La liturgie ne se réduit ni aux livres liturgiques, ni aux ru-
briques,* ni a un programme, ni a un quelconque mode d’em-
ploi; elle transcende largement tous ces instruments, tous ces.
détails; elle les déborde. Elle est de 'ordre, non de 1a linéarité
(alaquelle on assimile trop souvent la ritualité, faute d’en sai-

sir la nature véritable et le potentiel vivant), mais du volume.
Rappelons encore une fois que ce qui est au principe de 1ali-
turgie, c’est la Parole; la Parole créatrice en son déploiement; .
- en son avénement parmi nous; la Parole comme énonceé-an-
- noncé et comme action. D’ott il résulte que, selon que nous

Pavons déja dit, c’est toute 1a liturgie qui doit étre env1sagee_
comme «liturgie de la Parole». I’Eucharistie n’est pas autre
chose en effet que le geste joint a1a parole, mieux, le geste dela
Parole salvifique parmi nous. Telle est 1a réalité centrale, ’Ame
vivante de la liturgie. Pour se dire, pour opérér, pour retentif_
en plénitude, cette Parole a besoin d’un espace-temps, d’un
volume propre. La liturgie, dans la plénitude de ses moyens;
et de ses jeux, peut dés lors étre définie comme le monde pro=

z  Onse gardera bien d’identifier la ritualité avec les rubriques: celles-ci n’él
sont que des modes d’emploi, alors que celle-1a est du cote du geste etde
Pengagement anthropologique.
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prede la Parole, comme ce « monde» que la Parole se constitue
tout entier a partir du nétre (qu’elle a déja fait elle-méme): la
liturgie est poétique d’une poétigue, poétique au carré; elle est1a
reprise de la création, sa refonte, mais aussi son stade le plus
mir, puisque aussi bien Pitinéraire de la Révélation méme,
en conduisant de la Genése a ’Apocalypse, signifie puissam-
ment que la liturgie est en réalité ’acte final de 'univers, I’art
etle métier définitif dont Jérusalem est tout ensembleﬂle chef-
d’ceuvre, atelier et 1a cathédrale. - oy B _
Terminaison et transfiguration. du premier cosmos, 1a li-
turgieresplendit comme le monde adéguat dela Parole, autre-
ment dit comme le cosmos que.le Logos-Kyrios se construit, se
donne 2 lui-méme et A nous en s’exprimant au milieu de nous.
Pourvu seulement que l’on veuille bien donner 4 « cosmos » et
a «Logos» toute leur solennité chrétienne et pascale de sens,
- elle peut étre résumée dans le seul mot de « cosmologie». Cos-
mologie intégrale, elle donne 2 saisir, A travers de multiples
médiations sensibles (et par conséquent susceptibles d’art)
que le Logos est actuellement facteur de cosmos, que 1a Parole est
inspiratrice et créatrice de beauté. La liturgie est tout entiére
de Pordre du retentissement, de ce retentissement toujours en
expansion dont le principe est le choc —1a rencontre — de la
Parole avec notre monde. La liturgie est cet atour, cet arron-
dissement de beauté dans lequel le Verbe apparait (épiphanic)
dés a présent et pour ’avenir, au milieu de nous. Bien siit, pour
Pinstant, ce monde d’ordre, d’harmonie et de réconciliation
est encore fragile et nous 'abordons bien souvent comme une
enclave au milieu d’un autre monde qui lui est étranger, in-
différent ou hostile; il est aussi A 1a merci de nos propres ma-
ladresses qui le déparent, mais sa précarité présente ne saurait
-nous faire douter de son épanouissement eschatologique:la
liturgie, nous ’avons déja dit, notre liturgie est une réalité in-
choative. Elle est bien plus qu’une maquette, elle est bien autre
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chose qu’un espace clos d’émotion et d’évasion soigneusement
entretenu dans I’étrangeté i ce monde: elle mobilise les étres
etles choses de ce monde comme des pierres d’attente, comme
des pierres vivantes qui attendent activement que le Logos
occupe tout le cosmos et qu’un cosmos nouveau soit son es-
pacevital ; quela Parole résonne dans le monde entier et qu’un
monde entier — son monde —soit son espace de résonance enfin
appropri€; toute la description architecturale de 1a Jérusalem
future (et tellement futuriste!) est du reste introduite par ces
mots: «Je vis un ciel nouveau et une terre nouvelle» (Ap 21, 1). Et
nous retrouvons I'introit de la Pentec6te, déja évoqué : «Et hoc
quod continet omnia, scientiam habet vocis. »

Ecce Homo : " %

Sacramentelle en son principe et en son coeur — ’Eucha-
ristie — la liturgie I’est aussi dans son intégralité et jusqu’en
ses franges les plus extrémes; elle est 1a sacramentalisation
pléniére de la Parole qui prend corps; non pas seulement la
c€lebration sacramentelle des étapes historiques de Pécono-
mie du Verbe dans 1a chair, mais la manifestation, ’épiphanie
sacramentelle du Verbe dans toutes les dimensions humaines
et sensibles, corrélatives 4 son Incarnation. Manifestation a1a
fois symbolique et synthétique de sa voix, de son visage, de
son corps. Et c’est 12 trés précisément que les arts afférents a la
liturgie prennent naissance, tous investis d’une dimension sa-
cramentelle, participée delaliturgie elle-méme. Le fondement
de Part sacré n’est donc point la subjectivité de Partiste ou du

public, mais I'objectivité d’un cosmos? dont il révéle Pépure,

celle d’une équation immanente, d’'un nombre latent qu’il ex-

hibe; et ce nombre d’or, c’estle Christ en gloire au coeur deson

3 Cf. Jean HaNI, Le symbolisme du temple chrétien, La Colombe, Paris, 1962, p.
9-11.
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FONDEMENT COSMOLOGIQUE

