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LIVRE VI
Lé doctrine des sacrements

Le Christ, notre Rédempteur, en tant que Chef mystique, fait couler
sans cesse dans les membres de son corps, les forces de grace de la vie
surnaturelle. Il le falt prmcxpalement et ordinairement par les sacre-
ments, « per qua omnis vera justitia vel incipit, vel ceepta augetur, vel
amissa reparatur », (Trid., s. 6, c. 16 et procem. ) Ces paroles résument
bri¢vement toute T"économie interne du traité que nous abordons.
Les sacrements constituent. l'objet principal du ministére sacerdotal.
On a pns habitude, avec le Concile de Trente, de faire précéder
I'étude particuliéré des sacrements d'une étude générale. (Ct. Denz.,
844 sq.) Le traité se divise ainsi en deux partfes.

PREMIERE SEC TION

La doctrine des sacrements en général

A consulter : S. Thomas, S. th., 11, 60 sq. et ses commentateurs. S. Bonaventure, Brevi-
loquium, p. 6. S. Bellarmin, De ‘sacramentis in genere (De_controv., IV, Venet., 1721).
uarez, De sacrament. (XVIII sq., ed: Venet., 5 Cana, Relectio de sacram. in genere
(Il ed. Rom., 1890, 203 sq.). Lugo, De sacram, m .genere (Lyon, 1652). Tournely, Pralect.
theol. de sacram. in genere (Pans, 1739). Salmant, Cursus theolog. (XVII sq., éd Pans.
1880). Gonet, Clypeus theolog. (V, éd. Paris, |875) rassen, Scotus academicus (
éd. Rom., |90|) )Brouven, De re sacramentana contra perduelles heereticos (Venet 63
cf. aussi ngne, ursus _compuet. (XX, . Juenin, Comment. histor. et dog
sacram. (Venet., 1740). Merlin, Traité histori ue et dogmatique sur les paroles ou les for-
mes des sept sacrements (Migne, loco cit., X 121 sq% Chardon, Histoire des sacrements
(ibid., XX, | sq.). Franzelin, De sacram. m gen 4° éd., Rome 190]) De Augusﬁms De re
sacrament., 2 vol. (2¢ &d., Rome, 1889). Besson, sacrements ou la grice de I'Homme-
Dieu (1879). Sasse, De sacram. Eccles., 2 vol (1897 sq ). Stentrup, De sacramentis in genere
1900). No dm De sacramentis (176 éd 1925). Lahousse, De sacramentis (1 900) Paquel
omment. in S. th. d. Thome de sacrament 1(2° éd., 1909). Teps, Instit. theol., 1896).
Billot, De Ecclesie sacramentis (6°éd., | - Gihr, Les sacrements, 2 vol. (trad. Ph. Mazoyer)
Pourrat, La théologie sacramentaire (4° é , 1910). — Au sujet du pouvoir de lEg ise sur
les sacrements : Dict. théol., I, 2416-2432. A. de Smedt, De sacramentis in gen. de baptismo,
et confirmatione (2 &d., 1925) Lépicier, Tractatus de sacramentis in communi (I92F) Van
Noort, De Sacrament. (';’ue éd 1919). Verhelst, Les sacrements (1923). Bittremieux, L'insti-
tution des sacrements d'aprés S. Bonaventure (1924). Capello, Tractatus canomco-moralls
de sacramentis ( 1926) De Gbellmck, Pour 'histoire du mot « sacramentum » (Paris, 1924).

’ ;‘, )‘\ L ) .
e _~ﬁwww;JEsusMARIE.co%



230 LA DOCTRINE DES SACREMENTS EN GENERAL

§ 157. Notion du sacrement
. ]
A consulter : Pourrat, I sq. Orion, Etude historique sur la notion du sacrement depuis

la fin du I** siécle jusqu'au Concile de Trente. Em. de Bac]ser, Sacraméntum, Le mot et
Vidée représentée par lui dans les cuvres de Tertultien (1911).

.

Le Catéchisme Romain décrit le sacrement comme un signe sensible
qui posséde, en vertu de I'institution divine, la puissance de signifier
et de produire la sainteté et la justice. « Docendum erit, rem esse
sensibus subjectam, qua ex Dei institutione sanctitatis et justitie

tum significande tum efficiendee vim habet. » (P. II, c. 1, q. 11 ; f.
Trd., s. 13, c. 3)) ) ' .

L'explication du mot n’éclaire guére la notion. Sacrement, sacramentum (de
sacer, sacrare) est employé par la Vulgate comme traduction du mot grec ooty pov,
Ce mot signifie, en général, dans I'Ecriture, mystére. (Sag., 11, 22; v1, 24. Tob.,

xi1, 7, 11. Dan., 1, 18 ; xxx, 47 ; v, 6.) Dans le Nouveau Testament, il sert & carac-
tériser 'ensemble du fait divin de la Rédemption. En général, la Vulgate latinise
#uoThptoy en « mysterium », mais elle le tradwit seize fois par « sacramentum »,
$ans qu'on puisse reconnaitre dans ce changement de traduction la moindre diffé-
rence de sens. Pour le Nouveau Testament, cf. Eph., 1, 9; 111, 3; n1,'9; v, 32,
Col., 1, 27. I Tim,, m1, 16. Apoc., 1, 20 ; xvi1, 7. La signification principale du mot
jwotiiotov demeure secrefum (secret, mystére), pour désigner une vérité ou un fait
ui étaient cachés jusque-l3, surtout par rapport & notre salut. (Rom., xvi, 25;
Eph., 1, 9; 11, 3; 11, 9.) Trés apparenté 3 ce sens est.celui de symbole, de type,
dont il est assez difficile de déterminer la signification. Le plurtel pwotvotr est
employé, dans le langage religieux antique, comme on le sait, pour désigner les
' rites d'initiation au culte des mystéres. (Cf. Dict. apol., III, 964-1014 : Les Mystéres.)

Chez les premiers Péres, (vot1piov se rencontre assez peu. On ne peut gudre
citer que S, Ignace et S. Justin qui'I'emploient dans le sens qu’on vient d'indiquer.
11 est plus courant chez les Grecs, bien que sa notion ne soit pas ferme et qu'on
Pemploie plutét dans le sens de connaissance des mystéres, depuis Clément
d'Alexandrie. Celui-ci, comme on sait, insiste plus fortement sur la vérité reh-
gleuse (Tv&')m:) %ue sur les signes rituels des sacrements et la hiérarchie. (Cf. Prat.

La théologie de S. Paul (4¢ éd., (1913), 393 sq.)

