenu un élément du rite d'entrée. Il reste que ce rite, quelle que soit son évolution ultérieure,
est plein de signification biblique et liturgique.

L, D.

(4) H. PÉTR-I, Ethérie, loarnal de Voyage, Coll. < Sources chrétiennes )), n' 21, Paris, 1948, p, l9l-192.
(51 Constitationç Apostoliques, VllI, 6,i-9 ; cf . Aux Sourcet de la Litxrgie, op' cit., p. 177-178.
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Signification biblique

t Le Kvrie eleison (<< eleison >>) implore la piiié (<< eleos ->) du Seigneur. l. jttP: llay q!:

""à"i,'irËr.". 
,-eËfie*-ent, che'z la'Septante,'t'nelr." hèsèd, se situe au cceur de la Révélation. Il

ffi!nei;t1;;itfi;riii*.ii"or., l" pitie'fidele'dont Dieu entoure son pzuple .i Yti 1: 
l'Alliance'

ôer"tu révélation a" Si"ui, *uÉ"e ie aen"it coflune un << Dieu de tendrêsse et de grâce,--lent à la

tilr., ,l.fr. en pitié ei en vérité, gardant sa.P.itié jusqu'.a mille générations >> (6)' L'Alliance ne

représente rien d'autre que cette uiion mystéii.,r.,'aussi joyeuse_et aussi-tendre que celle des

ffiç;iii;:, q". f^ t'iJa ài"i". conclut urr.é ,on peuple i ." L. te fiancerai à *:i!oli 
'?.io".t"'

Ie te fiancerai à moi Jrtrr tu ?irié et dans I'amàur^, (Z). 
-Dott 

s"nt retour, lien que le péché

'":;";;;;;;-Ja?.r'it.t , << o.prrir toujours je t'aime d'umoor, sans défaillance je te garde ma

pitié > (8).

I La manifesfation souveraine de la pitié de Dieu est réservée a.ux temps messianiques'

Elle fait irruption dans le monde avec la veàue du seigneur,Jésus.(9). C',est lui.que les Pauvfes'

dans l'Evangi'le, poursrrivent de leur Kyrie e-Ieison comme d'une litanie de misère, comme d'un

i.iil" J'.rfioii q"i ,.oiÀd."it ,"rr, .Jrr. dans le chant de la Bonne Nouvelle : c'est le cri des

à."" ""."!i"s 
mËndiant la lumière (10), c'est I'imploration tumulri'euse de Bartimée (11), c'est

la orière aÏudacieuse de la Canane."À. (iz;. Le Kfrie eleison des évangiles se charge de toute la

miière humaine en quête de la pitié du Christ.

En reprenanr cefie liîanie à la suite des pauaret d'e.l'Euangile,_l'Eglise lend.,la rnain

au Siigneur; elle sair qu'elle n9.,peur'orai.ntent écoater sa Parole et célébret son

Eucharistie que si Diea '<< magnifii ra pitié à son égard' >>, colnn'te il le fit pour

Elisabetb, à- I'aube de l'fuangile (I3)'

L Comme I'Eucharistie elle-même, le Kyrie possède une dimension eschalologique..Il se dit

au seigneur << jusqu'à ce qu'il vienne 
'r> 

çt+i, jusque < en ce jour-là, où le Seigneur lui donnera

de troîver pitié qeîernettej auprès de lui'.>>'(r>).'C'est alors. que J:-lèt:,o.qui est riche ;1 
pitié.>

,. .""rUt"."u pÀ, f'ét.iâ;tg'., l..pe"ple-q"iâ-obtenu-pitié > 1rf;. C'est alors que la suppli'

cation du Kyrie'se changera en jubilâtioÂ << à la louange de sa gloire > (17)' 
L. D.

(6) Ex. 24,6. - Dans tous les textes cités, pitié lrradtljt hèsèd'

(7) Os. 2,2t.
(8) Jr.31,3.
(q) bieu nous justiûe non selon nos cuvres, mais selon sa pitié, manifestée en Jésus-Christ : "It 3,5'

(10) Mt. 9,27.
(11) Mc ro,41-48 et Parallèl€s.
(L2) ML 15,22.

(r3) Lc. 1,18.

(14) t Co. 11,26.

(1t) 2 Tm. 1,18.

(16) Ep. 2,4 et t P 2,10.

(u) Ep. 1,12.

ae



LE I(YR'E

La fonction et ln forme
Le Kyrie est probablement le reste d'une litanie. Sa fonction est la prière. de demande ; elle

est identique à celie de la prière universelle, maintenant restaurée avant l'ôffertoire. Dans ces condi'

tions, le Kyrie ne représenierait plus aujourd'hui qu'u.n regrettable 
-doublet. 

Toutefois, dans l'histoire
de la messé, le Kyriè a, jusqu'à è 1o"r, reçu des 

-intèrprétations 
diverses, dont le trois fois triple

Kyrie,Christe-Kyriê en tant qu'appel à la Trinité n'est qu'un exemple parmi d'autres.

Très tôt, le Kyrie fut compté parmi les chants de la messe, et comme nous le verrons à propos

du Gloria, il- fut aûssi du nombre àes premières pièces où s'introduisit la polyphonie. La. plupa$
des mélodiei du Kyrie de l'édition vatiêane témoignent de la fonction musicale que cette pièce_avait

acquise alors ; ao for et à mesure que- se développait la musique des chants de la messe, le Kyrie
teridait à devenir le véritable chani d'entrée, pendant que I'introït s'étiolait. Ou bien le Kyrie
reàplissait une fonction spéciale : dans la m,essè papale, il accompagnait l'obédience des cardinaux

et éiait répété jusqu'à ce que le rite ait pris frn. Là où est chanté le ProPre de la messe, ori se trouve

maintenarit comme devantïeux chants d;entrée, auxquels s'ajoute un autre chant, le Gloria, les trois

se suivant sans interruption. La liturgie (le service de Dieu) de la parole est précédée par une véri-

table liturgie (service de Dieu) du chant.

Le KTrie n'a pas de raison d'êlre conntze second cbant d'enlrée, e.l il peut dift'icilemenl
rempiacer le'oéritable chant d'entrée. De nombreux litu.rgistes-'t'onl remarquer que..le

Kyiie conça contflte litanie est deaenu inutile, après le rétablistement de .la prière

uniaersetlà aoant I'of't'erroire. D'autres le considèrent comme un appel, un << Adsumus >>

de I'atsemblée réunie poar la célébration de la liturgie'

o En tout cas, la musique doit reyêtir la forme d'un cri d'oppel (Anruf). Prétendre au delà

serait falsifier le Kyrie. Un Kyrie ne doit pas être un (( morceau de musique >>. _Il ne doit pas être non

:;. plus un lied ou cantique strophique. MêÀe si un tel cantique inclut le texte liturgique, il n'est pas

'irtilisable corrune Kyriè, parce qotor, < lied > n'est pas un ( appel >> gt qye sa forme musicale est

contraire à celle de'l'Aniuf. Pai ailleurs, si le Kyrie-est traité àlà manière des <<.tropes >>, il devient

), un chant d'entrée. Ici se déssine nettement une autre tâche de la réforme.liturgigg à venir : elle

ne doit pas seulement fixer les textes des chants liturgiques et les prescrire, mais fixer et pfescrire

aussi le càractère et la fonction des chants, afin qdils ne soient pas absorbés par la musique.

o Si le Kyrie est musicalement un véritable et simple appel, o1 pelf !9 chanter touiours. el
partout, même là où deux ou trois seulement sont réuiis pôur célébrêr la liturgie. Le chant alors

h'est pas plus difficile que la parole et la parole n'a plui de raison d'être, parce que le chant

vaut mieux' 
Dr H, HUCKE

les acteur$
Le Kyrie est, à l'origine, une litanie de supplication. Avant d'être dépouillé de s_es_intentions

- il appâraît alors comme << cri d'appel et gèste chanté de supplication > (J. Gelinea") -il associait le peuple aux intentions énumérées par un soliste. La structure était alors binaire, avec

deax caTégoriei d'àaeurs. Ensuite, il est devenu assez vite une prière alternée (au l2o siècle, sauf le

dernier) entre clercs puis entre choristes.
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LE KYME

Le renouveau liturgique a donné au Kyrie une structure ternaire, réclamée par l'état actuel

du texte (>as toujours iar' la musique...). On lui a même redonné des intentions (c1 gi semble

utile, du àoior io déb'ut, avec la iraduction française), ainsi on dira : << De ton Eglise sainte,

Seigneur prends pitié... >.

Dans l'état actuel des choses le plus pratique semble d'adopfer cefte structure ternaire (18).

Après une intention lue ou chantée (au' moins au début), divérses solutions nous sont proposées

par l.r compositeurs, aaec deztx ou trois groupes d'exécutants :

trois fois : soliste, schola et assemblée (messe de Pagot) ;

trois fois : soliste, assemblée, assemblée et chorale (messes de Julien et Berthier) ;

trois Kyrie par I'assemblée, trois Chtiste par la chorale ;

trois Kyrie par l'assemblée (messe de Reboud).

Déjà dans l'Ordinaire de Coutances (L557) on trouvait trois séries par le prêtre, trois séries par

le clerc servant, trois séries par le prêtre.

En grégorien le Kyrie XVIII ou le Kyrie << gal]ican ancie-n ) restent des chefs-d'euvre du

genre (r9"). "Errroite le développement musical fut rapide et. sans limites, entre le 9e et le 16e siècle,

E" fyri. iI 
"o* 

Kyrie polypËàniqoes en style fuguê avec interludes d'orgue. Qn peul noter_égale'

menr quç plusieurs'aoc,imétitr "n.ii.rr 
parlént dJKyly comme d'un chant des enfants (Egérie,

Constitirtio'ns Apostoliques, Liturgies gâllicanes), supplication innocente dans le peuple pécheur.

I. B.

o N. B. - Comment pratiquer acfuellement le Kyrie ?

Depuis la restauration de la << Prière universelle >>, il faut certainement éviter de

faire du' Kyrie une litanie. qui semblerait un doublet. Cependant, dans la plupart des

assemblées où on avait rendu au Kyrie sa forme litanique, on aura peine. à revenir

purement et simpJement à une série'd'invocations sans motivationd de la prière, car iI
y a là, pastoralement et liturgiquement, un manque à gagner.

Entre autres solutions, on Peut en retenir deux :

1) La ptemière solution, tablant sur Ie fait que le texte français < prends pitié > ne s'entend

bi.r, qrr'uuec un complément, consiste à faire précéder chaque groupe ternaire d'une ftès brève

formulation de la demande :

l. De ron Eglise répandue par luniuers, Seigneur, prends pitié 
- 

Seigneur, etc'

2. De ton pezple ici rassemblé, O Christ, prends pitié 
- 

O Christ, etc'

,. De fous lef bommes, sauués par ta Croix, Seigneur, prends pitié, 
- 

Seigneur, etc.

Ces formules peuvent avantageusement se diversifier selon les temps liturgiques par exemple

pour l'Avent :

De ton Eglise esPérant ta venue...

(lg) La préface du Grcduale sinplex laisse la libre répartition entre. les chants ei les divers chcurs. Les

biiectiaei ptatiques (n" 35) invitènt positivement à adopter la répartition ternaire.

(f9) Le Kyriale simplex donne neuf Kyrie, dont trois sont extraits du Kyriale vatican. (XVI,.-XVIII, X[)'
iroii de liianies diveises (saints, Lorette, Sâcré-C-cur) deux nouveaux (no 14 et 25) et le-< galiican ancien >>

it".in.rt."i.Àent frésenté'sous une forÂe difiérente'de celle sous laquelle il a été répandu en France depuis

dix ans et moins aisée). (N.o.r.n.)
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LE KYR'E

Des pauvres qui attendent la bonne nouvelle'..
Toi, notre unique espérance...
ou pour le Carême :

De ton Eglise courbée sous la 1Énitence...
De tous les hommes pécheurs...

Durant les temps ordinaires, certains pensent que ce moment est spécialement bien choisi pour
un rappel pénitentiel et baptismal.

2) La seconde solution est celle du Kyrie-Tritagion. On sait que dans les rites orientaux,
on chante au début de la messe I'hymne vénérable du triple Sanctus (que la liturgie romaine
n'a conservé qu'avant les Impropères du Vendredi saint), et c'est là sans doute Ie plus ancien

chant d'introït de la messe, accompagnant l'entrée des ministres avec le livre des Ecritures.

Linvocation < Agios o Theos, Âgios ischyros, Agios athanatos >> se chante d'abord trois fois,
suivie chaque fois de Kyrie Eleison. Les Syriens aioutent < Toi qui fus crucifié pour nous >'

et les Ethiopiens, les principaux mystères de la vie du Christ. D'où la riche motivation que

I'on peut ainsi donner au Kyrie et la mise au point de la formule suivante en français :

1. (Soro ou scHorA) : Diet saiû, Dieu vint et fort, Diet saint et innofiel .' Kyrie
eleison. Tous : Kyrie eleison, Kyrie eleison.

2. (Soro ou scHolÀ) : Toi q'ui at toaffert polr nor pëcb* : Christe eleison' Tous :

Christe eleison, Christe eleison.

