revue
- catholique
INnternationale

‘ COMMUNIo

Notre Pere 11

WWW.communio.fr



revue

catnolis ’ COMMUNLO

internationale

Notre Pere 11

«Que vous dire, mes freres, des mystéres de l'oraison dominicale ?
Quils sont nombreux, qu'ils sont grands, qu'ils sont féconds en
graces spirituelles, quoique résumes en peu de mots! Tout ce que
vous trouvez dans les autres prieres est renfermé dans cette céleste
formule »

Cyprien de Carthage (v. 200-258),

Sur la priere du Seigneur



Traditionnellement interprétée comme la velatio, le « voilement» d'une
vierge consacree, la fresque représente trois etats de la défunte : a gauche,

le mariage, béni par l'évéque (Ignace d’Antioche [vers 35-107 ou 113],

Epitre & Polycarpe, 5 : «Il convient que les noces soient célébrées avec le
consentement de l'évéque »). Lépoux tient un voile blanc ourlé de rouge, le
flammeum qui va recouvrir la téte de la nouvelle epouse; elle tient en main
un rouleau a demi-deplie, le volumen qui contient les droits et devoirs des
époux selon le droit romain, repris par I'Eglise. A droite, la méme fermme tient
un enfant sur ses genoux. Au centre enfin, en position dorante, elle monte au
ciel. Datée de la seconde moitie du 111° siecle, cette fresque appartient au grand
ensemble décoratif de la catacombe romaine de Priscille, sur la Via Salaria.
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Le 12 avril 2015, le Pape Frangois a proclamé saint Grégoire de Narek — poéte armé-
nien de l'an mille — docteur de I'Eglise universelle. En ces temps de péril pour les chré-
tiens orientaux, il est bon de découvrir leeuvre de ce moine qui fut le plus grand poete
des lettres arméniennes et chantre de la pénitence ; par a, il est U'un des plus grands
consolateurs inspirés. Les chemins de réconciliation qu’il a ouverts en son temps mé-
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Le Songe de Gérontius, long poéme que J.H. Newman publia en 1865, décrit le chemine-
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Armogathe
De bien curieuses demandes

Saint Matthieu Saint Luc
Que ton nom soit sanctifié, Que ton nom soit sanctifié,
Que ton regne vienne, Que ton regne vienne.

Que ta volonté soit faite
Sur la terre comme au ciel.

Aprés l'adresse de la priére, qui a fait 'objet d'un précédent cahier, des
demandes sont proposées sur le nom et le régne du Pére (Matthieu
et Luc) et aussi sur la volonté (Matthieu, qui précise «sur la terre comme
au ciel »).

Quel est le texte sinon authentique, du moins le plus ancien? La ques-
tion serait tranchée sil'on considérait avec certains (Joachim Jeremias) que
le texte de Matthieu est une amplification liturgique du texte lucanien,
ou bien, avec d’autres (Jean Carmignac) que Luc a abrégé le Notre Pere
matthéen. Mais, comme le remarquait Oscar Cullmann, «on ne peut pas
prendre une position globale », et chaque phrase doit étre examinée dans
sa singularité.

I1 est également clair que le Pater se divise en deux parties, avec des de-
mandes en « Tu» et des demandes en « Nous»; les trois premiéres de-
mandes, enfin, sont plutdt des souhaits, tandis que les autres sont des re-
quétes. La priorité donnée aux demandes en « Tu», proches des priéres
synagogales, peut laisser penser que la priére de Jésus a d’abord été re-
cue comme le prolongement de la liturgie synagogale (rappelons que le
Qaddish, que rappellent ces demandes, est en araméen, la langue parlée,
et non en hébreu).

Le texte de Luc comprend deux variantes qui sont d'une grande impor-
tance' : la premiére figure dans un seul manuscrit, dont la genése et la
valeur sont trés discutées. On lit en effet dans le manuscrit D : « que Ton
régne arrive sur nous» On peut y voir une contamination de Michée 4,
7, dont le targoum (paraphrase araméenne) se lit : «le régne de YHVH
apparaitra sur eux », devenu une formule en nous dans la priére synagogale
(«que Son régne apparaisse et soit rendu visible sur nous »). Cette variante
est habituellement rejetée, au motif de faire intervenir une demande en
nous entre les deux demandes en Tu, comme si la seconde partie avait re-
flué dans la premiére.

1 Purmonenko p. 95-104.
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La seconde variante est plus significative : 4 la place de « Que ton régne
vienne », deux manuscrits lisent : « que Ton Esprit saint arrive sur nous et
qu'il nous purifie ». Plusieurs témoins anciens (dont Grégoire de Nysse et
Maxime le confesseur) ont connu cette variante. Certes, deux manuscrits
sur le nombre de ceux qui reportent chez Luc la méme demande que chez
Matthieu semble léger. Mais on a remarqué que dans ce cas, qui est celui
d’une priére trés tot «liturgisée», il est normal que la masse des textes
suive la lecon quotidienne. Le texte aberrant en est alors valorisé.

Le grand exégéte allemand Harnack, qui défendit l'authenticité luca-
nienne du verset, faisait remarquer que peu apres, dans Luc 11, 13, on
trouve une référence sans équivoque au don de I'Esprit par le Pére du ciel
(«combien plus le Pere du ciel donnera I'Esprit saint & ceux qui lui de-
mandent »), comme aussi en Actes 15, 8 (autre écrit lucanien : «et Dieu
leur a donné I'Esprit saint tout comme 2 nous” »). Marc Philonenko, qui
valorise cette demande de I'Esprit, trouve son origine dans I’Ancien testa-
ment et ses interprétations juives’. Il est enfin possible que cette variante
ait été introduite dans un usage baptismal du Notre Pére (J. Jeremias).

Les Péres de I'Eglise ont été bien embarrassés par ces premiéres de-
mandes : que signifie, en effet, demander & Dieu d’exercer sa puissance?
Quelle insolence ne reléve-t-on pas dans une telle démarche”?

On a remarqué (Philonenko p. 69) que la premiére et la troisiéme de-
mande sont au passif, tournure habituelle pour marquer que Dieu est 'au-
teur de l'action. « Que ton Nom soit sanctifié!» veut donc dire « Sanctifie
ton Nom ! ». Ces trois actions ont clairement Dieu comme auteur (ce qui
n'exclut pas d’autres intervenants).

La question suivante est celle de I'interprétation : ces demandes sont-elles
d'ordre éthique — des prescriptions que I'homme doit observer (glorifier le
Nom, hiter la venue du royaume, faire la volonté), ou bien d’ordre eschato-
logique (devant s'accomplir aux derniers temps) ? Soucieux d'une conduite
appropriée de leurs fidéles, les Péres ont trés largement adopté I'interpré-
tation éthique. Ils n'ont pas été suivis au Moyen-Age ni dans les Temps
modernes, qui ont plutét insisté sur leur dimension eschatologique.

L'impératif des demandes n'est pas un présent, mais un aoriste, ce qui,
en grec classique, irait dans le sens d’une action unique, définie, et donc
de 'interprétation moderne. Mais les spécialistes soulignent que ni l'ar-

2 PHILONENKO p. 95-104. 4 Puironenko 2001, abondant dossier
3 Harnack 1904 et, entre autres, LEa-  de références (surtout de Qumrﬁn), p-

NEY 1956. 98-104.
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Editorial ‘ riére-plan araméen, nil'usage du grec commun du 1" siécle, ne per-

mettent d'y voir un argument probant.
Que ton Nom soit sanctifié

I1 faut bien entendre ce que veut dire « sanctifier » ou « étre sanctifié » La
sainteté de Dieu ne peut pas étre accrue, et n'a rien 2 attendre des souhaits
humains. Aussi cette traduction, 3 défaut d’étre « déficiente et fallacieuse »
(J. Carmignac), mérite d’étre expliquée.

« Sanctifier le nom de Dieu » se trouve dans I’Ancien testament, d’abord
en Isaie 29, 23 : «Ils sanctifieront mon Nom, ils sanctifieront le Saint de
Jacob, ils vénéreront le Dieu d'Tsraél », et aussi en Ezéchiel 36, 20-23 :

Ils sont allés parmi les nations [...}, ils ont profané mon saint Nom
par le fait qu'on disait d’eux : “cest le peuple du Seigneur, qui a dii
sortir de son pays” [...] J'ai eu pitié de mon saint Nom [...] Je sanc-
tifierai mon saint Nom, souillé parmi les nations [paiennes] [...]
Et elles sauront que je suis le Seigneur [...] quand je serai sanctifié
parmi vous a leurs yeux.

Une tournure analogue se trouve dans le Lévitique 22, 32 (« vous ne pro-
fanerez pas mon saint Nom, et je serai sanctifié au milieu des enfants d'Is-
raél, moi, le Seigneur, qui vous sanctifie »).

On constate que «sanctifier» et «glorifier» sont trés proches, comme
dans le troublant passage de Jean 12, 28 : « Glorifie ton nom ».

Oscar Cullmann, aprés Karl Barth, insiste sur la dimension éthique de
la demande : «sanctifions le nom de Dieu », trop souvent profané par les
hommes. Notre interprétation est différente, et nous pensons que cette
demande (comme les deux autres) porte sur les derniers temps : Jésus ap-
pelle le jugement A venir, ol le nom de Dieu sera glorifié, parce que son
ceuvre de sanctification sera achevée sur la terre comme elle l'est (déja) au
ciel. Nous pensons en effet qu'il faut voir ici la Qedishah, la sanctification
biblique, tellement présente dans la liturgie synagogale (avec les réserves
d’usage sur ce qu'on peut savoir de la liturgie du 1" siecle”). Elle fait partie
des priéres du matin, et comprend trois versets :

® Isaie 6, 3 : «Saint, saint, saint le Seigneur des armées [Sabaoth),
toute la terre est pleine de sa gloire ! »,

® Ezéchiel 3, 12 : « Bénie soit la gloire du Seigneur depuis son Lieu ! »,

5 Voir notre article, « Les lectures s{piri— p. 20.
tuelles des trois premiéres demandes»,
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® Psaume 145 (h146), 10 : « D'Age en 4ge, le Seigneur régnera : ton
Dieu, 6 Sion, pour toujours ! »

On notera que ces versets, dans certaines occasions (Qeddshih deSidrah)
sont redoublés de leur traduction araméenne (targum).

Lhistoire de cette priére est compliquée : disons, pour faire simple, que
toute 'argumentation tourne autour de la présence ou de la suppression du
Lieu (le Temple) dans la citation d’Ezéchiel, qui permettrait de remonter
3 une liturgie du Temple®. Cette citation fut omise et remplacée par une
simple bénédiction par des milieux p1etlstes qui rompirent avec le Temple
de Jérusalem (comme dans 1 Hénoch 39, 13" ou les Constitutions aposto-
liques”) ou supprimée comme dans I'Apocalypse de Jean 4, 8.

Cette priere juive est bien tout entiére tournée vers le Jour du Seigneur :
tandis que dés maintenant, au ciel, les anges glorifient le Trés Haug, les
hommes ne peuvent quespérer l'arrivée de ce Jour. Cette sanctification,
déja accomplie dans les cieux, est encore imparfaite sur la terre : il convient
donc bien de prier pour qu'elle advienne.

Le Nom ne désigne pas seulement 'appellation « Dieu” »; il s'agit de bien
davantage, au point que dans le Lévitique 24, 11 «le nom» désigne Dieu
lui-méme; la tradition rabbinique a du reste constamment remplacé le mot
«Dieu» par «le Nom». La méme plénitude de sens sest conservée dans
le Nouveau testament. D'un immense dossiet, nous ne retenons que Phi-
lippiens 2, 9 («[Dieu] l'a doté du Nom qui est au-dessus de tout nom »).
Les meilleurs auteurs expliquent que ce Nom supréme reste inconnu'’, car
il est celui de Dieu, dont l'attribution 2 Jésus entraine qu'il est proclamé
« Seigneur, 4 la gloire de Dieu le Pére ». Un i 1mportant texte gnostique (du
1vesiecle 2), 'Evangile selon Philippe, rappelle qu'« un seul nom n'est pas pro-
clamé dans le monde, le Nom que le Pére a donné au Fils : il est au-dessus
de toutes choses, cest le Nom du Pére [...] Ce Nom, ceux qui le possédent
le comprennent, mais ils ne le prononcent pas

Que ton Régne arrive

Royauté, régne ou royaume? Le terme grec basileia a un triple sens
(comme I'hébreu malkit), mais il semble bien qu'il sagisse ici du régne,

6 Nous suivons ici les travaux de siécle, publié par Marcel METZGER,
ScHAFER 1978 (ct PHiLoNENKO 200]). Sources chrétiennes 320 et 329, Paris,
7 Cest l'hypothése de Scuwemer Cerf, 1985-1986.

1991, p. 325. 10 J. CarmigNac 1969, p. 79-81.
8 Ecrits intertestamentaires, La Pléiade, 11 Ecrits gnostiques, La Pléiade, Galli-
Gallimard, 1987, p. 509-510. mard, 2007, p. 346.

9 Apocryphe chrétien de la fin du 1v¢

*9
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l'exercice de la souveraineté royale'”. La variante lucanienne (la
venue de I'Esprit) montre bien que nous sommes dans un contexte
eschatologique. Y voir la venue terrestre du Royaume est un contre-sens,

non seulement sur ce verset, mais sur toute la priére13 .

Plus sérieuse est la question du verbe grec elthetd : venir ou arriver? La
différence de sens n'est pas futile : le régne qui arrive est A notre portée, tan-
dis que la lointaine venue du royaume permet de souhaiter seulement qu’il
vienne. Larrivée est le dernier moment d'une translation, lorsque le bateau
touche la rive, la venue en est encore  se produire. C'est toute l'ambiguité
de la basileia, royaume ot Dieu régne et exerce la royauté. Elle traverse
tout le Nouveau testament, depuis les annonces successives du royaume
(les paraboles de la croissance) jusqu'a I'appel qui conclut 'Apocalypse — et
toutes les Ecritures — : maranatha'" !

J. Carmignac, partisan d’arriver, doit convenir que toutes les traductions
frangaises, depuis le x11r siécle, ont vienne (ou advienne'”) : ce n'est quen
1667, avec la traduction de Port-Royal (Le Maitre de Sacy) quarrive est
introduit, pour rester dans les traductions catholiques. On sait quen 1966,
l'accord cecuménique s'est réalisé avec « vienne ».

Le verbe grec n'exprime pas de nuance de proximité, il est correctement
traduit par venir; en hébreu et en araméen, les verbes correspondants
peuvent méme signifier entrer. Néanmoins, un élément philologique nou-
veau — et, me semble-t-il, décisif — est introduit par une lecture attentive
du targoum du Pentateuque. Lorsquun verbe de perception ou de mouve-
ment a Dieu pour sujet, les targoumistes traduisent ces différents verbes
par apparaitre, se manifester, se révéler'. La différence que certains exégétes
ont cru trouver entre une espérance juive de la venue (lointaine) et une
affirmation chrétienne d'un Royaume qui arrive ne tient pas devant I'évi-
dence du targoum et des textes de Qumrin. Dieu apparait, «en force » et
«soudainement », et la malkuta, le régne, est souvent un synonyme de Dieu
(dans les targoumim de Michée et d'Tsaie'’).

Oscar Cullmann a souvent estimé que cette tension entre ce qui n'était
pas encore accompli et ce qui était déja réalisé était caractéristique de l'en-
seignement de Jésus, et cette tension «dialectique » est souvent enseignée
aujourd’hui. Il semble plus exact, et plus modeste, de dire que selon les

12 La référence classique est ici

Notre Pére ». }i 39.

ScHNACKENBURG 1965. On joindra
Grarpi 2001. Un dossier trés completa
été publié par Communio, X1, 3 en 1986.
13 Contre un tel contre-sens, on verra
plus bas larticle de Wilfried EiseLg,
« "Il vaut la peine de demander” — Les
disciples de JPésus et leur Dieu daprés le

14 Voir l'article de Michel Fépou, « Jé-
sus et le Royaume», p. 27.

15 Et de méme dans tous les caté-
chismes anciens.

16 Purironenko 2001, p. 84; CHESTER
1986, p. 31-57.

17 Tout le dossier dans Camponovo 1984,
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temps et les circonstances on a considéré que le royaume était déja arrivé
ou toujours attendu'®. Marc Philonenko (p. 94) cite i ce propos un texte
capital de Qumran, le fragment 4QTemps de Justice :

Car le temps d'impiété est accompli et toute perversité pa [sse]
ra, [car] I'heure de la justice est arrivée, et la terre est remplie de
connaissance et de louange de Dieu aux jour [s de...]. Le temps de
la paix est arrivé, et les préceptes de la vérité, et la prescription de
la justice pour les instruire [tous] dans les voies de Dieu [et] dans
les actions puissantes de Ses ceuvres du [rant] les siécles 4 jamais.
Toute c [réature] Le bénira et tout homme se prosternera devant
Lui [et ils seront un seul] [cce] ur. Car Lui, [Il a connu] leurs ac-
tions avant qu'ils aient été créés et, (pour) le service de la justice, I1
a divisé leurs territoires [...] dans leurs générations. Car la domi-
nation <de justice> (et) de bonté est arrivée.

Ce texte permet d’inscrire en faux l'afirmation que Jésus fut le premier
en milieu juif palestinien 4 affirmer que I'¢re du salut était déja commen-
cée'”. Et surtout il montre comment, en milieu essénien, la réalisation de
cette espérance («la domination de justice et de bonté ») reste dans un fu-
tut, proche, mais 2 venir.