Dans 'la littérature profane, « sacramentum » signifie soit une somme d'a’rgent
déposée, & I'occasion d’un procés, dans un lieu saint et que la partie perdante doit
abandonner pour une cause pieuse, ou bien le serment de fidélité des soldats. C’est
en souvenir de ce serment que Tertullien appelle la promesse de fidélité du baptisé
« sacrement », (Ad mart., 3.) D’autres affirment que « sacramentum » est déja,
vers I'an 150, la traduction de puotvptoy et signifie « rite sacré » ou « vérité sacrée »
et que le serment des soldats n’a exercé aucune influence sur ce mot,

La notion de sacrement n’est pas encore traitée pour elle-méme chez
les Péres. Mais il est cependant facile de montrer quelle fut leur concep-
tion a ce sujet en examinant leurs exposés sur la nature et les effets de
chaque sacrement. Cela est facile & établir pour le principal sacrement,
le Baptéme, et méme pour I'Eucharistie. Par contre, on ne peut pas
tirer grand profit de I'emploi du mot « sacrement » par les Peres ;
en effet, ce mot, chez eux, a un sens trés large et on peut entendre par I3
toute chose sainte et toute fonction rituelle.
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Ainsi Tertullien appelle sacrement la doctrine chretxenne (Prascript., 20), la doc-
trine de la Trinité (Adv. Prax., 2), toute la religion chrétienne (lbld.. 30), la foi:
(De bapt., 13.) Mais, au sens mtensxf le bapteme est pour lul un sacrement, un
« heureux sacrement » (De bapt., 1), parce qu'il estl expression extérieure et le signe
distinctif de la foi. Sous son aspect extérieur, le baptéme est le « sceau du Saint-
Esprit », (Ibid., 13.) 1l est le «sacrement dela foi »(De pudxc xvir, 19), parge qu'il
renferme en lui 'acceptation de la foi et de la vie de foi. A cété du bapteme, I'Eucha-,
rishe est un sacrement (sacramentum Eucharistiee ; de cor. mxl., 3). Tout sacre-
ment consiste en rite extérieur auquel correspond un effet intérieur : « Le corps
est lavé, afin que I'ame soit purifie ; le corps est oint, afin que I'dme soit sanctifice,
le corps est signé, afin que I'dme soit {ortifiée ; le corps est couvert par l'imposi-
tion des mains, afin_que I'dme soit éclairée par le Saint-Esprit ; le corps mange la
chair et le sang du Christ, afin que I'dme soit niourrie de Dieu. » (De res. carn., 8.)
Cependant la réception des sacrements demande une préparation ; Dieu ne donne
pas sa grice aux mdlgnes (De peen., 6.) De méme, la vraie foi est nécessaire ; par
suite, les hérétiques n'ont pas le méme baptéme que I'Eglise ; ils ne peuvent pas
donner ce qu'ils n’ont pas. (De bapt.. 15.) S. Cyprien juge comme Tertullien, Il
emploie le mot sacrement au sens large pour désigner les institutions les plus
diverses du chnstxamsme, mais principalement pour désigner le baptéme. Lui aussi
exige la vraie fui. (Ep. LXIX, 12; LXXV, 7, 9-11.) Cependant les enfants eux-
mémeés doivent rccevuxr le bapteme, parce qu ’ils en ont besoin. (Ep LXIV, 5)
Il mentionne, parmi les sacrements proprement dits, en dehors du bapteme. la
Confirmation, I'Eucharistie, la Pénitence, 1'Ordre.

S. Cyrille de Jérus. trouve maintes fois 'occasion de parler des sacrements
. devant les catéchuménes. L’homme étant composé de corps et d’ame, il a besoin
d'une double purification : « L'eaur lave le corps, marque I'dme de son sceau.
Ne regarde pas seulement I'élément de I'eau, mais regois le salut dans la vertu du
Saint-Esprit. » (Cat . 11, 4.) Il consacre aux trois premiers sacrements ses caté-
chéses mystagogiques. S. Ambroise adresse aux catéchumeénes un livre sur les
« mystéres -» {De mysteriis), dans lequel il traite également des trois premiers
sacrements. Lui aussi dxstmgue ’élément et la vertu divine : « L'eau ne purifie pas
sans I'Esprit qui donne la grice... Car qu'est |'eau sans la Crmx du Christ? Un
élément ordinaire sans aucune espéce d'effet salutaire. » (De myst.,

S. Augustin est celui de tous les Péres qui a fait le plus pour précner la notion
de sacrement. Il y fut déterminé par la controverse contre les donatistes qui faisaient
dépendre D'efficacité des sacrements, de la sainteté du ministre (Qui non habet,
quod det, quomodo det?), et surtout par la controverse contre les pélagiens. Dans
cette lutte il se fit une idée plus claire de la nature. du sacrement, dans lequel il
reconnut un moyen objectif de grice. Jusque-la il avait insisté surtout, comme
Tertullien et S. Cyprien, sur les dispositions subjectives ; de plus en plus, "dés lors,
il mit I'accent sur le sacrement objectif. Sans doute, il conserve au mot « sacrement »
son sens large, mais 1l place au premyer plan les sacrements proprement dits ; 1l
Ieur donne dailleurs ce nom sauf a la Pénitence et & I'Extréme-Onction.

Un sacrement est pour Iui, d'une manitre générale, « un signe sensible de la
gréce invisible » (visibile s1gnum invisibilis gratxae) «un signe d'une chose sacrée »
(signum rei sacra). Il part donc du signe ‘extérieur ; mais ce sxgne doit étre un
symbole du spirituel et lui &tre semblable. « Si les sacrements n'avaient pas une
certaine ressemblance avec les chusés dont ils sont les sacrements (les signes, les
symbol es) ils ne seraient pas du tout sacrements. A cause de cette ressemblance
1ls regoivent le nom de ces choses elles-mémes. » (Ep XCVIII, 9.) Sous cette
notion il fait rentrer tousles .rites samts, y compris ceux de I'Ancien Testament.
Ce serait cependant erroné d'attribuer & S. Augustm, en raison de sa forte insis-
tance sur le « signe » (similitudo), une notion symbolique des sacrements ; les
‘sacremenqs du Nouveau Testament, tout au moins, sout pour lui des signes efficaces.
Il accentue sans doute la « significatio sanctitatis » mais connait aussi I’ « efficacia
gratme »,