3. (Soro ou scHoLA) : Souuiens+oi de nous quand tu oiendras ddn$ ton Royaume .' Kyrie
eleison. Tous : Kyrie eleison, Kyrie eleison'

Le deuxième membre peut avantageusement varier avec les temps liturgiques exprimant les

mystères du Christ :

Toi qui aient Pour ltoltr sdil1)er'

Toi qui es né de la Vierge lvlarie,
Toi qui fus cloué au bois de la Croix,
Toi qai es restuseité Pour ntottr'
Toi qui es monlé Ptès de ton Père,
Toi qui nous enuoies l:Esprit-Saint,

Le troisième membre, I'une des plus belles prières de l'Evangile, est chanté le dimanche chez

les Byzantins avant les Béatitudes, toujours à la petite entrée.

Cette formule peut être particulièrement utile dans les messes où on ne peut exécuter le

chant propre de I'introit. Mais elle revalorise aussi le Kyrie, après le chant d'entré,e, dans une

perspective acuménique et richement traditionnelle.

J. G.

le texte français

L'assemblée tout entière en appelle à la miséricorde de Dieu. C'est un cri qu'elle ne se lasse

pas de répéter. Il est adressé au Seigneur, c'est-à-dire à Jérus-Christ, établi p-ar,la_Résurrection

inédiate.tr 
-entre Dieu et les hommes, révélation de I'amour, de la miséricorde, de la Pitié de Dieu.

Un cri, oui, et qui ne trouve son authenticité que dans l'acte même qui le crée. Un cri ne se lit Pas
des yeux, re se murmure pas, un cfi se cfie.

Mais on dit : << Seigneur, prends pitié r>, ce n'est pas français ; il eût fallu traduire : <( aie

pitié de nous ), c Ê le fraîçais dit : (( avoir pitié de quelqu'un )) ou encore : ( prendre quelqu'un
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LE KYRTE

en pitié i>. Le mieux aurait encore été de pouvoir dire : << Pitié, Seigneur ), comme crie un accusé
ou un délinquant : Pitié !... Pitié, Monsieur I'agent ; Pitié, Monsieur le Président... ou comme
on dit de quelqu'un qu'il est sans pitié. Mais si l'on exprimait au préalable la raison qui pousse
l'assemblée à invoquer le Christ, si l'on disait, par exemple, au prix d'une très heureuse inveision :

De I'Eglise répandae dans le monde, Seignear, prenù pitié ; ou bien : Des fidèles qui sont ici
rassemblés, Seigneur, prenù pitié, etc., ce serait sans doute plus conforme à la vérité de cette
prière que de réclamer un << prends pitié de nous )) passe-partout.

Quant au mot pitié, qui n'a chanté, avec le psaume 50 : << Pitié, Seigneur, car nous avons
péché > ? On ne se complait pas dans son péché. On appelle plutôt au secours celui seul qui peut
nous en sortir, précisément parce qu'il a << enlevé le péché ) (comme il sera dit dans le Gloria).
( Pitié ! Au secours ! >> C'est le cri de celui qui va se noyer, qui ne peut être artaché à l'englou-
tissement que par la main d'un autre. C'est le cri du pauvre.

Le latin nouJ a ltabitués à comprend.re seulernent : cornpassion et pardon. ll y a plus :
Pitié équiaaut à << miséricorde >>. Dau niséricorde il y a bien comparion, mait ausi
lidélité.

I'a compassion est le sentimenl d.'ailachement qui lie instinctivement deux êtres :
c'est la réaction d'un père, d'une'mère, dlun frère, réaction du sein nzaternel.., c'est la
tendresse, qui prend la forme de la compassion, du pardon des offenses.

Mais deux êtres peuaenî aassi êîre allachû I'un à lautre par un sentiment délibéré
et conscient, Ia piété, La miséricorde de Dieu incluT ces deux tentiments. L'amour de
Dieu e$ tendresse sans limiîe. << Le Seigneur est tendresse et pitié >>. La solidarité de
Dieu aaec son peaple, aaec les hontnzes,let anzour fidèle - à iens unique d.'ailleurs -et dont Dieu, nalgré le péché det bommet, ne s'est iamais repenti, aoilà ce qu'ett
la pirié.

Une seule fois un homme a éprouvé ce sentiment, mais c'était un homme imaginaite (dans la
parabole du Samaritain se faisant piochain du blessé) présenté par Jésus pour dire-que la mesure
de l'amour dans le monde nouveau, c'est d'aimer sanl mesure, co[lme Dieu même. Etre miséri-
cordieux, comme I'est le Père.

Dès lors, s'agissant ici de pousser un cri, il fallrait un mot bref pour exprimer I'appel de
l'homme à ce << ccur ) de Dieu. On ne pouvait supporter une paraphrase, one explication. Ôn n'a
trouvé que : Pitié !

A cesx qai trouoent que cela fait cbien battu, pleurnichard, lamentable (cefie arfiîilde
si reprocbée aa cbrétien de n'aaoir pas I'air fier, rcssatcilé, cltanranî),...à ceux qui
djsent qae les bomnzes d'auiourd'bui en ont asrcz de resrer courbés, qu'ils n'on| que

faire de la pitié, qu'ils ne aeulent pas être pris en Pirié, que faut-il répondre : iion
{1/e çd les regarde ! er que la prière n'est pds un ie* de mots.

Jésus, quant à lui, n'a pas dédaigné le cri des infirmes et des malades... Il y a même discerné le
premier cri de la foi. Et il a secouru ceux qui réclamaient son secours. Ils criaient pitié, il a eu
pitié... it a eu pitié de la foule... Pas seulement en parole, mais en guérissant, en donnant sa parole
et son pain.

Les hommes d'aujourd'hui n'en ont-ils pas toujours autant besoin ? Non pas d'un vague mot
de consolation, mais ae fui ? N'ont-ils pas ^besoin 'que Dieu, comme une mèie, mette sàn cæur
au niveau de leur misère, pour la combler de son Amour : Jésus-Christ en personne ?

CI, R,
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LE KYR'Ê

Lr catéchèse aux enfants

Il est important de faire saisir que notre énumération de Kyrie est le reliquat d'une prière
d'intentions dont ce qui nous reste n'était que Ie répons.

Certaines paroisses reviennent à la formule primitive, mais dans le cadre d'une catéchèse
extra-paroissiale (scolaire, par exemple) ou inter-paroissiale, on ne peut tabler là-dessus.

On pourra faire saisir la vrr;ie richesse des prières litaniques en faisant écouter sur disque
aux enfants une des nombreuses litanies d'intercession que nous donne le répertoire acfuel.

ll serait bon et æcuménique d'écouter aussi celle de la liturgie d.e Taizé (face l du
disque SM 33-93 A, << Dimanche à Taizé >>). Nous ! relroilr)oni les grandes intentions
habituelles, aaec ilne ou deux nuAncer de uocabulaire qui l'incarnent parîiculièrement
bien dans I'aujourd'hui de I'Eglise, Ainsi I'intention pour les gouaernemenls des peuples
se précite : << ,..pour qu'ils aienl le seu de la justice sociale et de I'unité humaine...
priont le Seignear >>,

<< L'affliction >> dont l'Orient d.emande d.'être délioré deuienî, dant le aocabulaire
de Taizé, << I'angoisse >>,.. L'angoisse, noton!-le, si elle éuoque le doruaine de la
psychologie conlemporaine, éooque aussi quanfité de psaunzes : << Un pd.uore a crié :
Dieu écoute et de loutes ses angoisses Il le sauae >>. C'est le langage de Daaid,

Prière d'intentions, le Kyrie pose aussi le problème de l'intercession. Les fidèles réunis doivent
avoir (< l'obsession, le souci de toutes les Eglises >> (2 Co. 11, 28).

Il y a ici deux aspects de la prière chrétienne à souligner : Lo La prière de demande est souhaitée
par le Christ lui-même, << Demandez, fruppez... >>. Le récit de l'ami importun et tout le reste du
chapitre 11 de saint Luc sont faits pour nous en persuader. La panbole du juge et de la veuve
(Luc L8, 1-8) a le même but et les mêmes conclusions. 2o Pour être << catholique > (catholique
signifie << universel >>), cette prière doit porter le souci du monde entier.

Le premier de ces deux aspects (la prière de demande est évangélique, encouragée par le
Christ) pourra être médité à partir de paroles d'Evangile, des récits signalés plus haut (cf. Luc 11
et Luc 18) et aussi en remontant jusqu'à une des premières prières d'intercession du monde quon
trouvera en Genèse L8, t6-)3. Abraham, à I'aube de l'histoire du salut, a intercédé longuement pour
Sodome et Gomorrhe.

c. F.
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L'AGNUS DET

Situation
La liturgie eucharistique a pour forme rituelle le. repas du.seigneur..qu'il nous a-ordonné de

rcfaire en mZmoire de lui, tel {ue nous le décrivent les Synoptiques et I'Epître aux Corinthiens :

1. Jésus prit du pain et du vin offertoire
Z. il renàit grâcè et dit une bénédiction - grande prière eucharistique

3. Il rompit le pain
4. et le donna, ainsi que la coupe

= fraction
: communion.

A côté de la prière d'action de grâce - à la fois mémoire des merveilles du salut et parole

consécratoire dans'un chant de louanle et d'ofirande - qui fait de ce rePas le sacrement du

sacrifrce pascal, nous y trouvons les actions fondamentales âe tout rePas : préparer et,apporter la

nourriturè ; la divisei entre les convives ; la distribuer et la consofirmer. A chacun de ces trois

gestes corréspond un chant : chant d'ofiertoire, chant de fraction, chant de communion. Toute la
Ëélébration dn t.pur du Seigneur est enveloppée de chants, mais tandis que dans I'action de grâce

le chant est la fùme même-de la parole eu-haristique, dans les autres gestes, le chant accomPagne

l'action.

Tel est I'Agnus Dei : un cltanl poar accomptSner la ftaction du pain'

I, G,

Notes historiques

Les premiers témoignages que nous possédions sur le chant de l'Agnus Dei datent du 7e siède.

D'après ie Liber Pontificalis, le Pape Serge I"" (687-7OL) aurait. prescrit que .(( d"t"! le 
_tem.ps

de L fraction du Corpi du Seigneui, le clèrge et le peuple devraient chanter. Agnus Dei qui tollis
peccatd. mundi, nzircràre nobis >. Même si le témoignage du Liber Pontificalis P."l ê!... contesté

Lctuellement, il est certain cependant que le chant a été importé d'Orient (Serge I"" était lui-même

un oriental).
Depuis le 6e siècle, on considérait en efiet, en Orient, le rite de la fraction colnme une

évocatio'n des soufirances du Seigneur ; la liturgie syrienne chante par exemple : Ta es le Cbri$
dont le ftanc fut transpercé pour nous sur le ntont Golgotha à l.érusalem.; îu es-.|'Agneau de

Dieu qui' ôtet tà pactta du monde. En Orient, on désignait même les oblats par le nom d' << agneau >>.
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L'AGITUS DE'

A une époque antérieure, toutefois, et de manière plus profonde, les Pères commentaient plutôt
le rite de la fraction en le comparant aux apparitions du Christ ressuscité : de même que le Christ
ressuscité ( est apparu à beaucoup >, son sacrement est communicable à tous.

On chantait I'Agnus Dei aussi longtemps que durait le rite de la fraction du pain, à la manière
d'une sorte de litanie (comme le Kyrie eleiton primitivement). La formule Dona nobis pacem est
sans doute une conséquence du voisinage avec le baiser de paix.

L. D,

Signification biblique

I. LE TEXTE

Le texte liturgique de l'Agnus Dei est emprunté au témoignage que Jean-Baptiste rendit au
Christ devant ses disciples : Voici I'Agneau de Dieu qui ôte le péché du monde Qn l, 29-36).
Il semble que différents facteurs aient joué dansl'application au Christ du titre d'Agneau d.e Dieu.

A. - Le texte de base se lit dans le quatrième chant du Serviteur de Yahvé :

Yahvé a fait retomber sur lui les crimes de nous tous : affreusement traité, il s'humiliait,

:i#:'lï'&ï.ji iiïl''conduit à la boucherie . (ts. 53,6,7)

La Communauté primitive a vu dans les souffrances du Serviteur de Yahvé la prophétie des

souffrances de Jésus (1). Dans le texte hébreu, le mot que ûous traduisons par agneau peut
signifier aussi enfant, serviteur. On sait que l'appellation << Enfant )) ou (( Serviteur de Dieu >>

était courante dans la communauté primitive (2), mais l'humilité du titre a pu être cause du rem-
placement du sens de serviteur par celui d'agneau ; cette substitution était d'autant plus facile
que dans le texte d'Isaïe, le Serviteur de Yahvé est comparé précisément à un agneau. Jean-Baptiste
a donc pu désigner Jésus comme le serviteur de Dieu, et la communauté primitive à la suite de Jean
l'Evangéliste, aura lu : << Voici I'Agneau de Dieu >>. En Pierre L, 19, Pierre compare le Christ à

l'agneau qu'on a préparé au sacrifice : Vous auez été racbeîét,., Par un sang précieut(, cofnr/te
celui d'un agneau sans reproche et sanr îache, le Chrisr,

B. - La crucifixion de Jésus eut lieu à la fête de Pâques. La comparaison de Jésus avec
l'Agneau pascal, implicitement suggérée par les circonstances historiques, se trouvera clairement
explicitée par Paul : Le Cbrist, nolre Pâque, a été immolé (3). Jean la reprendra lui aussi, dans
le récit de la Passion ; en écrivant : Cela est arriué pour que s'accomplît I'Euiture, il montre
l'importance qu'il accorde à la réalisation de cette prophétie (4).