Le rapprochement entre le royaume et I'identité de Jésus permet de com-
prendre la demande que Jésus fait faire a ses disciples : il ne s'agit pas d'un
royaume terrestre, mais « que ton Régne vienne » est un appel 4 la parou-
sie, au prochain retour du Seigneur.

Que ta volonté soit faite

Il va en étre de méme de la demande suivante, propre 3 Matthieu. Par
«volonté », en hébreu, en araméen comme en grec, il sagit ici du résultat
concret (on pourrait mieux dire : « tes volontés »), et non pas de la faculté
de vouloir. « Faire la volonté » est une expression courante de ’Ancien tes-
tament, des textes Qumriniens et du Nouveau testament.

Dans ce dernier, on trouve des précisions sur ce qui est attendu des vo-
lontés divines :

« Telle est la volonté de celui qui m’a envoyé : que je ne perde rien
de ce qu'il m'a donné, mais que je le ressuscite au dernier jour. Oui,
telle est la volonté de mon Pére : que quiconque voit le Fils et croit
en Lui ait la vie éternelle et que je le ressuscite au dernier jour »

(Jean 6, 39-40).

18 Puironenko 2001, p. 93 19 Opinion deJerEMIAS 1988, p110,n.47.

11
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vous absteniez de la fornication, que chacun de vous sache
posséder son corps avec sainteté et respect» (1 Thessaloniciens 4,
37),
J. Carmignac (p. 106) souligne que la formule («soit faite ») reste vague
sur l'agent, et permet de ne pas choisir entre l'opérativité divine (« que ta
volonté se fasse ») et l'effectivité humaine (« que les hommes fassent ta vo-
lonté™ »). Il remarque aussi que le verbe grec faire (poiein) est remplacé au
passif dans le grec biblique par le verbe devenir (gignomai), comme en latin
fieri est le passif de facere. La traduction par «soit faite » est donc correcte
(et non pas «advienne », ou « se fasse »).

Les Péres et les commentateurs modernes ont rapproché cette demande
de celle formulée par Jésus & Gethsémani (Matthieu 26, 39, 42 [et 44]) : la
deuxiéme priére de Jésus, du reste, chez Matthieu reprend les termes du
Notre Pere :

« Pére, que soit faite Ta volonté et non la mienne !»

Certains” ont cru que la demande matthéenne était comme une antici-
pation narrative de la priére de Gethsémani. Mais cela me semble sous-es-
timer (comme souvent chez les exégétes) l'usage liturgique : le Notre Pére
était devenu la priére des chrétiens avant la rédaction des Evangiles, et il
était donc assez naturel pour les rédacteurs de mettre dans la bouche de
Jésus, au moment de la lutte des volontés, la demande qu'il avait enseignée

aux siens et qu'ils récitaient chaque jour™”.

Comme dans les précédentes demandes, les avis divergent entre une in-
terprétation éthique (faire au quotidien la volonté du Pere) et une lecture
eschatologique, ou plus exactement apocalyptique24. Oscar Cullmann ex-
pose avec des nuances la premiére theése et discute I'opinion de Gerhard
Lohfink?®. Pour Cullmann, la troisitme demande porte aussi sur le sort
individuel des hommes, et ne concerne pas seulement le plan éternel du
salut.

Larticle de G. Lohfink est d’abord paru dans les Mélanges offerts 3 Ru-
dolf Schnackenburg (Neues Testament und Ethik) : I'exégéte de Wiirzburg

20 Et aussi 1 Thessaloniciens 5, 17-18; 24 Leschatologie se rapporte aux der-
1 Pierre 2,13, 15... niers temps en général, tandis que l'ap(»
21 Voir larticle de Jean DUCHESNE, caly se imph'que une révélation.

«De la soumission au don libérateur de 25 Prétre, enscigna a Tﬁbingcn, il est le
soi», p. 47 jeune frére de 1exégéte jésuite Norbert
22 Diser1us 1953, p. 174 sv. LoHFINK.

23 PHILONENKO 1992, p. 23 sv
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avait en effet insisté dans son maitre-livre™ sur I’horizon eschatologique
de l'accomplissement du plan divin, en particulier A partir de la troisiéme
demande. G. Lohfink renvoie dabord i deux textes du Nouveau testa-
ment :

® Actes 22, 14 (Ananie 4 Saiil/Paul : « Le Dieu de nos péres t'a desti-
né A connaitre sa volonté,  voir celui qui est le Juste et 4 entendre
la voix qui sort de sa bouche »)

® Ephésiens 1, 3 s (en particulier : «II [le Pére] nous a prédestinés 2
étre, pour lui, des fils adoptifs par Jésus, le Christ. Ainsil'a voulu
sa bonté... »).

I poursuit sa démonstration avec des représentations juives de ce plan
de salut, dans les textes de Qumrin et surtout I'Apocalypse d’Abrabam. 1l
s'agit d'un texte daté A peu pres de la seconde moitié du 11° siécle et connu
par une version slave”’. Abraham, converti de I'idolatrie 3 la connaissance
de I'Unique, est enlevé dans les hauteurs avec 'ange Jaoel. Ils chantent en-
semble une trés belle hymne et ont la vision d'un trdne de feu (comme celui
contemplé par Ezéchiel).

« Du milieu du feu me parvient une voix qui disait : “Abraham [...]
considére les étendues qui se trouvent sous l'espace sur lequel tu es
placé” [...] Comme elle parlait encore, les cieux étendus sous moi
souvrirent ».

La voix poursuit :

« Ceci est ma Volonté en ce qui concerne ce qui est dans le monde
et a été agréable 3 ma face [...] Le conseil de ma volonté est en
moi ».

Abraham découvre alors le plan de Dieu, tel qu'il existe au ciel et (par
anticipation) tel qu'il va se dérouler sur la terre. La volonté de la troisieme
demande est la volonté créatrice selon un ordre déterminé (a rapprocher
de l'incidente du Qaddish : « dans le monde qu’ll a créé selon Sa volonté »).

Sur la terre comme au ciel

Depuis longtemps, on a remarqué que le texte grec (et son substrat sé-
mitique) voulait dire : « comme au ciel, et aussi sur terre». La traduction

26 SCHNACKENBURG 1965 (et aussi QGallimard, 1987 (trad. de B. PHiLoNEN-
1985). KO-SAYAR et M. PHILONENKO, p. 1693-
27 Ecrits intertestamentaires, La Pléiade,  1730).

® 13



Editorial

14 o

COMMUNIO @ XLI, 2 ® mars-avril 2016

francaise renverse les deux termes. Jean Carmignac (p. 111) l'ex-
plique ainsi :

«Nous avons I'habitude de nommer en premier lieu I'étre qui sera
mis en lumiére par la comparaison, puis seulement en second lieu
la comparaison qui I'éclairera; en hébreu au contraire on préfére
présenter d'abord I'étre qui servira de point de comparaison et en-
suite seulement celui auquel la comparaison sapplique ».

II convient donc de bien garder a I'esprit que la demande porte sur un
alignement de l'obéissance terrestre sur 'ordre céleste. Plus encore, cet
élargissement par analogie (ou simple comparaison) ne porte pas nécessai-
rement sur la seule volonté de la troisi¢éme demande.

En effet, Origéne, dés 233/234, avait signalé que le complément circons-
tanciel « sur la terre ... » pouvait étre rattaché aux trois demandes :

On peut entendre dans un sens plus large les mots rapportés par
Matthieu : ‘sur la terre comme au ciel’. La priére qui nous est de-
mandée serait la suivante : ‘que ton Nom soit sanctifié sur la terre
comme au ciel, quadvienne ta volonté sur la terre comme au ciel’.
Le nom de Dieu a été sanctifié par les habitants du ciel; le régne
de Dieu slest établi parmi eux; la volonté de Dieu est faite parmi
eux. Toutes ces choses, incomplétes pour les habitants de la terre,
peuvent étre réalisées, si nous savons nous montrer dignes d’étre
exaucés par Dieu.

La lecture d'Origeéne, validée par des études récentes sur l'art poétique
de Qumrin, a été suivie par plusieurs commentateurs anciens, jusquau
concile de Trente inclus, dont le Catéchisme recommandait aux pasteurs
«d’avertir le peuple fidéle que les paroles “Sur la terre comme au ciel”
peuvent se rapporter a chacune des demandes précédentes, comme si l'on
avait : ‘que ton Nom soit sanctifié sur la terre comme au ciel, ‘Que ton
Régne arrive sur la terre comme au ciel’, et ‘Que ta Volonté soit faite sur la
terre comme au ciel », Mais curieusement, la suggestion du Concile n'a pas

été suivie par les milieux catholiques®®.

En revanche, Jean Carmignac signale qu'a la suite de I'édition du Nou-
veau testament de Wescott et Hort (1881), les milieux anglicans ont retenu
cette lecture. Ainsi, le Book of Common Prayer, aujourd’hui encore, inclut
une virgule entre les deux membres de phrase :

28 Dossier dans CarmigNac 1969,
p. 113 etn. 13.
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« 'Thy will be done, in earth as it is in heaven ».

Les cieux sont le lieu de la liturgie angélique, et Dieu est glorifié aussi bien
par les astres du ciel que par les anges, comme nous le lisons dans 'Apoca-

lypse de Jean et dans la Liturgie angélique de Qumrin®.

Tu es digne, Seigneur notre Dieu, de recevoir la gloire, 'honneur
et la puissance, car Tu as créé toutes choses, et cest par Ta volonté
quelles existent et ont été créées (Apocalypse 4, 11).

Les astres qui brillent en leurs veilles et qui sont dans la joie, qui
répondent 4 l'appel de Dieu : ‘nous voici’, et qui brillent avec joie
pour leur créateur ... (Baruch 3, 34-35)

tout comme les anges, qui sont les serviteurs de Dieu, et qui

sempressent d'exécuter ses ordres dés qu'ils entendent la voix de
sa parole (Psaume 103, 20).

Il convient aussi de rappeler un rapprochement proposé entre les deux
derniéres demandes et la « Pri¢re de Nabuchodonosor » dans le livre de
Daniel :

Et tous les habitants de la terre sont comptés pour rien, et
selon Sa volonté, il agit avec I'armée du ciel et avec ceux dont

’habitation est la terre’.

Ce texte (et le verset précédent) contient plusieurs mots-clefs : le régne, la
volonté, le ciel et la terre, qui peuvent laisser penser 4 une réminiscence
de Daniel chez Matthieu — et permet d’insister davantage sur la portée
apocalyptique de notre demande.

Jean-Robert Armogathe a dirigé la partie thématique de ce numéro.

29 4QSI 39, 11726, Ecrits intertestamen- 30 PHILONENKO 1992 (Daniel 4, 35

taires, Pléiade, p. 437-439. d'apres la version grecque de Theodotion).
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Notre Pere 1l

Méditation sur le Notre Pére (suite) (/|

Que votre nom soit sanctifié

ue demandons-nous par ces mots, Mon Seigneur? Nous deman-

dons tout ce qui est 'objet de nos désirs, tout ce qui est le but, la
fin de notre vie, mon Seigneur Jésus! Nous demandons la manifestation
de la gloire de Dieu et du salut des hommes, par leurs pensées, par leurs
paroles et leurs actions. Et clest 4 la fois la manifestation de votre gloire et
leur perfection.

Cest donc le but, a la fois unique et double, de toutes les priéres et de
toute notre vie que contiennent ces paroles : que votre nom soit sanctifié.
Avec quel amour, avec quelle chaleur, nous devons soupirer vers Vous, mon
Dieu, pour que cette priére soit exaucée !

Combien de fois elle s'est échappée des lévres de Notre Seigneur, Lui qui
n'est venu sur terre que pour travailler  son accomplissement... Combien
de fois Il a demandé 4 Dieu ce qu'll nous a dit de Lui demander par ces
mots ! Cette priére faisait le fond de ses demandes, comme ce désir était le
plus ardent de son Ceeur, comme leur accomplissement était la fin de tout
le travail de sa vie.

Que cette priére soit aussi le fond de nos priéres, de nos oraisons, de nos
désirs, que non seulement en récitant le Pater nous demandions 4 Dieu
sa gloire et le salut des hommes, mais que la plupart de nos priéres naient
dautre objet, 4 I'imitation de notre Seigneur, et que toutes nos pensées,
nos paroles et nos actions naient d’autre but, comme les siennes.

Prions sans cesse pour cela, vivons uniquement pour cela, comme divin
Modele ... Que nos soupirs, nos paroles, nos actes tendent tous i ce que le
nom de Dieu soit glorifié, et pour cela A ce que les hommes se sanctifient,
comme les soupirs, les paroles et les actes du Sauveur tendirent tous i cette
fin. Cela n'empéche pas que nous fassions des priéres et des actes pour
des objets particuliers concourant au bien général, comme Notre Seigneur
prie pour ses apétres en particulier et instruit, guérit tel ou tel individu ...
Nos actes A nous, si petits, n‘auront presque toujours d'influence apparente
que sur les individus, mais offrons-les & Dieu, appliquons-les pour le bien
général, et dans nos priéres qui touchent et atteignent I'infini, donnons

Charles de

Foucauld
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toujours la plus grande part 4 la demande générale de la manifestation
de la gloire de Dieu et du salut des 4mes, imitant en cela Notre Seigneur
Jésus-Christ.

Que votre régne arrive

Par cette demande, je demande exactement la méme chose que par la
précédente : la manifestation de la gloire de Dieu et le salut des hommes...
Qulest-ce en effet, que l'arrivée du Régne de Dieu, sinon que tous les
hommes Le regardent comme le seul Maitre auquel ils ont 4 cceur d’obéir,
comme leur roi tout-puissant et bien-aimé, sempressent de toutes leurs
forces A servir de leur mieux ce roi béni, emploient tout leur cceur, tout
leur esprit, toute leur force, toute leur 4me 3 accomplir le plus parfaite-
ment ses moindres désirs? ... Et quest-ce que ce zéle incomparable de
tous les hommes, sinon la manifestation de la gloire de Dieu et le salut des
hommes ?

ombien nous devons prier, soupirer, diriger toutes nos actions dans ce
Comb d diriger tout tions d

but, que Notre Seigneur nous apprend 4 placer non seulement comme
premier, mais comme deuxiéme objet de nos priéres! ... Combien cette
demande doit faire le fond de nos oraisons, de nos pensées, de nos désirs,
puisque Notre Seigneur nous I'inculque tellement, et puisque nous savons
quelle a fait le fond de ses priéres et des entretiens avec son Pére pendant
sa vie.

Que votre volonté soit faite sur la terre comme au ciel

Cette demande est exactement la méme que les deux précédentes : elle
demande les deux mémes choses, la gloire de Dieu et la sanctification des
hommes ... Qulest-ce en effet que demander que les hommes fassent la
volonté de Dieu, sinon demander qu'ils soient saints? ... et la sainteté des
hommes, cest en cela méme que consiste la manifestation de la gloire de
Dieu sur la terre...

Dans la priére que Notre Seigneur m'enseigne, Il veut donc quavant toute
autre demande, je prie son Pére, par trois fois, pour la manifestation de sa
gloire sur la terre et la sanctification des hommes. Cela montre combien
il avait ces deux objets a cceur, combien ils ont fait le fond de ses soupirs,
de ses priéres, comme dailleurs ils ont été la fin de sa vie ici-bas ... Cela
montre aussi combien tout ce qui est propre a glorifier Dieu et 4 faire du
bien aux 4mes réjouit le Coeur de Notre Seigneur puisque cest conforme a
ses plus ardents désirs et & I'ceuvre de toute sa vie.

Cela montre combien toute offense contre Dieu et tout ce qui retarde
la sanctification d'une 4me est douloureux a son Ceeur, puisque cest en



Méditation sur le Notre Pere (II)

opposition a ce qu'Il demandait tous les jours & son Pére, avec larmes et
soupirs, et ce pourquoi Il a donné tout son sang. Nous voyons par la com-
bien ceux qui, comme la bénie sainte Thérése [d’Avila], éprouvent un serre-
ment de ceeur, une souffrance extréme 2 la vue, au récit du moindre péché
commis par qui que ce soit, ont l'esprit de Notre Seigneur, qui, Lui-méme,
éprouvait exactement la méme peine, en pareil cas, puisqu’ll désirait si ar-
demment, qu'Il aimait et choisissait si vivement la gloire, la louange, 'hon-
neur de son Pére et la sanctification des hommes.

Nous voyons aussi combien peu ont l'esprit de Notre Seigneur, ceux qui
peuvent voir commettre des péchés, en entendre raconter sans douleur ...

Tant qu'on n'éprouve pas cette vive douleur de toute offense contre Dieu,
qu'éprouvait sainte Thérése et bien plus encore Notre Seigneur, on n'a pas
un vrai amour de la manifestation de la gloire de Dieu, on est bien loin
davoir l'esprit de Jésus. Nous devons donc avoir une joie et une crainte
extréme pour Lui éviter les moindres offenses (cest dans cet esprit que
Notre Seigneur chassait les vendeurs du Temple, que saint Jean Chrysos-
tome veut que tous les fidéles reprennent et méme frappent les passants,
les inconnus qu'ils entendent blasphémer [Premiére homélie au peuple d’An-

tioche]).

Charles de Foucauld (1858-1916), en religion Charles de Jésus, religieux
trappiste (1890), prétre (Viviers, 1901), fut béatifié par Benoit X VI en 2005. La
« Méditation sur le Notre Pére » se trouve dans les CEuvres épirituelles, Paris,
Seuil, 1959, p. 585-593.