De la considération S

On se souviendra que, plus haut, nous avons déja défini
laliturgie, dans son déploiement sensible, comme « monde»
de 1a Parole, cosmos construit par le Logos. Mais avant d’étre, .
comme nous le disions aussi, « poétique d’une poétique», re- g7

création de la création, 1a liturgie et art qu’elle suscite se

fondent sur 1a création. 11 importe de revenir ici 3 une assise
tout a fait premiere que la nouvelle alliance, loin de rendre ca-
duque, confirme plutdt et consacre. L’économie du salut, qui
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est A ’évidence celle de la nouvelle alliance, ne court-circuite
nullement ’économie de création qui préfacait ’ancienne et
danslaquelle, au demeurant, ’'orientation sotériologique €tait
déja trés présente. En régime chrétien, le créé est assumé: il
n’est ni évacué, ni facultatif. On peut dire qu’en ce sens bien
précis le christianisme est une religion « naturelle », c’est-a-
dire qui témoigne ala constitution comme ala consistance des
étres le plus grand respect. D’une certaine maniére le créé, en
christianisme, n’est jamais franchissable, pas plus que I’on ne
peut s’en affranchir, pour la simple raison qu’il a tout entier
une vocation iconique, vocation qui culmine et resplendit dans
homme, «d 'image et ressemblance » de Dieu (Gn 1, 26).

La sacramentalité dans son acception la plus largement
compréhensive, 1a sacramentalité comme processus, comme
agir, comme économie générale est ’Ame de la liturgie et son
principe. Or P’agir sacramentel se situe dans P’exact prolonge-
ment de Pacte créateur lui-méme et s’appuie sur le rapport
méme a I’étre que ce dernier a inauguré et fonde¢. Irénée de
Lyon I’avait parfaitement saisi, qui, 2 propos de ’Eucharistie,
parlait spontanément du « pain et de la coupe qui proviennent
de la création».5 La sacramentalité chrétienne, autrement dit,
se fonde sur ce que nous appellerions volontiers une «physi-
que» de 1a positivité et de I’émerveillement; elle repose sur
elle autant qwelle 1a promeut.® La réédition A neuf du créé,
par Dieu, dans Péconomie sacramentelle, sa reprise en mains
- (les Mains de Dieu et les nétres), n’est au fond que 1a consé-’

5  Cf.IRENEE DE LYON, Contre les héresies, IV, 17, 5, SC 100, P. 591-593.
Ecrivant au sujet d’un «art sacré» 2 venir, Jean-Yves HAMELINE souhaite
qu’il «travaille de préférence sur ses propres processus et fonctionnements
sensoriels dont nous avons dit 1a portée théologale. Que cet art nous réap-
prenneles verbes dela sacramentalité chrétienne et son espace d’intelligibi-
lité sensible, et leurs croisements: voir-regarder, peut-étre pour fermer les
yeux, écouter-entendre, peut-étre pour y méler sa voix, toucher et prendre,
sanssaisir ni rapacité.»«Pour ne pas touta faiten finir avecPart sacré », CAS

55,1998, p. 30-31.
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quence naturelle de I’a priori positif et émerveillé de Dieu sur
sa creation, ainsi exprimé dans la Genése; « Diew vit tout ce qu’il
avait fait: cela était trés bon» (Gn 1, 31). Entre ce « Diey vit quecela
€tait bon [ beau » et « Jésus prit du pain...» (Mt 26, 26), la continuité
est parfaite; d’un bout 4 Pautre de 1a grande geste de Dieu,
créatrice et re~créatrice, le « respect» fondamental de 1’étre est
le méme, la considération pour ’étre est 1a méme. La consé-
cration eucharistique est une nouvelle prise en considération
du créé par 1a Parole créatrice. Pas de consécration qui ne soit
d’abord une considération. La consécration sacramentelle, en
sacri-fiantle créé, nePannule ninele tue: ellele promeut.” L’ac-
tion liturgique, comme nous Pavons dit plus haut, n’opére pas
sur la réalité cosmique 2 Ia maniére d’une prestidigitation, ce
qui reviendrait 4 1a court-circuiter et finalement 2 lui man-
quer de respect (pareille irrévérence, pareil viol sont le fait de
la magie, non de I'efficience chrétienne): elle exhibe plutot,
en faisant la lumiére sur son ultime destination, car Pultime
destination de la matiére, c’est d’étre la matiére premic¢redela
re-création «dans le Christ Jésus» (Ep 2,10).

La nature endimanchée

La condition d’existence d’un art liturgique réside donc
13, dans la capacité inhérente i toute réalité cosmique d’étre
invitée autant que d’étre offerte.® A ce banquet ol « tout est
prét» (Lc 14, 17), tout est convive comme tout est victuaille. On
doit noter ici - 1a chose est trés significative — comment I’art
paléochrétien fut d’abord un art spontanément symbolique,
cmpruntantses motifs au monde animal et végétal: le paon, le
cerf, la colombe, le poisson. Réticence devant toute représenta-

7 La«présence réelle», c’est aussi la présence réelle des choses, 2 cause de
Jeésus-Christ qui les prend en mains, sans leur prendre leur existence.

8  «Oubientoutartestsacré, oubienaucun ne ’est. La lumiére quele peintre -
met sur une pomme fait partie du sacré et si ¢’est une mauvaise peinture,
pomme ou Passion, elle est méchante.» Alfred MANESSIER, Entretien avec
Pierre Encrevé, décembre 1987.
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