Questes
VENEY  Revue pluridisciplinaire d’études médiévales

Journée d'études - 2 | 2023
Visible, invisible

Donner corps a I'invisible : la lettre de Candidus
Wizo a propos de la vision béatifique

Luce Carteron

OpenEdition

Edition électronique

URL : https://journals.openedition.org/questes/6565
DOI': 10.4000/questes.6565

ISSN : 2109-9472

Editeur
Les Amis de Questes

Référence électronique

Luce Carteron, « Donner corps a l'invisible : la lettre de Candidus Wizo a propos de la vision

béatifique », Questes [En ligne], Journée d'études - 2 | 2023, mis en ligne le 01 novembre 2023, consulté
le 14 mars 2026. URL : http://journals.openedition.org/questes/6565 ; DOI : https://doi.org/10.4000/
questes.6565

Ce document a été généré automatiquement le 14 mars 2026.

Le texte et les autres éléments (illustrations, fichiers annexes importés), sont « Tous droits réserveés »,
sauf mention contraire.


https://journals.openedition.org
https://journals.openedition.org
https://journals.openedition.org/questes/6565
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Donner corps a 'invisible : la lettre
de Candidus Wizo a propos de la
vision béatifique

Luce Carteron

Candidus Wizo, Anglo-saxon appartenant a la premiére génération d’intellectuels
présents a la cour de Charlemagne!, fut le premier a évoquer aprés Augustin la question
de la vision béatifique, a savoir, la contemplation directe de I'essence divine, accordée
aprés la mort et essentielle pour le salut des chrétiens?. Auteur d’une lettre adressée a
un inconnu, probablement moine, le clerc s’interroge afin de répondre a la question
que lui pose son correspondant : le Christ, alors qu’il était homme, a-t-il pu voir Dieu
sur le plan physique ? Candidus s’appuie sur les traditions scripturaire et patristique,
en particulier augustinienne, pour démontrer que Dieu n’a pu étre vu du Christ qu’en
esprit, et que toute vision physique est impossible. Sa démonstration se situe au coeur
d’une tension entre visible et invisible, soulignée par Candidus qui cherche a concilier
ces deux aspects : comment voir Dieu, invisible par nature mais nécessairement présent
partout ?

Nous interrogerons la maniére dont se résout cette tension par le biais de la
formulation du probléme théologique que constitue la vision béatifique. La recherche
du langage a employer afin d’ébaucher une définition de I'entité divine constitue des
lors I'un des enjeux de I'épitre. Mais la démonstration de Candidus est également
révélatrice d’un certain usage de ce langage. Le clerc actualise en effet, en un sens, le
débat sur la vision béatifique : la maniére dont il I'aborde s’inscrit dans le contexte des
réformes carolingiennes, aussi bien sur le plan de I'enseignement - notamment en ce
qui concerne la grammaire - que sur le plan théologique par la référence a la querelle
adoptianiste® qui préoccupait particuliérement la cour impériale.
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Données biographiques

Candidus, intellectuel anglo-saxon et disciple d’Alcuin, vécut au tournant des vire et
1xesiecles et appartint au groupe de clercs d’origine insulaire qui influenca le continent
au début du régne de Charlemagne®. Si I'on ne connait rien de sa naissance - si ce n’est
qu’il est probablement né aux alentours de 770 -, nous savons qu’il suivit les
enseignements d’Hygbald, archevéque de Lindisfarne, entre 780 et 803 environ, aprés
avoir été le disciple d’Alcuin a York. Il suivit finalement ce dernier a la cour de
Charlemagne. Il s’y installa définitivement a la fin de I’année 800 ou en 801 et mourut
probablement en 804 ou 805. La correspondance d’Alcuin fournit un peu plus
d’informations a son propos et refléte 'étendue de la confiance qu’éprouvait son maitre
envers lui®: Candidus fut de fait son messager et transmit notamment certaines
missives alcuiniennes a la cour franque dans le cadre de la lutte contre I'adoptianisme,
débat théologique sur lequel nous reviendrons.

La confusion de Candidus avec d’autres personnages historiques, notamment un évéque
de Tréves entre 804/5 et 8095, ou encore un moine qui portait le méme surnom,
Candidus Bruun de Fulda’, a longtemps complexifié I'attribution de ses écrits - encore
discutée A ce jour pour certains textes. On considére généralement que les ceuvres
authentiques de Candidus Wizo comprennent 1'Opusculum de Passione Domini, un
commentaire des passions évangéliques?, ainsi qu'un traité épistolaire généralement
désigné par le titre Num Christus corporeis oculis Deum uidere potuerit s’interrogeant sur la
possibilité pour le Christ, en tant qu’homme, de voir physiquement Dieu - texte que
nous étudierons ici’. Un ensemble de quatre sermons fut attribué a Candidus', qui
composa probablement aussi un court texte intitulé Dicta Candidi presbyteri de imagine
Dei', transmis dans un corpus d’écrits a teneur philosophique et théologique, les Dicta
Candidi*.

La lettre Num Christus

L’épitre Num Christus a longtemps assez peu attiré I'attention : nous n’avons conservé
que deux manuscrits ou figure ce texte'>. Fortement inspirée d’Augustin d’Hippone,
cette lettre, adressée a une personne inconnue, probablement un moine ami', est le
premier texte qui évoque la question de la vision béatifique depuis ’époque patristique
- cette résurgence correspondant peut-étre a la transposition de questions soulevées,
sous le régne de Charlemagne, dans le monde musulman, et en particulier en
Andalousie®. Le sujet fut & nouveau débattu au milieu du 1x®siécle, notamment par
Raban Maur, Loup de Ferriéres, Gottschalk d’Orbais et Jean Scot Erigéne - sous
différents aspects : Gottschalk se demandait par exemple si les élus conservaient leurs
yeux terrestres pour voir Dieu ou s’ils étaient dotés d’yeux spirituels's. Candidus fut le
premier au 1x¢siécle a affirmer explicitement que le Christ, dés I'Incarnation, disposait
de la vision béatifique, accessible a ’homme uniquement aprés sa mort".