Charles de
Foucauld
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7 Les lectures spirituelles des
J trois premiéres demandes

Le commentaire exégétique n'épuise pas la richesse du Pater. Au fil des
siécles, les chrétiens ont prononcé les paroles, les ont méditées, et ont
essayé d'en tirer des sens multiples, divers, dans des champs sémantiques
parfois contradictoires. Nous voudrions ici présenter quelques interpréta-
tions spirituelles de la priére, A partir des trois premiéres demandes.

Le nom, le régne, la volonté : les trois premiéres demandes concernent
le Seigneur. Elles récapitulent la révélation progessive de la Bible, les trois
étapes qui rythment 'histoire sacrée : prophétique, royale et sacerdotale.

Le Notre Pére a souvent été commenté comme une régle de vie proposée
aux chrétiens (surtout la seconde partie de la priére) : les premiéres de-
mandes sont moins morales que proprement théologiques, et sont a l'ori-
gine d’interprétations spirituelles d'une rare richesse. Ces interprétations
sont toujours christologiques et parfois aussi trinitaires.

Nous ne pouvons pas parcourir dans cet article toutes les interpréta-
tions’, mais nous avons retenu celles qui nous ont semblé avoir eu le plus
d’influence.

La tradition latine

Un des premiers, Tertullien, au début du 1r° siécle., commente le Pater

dans un traité sur la priére” :

La priére du Seigneur, dit-il, est 'abrégé de tout I'Evangile.

Commentant les premiéres demandes, Tertullien se situe i l'origine
d’une double tradition : d'une part, ces demandes transférent aux hommes
une partie de l'office des anges («nous nous associons dés maintenant
leurs voix ») et d'autre part nous en sommes les destinataires : cest en nous
que le nom est sanctifié — Tertullien précisant bien que la priére s'étend
aussi a tous les autres (« nous ne disons pas : ‘que ton nom soit sanctifié en
nous’, afin qu'il puisse I'étre dans tous les hommes »).

1 Voir I'Index de la_Patrologie latine 2 Tr. fr.in Hamman 1995, p. 25-52, et
(=PL), s.v. Oratio dominica et SOLIGNAC ~ voir le texte ci-apres, p. 55-59.
1984, col. 389-395.
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Un autre témoin est Cyprien de Carthage, un des grands témoins du
christianisme latin des premiers siécles. Il rédigea vers 250 un commen-
taire du Notre Pére, et s'interrogea :

Nous sommes loin de penser que nos priéres puissent ajouter
quelque chose 2 la sainteté de Dieu : nous demandons seulement
que son nom soit sanctifié en nous.

Clest pour nous que nous demandons la venue du Royaume, mais Cy-
prien propose aussi une autre interprétation :

On peut encore entendre par le royaume de Dieu le Christ lui-
méme. Nous désirons chaque jour le voir apparaitre, nous soupi-
rons sans cesse aprés son avénement. Comme il est notre résurrec-
tion, puisque cest en lui que nous ressusciterons, il peut aussi étre
le royaume de Dieu, puisque cest en lui que nous régnerons.

Pour la volonté du Pére, enfin, « nous ne demandons pas que Dieu fasse
ce qu'il veut, mais de faire nous-mémes ce que veut le Seigneur ».

Relayée par Augustin, l'interprétation des théologiens africains va
dominer la spiritualité occidentale. Les importants commentaires de
I'évéque d'Hippone ont été réunis au xvir® siécle par Phileremus Palaeo-
logus (pseudonyme d’un moine célestin, Martin Lardenoy t+ 1671°) : afin
d’insister sur l'originalité chrétienne de la priére, Augustin suit une ligne
christologique. C'est par 'adoption filiale que les chrétiens peuvent dire
« Notre Pére» :

Le Fils unique a d'innombrables fréres qui peuvent dire Notre
Pére”,

Les commentateurs latins vont suivre la ligne d'interprétation de type as-
cétique : nous ne pouvons rien ajouter a la sainteté, au regne nia la volonté
du Pére : cest pour nous-mémes que nous prions, afin que ces demandes
se réalisent en nous. Les trois demandes portent sur notre perfection in-
térieure.

Mais Augustin a aussi lié les demandes du Pater avec les sept dons de
I'Esprit et les sept premiéres Béatitudes”, selon les correspondances sui-
vantes” :

3 LarRDENOY 1673. patfait» (De sermone in monte, 1, 4, 12).
4 Sermon 57,2, PL 38 (voir aussi 58,2). 6 De sermone in monte, 11, 11, 38; Sor1-
5 Lahuitiéme étantréservée '« homme cNac 1984, col. 402.

Jean-Robert
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Demandes du Pater Dons de l'Esprit Saint | Béatitudes
Sanctification du nom Crainte de Dieu Pauvres en esprit

Venue du régne Piété Doux

Volonté de Dieu Science Ceux qui pleurent

Pain quotidien Force Ceux qui ont faim et soif
Remise des fautes Conseil Miséricordieux

Ne pas tomber en tentation’| Intelligence Purs de coeur
Libération du mal Sagesse Artisans de paix

Il'y a certainement quelque chose d'artificiel dans ces correspondances, ce-
pendant nous devons retenir le souci manifesté par Augustin pour intégrer
les demandes du Pater dans les dons de 1'Esprit saint, source de toute sain-
teté et dans les Béatitudes, norme de toute vie chrétienne. Avec quelques
variantes, toute la tradition occidentale va reprendre ces correspondances.

La tradition grecque

La tradition grecque partage avec la tradition latine une premiére étape
d'interprétation, celle du Notre Pére comme régle de vie : il convient au chré-
tien de mener une vie digne de sa condition de fils de Dieu. Du reste, cette
ligne d'interprétation était fort convenable pour les homélies baptismales,
ol le commentaire du Pater était de rigueur. Ainsi quand Grégoire de Nysse
(1v* siecle®) se demande quel besoin peut-on trouver pour demander A Dieu
la sanctification de son Nom ou la venue de son Regne, il répond :

Le Verbe veut peut-étre nous apprendre par cette priére ceci : la
nature de I'homme est incapable par sa seule force d'atteindre au-
cun bien. Pour cette raison, aucun de nos efforts ne serait eflicace,
sile secours de Dieu ne rendait fort le bien lové en nous.

En fait, cest dans notre vie que le Nom divin doit étre sanctifié :
Dés que saffirme ton régne, se dissipent la douleur, la tristesse, les
pleurs pour faire place 4 1a vie, la paix et l'allégresse.

Théodore de Mopsueste, un des maitres de 'Ecole d'Antioche au 1v* siécle,
a prononcé entre 382 et 392 seize Homélies catéchétiques : les dix premiéres ex-
pliquent le Credo, dont l'enseignement dogmatique est complété par le Notre
Pére (Homélie XT) et des instructions sur le baptéme et l'eucharistie (Homé-
lies XI 3 XVT°). Les trois premiéres demandes sont pour lui un appel a l'ac-
tion, pour transformer le comportement quotidien 4 'image de la vie céleste.

7 Pour ne pas avoir «un cceur double ». 9 A Antioche, A la différence de Jéru-
8 Homélie 3 (Patrologie Grecque [=PG]  salem, le Pater et les sacrements étaient
44, 1149 sv), tr. fr. in Hamman 1995, p.  expliqués aux catéchumeénes avant le
82-90. baptéme.



Les lectures spirituelles des trois premieres demandes

Il faut nous en tenir sur la terre a la maniére dont nous croyons
y
que régne la volonté divine dans les cieux (XI, 12).

Dans ses Conférences (vers 426), le moine Jean Cassien se fait I'écho de la
double tradition que nous avons relevée chez Tertullien'’. Pour chacune
des trois demandes, il propose une premiére lecture de type mystique, puis
il suggére une interprétation ascétique.

Ainsi pour la deuxi¢éme demande :

La seconde priére de I'dme pure est de souhaiter que le régne de
son Pére arrive promptement, cest-a-dire que le Christ régne tous
les jours dans les saints [...] et que Dieu devienne le maitre de nos
dmes [...]. Ces paroles peuvent aussi signifier le royaume promis a
tous les véritables enfants de Dieu.

LOrient byzantin va délaisser la simple lecture moralisante pour propo-
ser une interprétation mystique.

Le traité le plus riche est la Bréve interprétation de Maxime le Confesseur
(écrite vers 630""). Il rattache chaque demande a un des sept mystéres du
christianisme : Jean-Robert
Armogathe
La tkeologialz, la filiation dans la grice, I'égalité d'honneur avec les
anges, la participation 2 la vie éternelle, la restitution i elle-méme
de I'dme qui s'est laissée tromper, la dissolution de la loi du péché
et destruction de la tyrannie du Malin®’.

Les trois premiéres demandes mettent I'homme sur le méme pied que les
anges, il participe comme eux 4 la louange du nom, du régne et de la volonté :

Unique est l'assemblée des puissances terrestres et célestes qui re-
¢oivent en partage les dons divins, dés lors que la nature humaine,
dans l'unique et méme volonté, célébre en joie avec les puissances
d'en-haut la gloire de Dieu [...]. La priére demande que ceux qui
sont dans le ciel et ceux qui sont sur la terre proviennent d'une
seule volonté.

10 Cassien 2009, Conférence I1X, 25 12 Qui est connaissance expérimenmle
avec 'abbé Isaac, p. 60-62. de la Trinité, et non pas seulement no-
11 PG 90, 876, tr. fr. in Hamman 1995,  tionnelle.
& 189-218; voir aussi DaLmars 1953 et 13 PG 90, 876a, Riou, 1973 p. 217.
1ou 1973, p. 214-239. ® 23
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Maxime regroupe lappel («Notre Pere») avec les deux premieéres de-
mandes, réunissant ainsi le Pére, le Nom et le Royaume, qu'il interpreéte
comme la Trinité une :

Car le nom du Pére, ce Nom qui existe dans l'essence (ousia) méme,
cest le Fils unique. Et le Royaume de Dieu Pére, ce royaume qui
existe dans l'essence méme, cest I'Esprit.

Maxime connait ici la variante du texte de Luc (« que vienne I'Esprit saint
et qu'il nous purifie »).

En commengant cette priére, poursuit-il, nous sommes conduits 2
honorer la Trinité consubstantielle et suressentielle comme la cause
créatrice de notre genése. [...] Révérant I'invocation de Celui qui
nous engendre par la grice, nous nous efforgons de signifier dans
la vie que nous menons l'empreinte de Celui qui nous a fait naitre :
nous sanctifions son nom sur la terre, nous l'imitons comme un
Pére, nous nous montrons ses enfants par nos actes, et nous magni-
fions dans ce que nous pensons ou dans ce que nous faisons le Fils
du Pere par nature, qui opére lui-méme cette filiation.

La troisiéme demande reprend et résume ce qui précede : faire la volonté
nest rien d'autre que sanctifier le nom et appeler le royaume :

Imitant ainsi les anges du ciel, nous nous trouverons adorer Dieu
continuellement, nous nous révélerons avoir sur la terre la méme
concitoyenneté que les anges.

Republié dans la Grande Philocalie™, ce commentaire trinitaire a exercé
une grande influence en Orient.

Les interprétations médiévales et modernes

L'influence d'Augustin, nous l'avons dit, domine les interprétations la-
tines, qui sont passablement répétitives. Rupert de Deutz fait exception,
dans son commentaire de saint Matthieu (vers 1126").

Que ton nom soit sanctifié : que les fideles soient tirés des nations,
réunis en un seul peuple et baptisés en rémisison des péchés, voila
qui est sanctifier ton nom, & Pére de tous les hommes, car ils de-
viennent saints, ceux sur qui ton nom a été invoqué.

14 Philocalie des Péres neptiques 1995, t. 15 PL 169, col. 1427-1434.
2, p. 187-202.
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La venue du royaume est expliquée sous le mode de l'eschatologie, tandis
que la volonté est celle de sauver tous les hommes, selon les paroles de
Jésus : « La volonté de celui qui ma envoyé, cest que je ne perde rien de ce
qu'il m'a donné, mais que je le ressuscite au dernier jour »(Jean 6, 39).

Une place 4 part revient aux franciscains espagnols : le Notre Pére occupe
une place particuliére dans leur prédication, en raison de la paraphrase attri-
buée  s. Frangois. On sait que Thérése d'Avila attribue'® 3 un de leurs écrits,
le Troisieme Abécédaire de fr. Francisco de Osuna (1492-1540"), la décou-
verte de son chemin d'oraison. Le bref chapitre voit, dans le nom a sanctifier,
I'Amour, «un amour sanctifié, purifié de tout ce qui est terrestre ».

Lexplication du Pater est beaucoup plus développée chez un autre fran-
ciscain espagnol, Juan Pérez de Pineda (1513 ? -1593 ?), un auteur infati-
gable, dont I'Agricultura cristiana, en trente-cinq dialogueslB, parcourt
toute l'existence chrétienne sous couvert allégorique de thémes agricoles.
Le vingt-huitiéme dialogue contient une longue analyse du Pater'”, Pineda
ne fait pas preuve de grande originalité, mais il reprend, avec une immense

érudition, toutes les interprétations précédentes.
Les biens éternels font I'objet de trois demandes, les biens temporels de quatre.

Un des protagonistes remarque que chacune des trois demandes couvre
la totalité de la vie chrétienne et sufhrait A elle seule («si nous sommes
saints, cela suffit et les autres demandes sont inutiles »). Néanmoins, son
interlocuteur le conduit 4 reconnaitre que les trois demandes s'enchainent
logiquement (et nécessairement) : la sanctification du nom, qui est I'entrée
des saints dans la gloire, passe par la servitude dans le royaume et donc
l'obéissance a la volonté (p. 407 et p.420).

Conclusion

Ce rapide survol permet de dégager deux lignes d'interprétations, celles qui
voient dans le Pater un programme de vie — et qui interprétent les trois pre-
miéres demandes en mode ascétique — et celles qui pergoivent une réalité tri-
nitaire cachée, permettant de les interpréter en clef mystique. Ces deux lignes
ont porté des fruits, elles ne semblent pas exclusives, mais reflétent simplement
la richesse d'une priére dont aucune explication ne peut épuiser la complexité.

16 Vie, 4, 6. 18 PiNnEDA 1963.
17 OsunNa 1972, p.478-483; SoLigNac 19 PINEDA 1949.
1984, col. 409.

Jean-Robert
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§
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Jean-Robert Armogathe, né a Marseille (1947), prétre de Paris (1976), directeur
d'études émérite, Ecole pratique des hautes études, correspondant de [Académie
des Inscriptions et Belles-Lettres, président de Communio francophone.
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Notre Pere Il

Jésus et le Royaume (/) ¢

La référence au Royaume tient déja une place importante dans 'un des
écrits les plus anciens de la littérature chrétienne, la Didaché, qui, faisant
écho 4 la priére « Que ton régne vienne », exprime avec ferveur l'attente de
ce Royaume :

« Comme ce pain rompu, disséminé sur les montagnes, a été ras-
semblé pour étre un, que ton Eghse soit rassemblée de la méme
maniére des extrémités de la terre dans ton Royaume, car clest &
toi qu appartlennent la gloire et la puissance par Jésus-Christ dans
les siécles’ ! »

Mais le Royaume, ici, n'est pas explicitement lié au Christ lui-méme. Ce
lien apparait en revanche chez Justin et Irénée au 11° siécle, puis chez Ori-
géne qui, au siécle suivant, va méme jusqu'a désigner le Fils de Dieu comme
«le Royaume en personne ». Par la suite, la relation entre Jésus et le Régne
sera comprise de maniéres fort diverses — non sans lien, on le verra, avec
différentes perceptions du rapport entre le christianisme et la société.

De Justin a Origéne

Lapologiste Justin, dans son Dialogue avec le Juif Tryphon, doit répondre
A cette objection de son interlocuteur : comment les chrétiens peuvent-ils
adorer un Messie crucifié, alors que les Ecritures annongaient un Mes-
sie glorieux, présenté par les prophétes comme un «roi»? Justin oppose
A cette objection l'argument suivant : le Christ est en réalité le seul roi en
qui les prophéties se sont accomplies. Le psaume 23 (avec son verset « Qui
est ce roi de gloire ? ») et le psaume 109 (« Le Seigneur dit 3 mon Seigneur :
siege 3 ma droite... »), sont interprétés dans ce sens; ces psaumes, explique
Justin, ne sappliquent pas 4 Salomon mais au Christ :

«Lorsqu'il [= Jésus] ressuscita d’entre les morts et monta au ciel,
il fut ordonné aux princes établis par Dieu dans les cieux d'ouvrir
les portes des cieux, afin que celui qui est le roi de la gloire entre
et monte “sasseoir A la droite du pére, jusqu'a ce qu'il fasse de ses

1 La Doctrine des douze apétres (Di- 248, p. 177; voir aussi ibid., 10, 5-6, p.
dache), 9, 4, Sources Chrétiennes (= SC)  181-183.
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ennemis 'escabeau de ses pieds” [...]. Ce n'est pas en effet de Salo-
mon, si glorieux fat-il en sa royauté, ni de la tente du témoignage,
que l'un de ceux qui se tiennent prés des portes du temple de Jéru-
salem aurait pu dire : “Qui est-il ce roi de la gloire™ 2 »

Certes, la royauté du Christ semble étre démentie par sa Passion et sa mort
sur la croix, mais Justin résout cette apparente antinomie en développant le
théme des deux «parousies » : il y a eu une premiére parousie du Christ qui
(comme I'annongaient certains textes prophétiques) a été humilié jusqu'a su-
bir la mort sur la croix, il y en aura une autre lorsqu'il paraitra dans la gloire”.
Cette royauté glorieuse sera elle-méme la manifestation de la royauté qui,
en fait, était déja celle du Christ lors de sa premiére parousie. D'ailleurs, re-
marque Justin, deés sa naissance Jésus a été reconnu en tant que roi, comme
le montre I'épisode des mages”. Ainsi a-t-il été également reconnu lorsqu'il
est entré A Jérusalem au seuil de sa Passion (accomplissant la prophétie de
Zacharie 9, 9 : «voici que ton roi viendra vers toi” »). Bien plus, cest dans sa
mort méme que sest manifestée, paradoxalement, sa véritable royauté — selon
ce quannongait le psaume 95 : «le Seigneur a régné du haut du bois®». Dés
maintenant, en tout cas, la Résurrection et I'’Ascension ont révélé la gloire de
ce roi humilié; par elles le Christ est déja entré en possession de sa royauté
glorieuse, qui sera pleinement manifestée lors de la seconde parousie. Cette
royauté du Seigneur tient 3 sa divinité méme; elle est recue du Pére, et elle
sexerce en faveur des croyants qui ont vocation d'y participer un jour’.