_ Un sacrement est, pour lui, un signe religieux ; mais ce n'est pas un signe vide :
il contient en lui la grdce, qu'il porte et garantit invisiblement. « Aliud virtus sacra-
! )
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menti. » (In Joan., xxvi, 11.) La grace est la vertu des sacrements : « Gratia quee
est sacramentorum virtus, » (Enarr. in Ps. LXXVIL, 2; ¢f. In Ep. Joan. VI, 10;
De unit. Eccl., 3.) Autre chose est 'apparence extérieure, autre chose le contenu
des sacrements : ¢ Aliud videtur, aliud intelligitur. Quod videtur speciem habet
corporalem, quod intelligitur, fructum habet specialem. » (Sermo CCLXXII ;
cf. De dyct. christ., I, 1, 1)

Bien que I'Ancienne Alliance ait eu des sacrements, ils ne se confondent pas
avéc ceux de la Nouvelle Alliance. Ceux-1a promettaient le salut, ceux-ci le donnent.
(Enarr. in Ps. LXXIII, 2.) « Les sacrements sont changés : ils sont devenus plus
faciles, moins nombreux, plus salutaires, plus heureux. » (Ibid.) Nous aurons a
signaler plus loin d’autres points importants dars la doctrine sacramentaire de
S. Augustin. On peut dire, pour conclure, que, dans la pensée de S. Augustin, le
sacrement est un signe objectif de la grice divine. Cela s’applique tout au moins
aux sacrements chrétiens. Ce qui est moins accentué, c’est |'institution par Jésus-
Christ. La raison de ce fait, c’est la notion encore large du sacrement.

S. Isidore de Séville (1 636) insiste, dans le sacrement, sur I'effet mystérieux.
« Ob id dici sacramenta, qua sub tegumento rerum corporalium virtus divina
secrefius operatur, nempe a secretis virtutibus vel sacris. » (Etym., vi, 19, 40 :
M. 82, 255.) Cette définition plutét linguistique est purement et simplement repro-
duite par les théologiens de I'époque carolingienne, par ex. par Raban Maur. (De
universo, v, 11 : M. 111, 133.) A cété, on connait aussi une explication formée
d’aprés S. Augustin. (Ep. LV, 2.) Paschase Radbert la' donne en ces termes :
« Sacramentum igitur est quidquid in aliqua celebratione divina quasi pignus
salutis traditur, cum res gesta visibilis longe aliud invisibile operatur, quod sancte
accipiendum sit ; unde et sacramenta dicuntur aut a secrefo (S. Isidore) eo quod
in re visibili divinitas intus aliquid ultra secretius efficit per speciem corporalem
(S. Augustin), aut a consecratione sanctificationis, quia Spiritus Sanctus manens in
corpore Christi latenter heec omnia sacramentorum mystica sub tegumento visi-
bilium pro salute fidelium operatur. » (De corp. et sang. Dom., 111, | : M. 120, 1275.)
Trois éléments apparaissent dans cette' description : le signe extérieur (res gesta
visibilis), la grice intérieure (pignus salutis invisibile), la vertu divine de I'Esprit-
Saint. Il compte comme sacrements : le baptéme, la Confirmation, I'Eucharistie ;
ensuite |'Incarnation, le sermenit, toute I’ceuvre de la Rédemption et enfin la Sainte
Ecriture. ,

La Scolastique primitive fut déja excitée, par 1*hérésie de Bérenger qui compre-
nait le « signum » augustinien d’une maniére trop étroite (figura), 3 examiner de

lus prés la vraie notion du sacrement et, ce faisant, & insister non seulement sur
ﬁ: signe, mais encore sur |'efficacité. A ce sujet, Hugues de Saint-Victor mérite
particuliérement d’étre signalé. Il ne se contente pas de distinguer, dans I'Eucha-
ristie, d une maniére précise, ¢ species visibilis, veritas corporis » et « virtus gratie
spiritualis » (De sacr., 11, 8, 7) — c'était la doctrine de S. Augustin, mais améliorée
dans le sens anti-bérengiste — il donne encore la définition souvent citée.du sacre-
ment, dans laquelle il fait ressortir I'élément, le signe, 'institution et la grice sanc-
tifiante : « Sacramentum est corporale -vel materiale elementum foris sensibiliter
proposttum, ex similitudine reprzsentans, ex institutione significans et ex sancti-
ficatiene continens aliquam invisibilem et spiritualem gratiam. » (De sacr., 1, 9, 3.)
De leur nature déja, le signe et la grice ont une certaine ressemblance (par ex.
dans le baptéme), mais cela ne suffit pas : il faut.que I'un et l'autre soient unis
ensemble par l'institution — qu'il est le premier & introduire dans la définition.
En effet, le naturel ne peut pas, & proprement parler, désigner le surnaturel ; tout
au plus peut-il I'insinuer, II faut observer ensuite qu'Hugues unit intimement sacre-
ment et grice. Avec les Grecs, avec S. Léon et S. Isidore, il trouve que la vertu
sanctifiantz existe par la bénédiction dans I'élément. Il réunit une fois les points
suivants : « Deus medicus, homo agrotus, sacerdos minister, gratia antidotum,
vas sacramentum. » (De sacr.,’1, 9, 4 : M. 176, 323.) Hugues voit, dans le baptéme
et 'Eucharistie, les sacrements principaux, mais il désigne sous le nom de sacrement
a peu prés tout ce que I'Eglise contient et posséde. Sa conception extérieure, d’aprés
laquelle les sacrements consistent « in rebus, factis, dictis », est reprise par d’autres
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theologxens P. Lombard signale, & c6té du slgne, la causalité : le sacrement n’est
pas seulement signe,smais encore cause de la grice, « Sacramentum _proprie dicitur
quod 1ta sxgnum est gratlaa Dei et invisibilis gratlaz forma ut 1ps1us xmagmem gerat
et causa existat. » (Sent. IV, dist. 1, n. 2) l est le premier scolastique qui applique
cette notion aux sepf sacrements de la Nouvelle Alliance. Etant donné son prestige
comme ¢ magister », cela est d"'une grande importance. Guitlaume d’ Auxerre ( 1232)
répete la définition 'de Hugues : « Le sacrement est la forme visible de la grace
invisible, de telle sorwe que cette forme expnme la ressemblance avec la grace et
-est cause de cette grice. « Forme » a encore ici le sens qu’avait ce mot avant l'aris-
totélisme et désigne tout le rite extérieur du sacrement.

S. Thomas donne cette définition : « Sacramentum est signum rei sacre in quan-
tum est sanctificans homines. » (S th., 11, 60, 2.) Les sacrements sont des signes,
plus précisément des signes sacrés, mystérieux. Mais tous les signes saints ne sont
pas des sacrements ; un signe n'est sacrement que dans la mesure ot il sanctifie
les hommes (differentia specifica). S. Thomas fait rentrer 'effet (de grice) dans la
notion : « Significat perfectionem sanctitatis humanae, » (S. th., u1, 60, 2 ad 3.) Ace
signe s'unissent aussi les paroles Signe et paroles constituent le sacrement, qui, en
tant que symbole, sngmﬁe la grice et, en tant que cause instrumentale, de par la
volonté et 'intention de Dieu, opére aussi cette grice. (S. th., 111, 60 et 62.)