Au début de sa lettre, le clerc se demande si le Christ, durant sa vie terrestre, put voir
Dieu de ses propres yeux. Par une premiére allusion aux Péres de I'Eglise (« Quae quidem
quaestio, [...] iamdudum a sanctis patribus mota, simul et soluta fuerat...' »), il indique qu’il
connait les écrits d’Augustin a ce sujet, et notamment son traité sur la vision de Dieu, le
De uidendo Deo, qu’il utilise dans la premiére partie de sa réponse®. 1l y rappelle que le
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Christ n’a pu voir Dieu des yeux du corps, car Dieu, étant spirituel, ne peut étre vu que
par un esprit pur et seulement dans la mesure ou il accepte de se laisser voir.

Candidus développe toutefois sa réponse dans une deuxiéme partie, en allant plus loin
qu’Augustin : il demandait de fait au début de sa lettre si la question posée par son
correspondant avait bien le méme objet que celle qu’avait traitée 1'évéque d’Hippone?.
Il oriente son argumentation vers la question de la vision béatifique dans I'dAme du
Christ en commencgant par rappeler le texte de la Béatitude « Beati mundo corde quoniam
ipsi Deum uidebunt? ». Candidus explique que le Christ a pu voir Dieu autant que cela
était possible, et qu’il I'a nécessairement vu de la maniére dont il a enseigné que les
hommes pourraient le voir?. Le clerc conclut que le Christ a toujours vu Dieu tel qu’il
est, et qu’il I'a toujours vu en son esprit a partir du moment ou il a commencé a étre
homme?, Sa réflexion sur I’dme du Christ mene ensuite Candidus a rappeler dans la fin
de sa lettre le sacrifice de Jésus en vue du rachat de ’humanité et laisse place a un éloge
de la charité, qui doit étre partagée par I’ensemble de la communauté chrétienne.

L’intellectuel expose son raisonnement de maniére approfondie et documentée ; il a
recours aux traditions biblique (Candidus s’appuie en particulier, outre le passage de la
Béatitude, sur le passage « Deum nemo uidit umquam? ») et patristique (en particulier les
textes d’Augustin, et notamment sa théorie sur les trois genres de vision?) pour définir
précisément la maniére dont peut étre vu Dieu. Or, toute I'épitre tend, de facon
paradoxale, a formuler son invisibilité, ou du moins les conditions restreintes de sa
visibilité qui ne peut s’opérer qu’en esprit. C’est donc notamment par I'expression de
cette tension au niveau littéraire que Candidus répond a la question posée.

Lexpression de l'invisible sur le plan littéraire

Bien que la réponse de Candidus au probléme de la vision béatifique soit claire et sans
appel (Dieu ne peut étre vu qu’en esprit mais jamais sur le plan corporel), le verbe
uidere (« voir »), décliné sous de trés nombreuses formes, investit I’espace de la lettre au
point d’en venir a le saturer par moments. La présence divine, a la fois diffuse et
marquée en tous lieux, se manifeste alors de maniére évidente au niveau lexical : elle
contrebalance ainsi, en un sens, 'impossibilité de voir Dieu, partout perceptible. En
témoigne par exemple cet extrait, particuliérement représentatif :

Ei ergo qui tibi hoc genus quaestionis proposuit, tu ita responde : Si Deum tu uidere

desideras, munda cor, et uidebis?. Nam Christus ita Deum patrem uidere uoluit, sicut

potuit, et ita potuit, ut uoluit, et quia nos mundis cordibus Deum uisuros esse

predixit, non est dubitandum, quin ita eum ipse uideret, sicut nos ad eum uidendum

peruenire posse docuit?.
Les occurrences du verbe sont nombreuses et le présentent sous des formes tres
diverses (on trouve deux occurrences de uidere, un infinitif, une occurrence de uidebis,
un futur, uisuros, un participe futur, uideret, un imparfait du subjonctif, et uidendum, un
adjectif verbal). Si ce déploiement lexical s’avére plus ou moins sensible selon les
passages, la partie de 1'épitre traitant de la vision béatifique est traversée par une telle
déclinaison du verbe sous forme de polyptote. C’est alors, de fagon paradoxale, au
moyen de I'évocation de la vision dans toutes ses potentialités que se dessine
I'impossibilité de voir Dieu sinon en esprit. Les multiples occurrences du verbe
circonscrivent I'invisibilité divine qui se dessine en filigrane.
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Mais l'impression de saturation que donne l'omniprésence du verbe uidere est
également révélatrice du probléme que pose I'expression de la vision béatifique sur le
plan littéraire, probléme que signale Marie-Pascale Halary lorsqu’elle écrit que « la
nature méme de I'objet du discours » reléve de I'indicible ; le langage se réveéle deés lors
inadéquat a I'expression de cette vision. Elle souligne également le fait que cette
« aporie » est assumée par les auteurs, contraints d’employer des analogies pour la
décrire. La représentation, nécessairement figurée, est alors certes imparfaite mais
n’en demeure pas moins nouvelle: les images employées, quoique connues, sont
utilisées dans un contexte spécifique?. Candidus souligne lui-méme ce probléme en
signalant que I'expression de la vision béatifique se situe au-dela du langage :

Et ut hoc tibi quantulocunque exemplo manifestius fiat, si tamen potest, immo quia

non potest tali rei simile inueniri exemplum, ex parte tamen, aliqua simile est quod dicam.