C’est donc Justin qui, 2 I'époque patristique, est le premier a développer
aussi largement I'idée de la royauté du Christ. Il est bientdt suivi par Irénée
(non plus d'abord dans le contexte du débat avec le judaisme, mais dans
celui de l'opposition aux «hérésies» et notamment aux courants « gnos-
tiques »). Pour lui, le Christ est d’abord roi par sa naissance virginale;
'« économie » de sa venue est la manifestation de la royauté de Dieu, et
l'adoration des mages en témoigne symboliquement : l'or qu'ils offrirent
révélait que Jésus « était le Roi dont le régne n‘aurait pas de fin®». Le nom
méme de « Christ » signifie «oint» : « Celui qui a oint, cest le Pére, celui
qui a été oint, cest le Fils, et il I'a été dans I'Esprit, qui est I’Onction® ». Le
Christ est aussi roi par sa Passion et sa Résurrection, il est proclamé « Roi
éternel'” » ; et Irénée, prenant a la lettre la prédiction d’Apocalypse 20, 4-6,

2 JusTin, Dialogue avec le Juif Tryphon,
36, dans Justin martyr, CEuvres com-
plétes, Paris, Migne, 1994, p. 154.

3 Voir ibid., 14 (p. 121).

4 Ibid., 78 (p. 224).

5 Ibid., 53 (p. 178-179).

6 Ibid., 73 (p. 217).

7 Ibid., 116 (p. 278). Voir ]. LEcLERCQ,
«L'idée de la royauté du Christ dans
l'ceuvre de saint }’ustin », L'Année théo-

logique, VI (1946), p. 84-95; repris sous
le titre « Un témoin de I'Eglise antique :
saint Justin», dans J. LEcLErCQ, L'idée
de la royauté du Christ au Moyen Age,
Paris, Cerf, 1959, p. 215-226.

8 IRENEE de Lyon, Contre les hérésies,
111, 9, 2, Paris, Cerf, 1984, p. 299.

9 Ibid,, 111, 18, 3 (p. 362).

10 Ibid., 111, 12,5 et 6,111, 19, 2 (p. 322-
323 et 369).
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va méme jusqu'a affirmer que les justes régneront avec leur Seigneur pen-
dant une durée de mille ans, avant I'avénement de la Jérusalem nouvelle et
la fin ultime de I'histoire'".

Ainsi le théme du Royaume de Dieu et celui de la royauté du Christ se
sont-ils peu A peu entremélés au cours du 11° siécle. Ce lien devient parti-
culiérement net chez Origéne dans la premiére moitié du 111° siécle. Ainsi
écrit-il dans son Contre Celse :

« Au premier rang, supérieur  tous en honneur et en excellence, se
trouvait Jésus : il serait roi, non pas au sens o1 l'entendait Jésus, mais
ot il convenait que Dieu lui conférit la royauté, pour le bienfait de
ceux qui seraient sous sa loi [...]. Cela aussi, Jésus le savait : il nia
étre roi au sens recu par la multitude, et enseigna 'excellence de sa
royauté personnelle en ces mots : “Si ma royauté était de ce monde,
mes serviteurs auraient combattu pour que je ne fusse pas hvre aux
Juifs. Mais en fait, elle n'est pas de ce monde, ma royaute

Mais cest surtout dans son Commentaire sur Matthieu qu'Origéne souligne
le plus fortement le lien de Jésus au Royaume. Ainsi Iorsqu’il commente Mat-
thieu 13, 44 («Le Royaume des cieux est comparable A un trésor caché dans le
champ »); aprés avoir identifié le « champ » aux Ecritures, Origéne ajoute :

«On pourrait dire aussi que le “champ” véritablement “comblé, que
le Seigneur a béni”, cest “le Christ de Dieu”, et que le trésor caché
en lui, cest ce qui, selon Paul, a été caché dans le Christ, car il a dit
au sujet du Christ qu'“en lui sont cachés les trésors de la sagesse
et de la connaissance”. Donc les réalités célestes et le royaume des
cieux ont été décrits, comme en image, par les Ecritures qui sont le
royaume des cieux, ou bien le Christ lui-méme, le roi des siécles, est
ce royaume des cieux comparé au trésor caché dans le champ™”

Plus encore, Origéne applique au Fils de Dieu l'expression «le Royaume
en personne (autobasileia) ». Il le fait 2 propos du verset sur lequel souvre la
parabole du serviteur insolvable : « Ainsi en va-t-il du Royaume des cieux
comme d'un roi qui voulut régler ses comptes avec ses serviteurs » (Matthieu
18, 23). L'importance du commentaire origénien justifie que nous en propo-
sions ici une traduction intégrale :

« “Le Royaume des cieux a été rendu semblable 3 un roi”, et la suite.
S’il est semblable 4 un tel roi qui fait de telles choses, qui faut-il en-

11 Ibid., V, 31-36 (p. 660-679). 13 Commentaire sur Matthieu, X, 5, SC
12 ORIG}:N]:, Contre Celse, I, 61, SC 162, p. 157-159; voir Genése 27, 27; Luc
132, p. 243-245; voir Jean 18, 36. 9, 20.
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tendre par 13 si ce n'est le Fils de Dieu? Car il est lui-méme le roi
des cieux, et tout comme il est lui-méme la Sagesse en personne, la
Justice en personne et la Vérité en personne, ainsi est-il également
le Royaume en personne (autobasileia). Il est le Royaume, non pas
de ceux qui sont en bas, ni d’une partie de ceux qui sont en haut,
mais de tous ceux qui sont en haut, ceux qui ont été appelés “les
cieux”. Et sil'on cherche comment il est leur “Royaume des cieux”,
on peut dire qu'il est leur Christ pour autant qu'il est le Royaume
en personne, régnant selon chacun de ses aspects sur celui qui n'est
plus sous le régne du péché — lequel régne “dans le corps mortel”
de ceux qui s’y sont soumis. Et si je dis qu'il régne selon chacun de
ses aspects, je montre quelque chose de ce genre : il régne, en tant
qu'il est la justice, la sagesse, la vérité et toutes les autres vertus,
sur celui qui est devenu «ciel » (par le fait de “porter I'image du
céleste”), et sur toute puissance — soit des anges, soit de tous les
autres étres qui sont nommés saints et dignes d'un tel Royaume,
“non seulement dans ce monde mais aussi dans le monde a venir”,
Ainsi donc ce Royaume des cieux, lorsqu'il est devenu “dans la
ressemblance de la chair du péché” afin de “condamner le péché,
au sujet du péché”, lorsque sans avoir connu le péché “il seest fait
péché” pour nous pécheurs qui portions le “corps de péché”, il a
été rendu semblable 3 un homme roi, qui est entendu au sens de
Jésus, ayant été uni a cet homme qui (s'il faut parler avec une telle
audace) a la supériorité — en plus d'avoir été uni — d’étre entiére-
ment un avec le “Premier-né de toute créature”, si “celui qui sunit
au Seigneur est un seul esprit avec lui”. Ce Royaume des cieux qui
a été rendu semblable 4 ’homme roi, entendu au sens du Sauveur,
et qui a été uni a lui, il est dit de lui, par anticipation, qu'il voulut

régler Ses comptes avec ses serviteursm e

Pour comprendre le raisonnement d’Origéne dans ce texte fort dense, il
faut avant tout remarquer que l'auteur suit a la lettre le texte de Matthieu
18, 23, qui ne dit pas exactement « le Royaume des cieux est comparable 2
un roi», mais, mot-a-mot, «le Royaume des cieux a été rendu semblable 2
un homme roi ». Cette attention aux termes employés occasionne un déve-
loppement christologique de grande ampleur. Aux yeux d'Origéne, le mot
«roi» désigne d'abord le Fils de Dieu en tant qu'il « régne dans les cieux ».
Cette expression « régner dans les cieux » est elle-méme entendue dans un

14 Commentaire sur Matthieu, XIV,
7; texte grec dans «Die Grieschichen
Christlichen Schriftsteller der ersten
drei Jahrhunderte», 40, Leipzig, 1935,
F’ 289-291. Les expressions entre guil—
emets renvoient aux passages suivants :
Romains 6, 12; 1Corinthiens 15, 49;
Ephésiens 1, 21; Romains 8, 3; 2 Corin-

thiens 5, 21; Romains 6, 6; Colossiens 1,
15; 1Corinthiens 6, 17. Ailleurs aussi,
Origene parle du Christ comme étant
«le gLogos en personne, la Sagesse en
personne, la Vérité en personne, la Jus-
tice en personne » (Contre Celse, V1, 47;
SC 147, p. 299).
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sens spirituel : le Christ « régne » partout ol régnent la justice, la sagesse
et la vérité; il régne donc parmi les «saints » — cest-3-dire, pour Origéne,
non pas seulement ceux qui ont achevé leur vie et contemplent déja la face
de Dieu, mais aussi ceux-ld méme qui, ici-bas, ne sont plus sous le régne
du péché et laissent le Christ régner en eux; cest dans ce sens que le Fils
de Dieu est, pour Origéne, «le Royaume en personne». Or, selon le texte
de la parabole, ce Royaume «a été rendu semblable 2 un homme roi». Ori-
géne voit ici une allusion au « devenir homme» du Fils de Dieu : le roi de
la parabole désigne donc 'homme Jésus, qui, comme le dit Paul, «s'est fait
péché » alors qu'il n'était pas pécheur — et cela pour nous sauver du péché.
Non seulement le Royaume des cieux a été uni A cet homme, mais I'union
dont il sagit est supérieure A toute autre puisque Jésus est entiérement uni
au « Premier-né de toute créature ». Ainsi, A partir de ce verset matthéen,
Origeéne considére tout 4 la fois la seigneurie du Fils de Dieu qui «régne
dans les cieux» et qui est en ce sens «le Royaume en personne », et son
«devenir homme » en Jésus qui est ici symbolisé par «]’homme roi» de
la parabole. Mais s'il contemple I'un et 'autre aspect du mystére, il ne les
confond pas pour autant : au sens strict, ce n'est pas 'homme Jésus qui est
«le Royaume en personne », méme si 'homme Jésus ne fait quun avec le

« Premier-né de toute créature™ ».

Du « tournant constantinien » a la chrétienté meédiévale

Les réflexions sur le Royaume de Dieu vont prendre de nouveaux ac-
cents 2 la suite de ce qu'on appelle le « tournant constantinien» : I'édit
de Milan, en 313, affirme la tolérance vis-a-vis du christianisme (qui sera
méme reconnu, 2 la fin du 1v* siécle, comme religion officielle de 'empire
romain). Des chrétiens sont alors portés, dans cette situation, a voir dans
I'empereur chrétien comme une image du « Logos » de Dieu, et 4 présenter
son royaume comme une certaine réalisation de la volonté divine sur terre.
Ainsi Eusébe de Césarée développe-t-il un paralléle entre le gouvernement
du Fils de Dieu et celui du souverain :

«L'un, le Sauveur de l'univers, prépare comme il convient pour son
Pére le ciel tout entier, le monde et le royaume d'en haut; lautre,
aimé de lui, en amenant ses sujets au Logos monogene et sauveur de
ceux qui sont sur la terre, les rend appropriés pour son royaume [...].

L'un, le Sauveur de l'univers, ouvre les portes célestes du royaume
du Pere 2 ceux d'ici-bas qui passent la-bas; l'autre, dans son zéle

15 La christologie origénienne ne sex- gage propre, ce bendant, elle afhrme bien
prime évidemment pas dans les catégo- fa distinction «fe Dieu et de '’homme en
ries ultérieures du concile de Chaﬁ'é‘ ]ésus‘Christ, en méme temps que leur
doine (« deux natures» du Christ, unies union quiest incomparablc i toute autre.
en «une seule personne »). Dans son lan-
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pour le Tout-Puissant, ayant purifié de toute souillure d'erreur
athée le royaume terrestre, convoque le chceur des saints et des
hommes pieux 4 I'intérieur des demeures royales, en veillant 3 assu-
rer le salut commun de la flotte tout entiére dont il est le pilote'® ».

Une telle représentation risquait (au-dela des intentions d’Eusébe) d'in-
duire une certaine confusion entre le régne du Christ et les royaumes de
la terre. Mais ce risque fut justement percu; on en trouve un témoignage
saisissant dans un épisode de la Vie de saint Martin, ot l'on voit Martin
visité par un personnage revétu d'un costume de souverain qui se présente
alui comme le Christ... Le saint réalise qu'il s'agit en fait du diable déguisé
en empereut, et sexclame alors

«Le Seigneur Jésus n'a point prédit qu'il viendrait vétu de pourpre,
ni avec un diadéme éclatant; pour ma part, je ne croirai a la venue
du Christ que s'il se présente avec les habits et sous l'aspect qu'il
avait lors de sa Passion, et s'il porte clairement les marques de la

croix"” ».

Saint Augustin, 4 son tour, souligne que le Royaume ne saurait s'identifier
3 un empire terrestre. Ainsi affirme-t-il dans I'un de ses sermons :

« Certes, l'empereur est roi et, tout en étant homme, il régne sur
d’autres hommes dans les affaires terrestres, mais il est un autre
Roi pour les affaires célestes. Il y a un roi pour la vie d'ici-bas, et
un Roi pour la vie éternelle’® ».

Augustin peut d’autant moins rapprocher le Royaume et I'empire ro-
main que celui-ci, en son temps, est de plus en plus menacé par les «bar-
bares ». C'est d'ailleurs a la suite du sac de Rome par Alaric (410) qu'il va
étre conduit a développer dans La Cité de Dieu sa fameuse vision de ['his-
toire humaine : celle d'une histoire régie par le conflit entre deux «cités™ »
jusqu’au jour ot I'une d’elles, la « cité de Dieu », triomphera définitivement
sur la «cité terrestre» (entendue, ici, au sens de «cité du diable»); et ce
conflit traverse I’Eglise elle-méme, car celle-ci, alors qu'elle se réclame du
Christ, peut comporter en elle de grands pécheurs tandis que, d'un autre
coté, des hommes qui n'en font pas partie peuvent étre prédestinés au sa-

16 EuskBe pe CESAREE, Louanges de 18 AuGusTiN, En. In Ps. 55, 2; Corpus
Constantin, 11, 2 et 5; dans La théologie ~ Christianorum Series Latina (= CéL)
politique de lempire chrétien. Louanges de 39, p. 678. Voir aussi En. In Ps. 124, 7;
Constantin (Triakontaétérikos), trad. P. CCi 40, p. 1841-1842.

Maraval, Paris, Cerf, 2001, p. 87-90. 19 Voir AucusTiN, La Cité de Dieu,
17 Surpice SEVERE, Vie de saint Mar- XIV, 28, Bibliothéque Augustinienne
tin, 24,7, SC 133, p. 309. (= BA) 35, p.465-467.
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lut... La «cité de Dieu » est en quelque sorte le Royaume du Christ en tant
quelq Y
qu'il est accueilli par I'ensemble des croyants vivant de la méme foi.

La vision d’Augustin a parfois donné lieu, par la suite, a des interprétations
erronées. Certaines théories politiques ont prétendu se réclamer de cette vi-
sion, ainsi les théories qui revenaient 4 absorber le droit naturel de 'Etat dans
la justice surnaturelle et le droit ecclésiastique (on a patlé A ce sujet d'«augus-
tinisme politique ») ; mais il n'est pas exact dattribuer 3 Augustin la paternité
de telles doctrines*”. On ne peut en tout cas confondre la conception augusti-
nienne des deux cités avec la conception ultérieure des deux pouvoirs (le pou-
voir spirituel des papes et le pourvoir spirituel des Etats); comme |'a montré
Etienne Gilson, les deux cités sont bien plutét, chez Augustin, des cités d'ordre
mystique”". La vraie postérité de ce théme est en fait dans la vision d'un conflit
entre la royauté du Christ humble et les assauts de Satan — vision fort présente
au Moyen Age, comme on le voit i travers ces lignes de saint Bernard :

« Entre Babylone et Jérusalem il n'y aucune paix, mais une guerre
continuelle. Chacune des cités a son roi. Le roi de Jérusalem est le
Christ Seigneur, le roi de Babylone est le diable. Et comme l'une se
réjouit de régner dans la justice, 'autre toujours dans la méchance-
té, le roi de Babylone entraine 4 Babylone ceux des citoyens de Jé-
rusalem qu'il peut séduire par ses ministres, cest-a-dire les esgrits

7

impurs, pour les faire servir par I'iniquité en vue de l'iniquité** ».
Certes, la thématique du Royaume donne lieu 4 bien d’autres développe-
ments dans cette période médiévale. Rappelons par exemple la vision de
Joachim de Flore qui, au x1r° siécle, voyait dans le «régne du Christ» une
phase préalable 4 1'4ge de I'Esprit (au risque de laisser entendre que ce dernier
conduirait au-dela du précédent”). Mais sans doute importe-t-il davantage
de souligner que, dans nombre de cas, la conception de la royauté du Christ
a pu étre invoquée comme légitimation des croisades — avec toutes les ambi-
guités et dérives qui en ont résulté, lorsquon a cru trouver 13 un fondement de
la violence exercée contre les ennemis. La vision sous-jacente était, il est vrai,
habitée par un idéal spirituel, car il sagissait de servir le Christ comme le Roi

20 Voir H.-X. ArQUILLIERE, L'augus-
tinisme politique. Essai sur la formation
des théories politiques du Moyen Age, Pa-
ris, Vrin, 1934; et, en réponse a ce livre,
I'étude p'Henri pe Lusac, «Augusti-
nisme olitique?», dans Théologies d’oc-
casion, }f)a,ris, DDB, 1984, p. 255-308.