S. Bonaventure se rattache & S. Augustin, & S. Isidore et Hugues, et unit leurs
declaratlons « Sacramenta sunt sxgna sensibilia divinitus instituta tamquam medi-
camenta, in quibus sub tegumento rerum sensibilium divina virtus secretius ope-
ratur, ita quod 1psa ex similitudine naturali repr&esentant ex mstltutlone sxgmﬁcant.
ex sanctificatione conferunt aliquam spiritualem gratiam, per quam anima curatur’
ab infirmitatibus ‘'vitiorum. et ad hoc principaliter ordinantur - ‘tamquam ad _finem
uitimum ; valent tamen ad humiliationem, eruditionem et exercitationem, sicut ad
finem, qui est sub fine. (Brevil,, p. VI, <. 1.)

Scot insiste fortement, dans sa notion de sacrement, sur le_signe, que suit paral-
lélement la communication de la grice opérée par Dleu « Sacramentum signum,
sensibile, gratiam Dei vel effectum Dei gratuitum ex institutione divina efﬁcaalcr
stgnlﬁcans, ordinatum ad salutem hominis viatoris. » (In IV, dist. 1, g. 2, n. 9.) Ce
n'est pas dans le sacrement lut-méme qu'il trouve la vertu divine, mais seulement
dans la volonté de Dieu : « Susceptlo sacramenti est dlsposmo necessitans ad
effectum sxgnatum per sacramentum, non qu1dem per allquam formam mtrm-
secam. .. sed tantum per assistentiam Dei causantis illum effectum non necessario
absolute sed necessitate resplcxente potestatem ordinariam, stposutt\emm Deus ’
universaliter et de hoc Ecclesiam certificavit, quod suscnplentl tale sacramentum ipse
confert et effectum signatum. » (In IV, dist. 1, q. 5, n.

le Concnle de Trente tient compte, sans doute, de la doctnne générale des sacre-
ments, mals c’est plut6t pour réfuter les objections protestantes que pour donner
un exposé posmf 11 dit cependant de P'Eucharistie qu ‘elle surpasse les autres
sacrements, mais léur est conforme en ce qu'elle « est Ie symbole d'une chose sainte
et une forme visible de la grace invisible ». (S. 13, & 3.) Il n’y a pas d’autre défi-
nition officielle ; celle 1u Catéchisme romain a été citée plus haut (p. 230). S. Robert
Bellarmin en fait le plas grand éloge. Des théologiens récents voudraxent I’améliorer
eny a]outant I'élément de durée.

La définition métaphysique comprend le genre prochain et la différence spécifique.
Selon le genre prochsin, les sacrements de I'Ancien comme du Nouveau Testament
sont des signes (sunt in genere signi, S. Thomas). La différence spécifique des
sacrements du Nouveau Testament réside dans. ]e fait qu ils peuvent aussi produtre
ce qu'ils signifient (efficiunt quod figurant) : ce qui ne s’applique pas aux sacrements
de I'Ancien Testament (non causabant gratiam sed. .. figurabant : Denz 695).

Les Réformateurs n’avaient plus de place, dans leur systéme de ]ustl-
fication par la fot seule, pour un moyen extérieur et efficace de gréce.
Luther voulait méme au début repousser le mot de sacrement. Si.1'on
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garda quelques sacrements, ce fut en raison de leur importance histori-
que, mais en contradiction avec le systtme tout entier. Tout au plus,
le sacrement peut-il &tre une garantie extérieure ou une déclaration
de la justice juridique (forensis). -

« D'aprés Luther, la grice est la disposition paternelle de Dieu, qui, & causé du
Christ, appelle & lui 'homme pécheur et 'adopte en obtenant sa confiance par la
foi au « Christus passus ». A quoi peut servir dés lors le sacrement ? » demande-
Harnack (H. D., 4¢ éd., 111, 852.) D’aprés la' Confession d’Augsbourg (p. 1, art. 13),
les sacrements sont des moyens d’éveiller ets«de favoriser la foi, en donnant & celui

ui les regoit I'assurance des promesses divines, ‘dont il a d'ailleurs la garantie
ns sa foi fiduciaire et 'Evangile qui lui parle de I'amour miséricordieux du Pére.
Lemme lui-méme se demande s'1l ne faut pas un degré plus élevé de foi pour pouvoir
se passer de cette assurance que donne le sacrement. (Doctrine de foi, 11 (1919), 156.)

Le Concile de Trente opposa nettement a la conception protestante des sacre-
ments la conception catholique : « Si quelqu'un dit que ces sacrements n'ont été
établis que pour nourrir la foi (propter solam fidem nutriendam), qu'il soit anathéme.
S. 7, De sacram. in gen., can. 5.) «Si quelqu'un dit que les sacrements de la nou-
velle Loi ne contiennent pas en eux la grice qu'ils signifient, ou bien qu'ils ne
conférent pas la grice elle-méme & ceux qui ne s’y opposent pas, ou bien qu'ils ne
sont que des signes extérieurs (signa tantum externa) de la grace ou de la justice
reque par la foi, et des marques de la profession dz foi chrétienne, par lesquelles
les fidéles se distinguent, devant les hommes, des infidéles, qu'il soit anathéme. »

(Ibid., can. 6 : Denz., 848 sq.)

R. Seeberg raconte 4 ses lecteurs que, dans la Scolastique, ¢ la doctrine sacra-
mentaire, telle qu'elle fut acceptée sans changement par le Concile de Trente, eut
deux motifs d’évolution : la matérialisation de la gréce et la notion hiérarchique de
I'Eglise. Dans les sacrements s’écoule la gréce, mais ce sont les prétres qui font les
sacrements. » Or c'est ce qu'enseigne déja S. Pierre dans son discours de la Pen-
tec?ég. (Act. Ap., 11, 38.) Au sujet du « caractére impérieux » de la grace, cf. § 112
et

Dans les négociations trés actives de nos jours pour l'upion des Eglises, les Grecs
et les Russes conservent toujours la maniére de voir de I'ancienne Eglise. On peut
Yatfirmer aussi des anglicans d’Angleterre et d’Amérique.