Ac si media die lucente sole uelis lucerna aliqua materiali uti, cum tibi sufficiat

undique circumfusus solis splendor. Hoc autem eo solo rei, de qua agimus, simile est,

quod non quaerendum erat corpore uidere Deum, quem semper spiritu cernebat®.
Les formules « quia non potest tali rei simile inueniri exemplum » ou encore « ex parte tamen,
aliqua simile est quod dicam » témoignent de ce que 'exemple choisi par Candidus ne
coincide pas exactement avec la question théologique qu'il traite, et c’est précisément
dans cet écart, semble-t-il, que se loge "énonciation de la possibilité de voir Dieu.
L’extrait est en effet particuliérement intéressant en ce qu'il introduit une nuance
lexicale entre les verbes uidere et cernere®. Le verbe cernere est assez peu employé (on
en trouve cingq occurrences, contre soixante-deux pour uidere, auxquelles s’ajoutent
quatre occurrences du nom uisio dans la partie de la lettre traitant de la vision
béatifique). Le verbe cernere est toujours associé a la perception spirituelle, seule
valable en ce qui concerne la vision béatifique®'. Ainsi, les termes « Hoc autem eo solo rei,
de qua agimus, simile est, quod non quaerendum erat corpore uidere Deum, quem semper spiritu
cernebat » permettent en quelque sorte de reformuler cette question théologique : il ne
faudrait peut-étre pas parler de voir Dieu, mais de le percevoir. Pour Candidus, le verbe
uidere ne semble pas convenir a I’évocation de la vision béatifique. Le texte est ainsi
circonscrit par un terme inadapté, dont 'emploi permet d’affiner I'expression de cette
question théologique.

Candidus n’explique pas la différence entre uidere et cernere, qu'il établit pourtant
clairement :

Qui ergo hoc a te et a me quaerebat, scilicet, utrum Deus corporalibus oculis

uideatur aut uideretur aut uidendus sit, hoc et a me et a cunctis catholicis christianis

responsum audiat : quod Deus spiritus spiritu cernitur, non carne. Mundo corde

uidetur ab hominibus, non, licet mundissimo, corpore; a spiritali substantia et

cernitur et cernendus est, non a a carnali per carnem®,
Dans cet extrait, marqué par une nouvelle déclinaison de uidere (on trouve dans I'ordre
un présent puis un imparfait du subjonctif, un adjectif verbal et un présent de
l'indicatif & la voix passive), 'emploi du verbe offre un contraste intéressant avec celui
de cernere. L’inadéquation du lexique -ou du moins limperfection de sa
correspondance - a l'objet du discours devient presque un outil rhétorique pour
préciser les modalités de la vision béatifique. Elle ne peut finalement pas se dire, mais
elle est en mesure d’étre cernée et précisée au prisme du langage. Ce mode de
définition semble s’approcher de 1'élaboration d’une théologie apophatique - quoique
le terme ne puisse étre employé au sens plein, dans la mesure ou la vision béatifique
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peut se produire en esprit. En insistant de fait sur la dimension spirituelle de I'entité
divine, I'intellectuel esquisse ses contours.

C’est donc ainsi nécessairement au cceur d’'un langage figuré que se cristallise
I'expression de la vision béatifique: il est le seul 2 méme d'en proposer une
représentation, bien qu’elle demeure imparfaite. Mais c’est également par le biais de ce
langage que peut s’actualiser la formulation de cette question : I'épitre de Candidus
constitue en effet un texte profondément ancré dans son temps.

Une épitre ancrée dans son temps

L’évolution dans le traitement de la question de la vision béatifique par le Christ est
notamment visible lorsque Candidus cherche a la concilier avec le texte de 1'évangile de
Jean « Deum nemo uidit umquam® ». Le clerc écrit qu’aucun homme n’a vu Dieu dans la
nature de sa divinité, et que seul celui qui est Dieu homme voit Dieu par son esprit.
C’est alors notamment sur le plan grammatical que se dessinent les contours du débat
théologique. L’étude de la grammaire, en pleine expansion a 1'’époque carolingienne,
constitua une dimension trés importante des réformes de Charlemagne. Le souverain
veilla de fait, dans sa quéte d’une unité liturgique en vue d’une unité politique, a la mise
en place d’'une langue qui garantisse a la fois la communication a I’échelle d’un empire
trés vaste et la bonne compréhension des textes - particuliérement des textes
bibliques?. Or, les monastéres anglo-saxons - ot Candidus fut d’abord formé avant de
rejoindre le continent - jouérent un réle particulierement actif dans les production et
transmission de traités grammaticaux. La plupart des clercs qui séjournaient a la cour
de Charlemagne étaient par ailleurs des maitres de 1'école palatine, souvent
grammairiens®. La volonté de Candidus, sensible dans la lettre, de se montrer clair et
pédagogue (notamment par la définition des termes et le choix d’un exemple pertinent
qu'évoque l'extrait cité plus haut: « Et ut hoc tibi quantulocunque exemplo manifestius
fiat »), est probablement, comme I'importance de la grammaire, liée a ’enseignement
de I’école palatine. Ces influences diverses sont sensibles dans I’épitre de Candidus,
comme en témoigne 'extrait suivant :