21 Voir Etienne GiLson, Les métamor-
phoses de la Cité de Dieu, Publications
universitaires de Louvain / Librairie

philosophique Paris, Vrin, 1952, p. 73-
74.

22 BerNARD, De conﬂictu duorum re-
gum; texte Cit%%mr A. Boland dans Dic-
tionnaire de Théologie Catholique, art.
«Royaume de Dieu», col. 1060 (clest
nous qui traduisons).

23 Voir H. MorTu, La manifestation de
IEsprit selon Joachim de Flore, Paris, De-
lachaux & Niestlé, Neuchitel — 1977;
Henri pe LuBac, La postérité spirituelle
de Joachim de Flore, (lf;lris), Lethielleux,
(Namur), Culture et vérité, 2 vol. 1979
et 1981 (= Cardinal de Lusac, CEuvres
complétes, t. 27 et 28, Paris, Cerf, 2014).
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des rois; mais la royauté du Christ risquait d'étre entendue, dans bien des cas,
au sens d'une souveraineté temporelle : la terre o1 Jésus avait vécu était percue
comme «sa» terre ou «son» royaume qu'il fallait sefforcer de reconquérir.
Pourtant, méme si nombre de textes donnent 'impression que la souveraineté
du Christ fut ainsi comprise, on continua également d’affirmer un lien intime
entre la royauté de Jésus et son humilité. On le fit notamment 4 propos de la
prophétie entendue lors de la liturgie des Rameaux : « Voici que ton Roi vient
a toi; modeste, il monte une 4nesse, et un inon, petit d'une béte de somme »
(Zacharie 9, 9, cité en Matthieu 21, 5). Ainsi lit-on dans un sermon anonyme
du x11r° siécle :

«“Voici que ton roi vient  toi plein de douceur.” Le Créateur de toutes
choses, le Sage et le Docteur par excellence, Jésus-Christ, voyant un
grand nombre d’hommes rechercher d'une fagon étonnante le pou-
voir et les dignités, et abuser de celles-ci d'une fagon non moins sur-
prenante, voulut les amener 2 laisser de cdté ces sentiments d'orgueil
et 4 se montrer humbles méme dans les dignités. Cest pourquoi, lui,
le roi de majesté, sest donné en exemple et en miroir d humilité. Cest
ce que laisse entendre le texte rappelé ci-dessus : “Voici que ton roi
vient 4 toi plein de douceur.” Ces paroles évangéliques — empruntées
4 un prophéte — excitent les coeurs 2 trois choses : 1° 2 contempler la
majesté et le pouvoir de notre Rédempteur; 2° & considérer 'humilité
de ce Roi; 3° 2 prendre garde 4 ce qu'il a fait pour nous™... »

Cette vision du Christ comme d'un roi humble, opposé 4 'orgueil de Sa-
tan, sera reprise au xvI° siecle par Ignace de Loyola : les Exercices spirituels,
qui invitent A contempler le Christ comme «roi éternel », proposent la fa-
meuse méditation des «deux étendards» ot l'on voit Jésus se tenir «en
humble place, beau et gracieux », face au « chef des ennemis» qui campe
dans la région de Babylone; et le retraitant qui fait ces Exercices est appelé
a reconnaitre quon ne peut accéder au Royaume que par la pauvreté, le

consentement aux humiliations, et finalement I’humilité elle-méme~°.

Lépoque contemporaine

La référence au royaume du Christ a pris encore d’autres formes durant
'époque moderne : pensons par exemple a1'idéal de certains missionnaires
qui voulurent ceuvrer 2 la réalisation du « régne du Christ» dans les pays
du Nouveau Monde; pensons aussi, dans un tout autre ordre, au culte du
Sacré-Ceeur dans la mesure o1 il était associé 3 une certaine représentation

24 Trad.]. Leclercq, L'idée de la royau-  ceur» du Christ manifestée dans I'épi-
té du Christ au Moyen Age, Cerf, Paris, sode des Rameaux (ibid., p. 83-67).
1959, p. 149-150. ﬁe méme auteur cite 25 IGNACE DE Lovora, Exercices spiri-
et commente un beau sermon de saint  tuels, n° 136-147.

Thomas d’Aquin, qui souligne la «dou-
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de la royauté du Christ. A défaut de pouvoir sarréter sur chacun de ces
thémes, on se contentera d'indiquer ici quelques reprises contemporaines
de la réflexion sur le Royaume — du moins sous I'angle de la christologie.

On ne peut manquer de mentionner d’abord le pape Pie XI, puisque cest
lui qui, en 1925, institua la féte liturgique du Christ Roi. Ses encycliques
manifestent un sens aigu de I'histoire du salut, envisagée aux dimensions
de '’humanité et de l'univers tout entier. Le Christ en est le centre, 4 la fois
comme Premier-né de tout étre humain et comme Premier-né de toute créa-
ture. Son autorité se manifeste i travers trois pouvoirs : il est Législateur,
Juge et Souverain de la terre. Son régne est universel (du fait de sa média-
tion créatrice et salvifique), et la reconnaissance de sa puissance royale de-
vrait porter des fruits de concorde et de paix. Mais il importe de retenir
aussi l'insistance du pape sur le dialogue de Jésus avec Pilate pendant sa
Passion : « Ma royauté n'est pas de ce monde»; le Christ Roi est humilié,
mis 4 mort, et cest justement par son offrande sur la croix qu'il donne a
I'’humanité l'espérance de la réconciliation. Pie XI souligne en outre que le
combat spirituel est toujours 4 I'ceuvre dans I'histoire actuelle. La référence
au Christ Roi est ici le principe d'une contestation par rapport aux idéolo-
gies nationales ou raciales; elle est en tout cas centrale pour les chrétiens qui

doivent sans cesse souvrir 4 la seigneurie de leur Maitre®®,

Quelques décennies plus tard, le concile Vatican II déclare que I'Eglise
«recoit mission d’annoncer le royaume du Christ et de Dieu, et de l'ins-
taurer parmi toutes les nations, formant de ce royaume le germe et le com-
mencement sur la terre”’ ». Mais le méme concile rappelle aussi que «le
royaume du Christ n'est pas de ce monde »; loin de se défendre par I'épée,
le royaume «s’étend grice 2 l'amour par lequel le Christ, élevé sur la croix,
attire 3 lui tous les hommes™® ». Il existe donc une tension entre deux sé-
ries d’affirmations, et les écrits théologiques de la période conciliaire en
portent eux-mémes la marque. D’'un c6té on reconnait le lien intime entre
Jésus et le régne de Dieu (un lien qui, d’ailleurs, a été maintes fois souli-
gné par l'exégése moderne); de l'autre, cependant, on met en garde contre
I'idée ambigué d'un «régne social du Christ» qui induirait une confusion
entre les sociétés humaines et le Royaume de Dieu : aucune figure de ce
monde n'est en mesure de révéler pleinement la royauté du Christ™”.

Depuis Vatican II, la relation de Jésus au « régne de Dieu » a été souvent invo-
quée dans le cadre des « théologies de la libération » : pour celles-ci, le régne de
Dieu signifie notamment l'instauration de la justice en faveur des pauvres, et

26 Voir M.-TH. DesoucHs, Le Christ  humanae, n° 11.

dans Ubistoire selon le pape Pie XI. Un 29 Voir CH. Duquoc, «La royauté du
prélude a Vatican 112, Paris, Cerf, 2008.  Christ», dans Lumiére et vie, 57 (mars-
27 Lumen gentium, n° 5. mai 1962), p. 81-107 (notamment p. 106-
28 Lumen gentium, n° 13, et Dignitatis  107).
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le combat 4 leurs cotés est dés lors présenté comme un engagement prioritaire
en vue méme du Royaumego‘ Inversement, la relation de Jésus au «régne de
Dieu» a paru se distendre dans certains courants extrémes de la « théologie
des religions », lorsque l'insistance sur ce «régne» est allée de pair avec une
certaine relativisation des énoncés traditionnels sur l'unicité du Christ (toutes
les religions étant alors considérées comme des voies conduisant également &
la Réalité ultime™).

«La forme personnelle de la venue du Royaume »

Le lien de Jésus au Royaume a donc fait l'objet, dans les décennies récentes
comme dans le passé, de prises de position fort diverses et parfois méme diver-
gentes — selon quon a davantage accentué la proximité de Jésus et d'un Régne
de Dieu dont on attendait une certaine réalisation sur terre, ou quon a plutdt
mis l'accent sur la transcendance de ce Régne de Dieu par rapport A tout ce qui
pouvait étre réalisé ici-bas. Sur ce fond, il vaut la peine de mentionner pour finir
la position trés équilibrée que développe le théologien Walter Kasper dans son
livre Jésus le Christ. Ce théologien n'hésite pas 4 écrire que Jésus «est en pet-
sonne le mystére du Royaume de Dieu, et il ragfelle dailleurs, 4 ce propos, le
mot autobasileia qu'Origéne avait jadis employé ™. Il propose toutefois de dire
plus précisément : «Jésus est la venue du Royaume de Dieu sous la figure de
l'obscurité, de la bassesse et de la pauvreté»; W. Kasper conclut en tout cas :

«II est impossible de séparer en Jésus de Nazareth sa personne
et son “affaire”; il est son affaire en personne. Il est la réalisa-
tion concréte et la forme personnelle de la venue du Royaume
de Dieu. Cest pourquoi toute la prédication de Jésus sur la ve-
nue du Royaume de Dieu ainsi que sa manifestation et son action
contiennent une christologie implicite ou indirecte, qui fut formu-

lée aprés Paques dans la confession explicite et directe™ ».

L'auteur apporte certes une précision importante en disant que, si Jésus est
«le Royaume en personne », s'il est «la réalisation concréte » et «la forme per-
sonnelle» de sa venue, il est cela sous la figure de «l'obscurité » et de la « pau-
vreté» : il prévient ainsi la tentation d’identifier immédiatement Jésus A un

30 Voir par exemple J. SoBriNo, Jésus  Paul II dans Redemptoris missio, n°17
en Amérique latine. Sa signification pour  (La Documentation catholique, n° 2022,
la foi et la christologie, tm§. elespagnol, 17 février 1991, p. 159; voir l'ensemble
Paris, Cerf, 1986, p. 137-162. du développement sur le Royaume, p.
31 Ainsi dans certains écrits de J. Hick ~ 157-160).

ou de P. Knitter; voir le résumé de ces 32 W. Kasper, Jésus le Christ, trad. de
rositions dans J. Duputs, Vers une théo-  lallemand, Paris, Cerf, 1976 (nouv. éd. :
ogie chrétienne du pluralisme religieux, 20102, . 146.
Paris, Cerf, 1997, p. 292295, Ce «ré- 33 I i(f., p. 146-147 (en italiques dans le

gnocentrisme» a été dénoncé par Jean-  texte).
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roi glorieux et, surtout, d invoquer son royaume pour légitimer ou cautionner
toute royauté de ce monde... Mais cette précision rappelle justement la dis-
tinction que Justin avait faite entre les deux parousies du Christ; et surtout,
méme si elle entend nuancer l'usage du mot autobasileia, elle nous semble en
fait rejoindre la véritable pensée d’Origéne qui, nous l'avons vu, distinguait
bien «le Royaume en personne» (cest-a-dire le Fils de Dieu régnant sur les
«cieux», 12 ol régnent la Sagesse, la Justice et la Vérité) et «’homme roi»
auquel le Fils s'était rendu semblable en prenant la condition humaine. Jésus
est bien «le Royaume de Dieu en personne»; il sest certes manifesté sous
la figure de «l'obscurité» et de la « pauvreté», mais par ce chemin sest déja
révélée son identité de « Christ» qui, 3 Piques, a été confessée de maniére
«explicite et directe » — en attendant le jour ot le Fils « remettra la royauté a
Dieu le Pére» et «se soumettra a Celui qui lui a tout soumis, afin que Dieu
soit tout en tous » (1 Corinthiens 15, 24 et 28).

Né en 1952, Michel Fédou, sj, est professeur de théologie dogmatique, ancien
président du Centre Sévres, membre du « Groupe des Dombes », ancien membre
du Conseil épiscopal francais pour les relations interreligieuses et les nouveaux
courants religieux. 1l est spécialisé en patristique (Origéne, et plus largement
la patristique grecque), en christologie, théologie trinitaire, ecuménisme et en
théologie des religions. Publications récentes : La voie du Christ. Genése de la
christologie dans le contexte religieux de 'Antiquité, du 11° siécle au début
du 1v* siécle, Paris, Cerf, 2006. Introductions aux volumes du Commentaire
d’Origéne sur I'épitre aux Romains, collection Sources Chrétiennes, n° 532
(2009) et 539 (2010).
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Notre Pere Il

«Il vaut la peine de demander' » — @
Les disciples de Jeésus et leur Dieu d'aprés le Notre Pere ==

ly a quelques années, le président du Bundestag, Norbert Lammert?, sest

risqué 4 une nouvelle formulation du Notre Pére. Il sagissait d'une ma-
niére personnelle de se réapproprier le texte qui, en tant que telle, possede
sa propre valeur. Elle est instructive car, par contraste, elle révéle clairement
et distinctement les thémes ainsi que le but et I'intention de l'original. Lam-
mert rend ainsi les trois premiéres demandes, quon appelle les « demandes a
la deuxiéme personne» :

Grand est ton nom, et saint.
Ton régne arrive
Quand ta volonté est faite

Aussi sur la terre’.

Trois choses sautent immédiatement aux yeux : Les thémes — Le nom de
Dieu, son régne et sa volonté sont maintenus jusque dans leur signification
méme — bien qu'ils ne se comprennent plus du tout d’eux-mémes. Le but qui
consiste 4 se retrouver chez soi dans des paroles dites et entendues des mil-
liers de fois est ici contrecarré; cela va de soi pour une réécriture, mais ce nest
tout de méme pas banal. L'intention de demander 4 Dieu quelque chose qui
le concerne lui, puis la personne qui le prie, a été abandonnée — les demandes
sont devenues des constatations.

1. Les thémes : le nom de Dieu, son régne, sa volonté

Les trois premiéres demandes du Notre Pére ont une résonance étran-
gement abstraite pour des oreilles contemporaines. Pour les disciples de
Jésus, qui leur avait enseigné cette priére, il en allait autrement. Car ces
demandes se trouvent justement dans le cadre de ce que pouvaient dire les
Juifs du temps de Jésus.

Elles trouvent méme des paralléles étroits avec «le Qaddish araméen qui
aujourd’hui, comme doxologie finale, découpe les parties de la liturgie des

1 Hilde DominN, Gesammelte Gedichte, 3 Jan BRACHMANN, « Woran man noch
Francfort sur le Main, 1997¢, p.117. Jauben zukonnen glaubt » dansle Frank-
2 N¢é en 1948, membre de la CDU, il fwrtc’r allgemeine Zi’itung du 19.07.2011
préside le Parlement allemand depuis ( vfaznet/-gagz-6m3vn  ; dernier

2005 (NdE). accés : 03.12.2015).
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heures, et qui, dans l'antiquité, est devenue la réponse du peuple 2 la fin
d’une prédication” ».

La version la plus bréve en est la suivante :

Elevé et sanctifié soit son grand nom

dans le monde, qu'il a créé selon sa volonté,

et que son régne arrive pendant votre vie,

de votre vivant, et du vivant de toute la maison d'Israél,
rapidement et pour un temps proche.

Dites : Amen

Son grand nom soit loué pour I'éternité et les éternités d'éternités” !

Chaque motif des trois premiéres demandes du Notre Pére est tout a
fait traditionnel et doit se comprendre 4 partir de son arriére-plan dans
I'’Ancien Testament et les débuts du judaisme. Quelques références seule-
ment suffiront A le montrer :

«La sanctification du nom de Dieu [...] ne concerne pas seulement les de-
mandes du Notre Pére, mais aussi, et siirement pas de maniére fortuite, les deux
premiers commandements du Décalogue : Tu nauras pas d'autre Dieu que moi.
Tu n'évoqueras pas le nom de Dieu pour trornper6 » (Exode 20, 3-7; Deutéro-
nome 5, 7-11). La relation d'Tsraél & Dieu est aussi exclusive et irremplacable que
celle d'un fils 4 son pére. Elle repose sur le choix et l'action de Dieu comme
fondateur et libérateur de son peuple (par exemple en Exode 4, 22 ; Deutéronome
32,6; Jérémie 31,9). Dans le méme temps, Dieu exprime par 13 aussi sa propre
liberté. Il dévoile Son nom 4 qui Il veut, et cette révélation n'est fondamenta-
lement rien d’autre que le refus de se laisser enfermer dans un nom : «Je serai
celui qui sera» (Exode 3, 14); en d'autres termes : « Pourquoi me demandes-tu
mon nom?» (Geneése 32, 30). Comme 4 Jacob au gué du Yabbok, Dieu ne révéle
pas non plus son nom & Moise sur 'Horeb. Il pourrait l'invoquer 4 tout moment
a des fins cultuelles ou magiques, et se permettre des revendications envers lui.
Moise doit se contenter de l'encouragement de Dieu : «Je suis avec toi.» (Exode
3, 12). Ainsi la révélation a lieu sous la forme d'un double voilement : Le nom de
Dieu exprime sa personne, mais méme son nom reste encore caché.