L'ensemble de ces textes souligne les idées suivantes :

a) l'humilifé et la patience du Christ souffrant injustement et le caractère expiatoire de sa

mort : il portait nos péchés.

(f) C'est à partir de ce texte que Philippe annonça Jésus à l'eunuque de la Reine de Candace (Acl. 8,26-15\.
(2) Ac. i,ri ; 4,27,i0.
(1) L Co. 5,7.
(4) Jn t9,2t ; ct. Ex. t2,46').
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b) le mémorial du mystère pascal : le sang de l'Agneau pascal protégeait les Israélites lors
de leur départ d'Egypte ; le sang de Jésus protège le peuple de la Nouvelle Alliance et le purifie
de ses péchés ; mais tandis que la Pâque ancienne s'étendait au seul peuple d'IsraëI, la Pâque
nouvelle est offerte à toute I'humanité, I'Agneau de Dieu ôte le péché du monde.

c) dans l'Apocalypse, le thème a pris une importance considérable :

- le sang de I'Agneau efface nos péchés (5).

- dans la liturgie céleste, l'Agneau reçoit la puissance universelle sur les nations, ouvre le Livre
de vie (6), est adoré par toute la création (7), inaugure le règne de paix (8), triomphe des
puissances infernales (9), exerce le jugement (10).

- Roi des rois et Seigneur des seigneurs (11), I'Agneau célèbre au ciel ses noces royales et éter-
nelles avec l'Eglise-Epouse (12).

Ainsi donc, vers les années 95, date où Jean terminait la rédaction de I'Apocalypse, le titre
d'Agneau de Dieu était devenu un des titres privilégiés du Christ glorifié.

2. LE RITE

La célébntion de l'Eucharistie renouvelle le geste même du Seigneur, selon son commandement :

<< Faites ceci en mémoire de moi ) (1 Co. L1, 2r). Or les quatre traditions qui nous rapportent
I'Institution de la Cène, celle de Mt. 26, 26, celTe de Mc '1.4, 22, celle de L Co. 11, 24 à laquelle
s'apparente celle de Luc 22, 19, mentionnent toutes le rite de la fraction du pain : ( Jésus prit le
pain, rendit grâce à son Père, le rompit et dit : Ceci est mon Corps... >>. Dès les origines du culte
chrétien, ce rite prit une importance considérable. Les Actes des Apôtres appellent l'Eucharistie la
<< fraction du pain >> et la Didachè nomme << fraction > le pain eucharistié. C'est que le geste de
rompre le pain signifie intensément l'unité d'une seule famille rassemblée autour d'une seule table,
mangeant le même pain. Vers les années ,4-J7, Paul expliquera dans 1 Co. 1.0, 16-17 :

Le calice de bénédiction que nous bénissons, n'est-il pas la communion âu sang du Christ ?

Le pain que nous rompons n'est-il pas la communion au corps du Christ ? Parce que le pain
est un, nous sommes un seul corps dans une multitude ; car nous participons tous au Pain unique.

Certes, la gràce signifiée par le rite de la fraction demeurait présente à toutes les messes, même
Iorsque le rite eut disparu par suite de l'introduction de I'usage du pain azyme et des petites hosties.
Mais le rite lui-même vient d'être restitué et hzureusement mis en valeur au rituel de la concélébration.

Même si lon faisait absrracîion da rite, la litanie de I'Agnus demeure un chanl
eucharistique d'une grande ùcheste scripluraire et tbéologique. La meste est en effet
le'mémorial de Ja Pasion et de la Rëturreclion du Seigneur, de îoat cet entemble que

(t) Ap. 5,9 ;7,14 ; tz,rt.
(6) Ap. 5,7 et ss.

(7) Ap. 5,8 et ss.

(8) Ap. 5,2.

O) Ap. t7,r4.
(to) 4p.6,16 et ss. ;73,8;14,70;21,27.
(11) Ap. t7,L4 et t9,L6.
(t2) Ap. r9,9.
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nour aPPelons la Pâque du Seigneur ; or c'esl précisément ce lhème pascal qu'éuoque
la nzention de I'Agneau de Dieu. Situé enlre le canon et la communion, entre I'offrande
que I'Eglise fait du Christ au Père et I'offrande que le Père fait du Chri$ à I'Eglise,
ce cltant litanique doit atteindre une grande solenniîé, il doit être l'écho des accla-
rnations que la liturgie céleste adresse à l'Agneau immolé et triontphanr.

L'Agneau qui est la victime de la Pâque nouvelle, et qui va aussi devenir notre nourriture, est
ainsi le centre de la liturgie céleste et terrestre ; et tandis que l'Eglise du ciel lui adresse ses hymnes
de victoire, l'Eglise de la terre, qui se trouve encore en terre d'Exode, fait montêr vers lui ses
supplications pour Ie pardon de ses péchés, pour la délivrance de I'ancienne servitude, pour la paix
de son âme.

L, D,

les acteurs

Litanie de srrFplication pour Ia fraction, la forme litanique de I'Agnus Dei marque un désir
d'intensiûcation de la prière. Les documents anciens (Liber Pontiûcalis, Remi ,d'Auxerrè, Sicard de
Crémone) en font un cban, du clergé el du peuple; ensuite on le voit apparaître dans les sacramen-
taires, ce qui indique sa récitation par le célébrant. Aux 11e-12e-siècles il s'ènrichit de mélodies ornées,
il est assuré souvent par les clercs, puis il passe au chæu] de chant et le prêtre le récite à part, enfin
il est abondamment ( tropé >. On est loin de la forme ancienne XVllt de la vaticane, qui
s'enchaîne avec Ie << Pax bomini >>. Au 12e siècle (dans l'Ordo romain I) la schola est seule à
Ie chanter.

Sa forme textuelle indique clairement sa forme musicale et l'intervention de ses (( acteurs )) :

trois invocations et trois réponses. Les Direcliaes prariquet précisent les diverses possibilités concer-
nant les acteurs de ce chant litanique : << La structure même de cette triple invotation suggère de
traiter chaque invocation de manière identique ;le peuple chante ou dit, par trois fois, la finale
(<<_ miserere... )) ou << prends pitié... >) ; le début est, soit chanté ou dit intégralement par un
soliste (le célébrant à la messe lue) ou la schola, soit distribué entre le soliste (<< Agnus Dei >>)

et la-schola (o q"i tollis... >). A la messe lue, on peut. également faire dire par le-peuple avec
le célébrant les trois invocations en entier > (no 99). Les nouvelles rubriques du Missèt sônt plus
générales : s'il est chanté ou lu par le peuple ou la schola le célébrant ne dôit pas le dire privément
mais il peut Ie dire ou le chanter avec le peuple ou la schola.

L'alternance à deux 
_ 
cheurs (et dans les formes musicales qui la supposent) ne correspond

pas à la structure normale de cette pièce, pas plus que les formes excluiivement chorales. idais
une forme ornée et même une polyphonie << homophonique >>, qui laisserait la place du peuple
serait excellente.

I. B.

N. B. 
- 

Le Kyriale simplex propose sept Agnus Dei, le Vat. XVIII, (ttès fondamental et
toujours utilisable), le XVI (pas plus heureux que le Sanctus XVI), l'ad. lib. II (très popu-
laire), le Vat. X (très beau, avec 2u Agnus différent), celui des litanies du Sacré-Cæur (joli,
mais << sentimental >), des litanies de Lorette, et un autre (n" 17) dont la réponse est très
facile (rv,o.r.n.).
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Lt fonction et h forne

L'Agnus Dei a été aussi à l'origine une litanie. On dit qu'il a été introduit dans la messe
par le pape Serge I"" (687-7OL) comme chant commun du clergé et du peuple. D'après sa fonction,
il a êté d'abord un confractorium : chant pour la fraction du pain. Cette pièce de l'ordinaire de
la messe fut donc originellement destinée, comme les chants de procession (introït, offertoire,
communion) à accompagner an rite. L'invocation était répétée aussi longtemps qu'il était nécessaire.
Ce n'est qulau 9e siècle que l'on trouve les premiers témoins du triple Agnus. Au loe siècle, on
commença d'abord à remplacer le troisième (< miserere nobis >> par le << dona nobis pacem >. On
chante aujourd'hui encore trois fois (< miserere nobis >> à l'église du Latran. Dans la liturgie milanaise,
le confractorium est un << répons >> qui fait partie des chants du propre.

Lorsque la fraction.du pain,. aux 9e-70e siècles, tomba en.d.ésuétude-par raréfaction des
communiantt, le cbanî de I'Agnus Dei deaint le chant du baiter de paix. Dans beau-
coup d'endroirr, pendanî que I'Agnus Dei était cbanté, le prêtre tenait les deux rnoitiés
de I'ltostie au-desws du calice ou il souleuait le calice. L'Agnus Dei deuenait Ie chant
d'honzmage au Sacrentent, La meraeilleuse forme conlrapuntique de I!Agnus Dei aient
peuî-ârre de Ià. Enfin, I'Agnus Dei deainî chanr de communion et il a conserué prali-
qtlerrlenl celte fonction àans les d.ifférentes tnesser polyphoniques iusqu'à nos jours.
Ou bien il pril la place de I'aniienne de communion, oll bien I'antienne deairct un
second chant de comntunion, auquel on attacha moins d'attention musicale.

o Quelle fonction aura I'Agnus Dei dans la restauration des rifes de la messe ? Selon les
instructions concernant l'utilisation de la Constitution conciliaire sur la sainte liturgie du 26 sep-
tembre 1964, l'Agnus Dei, comme les autres chants de l'ordinaire de' la messe, peut être chanté ou
dit par le célébrant avec toute l'assemblée, ou avec Ia schola. Alors, l'Agnus Dei n'est plus un chant
d'accompagnement, mais constitue un rite propre. Il est, comme le Kyrie, un << appel >, et la forme
musicale doit y correspondre. Mais le célébrant n'est pas obligé de chanter ou de dire l'Agnus avec
les autres. Il peut, pendant le chant de l'Agnus Dei, dire les prières préparatoires à la communion.
Surtout, dans la concélébration, on fait à nouveau une véritable fraction durant l'Agnus Dei. Ainsi
I'Agnus redevient un chant d'accompagnement de l'assemblée ou du chæur.

o En ce qui 
"onie.n" 

la forme musicale, on iouit donc ici d'une cerfaine liberté. A côté de
Ia forme litanique qui est celle du texte liturgique, un Agnus en forme de << lied >> est également
possible. Mais dans ce cas, il faudrait se demander si la répétition d'une strophe garde un sens.
Il est naturel de répéter un (( cri d'appél >>. Mais il y a quelque chose d'artiÉciel à répéter une
.strophe avec le même texte, car cela est étranger à la forme lied. Il est douteux què dans la
perspective de la réforme liturgique, I'Agnus Dei soit conçu comme chant d'accompagnement aux
prières du prêtre avant la communion. Peut-être l'Agnus Dei redeviendra-t-il un chant d'accompa-
gnement 

- non pas de la communion, ni des prières qui la précèdent - 
mais d'un véritable rite

restauré de la fraction du pain.
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le texte français

Nous avons à creuser trois expressions : (( Agneau de Dieu >, (( 9ui enlèves le péché du

monde )) et ( donne-nous la paix >>. Le mot < pitié >> a êtê expliqué à propos du Kyrie.

Il faut se mettre dans l'acte du chant. Nous avons ici une invocation répétée trois fois (sauf

la finale) et qui frgurait déjà dans le Gloria (13).

Elle a une origine évangélique.

Elle servait originellement à accompagner un geste liturgique important : la fraction du Corps

du Christ, préalable à l'acte de communion'

Ces considérations éclairent le texte au moins autant que I'examen des mots à la loupe'

I Agneau de Dieu

On entend af.frrmer que cette image ne dit rien à la plupart des Français d'zujourd'hui, ou

tout au moins qu'elle n'évbque que la mièvrerie, la douceur, la résignation,- tous sentiments que

l'homme moderne réprouverait ; cèla rappellerait les agneaux brodés des chasubles-ou des Parements
d'autels, les bergeriei, certains Bons Pasteurs... ne rien dire, tout accePter, tendre la joue, dire amen

à tout. On voit lci le risque de vouloir serrer de trop près le contenu de certaines images'

En réalité dans << Agneau de Dieu >>, il y a << de Dieu >), ce qui empêche d'identiûer celui gui
est désigné avec I'animal-plus ou moins bêlant, sans pour autant évacuer la référence à une histoire.

Aussi bien, à I'obiection : << combien sattenl aujourd'Itui ce qu'est un ltgn-eau ? >> et

<< ceux qui le ua-ent ne ttoienl guère le raPPort aaec fésus-Chrisl >>, un de mes amis

répond: heurtusentent ! Oui, nous dirions aolontiers: heureux ceux qui.n'ont Pas ou

eî qui ont cru, Au d.emeuranl, ne disons rien des nomt d'.anitnaux. plus ou moins

familiers qui érnaillent les conaersaîions quand il lagit d.e désigner des personnes,

L'évangile et la liturgie, dès l'origine, ont recueilli et réuni sous le mot ag.neau deux.traditions.