Quod autem euangelista dixit : Deum nemo uidit umquam?®, adtende quid dicat :

nemo, quasi nec homo, nemo hoc est hominum, nemo Deum in natura diuinitatis

uidit umquam. Ipse autem unus, qui est Deus homo, suo spiritu illum uidere non

dubitatur, nisi ab infidelibus. Et quod dixit: Deum nemo uidit, adtende, quod dixit

preterito tempore : uidit, non autem : nemo uisurus est, quia, ut idem evangelista ait : uisuri

sumus eum, sicuti est’’, quod Christi anima semper habuit, ex quo ab eo assumpta est

et impleta. Nisi forte dicat aliquis, quod aliquot tempus ante fuisset illa sancta et

uere sanctissima omnium creaturarum anima Christi sine Deo, et postea accedisset

illi diuinitas. Sed hoc catholicae fidei contrarium est.
Le réle de la grammaire dans 'argumentation de Candidus est ici prééminent puisqu’il
s’appuie sur un verbe au parfait, conjugué comme tel dans la Bible, pour évoquer la
possibilité d'une vision a venir®. Ainsi, la mise en valeur par le clerc du passage du
parfait au futur, aussi bien que le choix de deux citations néotestamentaires, est
porteur de la promesse d’'un avénement a venir. Par ailleurs, les références
scripturaires de 1'épitre sont dans l'ensemble largement néotestamentaires. Ce
caractére majoritaire contribue, d’'une certaine fagon, a la mise en lien de la vision
béatifique avec le futur du point de vue de la typologie biblique, & savoir, la lecture
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faisant du Nouveau Testament I'accomplissement de I’Ancien : les citations annoncent
un accomplissement.

Mais Candidus affine également sa réponse en l'associant a une réfutation de
I'adoptianisme - doctrine affirmant que Jésus accéda a la nature divine seulement lors
de son baptéme dans le Jourdain, moment ou il fut adopté par Dieu. Considéré comme
une hérésie, 'adoptianisme était alors abondamment combattu a la cour carolingienne,
ou il constitua le coeur d’'un des débats théologiques les plus virulents de la fin du
vin®siécle. Candidus prit part a cette querelle religieuse particuliérement vive : il était
alors le messager d’Alcuin, en servant d’intermédiaire entre I'abbé et la cour de
Charlemagne. 1l joua probablement un rdle actif dans ce débat : sa fonction de messager
impliquait de fait qu’il compléte oralement le contenu des missives qu'il transportait,
lues a la cour en public. En rappelant que le Christ forma toujours avec Dieu une entité
unique, Candidus évoque dans ce passage les enjeux de la lutte contre ’adoptianisme en
des termes qui contribuent a définir en creux I'orthodoxie, comme « infidelibus » et
« hoc catholicae fidei contrarium est ». C’est donc également par le rejet de 'adoptianisme
que Candidus conclut que I’4me du Christ a toujours eu la vision de Dieu®. La proximité
dans cet extrait des arguments grammatical et théologique, le second découlant
naturellement du premier, rappelle le réle capital que joua la grammaire dans la
diffusion et l'interprétation des textes bibliques durant la période carolingienne.
Candidus, par la redéfinition des enjeux qu'implique la question de la vision béatifique,
s’inscrit alors pleinement dans les réflexions contemporaines de son texte®.

Ainsi, la démonstration de Candidus se situe entre la discussion, dans le sillage
d’Augustin, d’une question débattue plusieurs siécles auparavant et qui n’avait plus
attiré 'attention, et une réflexion personnelle et ancrée dans son temps. La tension
entre I'invisibilité de Dieu et sa présence en tout lieu, exprimée sur le plan littéraire,
ébauche une définition de l'entité divine dont 'omniprésence, signifiée au niveau
lexical, contraste avec I'impossibilité physique de la vision béatifique, qui incite
Candidus 4 nuancer 'emploi des verbes désignant sa perception. L'impuissance du
langage a exprimer pleinement I'objet du discours permet d’esquisser les modalités de
la vision béatifique, qui ne peut étre exprimée directement, mais se révele en mesure
d’étre circonscrite au prisme de la langue, notamment par la distinction sémantique
entre uidere et cernere.

Il s’agit finalement pour Candidus, plutdt que d’exprimer directement 1’expérience de
la vision béatifique, de lui donner corps en retragant ses contours, quasiment au sens
propre puisque le clerc actualise la formulation de ce probléme théologique en
s’appuyant notamment sur la réfutation de I'adoptianisme. Il accentue ainsi I'idée d’'un
corps unique entre le Christ et Dieu, tranchant aussi bien la question théologique posée
que le débat sur I'adoptianisme. C’est donc au moyen d’une inscription au coeur du
contexte contemporain, par une reformulation précise des modalités de la vision
béatifique, que Candidus actualise cette question en soulignant de maniére implicite,
notamment par le biais de la grammaire, les enjeux de son expression. En fin de
compte, 'expression de la question théologique que représente la vision béatifique
permet ici de s’approcher de son sens presque autant que sa résolution. Les problémes
théologiques aussi bien que les réponses qui leur sont apportées se formulent
également sur les plans littéraire, rhétorique et grammatical: en cela, I'épitre de
Candidus constitue un parfait exemple du renouveau de l'enseignement des arts
libéraux a I’époque carolingienne.
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NOTES

1. De nombreux lettrés, originaires d’aires culturelles variées (notamment germanique, italienne
et insulaire), furent en effet invités par Charlemagne a rejoindre sa cour: Giles Brown,
« Introduction : the Carolingian Renaissance », dans Carolingian Culture. Emulation and Innovation,
dir. Rosamond McKitterick, Cambridge (UK), Cambridge University Press, 1994, p. 28.

2. Bernard Sesboiié et Joseph Wolinski, Histoire des dogmes. Le Dieu du salut : la tradition, la régle de
foi et les symboles, I'économie du salut, le développement des dogmes trinitaire et christologique, Paris,
Desclée, 1994, t. 1, p. 473.

3. L’adoptianisme, tel qu'il fut combattu sous le régne de Charlemagne, fut notamment diffusé
par I'archevéque Elipand de Toléde et I'évéque Félix d’Urgell, qui soutenaient que Jésus n’avait
pas été engendré par Dieu, mais adopté par lui lors de son baptéme dans le Jourdain. Voir
Florence Close, Uniformiser la foi pour unifier 'Empire : contribution a Uhistoire de la pensée politico-
théologique de Charlemagne, Bruxelles, Académie royale de Belgique, coll. » Mémoire de la Classe
des Lettres » 59, 2011, p. 47-51.