L’ « Eglise orientale » garde pour désigner le sacrement le mot biblique « myste-
rium » et en donne (Gallinicos, 38) une définition semblable & la nétre. « Les mys-
téres sont des cérémonies saintes qui nous ont été transmises par le Christ et les
Apétres, et dans lesquelles, sous des signes visibles, nous est communiquée la
grice divine invisible. » « Ces mystéres sont au nombre de sept. » Pour admunistrer
Iégitimement ces mystéres, il faut: « 1°.Un ministre réguliérement ordonné et qui
accomplisse V'action sainte ; 2° La mati¢re prévue pour chaque sacrement ; 3° Les

aroles appropriées, car c'est quand elles sont prononcées que la matiére devient
e conducteur de la grice spécifique de chaque sacrement. » Les Orientaux ne
connaissent pas fermellement |’ « opus operatum », mais il se trouve dans les trois
points que nous venons de citer. lls insistent beaucoup, comme nous d'ailleurs,
malgré I « opus operatum », sur les dispositions subjectives.

§ 158. Le signe sacramentel. Matiére et forme

On a distingué dés le commencement deux aspects dans le sacrement :
I'aspect extérieur ou le signe et l'aspect intérieur ou la grice. Mais
depuis S. Augustin, le signe seul est appelé sacrement (cf. plus haut,
p. 231) et ce signe lui-méme est divisé en deux composants, un compo-
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sant matériel et un composant formel ; autrement dit, I'élément et la
parole. La Scolastique raméne ces composants aux catégories aristoté-
liciennes de la matiére (materia) et de la forme (forma). C'est la tra-
duction en langage métaphysique de ce qu'avait exprimé S. Augustin
dans sa célebre formule : « Accedit verbum ad elementum et fit sacra-
mentum. » (In Joan., Lxxx, 3.) ‘ :

On distingue encore, depuis environ 1250, la matiére sacramentelle
en matiére éloignée et en matidre prochaine (materia remota et m.
proxima). La matitre est éloignée quand on envisage I'élément en soi
et pour sol (substantia materialis). Elle est prochaine dans son applica-
tion sacramentelle (applicatio seu usus). Ainsi, par ex., dans le baptéme,
'eau est la matidre éloignée, 1'ablution faite avec 1'eau est la matiére
prochaine. ' :

Cette terminologie n'a pas été dogmatisée, mais elle est d'usage général et a été
rise en considération par le Concile de Trente, de méme que par Eugéne IV et
ﬂ Catéchisme romain., Les différentes interprétations et les diverses applications du
schéma de la matiére et de la forme seront expliquées quand on traitera de chaque
sacrement en particulier.

L’Ecriture nomme tout d’abord, d’une maniére trés nette, un élément & propos
des sacrements principaux, le baptéme et I'Eucharistie ; pour l¢ baptéme, 'eau
(Jean, 11, 5; Math,, xxvint, 19 ; Eph., v, 26) et, pour I'Eucharistie, le pain et le
vin. (Math., xxvi, 26-28; I Cor., x1, 23-26.) On trouve ensuite un élément pour
V'Extréme-Oniction. (Jacq., v, 14.) Dans la Confirmation, on peut considérer I'impo-
sition des mains comme élément. (Act. Ag., viri, 17.)

Chez les Péres, c'est surtout le baptéme qui permet de faire cette distinction.
C’est a propos du baptéme que S. Augustin écnit cette phrase souvent citée. « Enlevez
la parole, que sera I'eau, sinon de 'eau? La parole s’ajoute a I'eau pour faire un
sacrement. » (In Joan,, Lxxx, 3.) « Tolle aquam, non est baptismus, tolle verbum
non est baptismus. » (In Joan., xv, 4.) - '

La Scolastique adopta d’abord la formule augustinienne de I'élément et de la
parole ; elle appela I'élément la « matiére » et la parole la « forme ». Cependant
elle n'entendait pas la « forma » au sens philosophique, mais en tant que « forma
verboruin » (les mots de la formule d’administration). Aprés l'introduction de
Paritotélisme, la signification du mot forme devint peu & peu celle que nous lui
connaissons aujourd hui et on se représenta les sacrements comme constitués par
les deux composants que sont la matiére et la forme : la matidre est I'élément sacra-
mentel & déterminer, la forme est I'élément déterminant. La priorité de 'usage
courant aujourd’hui est d’ordinaire attribuée & Guillaume d*Auxerre. A la fin du
XII® siécle, c'est une expression commune de I'Ecole. S. Thomas dit : « In sacra-
mentis verba se habent per modum forme, res autem sensibiles per modums
materiae, » (S. th., 11, 60, 7.) Eugéne IV se rattache i la Scolastique et emploie sa
terminologie dans.son instruction pour les Arméniens : « Hze omnia sacramenta
tribus perficiuntur, videlicet rebus tamquam materia, verbis tamquam forma, et

rsonna ministri conferentis sacramentum, cum intentione faciendi quod facit

cclesia. » (Denz., 695 ; cf. aussi Trid., s. 14, c. 3 : Denz., 986.) Cette formule se
trouve aussi, dans le Catéchisme romain. On peut donc parler d'un usage dogmatique
général qui exige qu'on en tienne compte.

Le sens de la formule est figuré, analogigue et non philosophique. De méme
que, d’aprés la philosophie aritotélicienne-scolastique, les choses naturelles sont
constituées par un élément indéterminé, la matiere, et un élément déterminant, la
forme, de méme aussi le sacrement est composé d'une action indéterminée en soi
et comportant plusieurs sens, et de paroles qui la déterminent. Ainsi, par ex., une
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ablution peut avoir en soi plusieurs fins ; mais, dans le baptéme, sa nature sacra-
mentelle est nettement déterminée par la forme, par les paroles. Les deux éléments
constituent, par suite, nécessairement une unité. Mais alors que dans les choses
naturelles |a matiére et la forme constituent une unité physique, elles constituent
dans les sacrements une unité éxtérieure, morale. C'est pourquoi aussi, dans le
sacrement, elles peuvent admettre une séparation temporelle, comme c'est le cas,
parfois, dans la Pénitence et le mariage, pourvu que leur connexion morale reste
reconnaissable. Cependant, dans le baptéme, la Confirmation, I'extréme-onction,
I'Ordre, elles doivent rester étroitement unies, parce que, dans ces sacrements,
la forme exige et suppose la présence de la mgtiere. Dans PEucharistie, la forme
doit étre concue comme un élément constitutif essentiel du sacrement, en tant
qu'elle cause le sacrement, et ensuite persévére moralement dans le sacrement
(comme sacramentum permanens). S. Thomas se référe, pour marquer l'ithportance
de la forme et de la matiére, au Christ, le sacrement vivant de I'humanité, dans
lequel se trouve également une union de la Parole divine et de la nature humaine
visible ; ensuite & la nature humaine qui est composée de corps et d’esprit: la
matiére sacramentelle touchant le corps et la forme ou la parole portant la foi dans
I'ame ; et enfin au signe lui-méme qui sans la parole ne serait pas suffisamment

clair. (S. th., 1, 60, 6.) X

Les paroles « consacrent », « sanctifient » tant le signe que le sujet du sacrement
lui-méme :-1° Le signe, en tant qu'elles &lévent I'action naturelle du sacrement &
Yatre surnaturel d'un moyen de grice ; 2° Le sujet du sacrement, en produigant en
Iui, précisément en tant que forme, l'effet sanctifiant de la grace. D'Iprés la doctrine
sacramentaire profestante, les paroles, comme tout le sacrement, n'ont qu'une
importance didactique, en tant qu’elles assurent le sujet de la promesse divine de
la rémission des péchés (verba concionalia, promissonia).