D'une part"celle du << Serviteur de Diéu l>. La comparaison trouvé!Par Jérémie.persécuté, se disant

agneau qu'on mène à I'abattoir, fut reprise par-Isaîè pour la.mort du Serviteur de Dieu en.expiation

dés péchès de son peuple, ce qui annonçait 
-le 

destin du Christ, comme lexpliqrra plus tard le diacre

Philippe, et commË les évangéiistes le penseront devant le silence de Jésus lTPt son procès. Et
d'autiË part celle du sang de1'agneau qui servit de signe pour épargner les ûdèles. et Pdt ensuite

valeur iédemptrice faisan-t des fidèles un < peuple consacré )), ( rul royaume de prêtres >.

La toute première communauté chrétienne vit en Jésus, notamment dans sa mort, ( le véritable
agneau >> pasêal (14) : notre Pâque, le Christ, a été immolé >.

Mah on dit : Pourquoi garder ce relent de sacrifice sanglant- ?,Répons-e : -le Cbûs.
n'esî pas un nythe,'une-idée désincarnée. Il est oenu dans lbistoire des ltommes à

taqueile il a donné, sans la biffer, un accornplissemen, et une ignification'

(U) et à la fin des litanies des Saints, oir la ûnale varie chaque fois.

Gq Cf. Exsaltet et pléface pascale.
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Les mots << Agneau de Dieu > sont lourds de toute une histoire humaine, qui nous interdit
de les réduire à une image grossièrement matérielle et banale, et nous oblige, au contraire, à les
prendre'au sérieux, si nous ne voulons pas renier I'histoire à laquelle nous appartenons. Comme
le sacrifice de Jésus-Christ n'a pas annulé les ofirandes insuffisantes d'Abel et de Melchisédech,
mais les a accomplies. Il ne s'agit pas d'un symbole, vide de sens. On ne recolle pas à tout prix sur
un mot vide une signification fantaisiste pour le justifier. On se replonge dans la vérité de la
condition humaine.

Eh bien, non ! il n'existe pas de petit de brebis capable de représenter à lui seul, à la fois Ia
lointaine victime des pasteurs hébreux célébrant leur fête, le sang qui marqua les portes des privi-
légiés lors du grand soir de la sortie en force de l'Egypte, le serviteur qui a payâpour ses côreli-
gionnaires, la mort librement consentie de Jésus. Il n'en existe pas ! Mais l'expression qui rend
comPte de cette unique réalité vivante se doit de ne rien reniei de cette histoiie et de s-appuyer
sur le mot concret originel qui lui a servi de support signiûcatif et qu'il a empêché de divaguer.

On nous permeîlra celle dernière obseraation : ie connais une famille où le gigot
d'agneau figure au menu de I'anniaersaire de mariage des parentt pdrce que Ie iour
de leurs noces, il en fut ainsi. Le mariage n'est pas une idée, mais une aie qai texprime
en rnille ge$es quotidienr, Aentorlologie des nzotr ne ooit pas le rapport que celre

faruille fait entre agneau el mariage. Il n'y en a pas. Le raPpor, e$ éaidemment
au-delà des mots pris séparément. Ainsi de I'Agneau de Dieu.

I qui enlève le péché du monde.

C'est la phrase de Jean-Baptiste, pensant probablement au Serviteur de Dieu, qui se continue.
On supplie I'Agneau de Dieu en tant que sa mort fut et demeure rédemptrice, et ouvre ce monde
nouveau, d'où le péché, l'éloignement de Dieu, est exclu, définitivement << enlevé ), où, dans un
festin de noces ininterrompu, l'homme est devenu le commensal de Dieu, le voit face à face... ce
que la communion dans un instant va mystérieusement à la fois promettre et réaliser.

Le latin, en subsliluant le pluriel au singulier, auait souligné la référence au Seroireur.
Le.singulier dit plry (y la $.ofti.lne des péchés; La Éalité est éaidemment plurielle,.
nais guand on parle d'une foule, nul ne uoit qu'il n'y a qu'une seule personne.
Le singulier élinzine I'inquiétude de celui qui se deruande si le Cbrist a bien pensé à lai,

Jésus a rapproché l'homme de Dieu. ll a f.ait habiter Dieu en l'humanité. Il a étê jusqu'au
bout de I'Incarnation. Il a pris et porté le péché, tout le péché de I'homme - sans être péché,
puisqu'il est Dieu, le contraire même du pécné - il a pris sur lui tout ce qui éloigne I'homme
de Dieu, et le divise, jusqu'à cette brisure définitive, la mort. Il a pris tout cela pour en décharger
l'homme et lui rendre la paix, la réconciliation avec Dieu et avec lui-même. Nous demandons à ce
Sauveur de nous manifester sa pitié, sa miséricorde, son arnour : d'enlever encore notre péché, de
ré{uire nos séparatiotu, nos murs, nos oppositions... de ne pas considérer notre péché mais notre
faiblesse et l'accueil que nous sommes piêts à lui faire.

r Donne-nous la paix

Cæ que nous demandons en fin de compte, après la manifestation de cet amour de Dieu qui
pardonne nos péchés, et au moment même où nous allons partager le pain de I'unité, c'est la paix.
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La paix, non plus seulement la tranquillité, le bien-être, la sécurité, la concorde, à quoi tous les

hommes ont toujours aspiré, mais la réconciliation avec Dieu, que nous a méritée le sang de I'Agneau
pascal et la réconciliation avec les autres, la paix promise par le Ressuscité et que lui se-ul,. et non
pas le monde, peut donner : sa présence, le Seigneur avec nous, en qui nous passons de la mort
à la vie.

La paix signifiée par le geste d'amitié fraternelle, partant de l'autel représentant Jésus-Christ.
La paix que demande le Pater et qui se partage coûlme le Pain. La paix sur terre aux hommes
bien-aimés' 

cr. R.

Lt catéchèse Lux enfants

<< Le pain que nous rompons n'est-il pas communion au corps du Christ ? Puisqu'il n'y a qu'un
pain, à nous tous nous ne formons qu'un seul Corps >> (1 Co. 10, 16). Si nous aimons évoquer ce

texte en entraînant des jeunes à réfléchir sur le sens de I'Agnus, c'est que ce chant, primitivement et
au Moyen Age encore, accompagnait << la longue et émouvante Fraction des pains consacrés >>. Il faut
rappeler aussi l'importance de cette expression : les premiers chrétiens désignaient couramment
l'Eucharistie par les mots (( Fraction du pain >>. C'est donc dans une même perspective que nous
ferons envisager la Fraction du Pain et la Paix de l'Agneau.

Le Christ est ressuscité à jamais, mais, <{ jusqu'à ce qu'il vienne >>, la fraction du. pain nous
rappelle qu'il lui a fallu mourir, donner sa vie dans la douleur de la croix, comme il nous la
donne maintenant, dans le mystère de ce partage sacratnentel du Pain qui est son corPs, pour qu'à
notre tour, nous aimions comme Lui. Jusqu'à donner notre vie, notre chair, notre existence <( Pour
le salut du monde >> (Jean 6, 5L).

Agneau pascal : dans certains passages de la Bible, l'Agneau et la Pâque ne font qu'un, la
Pàque c'est l'àgneau lui-même. En Exode L2, 46 on dit de la Pâque qu'elle sera mangée, En Exode
L2, 47 on dit qu'elle sera célébrée, Il nous faut, entrant dans la mentalité biblique, apprendre à

voir dans ce double sens une richesse et non une source de malaise, Ce double sens culminera dans

le Christ qui est notre sauoeur et notre salul,

L'événement de notre rédemption est en efiet << personnifié >) dans le Christ. < C'est Moi la
résurrection et Ia vie >> (Antienne du Benedictus, cf. Jn LI, 2r). Notre Pâque, c'est d'adhérer à

Jésus-Christ, l'Agneau de Dieu, c'est de nous conformer (con-former) à une vie humaine pascale,

à une existence d'Agneau de Dieu.

II faut méditer ce myslère de I'Agneau et e$aler cl'en retrouuer le sens, Agneau,
c'est un type d'homme. C'est le rlpe d.'bomme chrétien. Ce dearait êîre le type
d'homme idéal des chrériens. Le suprême compliment, dans nos boucbes, deurail être

que noul disions de quelqu'un que nous fuouaonr rernarquable i << Ça, ê'est un agneau ! >.

Il faut bien dire que nou.t en sonntes loin. Le lion, I'aigle, le cbeoal, le bæuf même
(<< fort colnrne un- bæuf) nous seruiront à éaoquer la puissance, la force, I'intelligence.
Mais la uiriliré, que noils soahailons à juste titre chez un bonznte pleinemenr homme,
est peu liée dani noîre espril à ce que lecouore le îerme d'agneau. Tout au plus ce

rnot éaoque-t-il pour nous un enfant bouclé, doux et genhil,
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On peut se demander dès lors ce qui surgit de nos cæurs quand nous chantons la messe :

<< Agneari de Dieu... >> Il y a une association perdue. Redonner au chapitre 53 d'Isaïe la place qrr'il
avaiidans le cæur des croyants d'avant le Christ nous permettra d'entendre, dans le sens où elle a

été dite, Ia grande, la messianique prophétie de Jean-Bâptiste que nous rapporte Jean au chapitre L,

verset 36, de son évangile : << Voici l'Agneau de Dieu >>.

Aux enfants que je veux faire sortir des. rêves suaves et bêlants _sur lesquels. ce mot les

embarque, je dis qu-'un agneau est un patienl. Quelqu'un qui est capable de suppo{9j beaucoup, de

soufirii longtemps. Il faut essayer de retrouver la notion d'une douceur virile. Elle est surmon'
tement et Àon âbsence de réflexes violents, elle est amour confiant et non passivité résignée.

Un chant du seuil éaoque cette longue palience, cetle lenle << passion >> : le Père Duttal
a chanîé l'image du SZroiteur soufjrant, du Pauare, de I'Agneau << pasMnt >> doulou'
reuierrient << iue des Longues-Haies >>. Ce chant (SM 45-11) esl araintenl un chanl

pascal, un chanr de passage d.ouloureux de ce monde tterc I'aulr.e par la souffrance
'colwnte 

I'annonçait liaie, iomme l'a uécu le Christ el dprès lui le plus petit d'entre
les siens (Mt. t5,42-43). Agneau de Dieu qui porte làs péchés du monde, rue des

Longues-Haies, le Seigneur passait...

C'est l'aujourd'hui de I'Agnus Dei qui nous est proposé là. C'est la messe célébrée dans la vie
de ceux qui âcceptent d'appartenir à cette ( race >> pàscale, à ce Corps. du Christ, à ce Pain

rompu -- brisé, èxténué, rnangé - Pour que vive le monde. Dans Sa paix.

Aoec les feunes, a7prenons à considérer corntle diuins, dans noîre aie, non les rnoments

de succès, d'imntunité et de puisvnce, rna)s préciÉment ce qui fait de nous; à certaines

lteuret, des paaares, des himiliét, des << agneaux >>, des seruiteurs rcuffrants. Parce

qu'obéir au Pèrt, dans les conditions îerresties, ne ad par sans << s'anéanîir soi-même,

prenant condirion dlesclaue >> (Pbt.2,5-8) pour la rémission d''un grand nombre.

<< Je dis seulement qu'il y a sur cette terre des fléaux et des victimes et qu'il faut, autant

qu'il esi possible, refuser d'être avec le fléau >> (Camus, dats La Perle, N.R'F.,p.278).
C'est à peu près cette bonne résolution-là que nous dewions inculquer et avoir 

-dans .le cæur

pour chantei valablement l'Agnus Dei. Chantei << Agneau de Dieu... 
. 
donnez-nous la .paix >> en-

?tant décidé à rester du côté ies loups et des tigres, cËst tricher. La paix de I'Agneau n'èst donnêe

qu'à ceux qui acceptent de souffrir ei de lotter àvec Lui, du côté des victimes. Pour que règnent la

Justice et la Paix.

o QunsrroNs : Commenr les prenziers chrétiens désignaienî-ils la messe ? Cornmen,

comprendre le symbole d'unità qu'on uoit là ? Pourquoi demande-t-on << la paix >>

à << I'agneau >> de Di,eu ? (Cf. ls.53,3-L2 eî 8p.2, 11-18).

c. F.

40



LE GLOR]A

Situation

_ Pièce ajoutée a1 rite d'entrée pour les jours de fête, l'hymne du Gloria, que les grecs appellent
la < Grande doxologie >>, prolonge la supplication du Kyrie par une priè}e de louangè.- Entre
le chant d'entrée et I'oraison, il complète le couple essentiel de la demande chrétienne : demande-
action de grâce.

Hymne du matin, il met dans Ia bouche de la communauté qui vient de s'assembler les
expressions les plus traditionnelles et les plus riches de l'Eglise en prière.

Chef-d'æuvre de prose lyrique, il est, de toutes les pièces de l'ordinaire, celle qui appelle le
plus impérieusement le chant et suppose une expression musicale.

I. G.

Notes historiques

Le texte du Gloria nous est parvenu dans une double recension :

- Celle des Constituti.ons Àpostoliques, YII,47, I-3, dont le texte, remanié sans doute par un
auteur arien, est adressé uniquement au Père.

- Celle du Codex Alexandrinus, qui recouvre pratiquement le texte du missel romain (I).
Pas plus que le Kyrie ou Ie Credo, cette hymne ne fut composée pour la liturgie de la messe.