4. A propos de Candidus Wizo, voir Christine Ineichen-Eder, « Candidus (Wizo, Witto, [H]Witto) »,
dans Lexicon des Mittelalters, Stuttgart, Metzler, 1983, t.2, col. 1432-1433; John Marenbon,
« Candidus [Hwita, Wizo] », dans Oxford Dictionary of National Biography, dir. Brian Harrison, Oxford,
Oxford University Press, 2004, vol. XXI, p. 27-28 ; Franz Brunhdlzl, Histoire de la littérature latine du
Moyen Age. Tome I, De Cassiodore a la fin de la Renaissance carolingienne, trad. Henri Rochais, Louvain-
la-Neuve, Brepols, 1991, t. 2, p.47-48; Oskar C.Richter, « Wizo und Bruun, zwei Gelehrte im
Zeitalter Karls des Grofen », Programm des Stddtischen Realgymnasiums zu Leipzig, Leipzig, 1890,
p.3-39; Heinz Léwe, « Zur Geschichte Wizos », Deutsches Archiv fiir Geschichte des Mittelalters,
vol. 6, 1943, p.363-373 ; John Marenbon, From the Circle of Alcuin to the School of Auxerre: Logic,
Theology and Philosophy in the Early Middle Ages, Londres, Cambridge University Press,
coll. » Studies in Medieval Life and Thought » 15, 1981, p.30-43 et p.144-170; Christopher
A. Jones, « The Sermons attributed to Candidus Wizo », dans Latin Learning and English Lore. Studies
in Anglo-Saxon Literature for Michael Lapidge, dir.Katherine O’Brien O’Keefe et Andy Orchard,
Toronto/Buffalo/Londres University of Toronto Press, 2005, t.1, p.260-263; Florence Close,
« L'itinéraire de Candide Wizo : un élément de datation des ceuvres anti-adoptianistes d’Alcuin ?
Note sur les lettres 41 et 204 de la correspondance d’Alcuin », Revue d’Histoire Ecclésiastique,
vol. 103, n° 1, 2008, p. 5-26.

5. C.Jones reléve la mention de son nom dans dix-huit lettres d’Alcuin, ainsi que dans un de ses
poémes. Cf. Christopher Jones, « The Sermons attributed to Candidus Wizo », Art. cit., p. 274.
Nous avons conservé 294 lettres d’Alcuin : Alcuin, Lettres. Tome I, Collection I, éd. et trad. Christiane
Veyrard-Cosme, Paris, Les Editions du Cerf, coll. » Sources chrétiennes » 597, 2018, p. 22.

6. Cette identification fut réfutée par H. Lowe. J. Marenbon, s’il ne s’oppose pas a I'identification
de Candidus a I'évéque de Treéves, contredit en revanche I’hypothése d’une assimilation de ce
personnage au saint qui portait le méme nom, honoré au xi®siécle: cf. Heinz Lowe, « Zur
Geschichte Wizos », Art. cit., p. 372-373 ; John Marenbon, From the Circle of Alcuin..., op. cit., p. 58.
Pour la discussion de cette hypothése, voir Christopher Jones, « The Sermons attributed to
Candidus Wizo », Art. cit., p. 281-282.

7. Voir par exemple Franz Zimmermann, « Candidus: ein Beitrag zur Geschichte der
Friihscholastik », Divus Thomas, vol. 7, 1929, p. 30-60, ici p. 30.

8. L’Opusculum de Passione Domini fut restitué a Candidus par C.E. Ineichen-Eder : cf. Christine
E. Ineichen-Eder, « Candidus-Brun von Fulda : Maler, Lehrer und Schriftsteller », dans Hrabanus
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Maurus und seine Schule : Festschrift der Rabanus-Maurus-Schule 1980, dir. Winfried Béhne, Fulda,
Rabanus-Maurus-Schule, 1980, p.187-190. C.Chazelle estime toutefois qu’il est davantage
plausible d’imputer la composition de cette ceuvre a Bruun Candidus (voir Celia M. Chazelle, The
Crucified God in the Carolingian Era: Theology and Art of Christ’s Passion, Cambridge, Cambridge
University Press, 2001, p. 160).

9. L’épitre fut restituée a Candidus Wizo par C.Ineichen-Eder et J. Marenbon (voir Christine
E. Ineichen-Eder, « Kiinstleriche und literarische Tatigkeit des Brun Candidus von Fulda », Fuldaer
Geschichtsblitter : Zeitschrift des Fuldaer Geschichtsvereins, vol. 56, 1980, p. 201-217 ; ead., « Candidus-
Brun von Fulda : Maler, Lehrer und Schriftsteller », Art. cit. ; John Marenbon, From the Circle of
Alcuin..., op. cit., p. 39-40). Nous citerons le texte de ’édition de référence : Candidus Wizo, Num
Christus corporeis oculis Deum videre potuerit, éd.Ernst Diimmler, dans Monumenta Germaniae
Historica. Epistolarum tomus IV. Epistolae karolini aeui, tomus II, Epistolae Uariorum Carolo Magno
Regnante Scriptae, Berlin, Weidmann, 1895, p. 557-561.

10. Germain Morin, « Un Saint de Maestricht rendu a I’histoire », Revue Bénédictine, vol. 8, 1891,
p- 180-181; John Marenbon, From the Circle of Alcuin, op. cit., p. 58-59; Christopher Jones, « The
Sermons attributed to Candidus Wizo », art. cit; Christopher Jones, « An Edition of the Four
Sermons Attributed to Candidus Witto », Anglo-Saxon Ireland, vol. 47, 2018, p. 7-67 .