Garder ce secret et le respecter et méme, comme Moise, se voiler la face de-
vant Lui parce quon n'est quun homme, pour reconnaitre sans réserve la sou-
veraineté et le libre don de Dieu — tel est le sens de la sanctification du nom.

4 Clemens LEONARD, « Vater unser suiv. La versification et les italiques sont
II», ‘Theologische Realenzyklopddie, 34  de moi.

(2002), p. 512-515, ici 513. 6 Pierre BUHLER, Rede und Antwort ste-
5 Jens éjcl)rétcr — Jurgen K. Zangenberg  hen. Glauben nach dem Vaterunser, Zii-
(éditeurs) Texte zur Umwelt des Neuen  rich, 2014, p.59.

Testaments, Tiibingen, 2013%, p. 498 et
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Et la demande de la venue du régne de Dieu y est intimement liée. Elle
part du principe que Dieu, comme Dieu d'Israél, régne sur son peuple, et
comme créateur du monde, sur tous les peuples et tous leurs dieux, recon-
nus comme des idoles sans consistance.

De méme que la création est accomplie par la construction du sanctuaire
sur le Sinai (Genése 1, 1-2; Exode 25-31; 35-40), la présence de Dieu dans le
monde trouve son centre historique dans le temple de Jérusalem, ot Dieu
tréne comme roi et juge de toute la terre, et ot Il y est honoré — le temgle
étant comme « ce qui correspond sur la terre au tréne de Dieu dans le ciel” »

Cette théologie trouve son expression dans les Psaumes de la royauté de
YHWH (Psaumes 93, 97, 99) et tout le groupe des psaumes de 93 a 100,
par exemple au Psaume 99,1-5 :

Le seigneur est roi : les peuples s'agitent,
Il tréne au-dessus des Keroubim : la terre tremble

En Sion le Seigneur est grand :
Cest lui qui domine tous les peuples.

Ils proclament ton nom, grand et redoutable
Car Il est saint!

Il est fort, le roi qui aime la justice.
Clest toi, I'auteur du droit,
Toi qui assures en Jacob la justice et la droiture.

Exaltez le Seigneur notre Dieu,
Prosternez-vous au pied de son trdne,
Car il est saint!

Dans l'idée de « royauté/ régne de Dieu » (basileia tou theou), se concentre
toute l'activité de Jésus. Qu'il chasse des démons, guérisse des malades, ra-
conte des paraboles, ou se tourne vers des pauvres ou des pécheurs, il aide
toujours 2 faire advenir le royaume de Dieu, qui débute dans ce monde et
sera totalement réalisé dans le futur.

Dans la version du « Notre Pére» de I’Evangile de Luc (Luc 11, 2-4) et 2 la
différence de la version habituelle de Matthieu (Matthieu 6, 9, 13), la demande
de la venue du royaume de Dieu est absente. Comme celle-ci s'insére exac-
tement dans le contexte du Sermon sur la montagne et dans la théologie de

7 Johannes Scunocks, Psalmen, Pa-
derborn, 2014, p.125.
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Matthieu, on comprend bien qu'il l'ait lui-méme rapportée sous cette forme.
Que la volonté de Dieu soit faite d'abord «au ciel » se déduit logiquement de
I'invocation : « Notre Pére dans les cieux» que Matthieu a construite 4 partir
du simple « Pére» de la source des Logia, retenu par Luc. Elle correspond au
discours typique de Matthieu sur «le Pére dans les cieux» et méme le « Pére
céleste» (Matthieu 6, 1-14) qui, en tant que tel, reste caché aux hommes sur
la terre, mais, a contrario, voit leurs auménes, leur priére et leur jetine dans le
secret, Cet accent mis sur la transcendance de Dieu demande une sorte de
contrep01ds, si«le royaume des cieux », comme Matthieu nomme le « royaume
de Dieu”», doit représenter un intérét quelconque pour les hommes. La troi-
sitme demande du « Notre Pére » atteint ce but, en insistant bien sur le fait
que la volonté de Dieu est faite tout autant sur la terre que dans les cieux. Elle
montre par 3 'immanence de la réalisation de cette volonté.

La véritable raison de cet ajout se trouve sans doute ici, d'autant plus que
la traduction de la volonté de Dieu en tant que telle n'est rien d’autre que
l'expression de Sa royauté souveraine et ne représente ainsi rien de nou-
veau par rapport aux deux premiéres demandes.

De plus, cela correspond au fait que Matthieu n'a formulé lui-méme que la
seconde partie de sa troisiéme demande, tandis que la premiére partie provient
selon toute vraisemblance des traditions sur la scéne de Gethsemani. Car 13,
Matthieu, comme Luc, témoigne qu'il sagit d une demande de Jésus; l'un sous
la forme d'une demande du « Notre Pére » : « Que ta volonté soit faite» (Mat-
thieu 26, 42), l'autre avec une légére variante : «Non pas ma volonté, mais ta
volonté» (Luc 22, 42). De plus, cette demande a lieu une deuxiéme fois chez
Luc juste avant le procés contre Paul dans la bouche de ses compagnons, qui
le conjurent d’échapper 3 son emprisonnement imminent et savouent fina-
lement vaincus : « Que la volonté du Seigneur soit faite!» (Actes des Apdtres
21, 14) disent-ils. Contrairement  la Passion de Jésus, celle de Paul n'est pas
décrite. Luc y fait seulement allusion (Actes des Apétres 20, 21 et 21,13), mais le
message est clair : Paul a suivil exemple de]esus dans sa peur de la mort et sest
soumis, jusqu'a la fin si amére de sa vie,  la volonté de Dieu. A cause de cela,
il semble que cette demande ait été originairement liée 2 la situation tragique
de Gethsemani, et que cest ensuite Matthieu qui, dans la formulation en deux
parties de la troisitme demande, 'aurait transformée en priére quotidienne.

2. Le but : prier comme communauté de disciples

En tant que priére constituée, le « Notre Pére » a pour but de consolider
la communauté des disciples a I'intérieur et de lui donner des contours

8 De plus, les deux expressions ont le  mauvais escient le nom de Dieu a cause
méme sens : la formulation des cieux de sa sainteté.
«royauté/ royaumc » évite de nommer 2
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vers l'extérieur. Il est congu dés l'origine comme un élément essentiel de sa
corporate identity, indépendamment du fait qu'il soit récité seul ou en com-
munauté, Ce qui compte, cest que tout disciple de Jésus prie ainsi, et toute
personne qui prie ainsi est disciple de Jésus. Comme nous l'avons vu, tout
le contenu du Notre Pére est traditionnel et ne représente pas de caractére
particulier 3 la communauté des disciples. Seule la formulation du texte,
donc un critére extérieur, lui donne son caractére unique. On na méme
pas besoin de comprendre ce que l'on prie, pour remplir le critére de cette
appartenance. Et cest seulement de cette maniére que le « Notre Pére » at-
teint jusqu'a aujourd’hui son but, comme le montre un exemple quotidien :

Qui cherche les églises des grandes villes comme maisons de Dieu
fait souvent l'observation suivante - surtout pour les priéres ou pour
les Vépres : nombreux sont ceux qui ne connaissent plus les anciens
cantiques, ou qui n'osent pas lire les psaumes en alternance avec le
responsable de la liturgie. Mais quand on arrive au « Notre Pére » et
que tous se lévent, on sent comme un élan qui traverse I'assemblée,
et tous prient de maniére audible. Ils connaissent le texte depuis
leur enfance, ils connaissent le rythme de la diction, la fin des lignes,
les pauses, les nouveaux départs. Cette priére, comme une unité de
forme entre langage et mouvement, sest déposée en eux, semblable
3 un modele motorisé i l'intérieur de leur cervelet”.

Le Notre Pére a ainsi atteint son but originel. Alors que Jésus venait de termi-
ner sa priére solitaire, un de ses disciples lui demande : « Seigneur, apprends nous
a prier, comme Jean 12 appris a ses disciples » (Luc 11, 1). Remarquez bien qu'il ne
dit pas « Apprends nous 2 prier comme tu pries!», mais « Apprends nous une de
tes prieres!» Ce nlest pas Jésus leur modele, mais Jean-Baptiste. Jésus ne répond
pas non plus : « Ecoutez-moi! Je prie toujours ainsi. » Nulle part chez Luc on ne
nous dit comment Jésus prie dansla solitude, saufa la fin de sa vie, 3 Gethsemani
(Luc 5, 165 6,12; 9, 18-28 et suiv.; IL,I; 22,41 et suiv,). Correspondant a cela, ce
que Jésus apprend a ses disciples nest pas sa priére, mais la leur. Les mots « quand
vous priez, dites» sont suivis directement par I'énoncé du Notre Pere (Luc 11,
2-4). La formulation littérale du Notre Pére est définie par Jésus comme la priére
qui identifie les disciples comme étant les siens et les différencie des disciples de
Jean-Baptiste, lesquels avaient stirement auparavant leur texte de priere spéci-
ﬁque, mais que nous ne connaissons pas. Car Jésus procéde avec le Notre Pére
exactement comme Jean-Baptiste avant lui. Qu'il existe une certaine concurrence
entre les deux groupes de disciples au sujet de la pratique du jetine, Marc en té-
moigne déja (Marc 2, 18). Quelle existe aussi dans la pratique de la priére, Luc
en fournit le complément dans le reproche suivant fait 4 Jésus : « Les disciples de
Jean-Baptiste jetinent souvent et font des priéres; de méme, ceux des pharisiens.
Au contraire, les tiens mangent et boivent!» (Luc 5, 33).

9 BracHMAN, voir note 3.
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Pour Matthieu, prier le Notre Pere signifie se différencier des pharisiens
et des scribes (Matthieu 6, 9-13). Dans un contexte immédiat, Jésus dé-
crit la maniére dont ses disciples doivent faire 'aumdne, prier et jeliner,
contrairement au comportement des hypocrites (Matthieu 61-18). Dans un
contexte plus large, on sait clairement qui sont les hypocrites, car Mat-
thieu place les trois exercices de piété au centre du Sermon sur la montagne
(Matthieu 5,7), sermon qui, a la différence de ce que font les pharisiens et
les scribes, montre la voie d'une plus grande justice (Matthieu 5, 20; 6,1).
Sinon, il considére simplement ceux-ci comme des hypocrites (Matthieu
15,7; 22,18; 23,13-33). Tandis qu'ils prient en public, Jésus explique 2 ses
disciples qu'il s'agit d'une affaire privée (Matthieu 6,5 et suiv.).

En méme temps, il les différencie aussi d'un autre groupe : les paiens,
qui pensent étre exaucés a force de paroles (Matthieu 6, 7), alors que le
Notre Pére qui suit ne pourrait pas étre composé de maniére plus ramas-
sée. Cela saute particuliérement aux yeux si on compare les trois premiéres

demandes a celles du Qaddish.

Le passage au texte méme de la priére fait du Notre Pére la priére par excel-
lence des disciples, qui satisfait aux deux critéres : « Vous donc, priez ainsi»
(Matthieu 6,9). Chaque mot a ici du poids : cette priére est donnée mot 2 mot
(ainsi /comme suit), cest l'ensemble des critéres donnés auparavant (ainsi /
ainsi donc) et la pri¢re exclusive des disciples de Jésus (le vous est accentué).

La Didache, qui connaissait stirement I'Evangile de Matthieu vers la fin du
premier siécle aurait poursuivi dans cette voie pragmatique et dans ce cas
aurait clairement compris le coté pratique de I'instruction et I'aurait logique-
ment poursuivi dans Didaché 8-10 : « Aussi bien les paralléles entre le Notre
Pére et les priéres eucharistiques que le contexte polémique dans lequel le
Notre Pére apparait dans notre texte nous ménent a la conclusion que ces
priéres sont citées parce queelles furent justement introduites pour différen-
cier la communauté de la Didaché d’autres groupes rivalisant avec elle. Elles

pouvaient en quelque sorte lui servir de signe de reconnaissance'”. »

La réécriture du Notre Pére par Lammert contredit ce but originel et nous
en fait par |3 méme reprendre conscience.

3. L'intention : prier Dieu comme des
hommes indigents (nécessiteux)

Cette transformation concerne aussi un autre point. Le Notre Pére
dans sa forme classique exprime trois demandes de suite. « Norbert Lam-

10 Hans-Ulrich WEeipeEmaNN, Taufe  Vorgeschichte der altkirchlichen Eucharis-
und  Mablgemeinschaft. Studien zur  tie, (WUNT 338) Tiibingen, 2014, p.69.
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mert, qui sait manier les moyens de la haute rhétorique, aime emboiter
les phrases les unes dans les autres : “Ton régne vient quand ta volonté
est faite aussi sur la terre.” Il introduit dans cette emboitage une condi-
tion pour la venue du royaume de Dieu, qui parait elle méme condition-
née par le petit mot « quand ». Lammert pose ainsi 2 'Inconditionnel des
conditions qui — méme si cela n'est pas dit expressément — font penser,
dans le style de la religion civile, que I'action humaine est la réalisation du

royaume de Dieu'' ».

Il passe ainsi & coté du véritable centre du Notre Pére, qui n'est rien
d'autre quune «pure priére de demande’® », qui fournit une expression
simple A celui qui prie Dieu dans une foi confiante en son aide. Il faut,
encore une fois, tenir compte du contexte littéraire de cette priére, que
rappelle avec raison Nicolas Forster :

«On voit bien finalement que dans le contexte de son Evangile, Luc
attachait une valeur particuliére au fait que le Notre Pére était fon-
damentalement une priére de demande. Il voyait de toute évidence,
dans les prieres adressées a Dieu pour lui demander d'agir, une difh-
culté théologique. A mon avis, il a rédigé en utilisant pour cette rai-
son le matériel de la tradition dont il disposait en Luc 11, 5-13 pour
qu'a la priere du Notre Pére soit immédiatement reliée une série de
déclarations et de paraboles encourageant la priére de demande’”. »

Cette observation n'est exacte que si l'on admet que nous avons vraiment
affaire A des priéres dans le texte du Notre Pére. Clest moins évident,
certes, pour les demandes 4 la deuxiéme personne du singulier que pour
les demandes de la deuxiéme partie, appelées demandes a la premiére
personne du pluriel. Celles-ci sadressent en effet en grec, comme dans
d’autres langues, directement 4 Dieu : « Donne ! Pardonne ! Ne nous sou-
mets pas ! Sauve nous ! » Mais les premiéres demandes signifient aussi qu'il
faut que ce soit Dieu qui agisse en premier, avant que celui qui prie puisse,
le cas échéant, y ajouter sa petite pierre. Il sagit ici du nom, du régne et
de la volonté de Dieu, et sans Lui, rien ne se fait. Dans le domaine de ce
dont Dieu dispose, '’homme n’a tout simplement rien 4 vouloir, aussi pure
et bonne que soit sa volonté. Comme nous l'avons vu plus haut, 'homme
ne peut en aucun cas avoir prise sur le nom de Dieu, il ne peut méme le
sanctifier que si Dieu lui en accorde la grice et, par ]2 méme, a sanctifié
lui-méme Son nom depuis longtemps. Attribuer 3 'homme la sanctifica-
tion du nom de Dieu ne serait rien d’autre que de la profanation, ce que
veut justement empécher le premier des dix commandements. De méme,

11 BracHMANN, Glauben, voir note 3. 13 Nicolas F&rsTER, Das gemeinschaft-
12 Gerhard Lourink, Das Vaterunser  liche Gebet in der Sicht des Lukas (BiTS
neu ausgelegt, Stuttgart, 2012, p. 27. 4), Louvain, 2007, p. 256.
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’homme ne peut en aucun cas faire par lui-méme la volonté de Dieu, méme
si Jésus dit A tous ceux qu'il rassemble autour de lui & propos de la famille
de Dieu : «Car celui qui fait la volonté de mon Pére qui est aux cieux,
celui-l est pour moi un frére, une sceur, une mére » (Matthieu 12, 50). On
doit cependant considérer ici la dialectique de notre relation 4 Dieu. Jésus
dit aussi : « Votre Pére sait en effet ce dont vous avez besoin avant que vous
ne le lui demandiez » (Matthieu 6, 8), pour ne leur apprendre, dans le Notre
Peére, rien d’autre finalement qu'a demander. Lui-méme prie instamment a
Gethsémani pour avoir la vie sauve, mais pour se soumettre aussitdt sans
réserve A la volonté de son Pére (Luc 22, 42). L'un ne supprime pas lautre,
méme s'il y a contradiction entre les deux aux yeux d'une logique unidi-
mensionnelle.