Avec l'antique chant loyeute Lumière etle Te decei laus, elle faisait partie du trésor des anciennes
hymnes que la piété chrétienne, en continuité avec la tradition du Nouveau Testament, avait
inventées en l'honneur du Christ Jésus (2). Selon les Consîitutiou Aposoliques, elle se chantait
comme prière du matin. C'est également à la louange matinale que la rattache Athanase (3), en
cgmpagnie du Psaume 62 (<< O Dieu, toi mon Dieu, je te cherche dès l'aurore >>) et le Cantique
des trois Enfants (Dan. 3, 57-88). Elle s'introduisit à la messe romaine à la faveur de la lituri;ie
de Noël :_une hymne qui s'ouvrait par le chant des anges à Bethléem, ne convenait-elle pas patai-
tement à la messe de la nativité du Seigneur ? D'après le Liber Pontificalis, le pape Symmaque
(498-tI4) en étendit I'usage aux messes célébrées par les évêques aux dimanchès- et fêtes àes
mattyrs. Il était normal 

- et si humain --: que les prêtres aient voulu imiter les évêques sur ce
point, en obtenant le droit de chanter le Gloria à leur propre messe. Ce fut chose faite au LLe siècle.

L. D.

(t) On_trouvera ces- textes dans F.-X. FINK, Didascalia et Constitutionet Apostolorum, t. 1, p. 4j4-4t6. -Sur I'influence considérable des luttes atiennes et anti-ariennes à I'intérieur de la liturgie et ïe ses formu.
laires, voir J.-4. JÛNoaNx, Traàition litugique eî prcblènes actuels de pastorale, Le 

-Puy, t962, p. 15-86.
(Z) On trouvera .un inventaire des hymnes bibliques et patristiques primitives dans L. Dnrcs, Hymnes et
Ptièr<t àes- pcanôet+s. siàcks, ,C.oll.. ..<*".lfrivant€- Traditirn .*; Z-Patîs;' ty6i.
(i) De Virginirarc, 2O ; PG 28,276.
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LE GLOR'A

Signification biblique

r Le début du Gloria est emprunté à I'hymne des anges de Bethléem. On sait que, selon les
données de la critique textuellibiblique, deux traductionT sont possibrer. '

1. La première est celle qu'a retenue le missel romain :

Gloire à Dieu au plus haut (des cieux)
et sur terre paix aux hommes de sa bienveillance.

Les << hommes de sa bienveillance > sont ceux sur qui repose la bienveillance de Dieu. La tra-
duction << aux hommes que Diel aime >_ rend donc iarfaiîement le sens du texte biblique. En
revanche, la traduction << aux hommes de bonne volànté )), pour vénérable qu'elle soit, âe rend
Pas..le message de la Parole-de-Dieu. T,a paix est un bien Âessianique qui,'dans la perspective
biblique, est essentiellement le fruit de la bienveillance divine. L'homme ne peut que i'aàeitlir
et \a faire fructifer.

2. La seconde traduction est utilisée par certaines lirurgies orientales. Elle se présente dans
un rythme ternaire extrêmement puissant :

Gloire à Dieu au plus haut (des cieux)

ll,"'i",iiil, TtJ;ve'rance (de Dieu).

Le texte rappel,le .manifestement I'acclamation joyeuse que les disciples adressaient à Jésus lors cle
son entrée messianique à Jérusalem :

Toute la foule des disciples, transportés de joie, se mit à louer Dieu d'une voix forte, pour
tous les miracles qu'ils avaient vus, disant : << Béni soit celui qui vient au nom du Seigneur !

Au ciel, paix, et gloire au plus haut des cieux. (Lrc 1.9,37)

I Les dernières acclamaiions du Gloria se trouvent dans les liturgies orientales au rite de la
communion. En présentant le.corps du Seigneur à l'assemblée, l'évêque proclame : (( Les choses
saintes aux saints >>. Le peuple répond alors par les acclamations suivanles :

Ï,:":ïi,i,i:îi: J ix",' îff î'", 
;,iaa.,,

à la gloire de Dieu le Père. Amen I (4).

I On a relevé que le texte du Gloria rassemblait dans un plaisant désordre littéraire les éléments les
plus divers de la.prière chrétienne : on adore Dieu, on lui-rend grâce, on bénit son nom, on implore
le pardon des péchés, on lui demande de manière très généralè de << recevoir notre prière >i. La
note dominante de cette symphonie d'acclamations et de supplications reste cependant la^glorification
de Dieu. D'une. part, le texte commence par << Gloire à- 

-Dieu 
au plus haù des cieui l>, d'autre

Part il se termine,. Par trne sorte d'inclusion, par << Dans la gloiie de Dieu le Père >>. Toutes
les.autres prières'ddl'-hymre-sennblent*aiusi plùées dans Ie ray6nnement de cette gloire que l'on
acclame. Aussi les liturgies orientales appellenrelles le Gloria la << Grande Doxolojie >>.

(4) C.onstitutions Apotoliqtet, YIII, L3, l2-1i. Cf. FuNr, op. cit., p. 516 ; Arx Soutces de la Lir4rgie,
op. cit., p. r)4-r95.
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LE GLOR'A

En tant que doxologie, le Gloria appartient à la forrne la pl.as h.aute de.,la ptière

cltrétienne. Deaanî là tuanscendance à, Père qui babite une lumière inaccetsible, deaant

les meraeiJles d.u salut que Dieu fait éclater parmi son_ peuple, deuant l.e .mystère
de I'Eucharistie qui fait âemeurer là Seigneur fêsus au,milieu.-de la.p.auureté.h,u.maine,

I'ltontme ne peui qu'e répéter : << Gloiri à Dieu ! >> Certes, il sait bien qu'à.l'infinité.
d.e la gloire'diainà, il ie peut rien aiouter, rien relrancher. Mais il te souoient aussi

que sa grandeur bumaine 
'consisle 

pràcisérnent à reconnaîr_re el à acclame,t la grandear

de Dieù, à s'ouarir ttu ralonnemeil de cette gloire enaabisranle par I'Amen de loute

son âme.

Comme rite d'entrée, le Gloria annonce déjà en quelque sorte la Prêf.ace, et prélude à la grande

action de grâce du Canon. 
L. D.

la fonction et h fornre

Le Gloria est, avec le Te Deum, un des rares vestiges demeurés dans nos chants liturgiques,

de l'hymnodie à sirophes libres du début de la chrétienté. Le texte se rattache au chant des anges

(Luc i, t4) et a été'transmis sous différentes formes dans les l.angues sy.rienne, grecque ou latine.

Ào Moyer'Age étaient utilisées des variantes de notre texte latin, lesquelles 
.se. 

r:tr-o:v:nj dans un

-^.,or.iit de 3t-Gall au 9e siècle. L'emploi liturgique du Gloria correspondait à .l'origine. à peu

p.tr a ..tU du Te Deum. Nous ne r^*11 pæ é1âctemerit quand le Glorla a été introduit dans

i^ *.55.. Il semble que le pape Symmaque (t -l 
ra) ait étèndu son.usage à toutes les messes pontificales

dès dimanches et dàs fêtà ïes'martyis. Ào .oott du 11.e siècle, il devint courant _que 
le Gloria

soit aussi entonné par le prêtre et chanté à toutes les mesôes de caractère solennel. Cette solennité

fut encore accentuéè dans ie bas Moyen Age par I'invitation d'un ou plusieurs chanteurs. adressée

ro .eiiUru"t pour qu'il entonne le éloria,-avèc les paroles suivantes : << Sacerdos Dei excelsi,

veni ante sanctum et sacrum altare et in laude regis regum vocem tuam amitte, supplices te rogamus.

Eia, dic domne... >)

Il semble que, dans la liturgie romaine, le Gloria ait étê génêr.alement chanté..par le chæur des

clercs entourant' I'autel. On ne"parle pas, dans les sources les_ plus anciennes, d'une. participation

du peuple. Puis de bonne heure, l. Ctoria a été transmis au chæur des musiciens : le Kyrie et- le

Cio"i^ io"t les premiers chants de l'ordinarium missae à nous avoir été transmis en polyphonie (en

of* à., adaptaiions polyphoniques de l'alléluia et du trait). Les plus anciennes compositions datent

â" ael"t drr' 11. sieàe.',q, côtè de cela, les compositions monoZliques (Gloria VIII !) continuent

i"rq";""" rc"-lj" siècles. Les dix-neuf mélodies 1mèsses I-IY .t.Glôria ad libitum I-IV) proposées

par'l'édition vaticane, simplement augmentées d'une unité dans le nouveau Kyriale, ne représentent

qu'un choix parmi plus dè cinquante mélodies retrouvées à ce jour'

O Les nombreuses et continuelles compositions faites sur le Gloria correspondent à son caractère

d'hymne : à l'encontre du Credo, le Glôria est, par.nature, un chant. _Il,appartient.au.caractère
J.'i;nyÀ". d'être chantée. Lorsque le Gloria entrâ dans la messe, cela allait de soi : il n'a pas été

mis dâns la messe en tant que ?exte, mais en taqt que chant- Qu'il soit devenu un téxte poilaAnt

Çt.À.nt être chanté est une'contradiction en soi. Loisqu'un chant, pout une raison quelconque, ne

p?"iét.. exécuté, la logique n'est pas qu'il soit récité (iÀragine-t-on quelqu'un récitant des textes de

ih"nro.r, populaires zu ti* de les chanter !), mais qu'il soit supprimé'
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LE GLOR'A

On pouffail répondre à. 9el fu.aui.ourd.'ltui, eî Pas .seulertent à l'église, oi récite
b.eauco.up de choset qui étaient iadis chanté:es. LL chant n'a plu la'ntême << place
dans la uie >> que dàns le passà. h le Gloria correspond, p:ar son genre littéiiire,

, à une.for.me poétique redeaànue usuelle : I'bymne à iythme'libre retie qu'elle a éîé
cultiaée dans Ia poétie des dernièret 1.50 aniées, De iair, beaucoup d, iro, caltiaés
atsirnilent incontciernmenr le Gloria . à .ceîte forme à'hy'mne en iyrhmÏ libre, telle
qu'on la trouae chez Hôlderlin ou Claudel. On conidèri que te Glâria est un poème
de ce- g-enre, et il est noîable qu'aucun autre texte de câam linrgique n'e$ autanî
apprécié colwnre << chef-d,æaore de Ia parole >>.

Cela conduit à 'ne autre interprétation 
-du Gloria : l'hymne à rythme libre de Ia poésie moderne

est.du lyrisme subjectif. On Ia lif ou on la récite ; une'récitatiol en cofllmun amène un chæur

,i fïlé; or, e:r, se demander si une autre hymne 
- lied ou cantique sur un texte approp ûê -i ne répondrait pas- mieux à la fonction du Gloria que sa récitation en chæur padé. La ré'ôr*. litor-

gr'que.en.préparation aura à dire si le rite du Glorià dans la célébration de lJmesse, .f,"rrie. ou lue,
s'en tiendra au texte actuel ou admettra des hymnes analogues.

DT H, HUCKE

les acteur$
Les nouvelles rubriques du missel porterit les indications suivantes : le célébrant entonne Ie

Glotia, quand_il dgit êtf dit ; il ne lË dit pas.privément .s'il est chanté ou ré;itt ;;, l; peuple
ou la schola. Les Directiaes pra.tiques préciseàt dè leur côté : << il est une prière dL I'assembtéeet non une prière propre au célébrant > (n" aZ).

C'est donc une ltymne de I'assemblée entonnée par le célébrant. On a trèt aite' 
solennisé cette intonarion, le célébranî tourné ,rrs Ë peupte. Hymne en prose rythmée,
elle fu! d'abord chantée dans_la fornte << directe >>, puis ù fornzi << ahrrnlé, >> a'préaalu
d:rt.lt__s_z!re monodi.qu:. Le Gloria XV est re'type ie ra forme << direxà >>, re
Gloria VIII ruppore I'ahernance.

Ceite louange alerte et ioyeuse se prête à un certain déaeloppement rnilrical. (Jne
p.ol|.pbonie sarto.ul.,<< bomo.pboniqu, 

? .?r?t heureusem.ent souligàer le caractère fegifde la pièce ; mais il esr soubaitablà qu'etie inrègre la participatioo"d, I'orrr*blée eitièrà.
Plusieurs solutions sont praticables : le_chant en forme directe par l'assemblée seule - la

forme alternée entre deux pirties de I'assemblée (par exemple schola'et foule). f ."Z*lio" pu,
les clercs ou la schola est une forme à éviter. Raoui de Rivô (à h fin da L4e iic.t.; ,. ,o""iàt
encore gue 19 Gloria de Gregoire_ de Rome ne comportait que _pe-u de notes (de mênie le Sanctus)
et il accuse les ornementations d'être l'æuvre de ihantres frof'anes. Au 13e tie.l., Si.utà de Cré-
mone pade à son sujet de << chant du peuple >>. Ensuite f.r itefoài.r r" -otupti"ol àt r. .*ui.nt a.
trope.s.

I. B.

N. B. 
- 

Le Graduale sinzpley innove en ajoutant aux Gloria Vat. XV (typique, mais certai.
nement moins populaire au 20" siècle qu'il put l'être dans une civilisation où sa modahte était
la plus répandue), Vat. XII (excellent pour une communauté entraînée) et Vat. X (un peu plus
difficile), un Gloria hispanique (n" 10j aussi beau que simple et I'arnbrosien (o" irj,'m^lr,er-
reusement dans sa forme festive dont les vocalises limitent l'usage (malgré' l'Amen simple
heureusement suggéré) (N.n.r.n.).