11. Christopher Jones, « The Sermons attributed to Candidus Wizo », Art. cit., p. 260.

12. Pour un état de la question, voir John Marenbon, « Alcuin, the Council of Frankfort and the
Beginnings of Medieval Philosophy », dans Das Frankfurter Konzil von 794: Kristallisationspunkt
karolingischer Kultur. Akten zweier Symposien (vom 23. bis 27. Februar und vom 13. bis 15. Oktober 1994)
anldsslich der 1200-Jahrfeier der Stadt Frankfurt am Main, dir. Rainer Berndt, Selbstverlag der
Gesellschaft fiir mittelrheinische Kirchengeschichte, Mainz, coll. » Quellen und Abhandlungen
zur mittelrheinischen Kirchengeschichte » 80, 1997, p. 613-615. F. Dolbeau, en s’appuyant sur le
manuscrit Berlin, Staatsbibliothek-PreuRischer Kulturbesitz, lat. 4° 690, réfute I’attribution de
ces textes 4 Candidus Wizo (Frangois Dolbeau, « Le Liber XXI Sententiarum (CPL 373) : Edition
d’un Texte de Travail », Recherches Augustiniennes et Patristiques, vol. 30, 1997, p. 162-165). C. Jones
estime que le traité De sole et luna fut composé, sinon par Candidus, du moins dans son entourage
(Christopher Jones, « Candidus Wizo, Arn of Salzburg and the treatise De sole et luna », Early
Medieval Europe, vol. 27, n° 4, 2019, p. 564-566).

13. 1l s’agit des manuscrits Munich, BSB, lat. 1358, fol. 188-122 et Munich, BSB, lat. 14614, fol. 8-
15. Voir Marie-Héléne Jullien et Frangoise Perelman, Clavis des auteurs latins du Moyen Age :
territoire francais, 735-987. t.1, Abbon de Saint-Germain-Ermold le Noir, Turnhout, Brepols,
coll. » Corpus christianorum. Continuatio mediaevalis », 1994, p. 254.

14. H. de Lavalette souligne les exhortations morales présentes a la fin de la lettre (Henri
de Lavalette, « Candide, théologien méconnu de la vision béatifique du Christ », Recherches de
science religieuse vol. 47, n° 3, 1961, p. 426-429, ici p. 426). On trouve par ailleurs dans le corps de
I’épitre des expressions telles que « fraternitatem tuam » (« Ta Fraternité ») et « frater mi in Christo
dilectissime » (« mon trés cher frére dans le Christ »). Sauf mention contraire, les traductions sont
notres.

15. Voir Jean Leclercq, Regards monastiques sur le Christ au Moyen Age, Desclée, Paris, coll. » Jésus et
Jésus-Christ » 56, 1993, p. 109. Outre Augustin, source principale de Candidus, plusieurs auteurs
évoqueérent cette question, notamment Grégoire le Grand et Isidore de Séville. Voir Christian
Trotmann, La vision béatifique : des disputes scolastiques a sa définition par Benoit XII, Rome, Ecole
francaise de Rome, coll. » Bibliothéque des Ecoles Francaises d’Athénes et de Rome » 289, 1995,
p. 67-73.

16. Voir par exemple Maieul Cappuyns, « Note sur le probléme de la vision béatifique au 1x°s. »,
Recherches de théologie ancienne et médiévale, vol. 1, 1929, p. 99 ; Pierre Riché, « Diuina pagina, ratio et
auctoritas dans la théologie carolingienne », dans Nascita dell’Europa ed Europa carolingia:

un’equazione da verificare. 19-25 aprile 1979, Fondazione Centro italiano di studi sull’alto medioevo,
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Spoléte, Presso la sede del Centro, coll. » Settimane di studio del Centro Italiano di studi sull’Alto
Medioevo » 27, 1981, t. 2, p.740; Alberto Ricciardi, L'epistolario di Lupo di Ferriéres: intelletuali,
relazioni culturali e politica nell'eta di Carlo il Calvo, Spoléte, Fondazione Centro Italiano di studi
sull’alto medioevo, coll. » Istituzioni e societa » 7, 2005, p. 153-227 ; Warren Pezé, Le virus de
Perreur: la controverse carolingienne sur la double prédestination. Essai d’histoire sociale, Turnhout,
Brepols, coll. » Collection Haut Moyen Age » 26, 2017, p. 60-63 ; Christian Trottmann, La vision
béatifique..., op. cit., p. 74-83.

17. Cf. Bernard Sesboiié et Joseph Wolinski, Histoire des dogmes. op. cit., p. 473.

18. « Cette question, [...] déja soulevée depuis longtemps par les Saints Péres et résolue par la
méme occasion ... », cf. Candidus Wizo, Num Christus..., 0p. cit., p. 558.

19. L’évéque d’Hippone aborda la question de la vision béatifique dans plusieurs de ses écrits,
notamment dans une lettre de consolation (lettre 92) adressée en 408 a Italica, récemment
devenue veuve. Il y réfute I'idée que les hommes apres la résurrection verront Dieu avec les yeux
du corps. Cest dans une lettre adressée en 413 (lettre 147) a Pauline, une dame romaine,
qu’Augustin traite le plus longuement de la question et maintient que la vision de Dieu par I'ceil
du corps spiritualisé n’a pas de fondement scripturaire. Il revient en 427 dans la Cité de Dieu sur ce
probléme, qu’il ne résout pas de fagon définitive. Cf. Augustin d’Hippone, S. Aureli Augustini
Hipponiensis episcopi Epistulae, éd. Alois Goldbacher, Vienne, F. Tempsky, coll. » Corpus scriptorum
ecclesiasticorum latinorum » 34, 1898, t. 2, p. 436-444 pour la lettre a Italica; S. Aureli Augustini
Hipponiensis episcopi Epistulae ParsIll: 124-184 A, éd.Alois Goldbacher, Vienne, F.Tempsky,
coll. » Corpus scriptorum ecclesiasticorum latinorum » 44, 1904, p. 274-331 pour la lettre a Pauline
(voir pour la traduction Augustin d’Hippone, La vision de Dieu, trad. Jérdbme Lagouanére, Paris,
Desclée de Brouwer, coll. » Points » 281, 2012); Euvres de Saint Augustin. 37, La cité de Dieu.
Livres XIX-XXII, Triomphe de la cité céleste, éd. Berhard Dombart, Alfons Kalb, trad. Gustave Combeés,
Paris, Desclée de Brouwer, coll.» Bibliothéque augustinienne », 1960, p.688-707. Pour un
récapitulatif des textes augustiniens traitant de la vision béatifique, cf. ibid., p. 853-857.