These. Les paroles de la forme ont, daprés la doctrine catholique, une

vertu sanctifiante, consécratoire (verba sacramenti sunt consecratoria).
.

L'Ecriture indigue la conception catholique en attribuant aux paroles de béné-
diction un effet absolument objectif. Ainsi S. Paul parle du « calice de bénédiction
que nous bénissons » comme d’une participation au sang du Seigneur. (I Cor.,
x, 16.) Le calice est donc élevé par la bénédiction & un étre surnaturel. Quant aux
paroles de I'administration du baptéme, il les appélle des « paroles de vie », en
considération du sujet dans lequel elles produisent la vie. « D’oti vient une telle
vertu de I'eau », demande S. Augustin, ¢ qu'elle touche le corps et purifie le cceur,
si ce n'est de I'effet de la parole »? (In Joan., Lxxx, 3.) Il ajoute que la parole n'a
pas cette vertu comme simple parole matérielle, mais & cause de son contenu saisi
par la foi (non quia dicitur sed quia creditur). C'est ainsi également que S. Thomas
explique I'importance de la parole. (S, th., m1, 60, 7 ad 1; 60, 4 ad 3.) Bellarmin
et les théologiens cofitroversistes se servirent de la_proposition formulée ci-dessus
pour combattre la théorie protestante. Bellarmin dit : « Verbum, quod cum ele-
mento sacramentum fecit, non est concionale, sed consecratorium. »De sacr., 1, 19.)
Il est & peine nécessaire de dire que les paroles n'ont pas leur vertu consécratoire
par elles-mémes, mais uniquement par I'ordonnance divine. >

Au sujet du contenu de la forme, on ne trouve chez les Peres que des
indications générales. D'ordinaire, on la désigne comme une priére.
“Au début, elle était déprécative. Par contre, I'évolution de la doctrine
sacramentaire lui fit donnér dans la Scolastique (vers 1250) une concep-
tion indicative. La forme déprécative considére davantage l'origine
divine de P'efficacité des sacrements ; la forme indicative signifie davan-
tage l'efficacité des sacrements dans la main du ministre. Plusieurs
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prieres sacramentelles nous ont été conservées dans les anciennes litur-
gies et ordonnances eccléSIasthues.

Les paroles sacramente"es ayant une valeur ob]ectwe, elles peuvent aussi étre
prononcées dans une langue étrangére. Cependant les prétres ont le devoir d’expli-
quer au_ peuple ces saintes paroles, afin qu’il puisse suivre avec profit I'admiinis-
tration des sacrements. La conception catholique des paroles sacramentelles n ‘exclut

. aucunement leur but édifiant ; elle le favorxse plutét mais le place seulement au -
sccond rang: L’Eglise évite le caractére mécanique de la réception des sacrements
par la préparation psychologlque Elle a connu depuis le début (Act. Ap., 11, 38;
v, 29-38 gl usage de I'instruction baptismale Nous parlons d’ «instructions » sur le
bapteme, sur la Confirmation, sur la confession, sur la communion, sur le mariage.

Par rapport  la valeur significative du signe sacramentel, la Scolastique soulxgna
encore un tnple élément : Le s1gne sacramente| mdlque, par rapport au passé, la
source des gréces, dans la Passlon du Christ (signum rememorativum) ; par rapport

“au présent, la gréce intérieure elle-méme (s. demonstratlvum) et, par rapport a
Yavenir, le but de la grice, la gloire éternelle (s. pr&nuntlatxvum S th., m, 60, 3).
Cf. I'antienne euchanstique : « (In ea) recolitur memoria Passionis ejus, mens imple-
tur gratia et future glorie nobis pignus datur. » \

'La matiére et la forme produisent Ueffet du sacrement ensemble , cet
effet n'est pas produit par la forme seule. Cela résulte d'abord de
I’Ecriture, qui nomme les deux ele?nents ensemble, mais aussn des
relations entre la matiére et la forme qui, dans I'ordre physique, n ‘exis-
tent pas et n'agissent pas séparément, mais toujours dans leur union. |

L'importance de la_matiére elle-méme pour le sacrement résulte de ce fait que,
depuis les temps anciens, on ne I'emploie pas dans son état naturel, mais on la
¢onsacre préalablement. Cela est solidement établi surtout pour le baptéme et la

" Confirmation (consécration de I'eau et de I'huile vers 200). Au reste, la Scolastique
- considére cette consécration, sauf pour le baptéme, comme trés importante, voire
+  méme essentielle. L’évéque consacre I'huile des infirmes et le saint chréme, entouré
d’une assistance solennelle, le Jeudi-Saint. Quant & l'eau, elle est consacrée par le
prétre aux jours ott, dans I'ancienne Eglise, on conférait le bapteme, a Paques et

a la Pentecéte. ]

“La Scolastique a cherché une autre maniére d’éclairer la nature des sacrements :
cette méthode commenge déja chez Hugues. (S. VI, 3,) Elle distingue dans le sacre-
ment lui-méme, dans le sacrement complet et non seulement dans le -signe extérieur,
trois parties metaphyslques essentielles : le signe extérieur en soi (sacramentum
tantum), la grace intérieure (res tantum) et un moyen terme qui est aussi bien le
signe que la grice signifiée (sacramentum et res).