Dans ce contexte, la formulation du Psaume 143 : « Apprends-moi 2
faire ta volonté, car tu es mon Dieu» est riche d'instruction. Celui qui
prie ne dit pas : « Apprends moi quelle est ta volonté pour que je puisse la
faire ». Ce serait une tiche totalement irréalisable. Non, celui qui prie doit
aussi demander A Dieu de le rendre capable de réaliser cette volonté qu'il
connait, puisqu'il est un homme pieux. En fin de compte, nous butons ici
sur ce que l'on appelle le probléme de la faiblesse de la volonté (« acrasie »),
auquel le psaume donne une inflexion théologique : celui qui prie veut faire
la volonté de Dieu, mais il ne peut y arriver par lui-méme. Sans Son aide,
I’homme ne peut ni adapter précisément sa volonté propre 2 celle de Dieu,
ni arriver 2 réaliser ce que voudrait sa volonté, désormais ajustée a la vo-
lonté divine.

En d'autres termes : quiconque prie comme Jésus I'a appris a ses disciples
peut seulement demander, tout compte fait, que ce soit Dieu lui-méme qui
glorifie Son nom, fasse advenir Son régne et réalise Sa volonté. En priant
ainsi, il met bien siir sa personne 4 la disposition de Dieu, pour que celui-ci
puisse agir A travers lui. Mais promettre 4 Dieu : « Que Ta volonté soit
faite » dans le sens de : «Je vais faire Ta volonté », celui qui prie ne le peut
pas, parce qu'il n'en a tout simplement pas la possibilité.

(traduit de Uallemand par Francoise Brague. Titre original : « ES TAUGT DIE BITTE » Die Jiinger

Jesu und ibr Gott nach dem Vaterunser)

Wilfried Eisele, né en 1971, est professeur d’histoire contemporaine et d’histoire
religieuse du Nouveau Testament a la Westfilische Wilbelms Universitit
Miinster.
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D ans ses entretiens sur le Notre Pére, le cardinal Lustiger, lorsqu’il en
vient 4 « que ta volonté soit faite », commence par noter que « sou-
vent cette demande est formulée comme l'acceptation passive et résignée
d’'une épreuve’ ». La question que pose cette interprétation «au premier
degré » est celle de la liberté humaine : lorsque nous nous adressons a Dieu
en reconnaissant en lui « Notre Pére », n'y a-t-il plus qu'a nous soumettre,
comme le font les musulmans (puisque cest ce que signifie islam) ? Ré-
pondre « oui», cest défigurer en un maitre le Pére des cieux qui ne veut pas
étre obéi mais aimé et entend que ses enfants apprennent de lui 4 sentrai-
mer. Le probléme est bien stir ce qui sépare ’homme de Dieu et 'empéche
aussi bien de se laisser aimer que d'aimer en retour et d’aimer son prochain
comme un frére ou une sceur, enfant de 'unique Peére des cieux.

Le Christ éclaire cette difficulté de fagon moins évidente quon I'imagine
d'ordinaire. Du simple fait qu'il est « engendré, non pas créé, de méme na-
ture que le Pére », ne faisant qu'un avec lui et son égalz, le Fils n'a pas 4 se
forcer pour vouloir la méme chose — et cela reste hors de notre portée.
Mais lorsque, sans cesser d’étre Dieu, il se fait homme, par ce qu'il ac-
complit et donne 2 imiter dans le temps de I'histoire, il montre comment
franchir le fossé. Et il révéle 12 le secret trinitaire et le dessein de Dieu : le
Verbe éternel fait chair aime humainement selon la volonté de son Pére et
rend possible de faire de méme en envoyant leur Esprit aux siens et en leur
confiant 'Eucharistie, le mémorial du paradoxal sommet de son action.

Ce dépassement par Jésus de I'apparente incompatibilité entre la passivité
soumise et 'amour libérateur fera l'objet d'une premiére série de réflexions
christologiques, successivement inspirées par Maxime le Confesseur, Tho-
mas More et Hans Urs von Balthasar’. On reviendra dans un second
temps a des intuitions du cardinal Lustiger pour évoquer comment le
chrétien peut dire au Pére, 4 la suite du Christ, « que ta volonté soit faite ».

*

1 Jean-Marie LusTIGER, Prier avec Jé- 10,30 et Philippicns 2,6.

sus. Entretiens sur le Notre Pére, Ad So- 3 Merci A Jean Congourdeau pour ces

lem, Paris, 2013, p. 65. indications bibliographiques qui ont

2 On aura reconnu successivement le permis de définir %;1 pro%lématique de

symbole de Nicée-Constantinople, Jean — cet article. ® 47
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Le passage de 'Evangile qui illustre le plus nettement la tension entre
la volonté humaine qui peine et la volonté divine a priori sans réticences
est évidemment «1'agonie» du Christ & Gethsémani (Matthieu 26, 36-46;
Marc 14, 32-42; Luc 22, 40-46) : Jésus demande s'il est possible que lui soit
épargnée la mort qui l'attend, mais accepte que soit faite la volonté de son
Pére et non la sienne. Ces paroles, qui invitent A distinguer, voire opposer
la sensibilité humaine du Christ et la volonté divine, génaient le monophy-
sisme, qui ne reconnaissait au Fils fait homme qu'une seule (monos) nature
(phusis) divino-humaine et déchirait au vir* si¢cle 'Empire d’Orient en
proie A bien d’autres problémes, notamment face aux Perses. Comme la
clivergence entre le Christ et son Pére était exclue, les monophysites niaient
que '’humain soit en Jésus distinguable du divin. Puisqu'elle était incom-
patible avec le divin indissociable de I'’humain, I'angoisse du Jardin des Oli-
viers venait donc de l'extérieur, au sens ot saint Paul a pu dire que le Fils «a
été fait péché pour nous », bien qu'il nait jamais péché4,

Maxime le Confesseur

Pour ramener au moins la paix religieuse et obtenir le soutien des Egyp-
tiens et Syriens gagnés a cette hérésie, on imagina les compromis du mo-
noénergisme (qui fit long feu), puis du monothélisme, limitant la confusion
de I'humain et du divin en Jésus 4 une seule (monos) opération (energeia) ou
volonté (thélésis). Le pape Honorius se laissa prendre au pi¢ge du monothé-
lisme. Mais ni son successeur Martin I ni le moine et théologien Maxime,
dit le Confesseur (de la vraie foi). L'un et 'autre le payérent cher, avant d’étre
réhabilités en 681 au troisiéme concile de Constantinople désormais sous la
menace des musulmans.

Le monophysisme, comme apres lui le monothélisme (et, avec moins de
succes, le monoénergisme), essayait vainement de surmonter les difficultés
a reconnaitre le Christ comme a la fois pleinement Dieu et pleinement
homme qui s'étaient manifestées dans les crises de l'arianisme (Jésus
n'était pas I'égal du Pere), du docétisme (le Fils a fait seulement semblant
de s'incarner et de mourir sur une croix) et du nestorianisme (deux per-
sonnes, l'une divine, 'autre humaine, coexistent en Jésus). Maxime avait
bien vu qu'il faut absolument que le Christ accepte en tant qu’homme, au
sein de '’humanité telle quelle est avec toute ses fragilités, que la volonté

4 2 Corinthiens 5, 21. Cette interpréta- que «S'il est possible que cette coupe

tion de I« agonie » du Christ conduit a
relativiser le « Mon Dieu, pourquoi mas-
tu abandonné?» du Calvaire ?Nhlttbicu
27,46), pour ny voir quun sentiment su-
perficiel que vainc la confiance exprimée
dans la suite de ce Psaume 22, de méme

passe loin de moi» est compris comme
une introduction purement rhétorique 3
«Non pas ma Voll—())nté, mais la tienne ».
Le danger est alors de retomber dans le
docétisme que le monophysisme voulait
éviter.
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de son Peére soit faite afin qu'il devienne possible aux hommes de faire de
méme :

Si [...] nous fondons et fusionnons en quelque sorte, par voie de com-
position, les deux volontés essentielles [rattachées aux deux essences,
divine et humaine, de Jésus] et les deux opérations naturelles en un
seul vouloir et une seule opération, nous aboutissons 4 un étre my-
thique, manifestement étranger A toute communion avec le Pére et
avec nous, car ni le Pére ni nous navons une volonté ou un mode opé-
ratoire composé. En effet, il ne peut y avoir aucune composition des
caractéristiques inhérentes au sujet, parce que l'existence n'est jamais a
considérer en soi, en dehors de l'essence qui constitue le sujet”.

Thomas More

Neuf siécles plus tard, Thomas More retrouve exactement les intuitions
de Maxime le Confesseur. Le contexte est trés différent : 'ancien chancelier
est ala Tour de Londres, ot il attend son exécution pour étre resté fidéle au
pape en niant que son roi puisse se déclarer le « chef supréme » de I'Eglise
d’Angleterre. Et dans sa propre « agonie », il rédige en latin (comme le reste
de son ceuvre, y compris I'Utopie) une méditation sur celle du Christ au
Jardin des Oliviers. Méditant sur : « Si ce calice ne peut passer sans que je
le boive, que ta volonté soit faite », il écrit :

Parce que, dans la toute-puissante personne du Christ, la divinité
n’était pas moins jointe et unie 4 I'humanité que son 4me immor-
telle 2 un corps qui a pu mourir, il exprime aussi bien ce qu'il fait
comme Dieu que ce qu'il fait comme homme, mais pas 4 en étre
partagé en deux, et pour une bonne raison, qui est qu'étant un, il
s'exprime comme un®.

More voit donc bien que la distinction des deux natures n'implique pas
quelles puissent sopposer, mais quelle réalise la « communion » jusque-la
impossible entre Dieu et 'humanité dont parle Maxime et qui est précisé-
ment ce que Dieu désire. Il n'y a pas d'un c6té la sensibilité humaine qui se
révulserait 4 la perspective d'une mort atroce, et de l'autre la divinité plus

5 Maxime LE CONFESSEUR, « Opuscule art, Maxime suit Aristote en fondant
VII», in L’Agonie du Christ (Introduc- Fexistence (le fait constatable d'exister)
tion de Francois-Marie Lethel, o.c.d., sur lessence (ou la nature de l'étre en
traduction et notes de Marie-Héléne  soi).

Congourdeau), coll. «LLes Péres dans la 6 Thomas Morg, La Tristesse du Christ
foi», Editions Migne, 1996, p. 71-72.  (Texte latin et traduction frangaise sous
« L étre mythiquc » qu'est le Christ mo- la responsabilité d'Henri Gibaud, pré-
nothélite n'est plus Dieu fait homme, face et notes de Germain Marc hadour),
mais ressemble aux héros mi-dieux, mi- Editions Pierre Téqui, Paris, 1990, p. 65.
hommes du paganisme antique. D’autre
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forte qui l'accepterait spontanément, comme sans effort, et I'imposerait.
Mais cest 'humanité du Christ, liée 4 sa divinité sans s’y dissoudre, qui dit
avec elle : « Que ta volonté soit faite ».

More précise que, symétriquement, la divinité n'ignore nullement
I'épreuve humaine : « Dans ces paroles et dans ce que toute la suite de son
agonie présente comme autant d’indices d'une humanité si affligée, rien n'a
paru au Christ indigne de sa gloire7 ». Cette « kénose » la manifeste et 'éta-
blit méme sur toute la création, comme le célébre I'hymne de I'Epitre aux
Philippiens (2, 7-11). Autrement dit, dans son dépouillement jusqu'a une
mort ignominieuse, le Christ accomplit jusquau bout en tant qu’homme
et dans le monde ce qu'il vit de toute éternité aupreés de son Pére, si bien
qu'il devient humainement possible de dire aprés lui : « Que ta volonté soit
faite ».

Hans Urs von Balthasar

Clest ce qu'il revenait de creuser encore 3 Hans Urs von Balthasar, stimu-
1é par les visions d’Adrienne von Speyr qui accompagnait le Christ dans sa
descente aux enfers chaque Samedi saint. Dans un petit traité publié de
facon posthume, on trouve :

Tous [1] es actes [du Fils] ici-bas furent accomplis dans une totale
remise de soi & son Pére céleste et [...] cette remise de soi atteignit
son point culminant — et, par 12 méme, son plein effet — dans la
croix. [...] Cette réponse a une consonance énigmatique et, [...]
pour la comprendre entiérement, une notion nous manque encore.
Jésus dit qu'il n'est pas venu pour faire sa volonté, mais la volon-
té de Celui qui I'a envoyé, et que cest 12 sa nourriture. La notion
manquante est celle de mission. [...] Clest parce que Jésus, le Fils
de Dieu, n'est 1A que pour accomplir, dans son action et son amour,
un mandat divin qu'il prendra celui-ci tellement au sérieux; il ne
peut étre question qu'il s'en écarte un tant soit peu intérieurement.
[...] Parce que Jésus a depuis toujours identifié tout son Moi avec
sa mission, il I'a aussi laissé en dépot dans la volonté du Pére. Il ne
peut pas revenir A ce qui précédait sa mission pour trouver son Je
ou son Moi".

7 Ibid., p. 67. More poursuit en se de-  décisif qui, apres la Céne, donne le sens
mandant comment les apdtres, qui de la Passion.

dormaient, ont pu avoir connaissance 8 Hans Urs von BarTHASAR, La vie
de cette angoisse du Christ avant son  surgie de la mort. Méditations sur le mys-
arrestation. Sa réponse est que Jésus  tere pascal (Traduction de Martine I—[VL -
ressuscité a dii raconter cela luirméme 3  guet, Philippe Charpentier de Beauvill¢
ses disciples, veillant ainsi lui-méme A ce et Isabelle Crahay), Editions Soceval,
qu'ils prennent la mesure de ce moment  Magny-les-Hameaux, 2005, p. 36-37.



De la soumission au don libérateur de soi

Sur la facon dont l'accomplissement de cette mission rétablit la possibi-
lité de communion avec Dieu dans un monde ot tout est périssable, Bal-
thasar explique :

Le Fils de Dieu vient en ce monde de finitude avec un mandat
absolu, et le Pére attend que ce mandat soit accompli 4 tout prix.
Jésus partage donc avec tout homme la méme condition contradic-
toire de devoir réaliser une ceuvre définitive au sein d'une réalité
passagére. Comment cela va-t-il se faire ? Cela va se faire unique-
ment en intégrant aussi sa mort — la plus dure de toutes les morts
— al'ceuvre de sa vie, de sorte que, dans la passivité et la négativité
de cette mort, saccomplit toute son ceuvre positive et puissante, et
qu'il opére tout ce qui ne peut étre achevé ici-bas, toujours en vue
de cette « heure » oli tout sera vraiment « accompli” ».

Ce qui permet aux hommes de bénéficier de l'accomplissement de ce
’ ’ ’ . . ’ ’ . .
«mandat», cest d'une part I'Eucharistie et d’autre part I'Esprit Saint. La
premiére nous donne de partager la condition filiale, et le second de la vivre
non pas passivement, mais en recevant l'intelligence de la volonté du Pere,
tant il est vrai qu'il n'est pas de priére qui ne soit théologique :

Il est bon que ce « mémorial » [de ce que Jésus a accompli nous soit
transmis durablement dans le sacrement de I'Eucharistie. Celle-
ci ne serait pas ce quelle est, si en elle notre propre mort n'était
pas aussi reprise et transformée en un acte de I'amour divin. [...]
Toute [1] a vie [du Christ] fut un don total de lui-méme 3 son Pére,
mais dans la mort il a fait ce don total au cceur de notre angoisse,
de notre impuissance, de notre insurmontable refus, et cela non
seulement pour lui-méme, mais pour nous, de sorte que dans le
méme acte il a transposé en nous eucharistiquement toute l'ceuvre
qu'il a accomplie.

La part consciente de ce qu'il réalise va jusqu'a cette unité entre mort
expiatrice et Eucharistie. Tout le reste, il le remet & I'Esprit Saint, qui l'a
conduit tout au long de sa vie et qu'il a lui-méme remis au Pére en expi-
rant. Jésus accomplit le chef-d'ceuvre de l'amour 2 la fois humain et di-
vin : il n'a pas le mauvais gotit d’aller jusqu'a 'interpréter lui-méme. [...]
Nos ceuvres finies, nous nous effor¢ons de les achever nous-mémes autant
que nous pouvons. Jésus, lui, n'a pas besoin d’expliquer et de conformer au
monde l'ceuvre infinie qu'il a commencée et aussi achevée. Voila la supréme

confiance totale (Gelassenheit) chrétienne'”,

9 Ibid., p. 38-39. X totale (Gelassenheit) qui donne de faire la
10 Ibid., p. 40-42. Cest cette confiance  volonté du Pére.
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Louis Bouyer et Jean-Marie Lustiger

Comment, concrétement, se vit cette Gelassenheit dont la perfection est
christique (propre au Christ en personne), quand on est simplement chré-
tien (cest-a-dire baptisé mais toujours pécheur) ? Nourri de I'Eucharistie
qui fait de lui un membre du Corps du Christ et éclairé par I'Esprit Saint,
celui qui prononce la troisitme demande du Notre Pére ne pense pas :
«“Ce qui doit arriver doit arriver”, ni : “Puisque cest un ordre, jobéis”, dans
une sorte de garde-a-vous spirituel qui “ignore ce que fait son maitre™” ».
Mais s'il ne peut prétendre, n'étant qu'homme, faire aussi bien aussi « na-
turellement» que Jésus qui était également Dieu, il peut se modeler sur
Marie et demander son aide.