44



LE GLOR'A

Le texte fumçais

Chacun des mots de cet hymne antique, repris à la lyrique biblique, contribue à créer le
mouvement même de la louange et ne s'explique que par ce mouvement. S'agissant donc d'une
pièce lyrique, la discussion spéculative du vocabulaire ne sautait suffire. Il en va comme d'un poème,
â'une peinture ou d'une moùique.

Ce chant exprime une sorte de relation entre le Seigneur et le peuple de la façon suivante :

I'assemblée loue d'abord Dieu et le Christ, puis elle prie pour elle-même avant de reprendre la
louange, comgre pour se jeter éperdument dans l'immense gloire de Dieu. L'homme n'oublie pas sa

condition, quand il s'extasie ; néanmoins il croit que seul Dieu peut lui donner un sens.

Ce grand mouvement ( ternaire >> se réalise par de petits rythmes, souvent eux-mêmes de
composition (( ternaire ), qui est le rythme caractéristique du lyrisme populaire.

Gloire à Dieu au plus haut des cieux
Et paix sur la terre, aux hommes qu'il aime.

En prenant appui sur ce chant improvisé par les Anges de NoëI, d'après saint Luc, l'hymne
pose ses bases, les deux pôles entre lesquels va se mouvoir la louange.

La gloire pour l'hébreu, ce n'était pas la renommée, mais Ia valeur réelle, le poids d'un
personnage. Eu égard à Dieu, le mot dit l'éclat de sa sainteté s'exprimant dans ses hauts faits
et ses apparitions.

La citation biblique semble ne retenir ici que la suprême révélation de Dieu dans l'homme

Jésus. Oui, le Dieu mystérieux, inaccessible, tant espéré par l'homme (( Ah, si tu déchirais les
cieux et si tu descendais ! r>, dit Isaïe) s'est révélé en Jésus et il est apparu, merveille I sur la terre
aux hommes.

L'Eglise, communauté des bien-aimés de Dieu, s'unit à la louange incessante du ciel (cf. la
préface et le Sanctus).

Désormais, Jésus-Christ est notre paix (cf. ce mot dans l'Agnus) et nous allons dans la paix
du Christ.

Let bommes qui sont l'obfet de la pitié de Dieu (cf. ce mot d,ans le Kyrie) ne constiluenl
pas un clan, un ghetto, une secle. ll lagit d.e tous les hommes. On a fait remarquer
qu'il eul fallu I'indiquer par une oirgule << les honzmes, qu'il aime >>. C'esî urai, mait
Ies airgulet ne se chanten, pas, On a dit aussi qu'il e$ clifficile d.e d.istinguer à I'audition
entle << les hommet qu'il aime >> et << let bommes qui I'aiment >>. C'esl arai aussi,
mais qaand I'assenzblée chante il n'y a pas d'auditeurs (r). D'autre parl, certains
regreltent << les bommet de bonne aolonîé >>. Mait le texle intpiré d)t autre chote
qile cetle exprestion française, atsez uoisine des bonnes inlentiont d.onî I'enfer esf paué.

Nous fe louons, nous te bénissons, nous t'adorons,
Nous te glorifions, nous te rendons grâce pour ton immense gloire.

(5) Peut-être ôterait-on l'ambiguité du pronom, en adoptant, comme quelqu'un vient de le suggérer : <( et
paix sur la ierre aux hommes bien-aimés >.
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LE GLORTA

, On ne quitte.pas.des yeux la contemplation de la gloire de Dieu. Et c'est elle qui suscite notrerouange, notre benédrctron, notre adoration, notre action de gloire et de grâce.'' Les sentiments de louange et d'action 
,de grâce- sont sembÏables. c'esi f* r.r bienfaits que

Pt:i,.:::^t:::i"î,{tg".. de lôuange,-et la loua,Ëge devient 
"loi, 

i..o.o"issante et bénédicrion, etIa lrturge rend gloire à Dieu et confesse sa granàeor.
cependant la louange Pense.plus à Dieu lii-même qu'à ses dons, on chante parce qu,il est Dieu.Elle est bien proche de l'aâoratiôn. c'est surtout ta mairifestation du ôtdrt q*'p;;;;d;i; louangechrétienne. Alors Jésus-Christ lui-même devient notre louange.

Bénir, c'est autre chose que marmonner des formules ou faire des gestes cabalistiques. Ledernier acte du christ sur la teire fut une bénédiction. ra ugnea;Jon, .'.rt îeÀer*iir.t.rt devantles merveilles de Ia générosité de Dieu.
L'adorafion est un geste de saisissement,qui n'est adressé qu'à Dieu (bien que Ie vocabulairemondain emploie-beaucoup,_aujo11d.hui < j'aàore >>... la crèm'e au choco)at, ce'taiileui pied-de-poule) et- nous disons : <i lesui-cttrist est Seigneur >. t'esprit nous fait adorer en esprit. Enadorant, l'être se consacre tôtalement : Nous sommes au Christ .t f. èrriirï.riîôi.* 

-"'

Nous. glorifions Dieu. (1 co. 6, L5., .r9). Illuminés de la gloire du christ par le baptême, noussotnmes' dans,la persécution ou la missiotl .omm. une lumi"ère r"r r. -oia!-.t r.rtil}*.r, anos actes, rendent gloire au fè1e (Mt. ,, L6) à Ia louange de sa gloire. C'est bien autre chose que
<< Je suis chrétien, voilà ma gloire i>.

L'action de grâce nous fait reconnaître.que seul-Jésus-Christ est,notre action de grâce (6)comme notre louange, notre << eucharistie >> (qui prend parfois le ton solennel de la bénédiciion).
Btef , nous ne cersons de noas émerueiller, On dira : ne pourrair-on trouùel une
exprestion moderne qai remplace tour ces mofi désuels (toier fait bluril benser à
location, à logem.ent, à.loyer ; bénir, i tigne de croix ; odor)r, a Uilt, 

"[, 
ii-So[rr*ro, ,

8lorifier, au <<,iour de gloire (soi-diuàt) arriaé >>'et aux'paradet militaiies ; action
d-e- grâ.ce, aux déuots qui-s'ilolent après li meîre poar culriae'r leur bon Dieu iitime) ?
Mais les nt'ols ne^Jont pat du << thorct >>. Ils n'ànr tle sens qu'auîanl qu'ils r"ecouarent
u-ne expérience, Si I'expérience n'exisle paJ, ailcun << rnot )>'ne Ia reriplacera, Mais si
éuangélircr. c:n:rte à .faire fair,e t'exp.éiience det _réalités de la foi, poiarquoi pat auec
ces mots-là ? .C1. lnots repr:endront aie aaec le cbant des psaumes, ilui en soir pleins.
Quant à la ,rép.étition, elle est éminemment p.opulaire : tli, ,aroriëirc t'e*pin)on dela joie et de I'amour, et le langage det enfant.

Seigneur Dieu, Roi du Ciel, Dieu le père lout-puissant.

. Ce sont 
.quelqrres-uns des noms de celui à qui la louange s'adresse sous cette forme trine

satisfaisante d1L rythme lytique : le Seigneur Dieu qui est à la?ois Souverain et père des (< hommesqu'il aime >>. On rejoint l'acèlamation initiale, jaillie àe cette contemplation éperdue du don Jà oi.o.
on entend.dire parfois : Ies aocab.les.<<,roi.>>, << rour-puissdnr >>, ne sont pas éuan-
géliques, ils éu,oquent tro.p aujourd'.hui des intages hioàriques am'bigues. Viii:e ! 7'a;rouoent entendu.mon 

-père dire d'un bomme -qu'il admùah : << t,esr un roi ! >>

D'autres parlent bien du roi du caoutchouc, du rài du pétrole ou du roi det imbéciles !

(6) o" dt, .(, grâce > et non pâs le pluriel : tous les dons de Dieu sont récapitulés en Jésus-Christ.
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Qui n'a enlendu qualifier lel homm.e d'af't'aires oil tel politicien influent de << touT-
puissant >> ?

Et quand uous parlez d'une personne qui impose le respect, aous diles bien c'est un
<< seigneur >> el lous n'auez pat idée de ressusciler le Moyen Age. Au rerle, n'est-ce
pas le sire d.'aatrefoit, et le sire-soleil (aaec sa grandeur équiuoque, eT lriste sire parfois)
qui ont uoulu singer la puistance diaine ? Et puis, si I'on a quelque raison de renâcler
à donner du monteigùteur à son éaêque, ne s'aperçoil-on pN que << Monsieur >> n'a
pas d'autre sens ? Mah.,. il faur bien d.es mors pour parler.

Nous avons nommé Dieu : Père. C'est dire qu'il n'est pas seul. En efiet, près de lui - les
mots sont infirmes pour exprimer cette ineffable unité - près de lui, à sa ( droite >>, à côté, sur le
même rang, sur le même siège, avec la même puissance (Mt. 28), s'impose au regard du chrétien
celui qui est la manifestation du Père i

Seigneur, Fils unique, Jésus-Christ,
Seigneur Dieu, Agneau de Dieu, le Fils du Père,

Autant de titres qui essayent de dire - ou plutôt de chanter - ce qu'est le Christ : Seigneur
et Seigneur Dieu, comme le Père, Fils, Pur don, Fils unique, Fils du Père. L'expression << Agneau
de Dieu > est expliquée dans l'Agnus.

Dès I'instant où il chante le Christ, le chrétien pense à sa relation personnelle avec lui :

Toi qui enlèves le péché du monde, prends pifié de nous,
Toi qui enlèves le péché du monde, reçois nofre prière,
Toi qui es assis à la droite du Père, prends pitié de nous.

Rythme ternaire qui paraît se répéter et ne se répète pas : la symétrie est remarquable, et fort
bien venue pour une prière commune. ((( Toi qui enlèves le péché du monde )) est aussi expliqué
dans l'Agnus).

Au Christ qui a été jusqu'au bout de la pitié - pas en parolé seulement, mais en acte *
on demande avec irisistance, après avoir appelé sa << pitié > (cf. le Kyrie), non plus de nous
regarder, nous, objet de sa tendresse fidèle, mais d'écouter et d'accueillir la prière que nous adressons
bien maladroitement à Dieu - à lui qui est Dieu, égal à Dieu, << assis à droite de Dieu )), non
pas cornme l'assesseur d'un juge, mais comme celui qui intervient à l'oreille du président en
notre faveur,

En ce temps de congrèt, de séminaires, de conférences, de concile, cette session à
droiîe de... ne fait pat désuet. Mênze Ja liturgie a red,onné enfin consi$ance à I'idée
de présidence,

Car toi seul est saint,
Toi seul es Seigneur,
Toi seul es le TrèçHaul : Jésus-Chrisf...

Toujours la structure ternaire. On retrouve les mots de la louange (<< saint >> a été expliqué
dans le Sanctus)... Très-Haut : aucune idée de domination. Je connais un hornme petit et replet
dont on dit souvent, sur le ton de l' << admiration )) : c'est un grand type ! Il en va ainsi de
beaucoup d'images...

Et que dire de ce besoin qu'ont auioard'hui les ltonmes de aoaloir atleindre les
limites de I'espace, Pourqaoi ne dirait-on pas qae Dieu est tout à la fois au sornffiet
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(,cottme les rencontreJ axl Jonznael ; on ne aeut pal parler d'eslrade éleuée, et pourrant
on fait des estradet aux présidenft) et au-delà, au-destut Pourtant cesrer
d'être plus intime à nous-mêmet que nout-mêmet ?... Aini d.onc il ne s'agit pas de
géographie, ni de cosmographie, ni d'asrrologie. On finit par où I'on aaait commencé :
Dieu << au plu haul des cieux >>.

L'inspiration de cette hymne est si biblique, elle rejoint tellement la parole inspirée, qu'il était
à peine besoin de préciser que cet unique mouvement d'arnour du Père vers les hommes pai le Fils,
et cet accueil indéfini des hommes par le Père dans le Fils, suscite sans cesse en nous le Àême esprit
qui les anime et nous emporte à notre tour dans leur gloire commune,

Avec le Saint-Esprit dans la gloire de Dieu le Père. Amen.
CI, R,

Lr catéchèse aux enfants
Jusqu'au )' siècle, c'est à la messe de Noël qu'était chanté le Gloria. Nous Ie relierons, nous

aussi, à l'origine de la strophe de départ en évoquant Bethléem et le passage d'Evangile qui nous
l'a conservé : Luc 2, 8-L4.

Remarquons le texte exact : << Paix sur la terre aux hommes qu'il aime ! r> La << bonne volonté >
de nos vieilles traductions n'est pas la nôtre : c'est celle de Dieu ! Heureusement pour nous !...
Une seule volonté est bonne, c'est celle de Dieu. Car c'est Lui << le seul Saint, le seul Seigneur, le
seul Très-Haut >>.

Le << plus haut des cieux >) sera I'occasion de corriger, une fois de plus, la conception géné-
ralement erronée et mythologique qu'ont les enfants de cette << hauteur ). La transcendance de
Dieu est trop souvent, dans des cervelles de baptisés, une notion purement païenne, une sorte de
vision jupitérienne : Dieu << là-haut ) dans sa super-Olympe. Enseignons saûs nous lasser que
le Dieu << Très-Haut > est Père très bon, Fils obéissant jusqu'à la mort, Esprit vivifiant proche de
nous jusqu'à être en nous. Et que le << Royaume >> (où Jésus << siège à la droite du Père )) est,
lui aussi, << parmi nous )) (Luc 17, 20 et Mt. LO, 7).