Lexphcatnon de la premiére et de la seconde parties essentielles est 31mple et
s'applique a tous les sacrements. Il n’y a une certaine difficulté que dans I'appli-
cation de la derniére. Pour les sacrements qui impriment un « caractére », ce carac- -
tére est I'élément moyen qui est le signe de la gréce et est en méme temps, en sol,
déja une grace. Cela sera précisé plus tardv(§,[59) dans la doctrine du caractére.
Dans I'Eucharistie, la réalité sacramentelle du corps du Christ peut étre considérée
comme ce moyen terme. Dans la Pemtence, lExtreme-Onctlon et le Mariage, il
est difficile de trouver un élément qui soit a la fois slgne et grice. Dans I'Extréme-
Onctlon etle Mnnage, quelques théologiens pensent & un ¢ quast-caractére » ou
a un « ornement de 'dme » (ornatus anime) que 'on pourrait entendre comme une
disposition 4 la grice. Dans la Pénitence, ,on ne trouve aucun point d’appui pour
une telle détermination. Cette formule n'a cependant pas seulement une simple
valeur theonque elle a aussi une 1mportance pratique pour la réviviscence des
"sacrements qu ‘elle servira plus loin (§ 163) a expliquer. Schaltes (Contrition et
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Pénitence (1907), 36 sq.) démontre que, d’aprés I'opinion de S. Thomas, cet élé-
ment intermédiaire pour la Pénitence se trouve dans la eontrition, en tant qu'elle
est opérée par le sacrement lui-méme.

Remarquons enfin que, depuis la Scolastique, on entend parfois par matiére du
sacrement tout le rite extérieur et par forme la grice et qu'on parle, par suite, d'un
sacrement formé (sacramentum formatum) et d'un sacrement informe (s. informe).

ans le premler cas, le sacrement est administré vahdement et regu dlgnement
dans le second cas, il est administré valldement mais recu indignement si le sujet
est de mauvaise foi, et sans communication de grice, si le sujet est de bonne foi.

Noldin établit les régles prattques suivantes concernant la matiére et la forme :

1° debent esse certe ; si certz desunt, on doit, in casu necessitatis (baptéme), se
servir d'une materia dubla ; in casu utlhtatls, on peul s ’en servir (l extreme-onctlon
avec ['huile des catechuménes) 20 simul unite ; 3° ab eodem ministro applicate quia
actio una ; en cas de nécessité, certaing theologlens soutiennent la validité du sacre-
ment administré par deux ministres (Suarez, loc. cit., disp. 2, s. 2, n. 6) ; autrement
quand plusieurs personnes font les fonctions de ministres,’ ladmlmstratlon, sauf
dans l'ordination, serait illicite, mais valide ; 4° sine mutatione substantiali. » (De
sacram., 112 éd. (1914), 12 sq.)

Remarquons encore gite, parmi les sacrements, six ne regoivent une existence
réelle que dans le su;et (sacramentum fit in homme) Cela est lmportant pour com-
prendre la_« materia remota » et la « materia proxima ». Ce n'est que dans I'Eucha-
ristie que la confection (confectio) et I'administration (admlmstratxo) peuvent &tre
séparées, le sacrement regoit alors une indépendance objective.

§ 159. Les effets des sacrements

A consulter: S. Thomas,S th. III, 63, 1-6. Pourrat, 185 sq. Holder, Le caractére sacra-
mentel (Rev. august., 1909, 25 sq.), La causalité instrumentale dans 1'ordre surnatu
(20 éd., 1924). Revue thomzste l93! 219-233 et 289-302. Eu. Hugon, De Sacramentis et de
Novissimis (Tract. dogmat., vol. III) Bell et Ad. Dejssmann, Mysterium Christi (1931),

v. ¢ sacramentalismus ».

THESE. Tous les sacrements conférent a celui qui les vegoit dignement la
grice sanctifiante. De for.,

*Explication. En face de la conception protestante qui vidait le
sacrement de son contenu, le Concile de T'rente affirma sa relation ferme
avec la grace et declara que, par les sacrements, toute vrale ]ustlce est ou
commencée ou augmentée ou rétablie : « Per qua (sacramenta) omnis
vera justitia vel incipif, vel ccepta” augetur, vel amissa reparatur. »
(S.7 procem.) Il frappe d’anathéme celui qui dit que « les sacrements
de la Nouvelle Alliance ne sont pas nécessaires au salut, mais superflus,
et que les hommes obtiennent de Dieu, sans les sacrements ou sans le
désir des sacrements, par la foi seule, la grice de la justification. » Le
Concile ajoute que cependan®« lés sacrements ne sont pas tous néces-
saires A chacun en particulier ». (Can. 4.) Le Concile définit ensuite :
«S. g. d. sacramenta nova legis non continere gratiam quam s:gmﬁcant,
aut gratiam ipsam non ponentibus obicem non conferre, quasi signa
tantum externa sint accepte .per fidem gratie vel justitie... a. s. »
(Can. 6.) < St q. d.non dari gratiam per hujusmodi sacramenta semper
et omnibus, quantum, ex parte Dei est etiam si rite ea suscipiant, sed

aliquando et aliquibus a. s. » (Can. 7 ; Denz., 847, 849, 850.)

- S Y

VWW.JESUSMARIE.COM®




LA DOCTRINE DES SACREMENTS EN GENERAL 239

Preuve. L'efficacité de grice sera prouvée en détail & propos de
chaque sacrement. Il suffit de citer icl quelques passages. D’apres
Jésus, la régénération se produit « de I'eau et du Saint-Esprit ». (Jean,
11, 5.) Au sujet de I'Eucharistie, il enseigne : « Celui qui mange ma
chair et boit mon sang a la vie éternelle. » (Jean, v1, 55.) Les Apétres,
par 'imposition des mains et la prlere, conferent le Saint-Esprit.
{(Act. Ap., vin1, 17 sq.)

. Pierre annonce, le jour de la Pentecéte : « Faites pénitence et que
chacun se fasse baptiser au nom de Jésus pour la rémission des péchés
et vous recevrez le don du Samt-Esprlt » (Act. Ap., 11, 38.) Le disciple
Ananie dit 3 Saul : « Léve-toi, recois le baptéme et punﬁe-tm de tes
péchés, en invoquant son nom. » (Act. Ap., xx11, 16.) S. Paul écrit :
« Dieu nous a sauvés selon sa miséricorde par le bain de la régénération
et en nous renouvelant par le Saint-Espnt. » (Tit., 111, 5; cf. I Cor.,
vi, 11.) Dans tous ces passages, les sacrements sont les moyens par
lesquels Dieu communique sa grace.

Les Peres. Leur maniére de voir sur I'effet des sacrements comme moyen de
grdce ressort des textes que nous avons cités pour exposer leur notion du sacre-
ment, On s’en rendra plus clairement compte quand nous traiterons de chaque
sacrement en particulier Comme ils unissent intimement le'sacrement et la grice,
ils cherchent & supprimer I'hésitation que peut avoir la foi devant un simple él¢-
ment en faisant appel ala toute-puissance de Dieu. « Dot vient cette si grande
vertu de I'eau? » s'écrie S. Augustin, lls insistent, en méme temps, sur le caractére
mystérieux des sacrements. Ils insistent aussi fortement sur les dispositions person-
nelles du sujet. Mais il-faut se rappeler que, chez les adultes, le défaut de disposi-
tions peut empecher I'effet de grace. Et précisément S. Augustm éerit : « Ce n'est
pas par les mérites de celui qui I'administre, ni par les ménites de celui 4 qui il est
admlmstre que le bapteme existe, mais par sa propre samtete et verlte, 3 cause de
celui qui I'a institué. (C. Cresc. Donat., 1v, 16.)