20. « Quae quidem quaestio [...] nescio, utrum uel a te uel ab aliquo nostrum sic exposita habeatur, sicut
ipse, de quo scripsisti, interrogare dicitur [...J. » (« Cette question [...], je ne sais pas si elle a été
exposée, par toi ou par I'un des nétres, de la maniére dont I'auteur a propos duquel tu as parlé est
censé 'avoir posée [...] »). Cf. Candidus Wizo, Num Christus..., op. cit., p. 558.

21. « Bienheureux les cceurs purs, car ils verront Dieu », Mt 5, 8 ; Candidus Wizo, Num Christus...,
op. cit., p. 558. Toutes les citations bibliques proviennent de la Vulgate, dans I'édition suivante :
Biblia Sacra iuxta Vulgatam versionem, éd. Robert Weber, avec Boniface Fischer, Jean Gribomont,
Hedley Sparks, Walter Thiele et Roger Gryson, Stuttgart, Deutsche Bibelgesellschaft, 2007.

22. « Nam Christus ita Deum patrem uidere uoluit, sicut potuit, et ita potuit, ut uoluit, et quia nos mundis
cordibus Deum uisuros esse praedixit, non est dubitandum quin ita eum ipse uideret, sicut nos ad eum
uidendum pervenire posse docuit. » (« De fait, le Christ a voulu voir Dieu son Pére comme il I'a pu, il
I'a pu ainsi qu’il I'a voulu, et parce qu’il a prédit que nous étions voués a voir Dieu grice a coeurs
purs, il ne faut pas douter que lui-méme I'a vu de la maniére dont il nous a enseigné que nous
pourrions parvenir a le voir. ») Cf. Candidus Wizo, Num Christus..., op. cit., p. 559.

23. « Tene ergo illam animam Deo semper plenam Deum, sicuti est, semper uidisse. Tene, et non dubites,
Christum, ex quo homo esse coepit, suo semper spiritu Deum uidisse, quem et ante assumptionem humanae
naturae semper uidit. » (« Tiens donc que cette 4me, toujours pleine de Dieu, a toujours vu Dieu tel
quil est. Tiens, et n’en doute pas, que le Christ, a partir du moment ot il a commencé a étre
homme, a toujours vu Dieu en son esprit, lui qu’il a aussi toujours vu avant d’assumer sa nature
humaine. ») Cf. Candidus Wizo, Num Christus..., op. cit., p. 560.

24. « Personne n’a jamais vu Dieu ». Cf. Jn 1, 18 et 1Jn 4, 12.

25. De Genesi ad litteram XI1, VI, 15. Cf. Augustin d’Hippone, Euvres de Saint Augustin. 49, La genése au
sens littéral en douze livres (VIII-XII), éd.Joseph Zycha, trad. Paul Agaésse, Aimé Solignac, Paris,
Desclée de Brouwer, coll. » Bibliothéque augustinienne » 49, 1972, p. 347-351.
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26. Cf. Mt 5, 8.

27. « A celui donc qui t’a posé ce genre de question, pour ta part, réponds ainsi : “Si vraiment tu
désires voir Dieu, purifie ton cceur, et tu le verras”. De fait, le Christ a voulu voir Dieu son Pére
comme il I'a pu, et il I'a pu comme il a voulu, et parce qu'il a prédit que nous étions voués a voir
Dieu grice a des cceurs purs, il ne faut pas douter que lui-méme I’a vu de la maniére dont il nous a
enseigné que nous pourrions parvenir a le voir. » (Nous soulignons) Cf. Candidus Wizo, Num
Christus..., op. cit., p. 559.

28. Marie-Pascale Halary, « La vision de Dieu dans quelques textes médiévaux : la “figuration” a
la croisée du voilement et du dévoilement », dans Littérature et révélation au Moyen Age 1. Visible,
invisible : actes du colloque de l'université Paris X-Nanterre, 29-30 octobre 2004, dir. Mireille Demaules,
Jean-René Valette et Jean-Pierre Bordier, Nanterre, Université Paris X-Nanterre,
coll. » Littérales » 40, 2007, p. 217-233, ici p.218. Bien que l'article traite de textes des xu® et
XIIi® siécles, ces remarques sont tout a fait valables au sujet de la lettre de Candidus.

29. « Et afin que ce point soit pour toi plus évident au moyen d’un exemple, quelque insignifiant
qu’il soit - si toutefois c’est possible ou plutdt, parce qu’il n’est pas possible de trouver un exemple
similaire a une telle idée, j’évoque un fait en partie similaire a ce que je dis. Supposons que, sous un
brillant soleil, a la mi-journée, tu veuilles utiliser une lampe, alors que I’éclat du soleil, diffus de
toutes parts, te suffit : cela est similaire a ce dont nous débattons en cela seulement qu’il ne faut pas
chercher a voir Dieu par le corps, lui que toujours on discerne par lUesprit. », Candidus Wizo, Num
Christus..., op. cit., p. 558-559.