Beaucoup de chants du père Duual aident à se rappeler ce myslère. Nous prendrons
ici celui du disqae Bel-Air 211007 : << Le ciel n'est pas au bout du monde... il est

iutle au coin de nza rue >>. Ce cbant ne re contente pas d'être descriptif, il implique
toute une exigence de uie, une aision des cboses qui n'est pas celle du monde, an
progrdrnnxe bien concret d'antour eî de æruice,

Sout forme de questions, on amènera les enfants à trouaer let deux élats, les
deux manières d'être dont lésus lui-rnême dil qu'ellet nous donnent I'auant-goût
du Royaume. On pourra, par exernPle, leur mellre le lexte des Béatitudes entre les
ttaint e, les inuiter à trouaer les deux aeuets qui parlent expliciternenf du Royaume
(Mt. 5, 3 et 10).

<< La gloire de Dieu, c'est l'homme vivant >>, dit saint lrénée. L'homme vivant, c'est l'homme
qui croit et qui prie (Mt. 5, 3). Mais aussi I'homme qui aime, qui espère, qui aide à f.aite monter
l'espérance humaine en contribuant à construire un monde meilleur (Mt. 5, 10).

I QursrtoNs : Le << plus haut des cieux >> dont parle le début du Gloria est-il
accetsible dux coslnonaures ? (expliquez). Qu'en a dit lésus ? A qui << reaient >> le
Royaume cles cieux ? Dans aotre uie, qu'est-ce que cela signifie ?

C. F.
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Situation

L'introduction tardive du Credo dans la liturgie romaine, les places diverses qu'il a occupées

dans les rites, les différentes manières de l'exécuter expliquent les hésitations qui demeurent sur

son rôle dans la messe,

Dans la liturgie romaine, il semble être, après l'homélie, une réponse de la foi de l'assemblée

à la Parole annoncé.. Mais d'après les liturgieJ comparées, il n'appartient pas à la liturgie de la
Parole. Il est plutôt un rappel âe la foi orthodoxe et baptismale avant l'eucharistie ou la commu'
qion. Aussi ..ituirs estimËËt qu'il serait mieux placé tpièt ln prière universelle.

Dans l'usage pastoral, le Credo a souvent été le chant le pluspopulaire-dela messe. C'est une

valeur dont il faut-tenir compte. Pourtant, par flature et Par genre littéraire, le-Credo n'est Pas une

hymne, mais un symbole dogm4tique plutôt destiné à être proclamé. Par ailleurs, les orientaux
disent : << Nous coyons >> (texte ori$nai;, bien qu'il soit souvent récité par un seul. Nous disons :

<< Je crois >> (usage gallican) et le chantons collectivement.

Tout ceci explique que les analyses qui suivent n'auront pas la même fermeté que lorsqu'il
s'est agi des pièces comme le Sanctus.

T. G.

Notes historiques

La liturgie connaît trois symboles de foi :

- Le symbole dit des Apôtret, qui fait partie du rituel du baptême. Il est centré sur la procla-
mation des trois Personnei divines et sur l'histoire que réalise Jésus-Christ, né de la Vierge Marie,
souffrant sous Ponce Pilate et ressuscitant le troisième jour.

- Le symbole dit de saint Arhanara qui combat spécialement les hérésies de Nestorius, condamné
ao concile d'Ephèse en 43L, et d'Eutychès, condamné au concile de Chalcédoine en 451. Ce symbole
était jadis à l'office de Prime du dimanche.

- Le symbole de Nicée-Conslantinople, qui ajoute au symbole des Apôtres les affirmations des

conciles de Nicée (321) et de Constantinople (381). Clest ce texte qui est utilisé par la liturgie.

L'insertion du Credo à la messe ne se ût que lentement, et non sans résistances. Au 6t siècle,

le patriarche Timothée de Constantinople (511-517) prescrivit, non sans visées polémiques (f),

(t) Tirnothée était lui-même de tendance monophysite. JuNGMANN, op, cit., t. 2, p. 24o) écrit à son sujet :

<< I[ aur.ait agi ainsi pour donner tort à son prédécesseur catholique et pour faire êtalage de son ptopre
zèle pour I'orthocloxie >.
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lue le symbole serait récité à toutes les messes solennelles. En Occident, une pgescription identiqueflt formulée par le 3e concile de Tolède (589), en réaction contre I'arianisàe ; li récitation du
!19do^9e plaçait alors juste avant le Pater, doné comme rite de préparation à la communion. En
794, Chailemagne, en ferveur d'orthodoxie, introduisit cet usage à ù côur d'AixJa-Chapelle. En 1014
enfin, l'empereur Henri II, venu à Rome, fit pression sur le lape Benoît VIII pour qu'il adoptât la
même coutume à Rome.

L. D,

Signification biblique
I 

^Chaque 
célébration dominicale est mémorial de la Pâque du Seigneur ; elle actualise donc

au profit- de la communauté, la mort et la résurrection du Christ ]ésus. 
"En 

tant que telle, elle est
aussi la fête bapfismale par excellence, elle constitue pour chaquà chrétien le joui anniversaire de
sa mort et de sa résurrection dans le Christ :

Baptisés dans le Christ Jésus, c'est dans sa mort que tous nous avons été baptisés. Nous avons
été ensevelis avec lui par le baptême dans la mort, afin que, comme le Christ est ressuscité des
morts pour la gloire du Père, nous vivions nous aussi une vie nouvelle (Rn 6, 3-4).

Il .es.t.bon qu'en sa fête baptismale, le chrétien proclame sa foi au Christ mort et ressuscité. On
sait-l'importance qu'avaient au 5e siècle la lraditio symboli où les catéchumènes recevaient l'énoncé
de Ia foi chrétienne, et la redditio syntboli, où ils proclamaient cette foi devant la communauté.
Le Credo de la messe dominicale est, si l'on peut diè, la traditio symboli de toute la communauté
célébrant l'anniversaire de son baptême.

,,, t 
llYr9,..que de s'appesantir sur les affirmations anti-hérétiques du Credo, on soulignera les

éléments bibliques. qui. présentent l'histoire du salut, réalisée en Jésus-Christ. Le Credo- propose
en.effet une ptofession.de foi théologique et polémique, où l'orthodoxie s'attaque aux erreurs à'uotr.-
fois, erreurs-dont la Pl"P-lfl de nos chrétieni d'aujourd'hui ignorent même lâ nom. A ceux qui ne
sont.plus affrontés aux difficultés de Nicée et de Constantinople, le symbole rappelle leur lien avec
l'antique tradition, dans l'afûrmation << d'un seul Seigneur, d'une seulé foi, d'un ieul baptême, d'un
seul Dieu et Père >>.

Il est-louiours nécessaire, cerîes, de proclamer contre Arius, que le Chri$ esr genitum,
non factum, consubstantialem Patri, que I'Esprit procède ex Fatre Filioque, niis il esr
d'une îhéol.ogie llus existeniielle, plus aiuante ù plus ricbe, de sauoii /ue Dieu est

fr.l-4f:.plein d.e-tendre.rre, que sa nziséricorde est éternelle, que sa P)oaidence e$
infaillible, que I'Esprit habite en no.! cæurc...

I Il convient enfin- de noter qu'un acle de foi ne peut se réduire au chant d'une formule,
mais. doit se traduire précisément ei an acle, La foi chrétienne ne se récite ni ne se chante, elle sé
vit d'abord. le vrai Credo de la messe dominicale, le chrétien le réalise en recevant le éorps et
le Sang du. Seigneur. Sous ce raPPof, chanter le Credo est, pour tout fidèle, un engagernent implicite
à communier ensuite.

lussi I sainte liturgie ne s'inquiète_-t-elle pat de ce qile ta plupart des nzeses (comme
c'.est effecîiuement le cas)- ne ,p'ostède pas de Credo, inais ei riuanche elle seraii pleine
de soacil si la plupart des lidèles xà conzmuniaient pat. Elle attaclte moins di prix,
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dans la paix tolennelle de sa célébralion, à la proclamation tumultueuse el bru1anle
de I'orlltodoxie, qa'à la mémoire de << la parion si bienheureuse du Cltri$, d'e sa

Résurrection et de son Ascension dans la gloire des cieux >> (Unde et memores),
méntoire que aient ratifier I'Amen du communiant.

L, D.

Lt fonction et h forme

Le Credo a toujours été à part parmi les chants de I'Ordinaire. Le fait qu'il soit noté à part,
après les dix-huit << Ordinaires >1, dans le Kyriale Vatican de 190) en est encore un indice.

Le << Symbole de Nicée et de Constantinople )) est en réalité un symbole baptismll. ll a êté

introduit dans le rite de la messe d'abord en Orient, puis en Espagne, où, depuis la fin du 6' siècle,

il a été récité avant le Pater Noster par le. peuple entier. Le Credo a été mis à sa place actuelle
après l'évangile lorsque Charlemagne, dans sa chapelle du palais d'AixJa-Chapelle, I'introduisit dans

É firurgie de la meise. L'actuelle traduction latine remonte à cette époque. Elle provient vraisem-

blablemint de Paul d'Aquilée, qui enseignait la grammaire à l'école de la cour de Chades et qui
devint en 787 patiarchè a'Aqultee. De la cour de Chademagne, l'usage du Credo dans la messe

s'est peu à peu étendu. Mais 
-lorsque 

I'empereur Henri II vint à Rome eg L}l!, il fut étonné

de coistater !ue, dans cette ville, on ne chantait pas de Credo à la messe. On lui expliqua que l'église
n'aiait pas beioin de déclarer si souvent sa foi, puisqu'elle n'était nullement touchée par les- erreurs.

Cependânt le pape Benoît VIII, sous la pression de l'empereur, ordonna finalement I'usage du Credo

dans la messe pour toute l'Eglise.

Le Credo n'est donc..Bat, à l'grigine, un c.ltant. C'esl une formule de profession de

foi. Dani la ntesse, le Credo n'était pat chanté. C'est en Orienl qu'il deuinl c.e 1ue
nous appelons chant liturgique. Comment ? Le Cred.o n'es.l pas an lexte lyrique
et I'on'n'aurait probablembnt pas I'idée de chanter le Credo Pour orner m'.usicale-

menî la liturgie.'D'autres rites s'y prêraien, bien mieux. Le cbant du Credo a dû uenir

d'un besoin : on a probablement considéré la profession de foi comme la pro_clamalion

d'une forntule juriàique. Or on aaail courume de dire aaec une cerîaine .iolennité de

telles formules. Nous en auons plusieurs exemples.

Le Credo devait être chanté par le peuple ou par loule I'assemblée réunie, comme le montrent
plusieurs témoins du Moyen Agè. Uaij on rencontra des difficultés dues -à I ampleur et à la
?orme littéraire du texte. 

-C'est 
âinsi que, depuis le LOe siècle, I'exécution du Credo fut confiée

au chæur des clercs, ainsi qu'aux sous-àiacres, << basilicarii >>, etc. Il est malgré tout remarquable

que la mélodie I du Credo de l'édition vaticane a, sans doute. des tapports étroits avec une ancienne

mélodie de la ballade populaire du Chevalier Barbe-Bleue, répandue à travers_l'Europe. IJne source

italienne du 15e siècle eit à la base du Credo sur la mélodie << Vexilla Regis prodeunt )), et

un synode de Bâle en 1503 réprouve que le Credo soit chanté sur une mélodie__Paysanne que les

pèleiins et les vagabonds chantaient sur la route de saint Jacques de Co-mpostelle. On a toujours
èssayé de faire chanter le Credo par le peuple en lui donnant tne mélodie populaire. Cela ne

slest probablernent,pas touj,ours réa-lisé sanJ ,modiûcations .ou, abrévjations .du texte'.. Les 
'abréviations

du texte du Credo iont très fréquentes dans les manuscrits du Moyen Age tardif. On a, de bonne
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heure, utilisé la langue populaire pour le chant du Credo. Berchtold de Regensburg (t L272)
mentionne_ le fait qu:.lg Pgryl9 enlonnait souvent pogr le .Credo un chant dais sa laigue mater-
nelle. : << Je crois au Père... >>-

Cependant; durant longtemps, le Credo n'a aitiblement pat été considéré corume un chanî
au nzême firre que les aulres chanlt de la messe. Pendant qoe â. nouvelles mélodies étaient créées
sans cesse pour les autres pièces de-l'o_rdinarium missae, on eÀ resta pour le Credo, sauf pour les mélo-
dies populaires, à Ia seule mélodie I de l'édition vaticane. Les mélodies II, V et Vj de l,édition
vaticane.ne sont.que &s variantes de Ia mélodie I. Alors que, depuis to"gempr, on oiitirnit t.,
autres chants de I'ordinarium.missae pour les créations^polyphïn-lgues, o.t oJl. iolr"it p", pour le
Çredo. Ce n'est qu'au 15e, siècle qutn constate ,rtr. flàraiôn d'Ëarmonisations du Cieào à une età plusieurs voix. A cette périôde- appartiennent les mélodies III et IV de l'édition vaticane.