La Scolastique avait une haute conception de la nature de la grice ; elle y voyait
avec raison quelque chose de divin. Or elle déduisait de cette nature élevée de la
grice que les sdcrements n'étaient pas capables de la produire, car un étre créé
n’est pas capab]e d'une action aussi sublime. Les Péres avaient etabll cette these
biblique que Dieu seul prodult et peut produire la grice. D'un autre cété, les Péres
enselgnalent conformément & I'Ecriture, que les sacrements conférent I'Esprit-

aint, la grace. On ne sut pas tout d’abord mettre en harmonte les deux véntés
établies. Le respect que I’on avait, A juste titre, pour la premeére, lui faisait donner
la prédominence et I'on affaiblissait la seconde. On disait en effet que la grice est
produite par Dieu seul directement et par mode de création, sans possibilité de
coopération de la part des créatures, et que les sacrements n ’avaient d’autre réle
que de préparer I'dme en la disposant ontologiquement 4 la réception de la grace,
au moyen du « caractére » sacramentel (character indelebilis) qui lui est imprimé -
dans trois sacrements, ou d& ce qu'on appelait I'« ornement de I'8me '» (ornatus
anima) dans les autrés sacrements, lesquels ne comportent pas de caractére
(Alexandre, S. Bonaventure, S. Albert, S, Thomas) S. Thomas abandonna plus
tard I'« ornatus », et Scot alla méme jusqu'a le combattre, en déclarant que cet
« ornatus » était lui aussi une formé surnaturelle et qu'ainsi, d’aprés I'ancienne
théorie, une cause créée ne saurait la produire. Billot reprend presque textuel-
lement la théorie de Vefficacité dispositive des sacrements, comme on le verra au
paragraphe 161,

L’effacement sacramentel des péchés véniels. S. Thomas dit qu'il n’a pas
été institué de sacrement spécial pour effacer les péchés véniels. Il n'entend pas
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dire par la que les péchés véniels eux-mémes ne peuvent pas étre effacés par les
sacrements. 11 enseigne méme expressément qu'ils peuvent I'étre. (S. th., 11, 87, 3.)
« ... Quia per infusionem gratiz tolluntur venialia peccata. Et hoc modo per
Eucharistiam et extremam unctionem, et universaliter per omnia sacramenta nove
legis, in quibus confertur gratia, peccata vemiala remittuntur. » Le Concile de
Trente caractérise 'Eucharistie comme « antidotum quo liberemur a culpis quoti-
dianis » (s. 13, ¢. 2) et, dans I'administration de l'extréme-onction, le ministre
demande 3 Dieu de pardonner & celui qui la regoit « quidquid deliquisti ». Cepen-
dant il faut, comme dans tous les cas, d’aprés la doctrine de S. Thomas, un certain
degré de contrition. : ~

Sacrements des vivants et sacrements des morts. Tous les
sacrements de la Loi nouvelle produisent en nous la grice sanctifiante,
mais ils ne la produisent pas tous de la méme maniére. Quelques-uns
sont institués pour conférer cette grace une premiére fois, pour produire
la justification premiere (justificatio prima) ; d’autres, par contre, ont
eomme but d'augmenter la grice déja existante, de produire la justifi-
cation seconde (just. secunda). D’aprés cette distinction, on partage
les sacrements en sacrements des vivants (spirituellement) et des morts
(spirituellement). Le Baptéme et la Pénitence sont des sacrements des
morts ; les autres sont des sacrements des vivants. -

Le Concile de Trente ayant dit que toute vraie justice commence par les sacre-
ments, est augmentée par eux quand elle existe ou rétablie par eux quand elle est
perdue (s. 7 procem.), la théologie postérieure a tenu compte de ces précisions et
distingué entre les sacrements des morts qui établissent ou rétablissent la justice
qui fait défaut et les sacrements des vivants qui augmentent la justice existante.

(Cf. Salmant, De Sacram. in communi, disp. 4, dub. 7, n. 118 ; cf. n. 104.)

Dans certaines circonstances subjectives, il peut arriver parfois (per accidens),
d’aprés une opinion répandue qui s’appuie sur S. Thomas, que les sacrements des
vivants conférent la justification premiére. 1l faut pour cela une double condition,
que le sujet ne sache rien de son état réel de péché mortel, qu'il soit & ce sujet dans
Ia bonne foi (bona fide) et que, d’autre part, 1l ait, de ses péchés graves en général,
une contrition imparfaite. Il est clair que personne n’a le droit de recevoir avec une
tnauvaise conscience (mala fide, « fictio », dit-on, depuis S. Augustin) un sacrement
des vivants ; il commettrait un sacrilége. De méme, on comprend que le sujet doive
avoir la contrition imparfaite de ses péchés graves, car, en aucun cas, on ne peut
espérer le pardon sans cette contrition. Mais pour admettre, dans le cas supposé,
que seule la contrition imparfaite soit nécessaire, on s’appuie sur la vérité dogma-
tique que le sacrement opére toujours la grice quand il n'y a pas d’empéchement
(du péché) ; or, par I'attrition, cet empéchement est suffisamment écarté, car le
sujet n'est pas attaché actuellement au péché, i cause de sa bonne foi, et il n'y est pas
attaché habituellement & cause de son attrition. Les théologiens appliquent cette
théorie-a tous les sacrements des ‘vivants. Lugo voudrait excepter I'Eucharistie ;
mais c'est justement & propos de 'Eucharistie que S. JThomas explique la théorie.
(S. th., 111, 79, 3.)

On comprend plus facilement I'envers de cette proposition, & savoir que les
sacrements des morts produisent parfois (per accidens) la justification seconde.
Cest le cas dans la Pénitence, quand ce sacrement est regu en état de grice; et
dans le baptéme, quand up adulte le recoit avee la contrition parfaite. Tous les
théologiens admettent cette efficacité pour le baptéme ; ne I'admettent pour la
Pénitence que les théologiens qui se rattachent & S. Thomas. (Gihr, Les sacre-
ments, I, § |5.) :

On a déja signalé dans e traité de la grace (cf. plus haut p. 123 sq.) que, d’aprés
le Concile de Trente, les trois vertus théologales sont unies 3 la grace de justification
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