30. Si Augustin d’Hippone, lorsqu’il théorise les trois genres de visions (sensible, imaginative et
intellectuelle), distingue la vision physique de celle de I'esprit, il n’oppose pas de fagon aussi
tranchée que Candidus I'emploi des verbes uidere et cernere. Augustin décrit en effet les trois
visions en ces termes : « unum per oculos, quibus ipsae litterae uidentur, alterum per spiritum hominis,
quo proximus et absens cogitatur, tertium per contuitu mentis, quo ipsa dilectio intellecta
conspicitur. » («la premiére, par les yeux, a 'aide desquels nous lisons les lettres mémes; la
seconde, par l'esprit humain, grice auquel nous nous représentons notre prochain, méme
lorsqu’il est absent ; la troisiéme, par une intuition de I'dme intellectuelle, grace a laquelle nous
contemplons par l'intelligence la dilection elle-méme. » Nous conservons ici la traduction de
P. Agaésse et A. Solignac), Augustin d’Hippone, La genése au sens littéral..., op. cit., p. 348-349.

31. Il est par ailleurs intéressant de constater que la seule occurrence associant le verbe cernere
aux yeux corporels souligne bien I'incompatibilité entre 'emploi de ce verbe et la vision
physique : « autem oculis [Deum] cernere, qui summus spiritus est, ideo, ni fallor, noluit, quia non potuit
et ideo non potuit, quia noluit » (« Mais percevoir de ses yeux corporels celui qui est Esprit supréme,
si je ne me trompe, il ne I'a pas voulu parce qu’il ne I'a pas pu, et il ne I’a pas pu parce qu’il ne I'a
pas voulu », Candidus Wizo, Num Christus..., op. cit., p. 558).

32. « Celui donc qui nous posait, a toi et & moi, cette question -a savoir, si avec des yeux
corporels on peut voir, pourrait voir, ou devrait voir Dieu -, qu’il entende, a la fois de ma part et de
celle de tous les chrétiens catholiques, cette réponse : Dieu, Esprit, est discerné par 'esprit, non
par la chair. C’est par un coeur pur qu’il est vu des hommes, non par un corps, méme trés pur;
C’est par la substance spirituelle qu’a la fois il est discerné et doit I'étre, non par la substance
charnelle a travers la chair », Candidus Wizo, Num Christus..., op. cit., p. 558 (Nous soulignons).

33. « Personne n’a jamais vu Dieu »,Jn 1, 18 et 1Jn 4, 12.

34. Louis Holtz, « Les innovations théoriques de la grammaire carolingienne : peu de chose.
Pourquoi ? », dans L’héritage des grammairiens latins de I'Antiquité aux Lumiéres : actes du colloque de
Chantilly, 2-4sept.1987, éd.Iréne Rosier, Paris, Société pour l'information grammaticale,
coll. » Bibliothéque de l'information grammaticale » 13, 1988, p. 133-145, ici p. 134-135.

35. Vivien Law, The Insular Latin Grammarians, Woodbridge, The Boydell Press, coll. » Studies in
Celtic History » 3, 1982, p. 98-105.

36. Jn1,18 et 1Jn 4, 12.
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37. 1Jn 3, 2.

38. « Quant au fait que I'évangéliste a dit: “Personne n’a jamais vu Dieu”, note pourquoi il dit
“personne” dans le sens d’“aucun homme” - c’est-a-dire “personne parmi les hommes” - :
personne n’a jamais vu Dieu dans la nature de sa divinité. Mais seul celui qui est Dieu homme, on
ne peut douter - si ce n'est les infidéles - le voit par son esprit. Et ce qu'il a dit : “Personne n’a vu
Dieu”, note qu’il I'a dit au passé, “a vu”, et non “personne ne verra”, parce que, comme le dit le méme
évangéliste : “nous sommes appelés a le voir tel qu’il est”. L'dme du Christ a toujours disposé de cette
vision & partir du moment ou elle a été assumée et emplie par lui - a moins que peut-étre
quelqu’un ne dise qu’il fut un temps ou cette sainte 4me du Christ, véritablement trés sainte
entre toutes les créatures, fut sans Dieu, et qu’ensuite la divinité se fit jointe a elle ; mais ce point
est contraire & la foi catholique », Candidus Wizo, Num Christus..., op.cit., p.559-560 (Nous
soulignons).

39. Augustin se fonde lui aussi dans le De uidendo Deo (13) sur la dimension temporelle du passage
« Deum nemo uidit umquam » pour le concilier avec la citation johannique, sans pour autant fonder
explicitement son commentaire sur le plan grammatical : « Quid est ergo, quod eadem dicit
auctoritas : Deum nemo uidit umquam an fortasse respondetur, quod illa testimonia de uidendo Deo sunt,
non de uiso ? ilpsi enim deum uidebunt, dictum est, non uiderunt, et non uidimus sed uidebimus eum sicuti
est. pProinde his sententiis non est contrarium Deum nemo uidit umquam » (« Que signifie donc ce que
dit cette méme autorité: Personne n'a jamais vu Dieu? Peut-étre répondra-t-on que ces
témoignages traitent de la vision future de Dieu, non de la vision passée ? En effet, il est dit : Ceux-
la verront Dieu, non qu’ils L'ont vu, non qu'’ils Le voient ; mais : Nous Le verrons tel qu'll est. Par
conséquent, cela ne contredit pas ces paroles: Personne n’a jamais vu Dieu. »). Cf. Augustin
d’Hippone, De uidendo Deo, dans S. Aureli Augustini Hipponiensis episcopi Epistulae Pars III ..., op. cit.,
p- 285 (nous conservons la traduction de J. Lagouanére : cf. La vision de Dieu, op. cit., p. 54-55).

40. Cf. Henri de Lavalette, « Candide, théologien méconnu... », Art. cit., p. 429.

41. Dom ]. Leclercq rappelle également l'inscription du texte de Candidus dans la lutte contre

I'adoptianisme (Jean Leclercq, Regards monastiques..., op. cit., p. 110).
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