Au cours de la phase suivante, le Credo. a changé rrtaintes foh de foncrion. Il devint, par
exemple, .une représentation musicale des événemenis les plus importanÉs de l'histoire du saiut.
Et, pour le Credo comme pour tous les autres chants de la'messe, ôn constata une tendance à en
faire un chant d'accompagnement. Ainsi, après avoir terminé sa récitation du Credo, le célébrant
n'attendait pas la fin àu'chanr tg _c-qgdo' devint alors .n"rrt d'otr..to;r..- 

-- --' --

t Si nous cherchons .aujourdihui commenf aménager de manière adaptée à la célébration
la profession d_e foi dans la messe, les données sont torit urrtr.r qo;à- l;e["q.ie ."r"ll.igiJirr.. oan,
notre univers, les formules juridiques ne sont plus chantées. La proclariration d'un Ëxte, surtout
dans les langues modernes, ne présente pas de problème. En revairche, si le Credo eJ aujourd,hui
chanté, cette ornemenlatign esiune expression'de,solennité. Et naturellement, le chant agit ;il crée l'unité, oblige à l'engagement. Mais il n'est pas obligatoire de chanter ie Credo. Il suffit
en règle générale de le dire ensemble. tt êit a décidei, selon"les circonstances, si on le chante ou
si on le récite.

o Une question particulière est de savoir çe qu'il en es! d'un Credo en forme de lied ou can-
I' llq:e tlt"qhl:T: : le Credo peut-il êfre- remplaé par un cantique ? Tout dépend de savoir si

le Credo doit être compris comme_la ratification, par'le symbole dbgmatique, de^la foi de Nicée-
constantinople, ou, dans un sens plus large, commè un acté de confeiion de ia Joi. Dans ce a.rni..
cas, au Iieu du Credo, d'autres fbrmulei de profession de _foi seraient possibles, .oÀ*. tà symbole
des apôtres, ou-des cantiques du Credo. A coÂdition cependant que le texte du chant soit vraiment
T9 .":t. de profession de notre foi chrétienne^et gll ta metoaie y soit adaptée. Il est évident que la
décision concernant cette question ne pèut être iaissée au librË choix d! chacun.

Dr H. HUCKE

les actours

. ,. P'eP.:èt l-a formulation.employée (< Je- crois >>), le Credo serait plutôt une profession de foi
individuelle. Mais la liturgie lâtine en a fait un chant de l'assemblêe, entonné'par te letelrant.
Les,nouvelles *ltiqgg:. Portent les mêmes me-ntions qu'au Gloria. Les Direcriaes pràtiques indiquent
également : << Le célébrant entonne le Credo à soÀ siège, et peut Ie chanter ôu tJ dire 

^uei 
les

fidèles >>.
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lntroduit dans Ja nzerse en Gaule comnte une profession de foi comnzune, il y fut
uns doute cbanté à I'origine, de manière plus mélodique qu'en Orienl. Et il est chanté
par le peuple (téntoignage du 9u siècle en Gaule). Cepend.ant, dù le 10e siècle on le
aoit chanré austi par le clergé (celd tenait parfois lieu d'homélie..,).

Les formes musicales primitives apparaissent conformes à cette exécution populaire directe,
comme en témoigne la formule vaticane I, alors que le Credo IV (de composition tardive) reflète
l'usage de deux chæurs. Mais certaines Eglises n'admettaient pas I'alternance : il fallait que chacun
confesse sa foi entière. Et il est à noter qu'aux I6e-L7e siècles, le Credo échappe généralement à

I'habitude de l'alternance orgue-cheur.

Une polyphonie << homophonique >> est possible si elle comporte une participation du peuple
(alternante ou concertante) ; on peut d'ailleurs se contenter de solenniser certains Passages, comme

la messe << festive >> de David Julien.
I. B.

N. B. 
- 

Le Kyriale simplex reproduit les Credo I, II et III, plus le Credo ambrosien (N.o.r.n.).

[e texte français

Formule dogmatique, la traduction n'en pouvait être que rigoureuse. Ce n'est pas une hymne
comme, par exemple, le Te Deum.

Je crois...

Il s'agit de l'engagement personnel de chaque croyant en réponse au don que Dieu lui a fait,
à l'appel qui lui a été adressé.

en un seul Dieu, le Père fout-puissanf, Créateur du ciel et de la terre, de I'univers visible et
invisible. (Ces mots ont été déjà expliqués dans le Gloria ou le Sanctus). Dieu, pour le chrétien,
n'est pas I'Etre suprême, inaccessible, abstrait. Il est le Père, dont je tiens mon existence, et qui se

révèle... en un selrl Seigneur, Jésus-Christ, le Fils unique de Dieu (cf. ces mots dans le Gloria).
La suite :

Né du Père avant fous les siècles,
ll est Dieu, né de Dieu.
Lumière, née de la Lumière,
Vrai Dieu, né du vrai Dieu.
Engendré, non pas crêê - de .même nafure que le Père -et par lui +out I a+E f"i+.

est un développeme.rrt sgr la personne de.!ésus considéree..dans"-sÀ.relalioÂ.,4vtr".1e".P,ène,.et".dans.'
la ligne de ce chapitre L de St Jean, qui figurait naguère en fin de messe :

Le verbe était dès le commencement...
... et le Verbe était Dieu.
Par lui tout a été fait...
En lui était la vie (cf. aussi L"o épître de St Jean)
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Pour nous les hommes et pour nofre salut, il descendif du ciel. Voici annoncée sa venue dans
l'histoire des hommes et son dessein de salut. Révélation dont on énumère les événements marquants
(comme aussi les déroule l'année liturgique) :

sa naissance parmi les hommes :

Par l'Esprif-Saint, il a pris chair de la Vierge Marie ef s'est fait homme,

sa passion et sa mort :

Crucifié pour nous sous Ponce Pilaie, il souffrit sa passion et {ut mis au fombeau.
sa résurrection :

ll ressuscita le troisième iour, conformémenf aux Ecrifures.

son retour au ciel pour prendre place << à la droite du Père >> :

Ef il monta au ciel I il esf assis à la droite du Père.

sa manifestation à la fin des temps :

ll reviendra dans la gloire pour iuger les vivants ei les morts et son règne n'aura pas de fin.
Je oois e_n l'Ësprit-Saint, qui est Seigneur et qui donne la Vie. ll procède du Père e+ dï Fils.
Avec le Père et le Fils, il reçoit même adorafion et même gloiie. ll a parlé par les Prophèfes.

Toute cette histoiie de la venue de Dieu parmi les hommes s'est opérée sous l'impulsion du
même esprit :.don-de l? 

"tj_u 
l'origine, inspiratlon des Prophètes ; lumière accordée au-peuple de

Dieu en marche, don du Fils, animation du peuple qui continue de cheminer.

... en I'Eglise, une, sainle, catholique et apostolique,

- l'Eglise, mystère de foi, et non pas seulement société administrative. Une fondamentalement,
dans la diversité de ses membres et lêur dissémination. Une parce qu'elle est Jésus-Christ continué
et corps régi par I'unique Tête. Cafholique, plutôt que (( universelle >> ; il ne s'agit pas d'une
qualité seulement géographique, mais essentiefle, tous les hommes sont appelés e entrei dans la
communauté (Mt.- ?8). .La prcclamation du Credo peut nous guérir de cettè myopie qui nous fait.
toujouts Penser d'abord au partiel avant de voir l'ènsemble. Aposfolique, toujouis en mouvement,
en attirude de don ; << missionnaite >>, comme on dit, non pai de nos goûts, de nos sentiments,
instinctivement, mais du témoignage des Apôtres, c'est-à-dire àe Jésus-Chri1t.

Je reconnais un seul baptême, pour le pardon des péchés.

En versant son sang pour le pardon des péchés, Jésus-Christ a donné au baptême de Jean-
Baptiste une- portée nouvelle (Mt. 28). Le baptême plonge le chrétien en la mort-de Jésus-Christ
pour le rendre participant à sa Vie. Reconnaître celà, c'eJt être sauvé.

J'atfends la résurreciion des morts et la vie du monde à venir,

lol P1l les bras croisés (Ac. 1), mais précisément en vivant ce baptême, c'est-à-dire le mystère
Paqcal de Jésus'Christ, en passant chaque lour de la mort à la vie, dâns I'attente active du retour
du.Eeigneur, de ce Jour où sera cornplète la communauté des Vivants.
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Amen.

Le mot final, qui scelle la proclamation, la récapitule et la signe, est un cri de louange : oui,
c'est vrai. Aussi consistant que le roc sur lequel l'Eglise est fondée. Le grec avait adopté amen,

puis le latin, enfin presque toutes les langues du monde. J'aime que les chrétiens aient un mot à eux

pour dire I'adhésion la plus profonde, la plus essentielle àla réalité ineffable qui n'a pas de commune
mesure avec les projets de tous les jours.

ct. R.

Lr catéchèse aux enfants

Il est peu facile de commenter correctement Ie Credo dans la célébration eucharistique. Cet
énoncé théologique paraît un peu sec et statique dans le mouvement général d'une messe redevenue
vivante. On la présente souvent comme une réponse de notre foi à la Parole entendue. C'est une
bonne manière de l'intégrer, de le désimmobiliser, de le réchauffer, en quelque sorte.

Le Credo est une magnifique évocation de la geste de Dieu, de la magnificence de Dieu
envers les hommes. C'est comme un Magnificat qui détaillerait toutes les << merveilles >> que le
Seigneur fait pour nous. Mais il faut réapprendre aux chrétiens à le dire ainsi, avec cet émerveille-
ment, cette émotion, cette puissance d'engagement.

Dans le rite byzantin, nous y sommes aidés par la manière dont les fidèles s'invitent mutuel-
lement à ce chant, à cette << confession >) :

<< Aimons-nous les uns les autres,
afrn que dans un même esprit nous confessions :

le Père, le Fils et le Saint-Esprit... r>

A Taizé, même appel à la charité d'abord, même insertion dans une attitude de vie :

<< ljnissons-nous dans I'amour fraternel
et confessons d'un oæur unanime
la foi de l'Eglise universelle :

Je crois... etc. >>.

Le Credo amènera, très naturellement, une évocation du baptême :

- Qr. demandez-vous à l'Eglise de Dieu ? La foi.

- Que vous donne la foi ? La vie éternelle.

Tout le Credo est compris entre ces deux réporses qui ouvrent le rite actuel du Baptême
et qui sont très exactement l'écho des premières et des dernières paroles du Credo.

Nous insisterons sur le mot aie dans la réponse à la question : << Que vous procure \a f.oi ? >>.

<< Vie élernelle >>, si on ne prend garde de créer un relief en roulignant, selon I'oppor-
lunilé, un des deux termer, erT detenu une de ces loculions abstrailes du oocabulaire
<< sacré >>, 4ellernenl << sacré >> qu'on n'en eJt plus atteint. C'est ane de ces expresions
auxquelles on ne rnouille plus. Ça ne << ntord >> plus. Si noil.r rePrenons conscience
que dans << aie éternelle >> il y a aie, oie pour toujours mais aussi oie loul court
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(c'esî-à-dire que celui qui ne I'a pas elt com.nte mort\, nous recleueno.ns capables d'être

frappés et cànuertis par laréalilé bouleuersante que cer mots, habiluellement, n'éuoquenl
plus que sourdertent.

Le Christ a beaucoup plus parlé de << vie >> que de << vie éternelle >>. << Je suis la Voie, la
Vérité, la Vie >>.

Nous pensont, par ailleurs, qu'il es, bon d'éuiter d'aaoir sar la foi,. aa,ec d.es préado-

lescenis, un enieignement triomphaliile. La foi det jeunes, conxTne la'foi.d.'un_certain
nombre d'adultes, ert souaent une foi difficile, Il est bon d'e le Jeur dire. Rien ne

m'aide aulant à croire que d'enfunàre un crolan, m'auouer qile, pour lui austi, c'ett
difficile.

La foi esl une fidélité, c'est une aie, une aclhésion. C'esl, bien souuent' continuer

à ad.héràr à quelqu'un parce qu'on se souaienl qu'un iour on a été sûr de certe Présence,

de cet appet, de'cet Amour.'Mais la foi n'esr que rarement une illunzination, et il faut
aaoir le coilrage de le leur dire,

Plusieurs chants du seuil expriment cette difficulté : (( Ils s'attachèrent à leur Dieu dans la
foi obscure... Que la nuit me drire, ami, que la nuit me dure >> (Père Cocagnac, disque JCl3).
Le thème de la nuit est le creux nécessaire 

-au 
thème de la foi. Nous chanterons avec les enfants

le courageux : (( Je m'en vais bien des fois mon Seigneur avec toi me Promener la nuit... >> (Disque

Diem, Bel-Ah 2LLoo7) du Père Duval.

Si nous lisons Hébreux 11, 1-40, nous soulignerons : (( C'est dans la foi qu'ils moururent tous

sant auoir reçu I'obiet des promesser, mais ils I'ont vu et salué de loin... Ils sont à la recherche

d'une patrie... >>

I QunsrloNS: Le Credo est-il le sirnple énoncé des aérités à croire ? Qu'est-il ? Que

|àlt Alre à nos frères d'Orient la liturgie byzantine auant le chant du Credo ? Que aient
'denoander 

au p;êtue le candidat au biptême (ou, en ron nonz, ses parrain el marraine) ?

A qui adresse-t-il cette requêre ? Qu'est-ce c1ue << croire en Dieu >> ?

C. F,
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