L'acceptation de la Vierge lors de 'Annonciation : « Qu'il me soit fait
selon ta parole», équivaut 4 : « Que ta volonté soit faite », remarquait le
cardinal Lustigerlz, suivant la son ancien maitre Louis Bouyer qui avait
fait de son traité de mariologie, Le Tréne de la Sagesse™”, le volet anthro-
pologique de sa grande synthése théologique : clest non en Jésus, qui est
et reste Dieu, mais en sa Mére que réside dans sa pureté le prototype de
I'’humanité telle que Dieu la veut. Le message de Marie est toujours celui
des noces de Cana : « Faites tout ce qu'il vous dira» (Jean 2, 5). Car le Fils
ne veut rien d’autre que ce que le Pére veut et la Vierge y associe ceux dont
sa prévenance maternelle fait comme elle des « servants du Seigneur », et
méme non plus des serviteurs, mais des amis (Jean 15, 15).

Mais l'archevéque de Paris poussait plus loin encore :

A la limite, j'ose dire : « Qui fait la volonté de Dieu fait sa propre
volonté — et non celle d'un Autre ». Cette audacieuse vérité, Jésus
I'enseigne 4 ses apdtres apreés la Céne : « Tout ce que vous deman-
derez au Pére en mon nom, il vous 'accordera ». Loin de tomber
dans le fatalisme, prier le Pére que sa volonté soit faite, c'est donc
recevoir de Dieu la puissance d'étre exaucé'”.

L'explication de cette «audacieuse vérité» est qu'il sagit bien, pour le
chrétien, de faire sienne la volonté de Dieu, de « désirer d'un ardent désir la
réalisation du salut de Dieu pour son Peuple et pour I'humanité entiére »
et de sy préter : « Dire : “Pére, fais ta volonté!”, cest entrer dans le plan
du salut de Dieu avec le Christ, sauveur des hommes' ». Que cela requiére

11 Jean-Marie LUSTIGER, op. cit., p. 73. 13 Editions du Cerf, Paris, 1957; réédi-
«Le serviteur qui ignore ce que fait son  tions 1987 et 2012.

maitre» : Jean 13, 15. 14 Jean-Marie LUSTIGER, op. cit., p. 70.
12 Ibid., p. 65, citant Luc 1,38 : «Je suis  La parole citée du Christ est Jean 15, 6.
la servante du Seigneur. Qu’ﬂ me soit 15 Ibid., p.72.

fait selon ta parole ».



De la soumission au don libérateur de sot

I'abnégation et que ce dépouillement soit libérateur n'a rien de surprenant,
car cest ce dont Dieu lui-méme fait preuve et cest 12 ot il fait éclater sa
puissance, en exposant son Fils au péché afin de rendre vaine la mort. La
volonté du Pére n'est pas la soumission 4 un arbitraire, mais l'accord de la
volonté humaine 2 la sienne, dont le propre est, 4 I'inverse de l'appropria-
tion ou de la domination, le don de soi, manifesté dans la « kénose » de son
Fils et I'envoi de leur Esprit.

Jean Duchesne, né en 1944, marié, cing enfants, onze petits-enfants. Professeur
honoraire de chaire supérieure (anglais). Cofondateur de I'édition francophone
de Communio. Exécuteur littéraire du P. Louis Bouyer et du cardinal Lustiger.
Membre de 'Académie catholique de France et de 'Observatoire Foi et Culture
de la Conférence des évéques de France. Derniéres publications : Incurable
romantisme?, collection « Communio», Parole et Silence, 2013; Histoire
de Z’Eglise racontée a mes petits-enfants et a leurs parents, CLD, 2014; Un
oxymore a la mode : le catholicisme minoritaire, DDB, 2015.
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Il y a soixante-cing ans, en 1952, le P. Adalbert Hamman
(1910-2000) publiait aux Editions franciscaines Les prieres des
premiers chrétiens. Laccuell dépassa les pronostics les plus
optimistes. Les eéditions se sont succéde, suivies de traductions
dans les principales langues étrangeres. Ce fut une révelation :
les fideles découvraient le jaillissement de la ferveur et de la
liturgie des origines.

La méme année, plus modestement, pour aider les etudiants
en pelerinage a Chartres, le P. Hamman publiait Le Pater expli-
qué par les Peres. La encore, le succes fut durable, avec une
deuxieme edition, refondue, dix ans plus tard, puis, en 1995,
avec de nouveaux textes, Le Notre Pére dans I'Eglise ancienne”.
Ce petit livre connut un immense succes dans les milieux
chretiens : ils déecouvraient la richesse des commentaires que
les premiers Péres de I'Eglise avaient redigés sur la priere du
Seigneur, avec des introductions et des notes explicatives.

Avec ces deux ouvrages, le P. Hamman commengait son in-
lassable activite. Editeur du Supplement de la Patrologia latina
de J-P. Migne (quatre gros volumes), professeur de patristique
dans plusieurs Universités (dont le Patristicum romain), il a aus-
st dirigé de nombreuses collections pour faire connaitre & un
large public les textes des Peres grecs, latins et orientaux (dont
la collection des Sources chrétiennes donnait depuis 1942 des
éditions savantes).

En publiant sa traduction du commentaire du Notre Pére par
Tertullien, Communio souhaitait rendre hommage a celui qui,
au xx¢ siecle, dans la fidelité au Concile, a su renouveler par les
trésors de la tradition le regard chrétien sur le monde.

* Disponible aux Editions franciscaines. Fondées par le P. Hamman, les Editions Mi-
gne, avec une centaine de volumes parus, continuent sa mission de diffusion des
Peres.



Notre Pere Il

Commentaire du Notre Pere' () Tertullien

Aprés un prologue poétique sur la jeunesse de 'Evangile, puis des considéra-
tions générales sur la priere, Tertullien (11 siécle) propose un commentaire suivi
de la priére du Seigneur.

Notre Pére qui es aux cieux

" Oraison dominicale commence par un témoignage rendu i Dieu et
par un acte de foi quand nous disons : Notre Pére qui es aux cieux.
Nous prions Dieu, et nous proclamons notre foi, par cette invocation. Il
est écrit : « A ceux qui l'ont regu, il a donné le pouvoir de devenir enfants
de Dieu» (Jean 1, 12). D'ailleurs le Seigneur appelle souvent Dieu, notre
Pére; bien mieux, il nous a ordonné de n'appeler personne sur terre du nom
de Pére; de réserver ce nom au Pére céleste (Matthieu 23, 9). En priant de
la sorte, nous obéissons donc  sa volonté. Heureux ceux qui reconnaissent
le Pére!

Dieu adresse le reproche a Israél, I'Esprit prend a témoin ciel et terre, en
disant : «J'ai engendré des fils, mais ils ne m'ont pas reconnu» (Isaie 1, 2).
Lappeler Pére, cest le reconnaitre comme Dieu. Ce titre est un témoignage
de piété et de puissance. Nous invoquons aussi le Fils dans le Pére. «Le
Pére et moi, dit-il, nous sommes un » (Jean 10, 30). N'oublions pas non plus
I’Eglise, notre mére. Nommer le Pere et le Fils, cest proclamer la Mére,
sans qui il n'est ni Fils ni Pére. Ainsi, par un seul mot, nous 'adorons avec
les siens, nous obéissons 4 son précepte, et nous désavouons ceux qui ont
oublié leur Pére”!

Lexpression Dieu le Pére n'avait jamais été révélée i personne. Lorsque
Moise lui-méme demanda 4 Dieu qui il était, il entendit un autre Nom. A
nous ce Nom a été révélé dans le Fils. Car ce nom implique le Nom nou-
veau de Pére. «Je suis venu au nom de mon Pére» (Jean 5, 43). Et ailleurs :
«Pére, glorifie ton nom » ; et plus explicitement encore : «J'ai manifesté ton
nom aux hommes» (Jean 17, 6). Nous lui demandons donc :

1 De oratione, Corpus Christianorum 1,  ailleurs, Cyprien affirme plus nettement
257-274. Traduction, sous-titres et notes  la maternité de I’Eglise : « Nul ne peut
d’A.-G. Hamman. avoir Dieu pour Pere, s'il na pas I'Eglise
2 Le Commentaire de saint Cypriendce  pour meére» (De l'unité de I'Eglise).

passage précise qu'il sagit des juifs. Par e 55
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Que ton Nom soit sanctifié

Non point qu'il convienne & 'homme de faire des veeux pour Dieu,
comme si on pouvait lui souhaiter quelque chose, ou qu'il en manquit,
sans nos veeux. Mais nous devons bénir Dieu en tout temps et en tout lieu,
pour acquitter 'hommage de reconnaissance que tout homme doit 4 ses
bienfaits. La bénédiction remplit cet office. D'ailleurs comment le Nom de
Dieu ne serait-il pas toujours saint et sanctifié en lui-méme, puisqu'il sanc-
tifie les autres. Et I'armée des anges qui l'entoure ne cesse de dire : « Saint,
Saint, Saint» (Isaie 6, 3). Et nous, qui aspirons a partager la béatitude des
anges, nous nous associons dés maintenant 2 leurs voix, et nous répétons
le role de notre dignité future. Voila pour ce qui regarde la gloire de Dieu.

Quant 2 la priére que nous formulons pour nous, lorsque nous disons :
Que ton Nom soit sanctifié, nous demandons qu'il soit sanctifié en nous, qui
sommes en Lui, mais aussi dans les autres que la grice de Dieu attend en-
core, afin de nous conformer au précepte qui nous oblige de prier pour tous,
méme pour nos ennemis. Voila pourquoi ne pas dire expressément : Que ton
Nom soit sanctifié en nous, cest demander qu'il le soit dans tous les hommes.

Que ta Volonté soit faite sur la terre comme dans les cieux

Aucun obstacle ne peut évidemment empécher la Volonté de Dieu de sac-
complir; nous ne lui souhaitons pas davantage le succés dans 'exécution de
ses desseins, mais nous demandons que sa Volonté soit faite chez tous les
hommes. Derriére I'image de chair et d'esprit, cest nous-mémes qui sommes
désignés par ciel et terre. Mais, méme au sens obvie, la nature de la demande
reste la méme, cest-a-dire, que la Volonté de Dieu saccomplisse en nous sur
la terre, afin qulelle puisse saccomplir en nous dans le ciel. Or la Volonté de
Dieu, quelle est-elle, sinon que nous suivions les voies de son enseignement ?
Nous le supplions donc de nous communiquer la substance et I'énergie de
sa Volonté, afin que nous soyons sauvés sur la terre et dans les cieux, car sa
Volonté essentielle est de sauver les enfants qu'il a adoptés. Cette Volonté de
Dieu, le Seigneur 'a réalisée par la parole, l'action et la souffrance. Dans ce
sens il a dit qu'il faisait non pas sa volonté, mais celle de son Pére.

Il ny a pas de doute qu'il faisait la volonté de son Pére; tel est aussi I'exemple
qu'il nous donne aujourd’hui : précher, travailler, souffrir jusqu'a la mort. Pour
l'accomplir, nous avons besoin de la Volonté de Dieu. En disant : Que ta Vo-
lonté soit faite, nous nous félicitons de ce que la Volonté de Dieu ne soit jamais
un mal pour nous, méme s'il nous traite avec rigueur,  cause de nos péchés.

De plus, nous nous encourageons nous-mémes a la souffrance par ces pa-
roles. Le Seigneur, pour nous montrer, au milieu des angoisses de sa Pas-
sion, que la faiblesse de notre chair se trouvait dans la sienne, dit lui aussi :



Commentaire du Notre Pere

«Pére, éloigne ce calice ». Puis il se ravise : « Que ce ne soit pas ma volonté
qui se fasse, mais la tienne» (Luc 22, 42). Il était lui-méme la volonté et la
puissance du Pére; mais pour nous apprendre i payer la dette de la souf-
france, il se remet tout entier 4 la volonté du Pére.

Que ton Régne arrive

Cette demande se rapporte a la précédente : Que ta Volonté soit faite, cest-2-
dire : Que ton Régne saccomplisse en nous. Quand donc Dieu ne serait-l pas roi
«qui, dans sa main, tient les coeurs des rois» (Proverbes 21, 1)? Mais tout ce que
nous souhaitons pour nous-mémes, nous le rapportons a lui, nous le sanctifions
en lui, parce que cest de lui que nous lattendons. Si l'avénement du royaume de
Dieu saccorde avec sa volonté et réclame notre attente, d'ot1 vient que certains re-
demandent avec larmes un étre qui a été soustrait au siécle, puisque le Régne de
Dieu, dont nous demanderons l'avénement, tend 4 mettre fin 3 ce siécle? Nous
demanderons de régner plus promptement, pour échapper plus vite 4 Iesclavage.
Quand bien méme cette priére ne nous aurait pas fait un devoir de demander I'ave-
nement de ce régne, nous aurions de nous-mémes poussé ce cri, en nous hatant
daller étreindre nos espérances (Hébreux 4, 11). Les 4mes des martyrs, sous lau-
tel, invoquent le Seigneur 4 grands cris : «Jusques & quand, Seigneur, tarderas-tu 2
demander compte de notre sang aux habitants de la terre» (Apocalypse 6, 10)? Ils
doivent, en effet, obtenir justice, 4 la fin des temps. Seigneur, hite donc la venue de
ton régne! Clest le voeu des chrétiens, la confusion des infidéles, le triomphe des
anges; cest pour lui que nous souffrons, ou plutdt, cest lui que nous appelons’.

Donne-nous aujourd'hui notre pain de chaque jour

Avec quel art la sagesse divine a disposé toutes les parties de cette priére!
Apres les choses du ciel, cest-a-dire aprés le Nom de Dieu, la Volonté de
Dieu, le Régne de Dieu, viennent les nécessités de la terre, auxquelles il a
voulu réserver une place. Le Seigneur navait-il pas dit : « Cherchez premiere-
ment le royaume, et tout cela vous sera donné de surcroit» (Matthieu 6, 33) ?

Toutefois, il convient peut-étre davantage de donner un sens spirituel a
ces paroles : Donne-nous aujourd’hui notre pain de chaque jour. Car le Christ
est notre pain, parce qu'il est notre vie et que notre vie cest le pain. « Je suis
le pain de vie», a-t-il dit (Jean 6, 35). Et un peu plus haut : Le pain est le
Verbe du Dieu vivant descendu du ciel. D'ailleurs son corps est signifié par le
pain : « Ceci est mon corps» (Luc 22, 19).

Ainsi donc, en demandant notre pain de chaque jour, nous demandons 4 vivre
sans cesse dans le Christ, 2 nous identifier avec son corps. Mais l'interprétation

littérale, d'ailleurs en accord avec la foi et la discipline, reste parfaitement valable.

3 Lapriereaune fonction eschatologique ¢ elle appeﬂe le retour du Seigneur.

Tertullien
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Elle nous ordonne de demander du pain, la seule chose qui soit nécessaire aux
fidéles : « Aux paiens de se préoccuper de tout le reste » (Matthieu 6, 3)!

Clest d’ailleurs ce que le Seigneur nous enseigne : « Un pére prend-il le pain
aux enfants pour le donner aux chiens » (Matthieu 15, 26) ? De méme : « Sile
fils demande du pain, qui lui donnera une pierre » (Matthieu 7, 9) ? Il montre
par 1a ce que les enfants sont en droit d'attendre de leur pére. Cest aussi ce
que demande cet homme qui vient, de nuit, frapper a la porte (Luc 11, 5-8).

A bon droit, il ajoute : Donne-nous aujourd hui; il avait dit auparavant : « Ne
vous inquiétez pas de votre nourriture de demain» (Matthieu 6, 31). Clest
encore pour enseigner cette vérité que le Seigneur expose la parabole de cet
homme qui rassemble dans ses greniers une récolte abondante, se mesure &
lui-méme un long temps de sécurité et meurt, la nuit méme (Luc 12,16).

Remets-nous nos dettes

Aprés avoir invoqué la libéralité de Dieu, il était naturel d'implorer sa clémence.
A quoi nous serviront les aliments, s'ils ne font que nous engraisser comme des
taureaux destinés aux sacrifices ? Le Seigneur savait étre seul sans péché. Il nous
enseigne donc de dire : Remets-nous nos dettes. Lexomologése” est une demande
de pardon, car solliciter le pardon, cest avouer son péché. Cela nous prouve que
la pénitence est agréable au Seigneur, puisqu’il la préfére 3 la mort du pécheur.

Le mot dette dans |'Ecriture est une image du péché : en péchant, nous contrac-
tons la dette de jugement, qu'il nous faudra payer jusquau dernier centime, &
moins quelle ne nous soit remise, comme celle que le maitre remet 4 son serviteur
(Matthieu 18, 27). Cette parabole na pas dautre signification. En effet, ce servi-
teur, qui a bénéficié de la clémence de son maitre, poursuit durement son propre
débiteur; mais le maitre le fait comparaitre devant lui, pour le livrer au bourreau,
jusqu'a ce qu'il ait acquitté jusquau dernier quart d'as. Son exemple nous montre
que nous devons remettre leurs dettes A nos débiteurs. Ailleurs déja le Seigneur
avait dit, sous forme de priére : « Remettez et on vous remettra» (Luc 6, 37). Et
quand Pierre lui demande s'il doit pardonner 4 son frére jusqu'a sept fois, Jésus
répond : «Je ne te dis pas jusqu'a sept fois, mais jusqu'a soixante-dix sept fois»
(Matthieu 18, 22), afin de parfaire la Loi ol il est dit au livre de la Genése : « Cain
sera vengé sept fois et Lamech soixante-dix sept fois» (Genése 4, 24).

Et ne nous induis pas en tentation

Pour parfaire cette priére si concise, nous prions Dieu non seulement de
nous remettre nos dettes, mais d’écarter entiérement de nous le péché : Et

4 Ceterme grec signiﬁe l'aveu des fautes. pratiquée dans I'Antiquité chrétienne.
Il exprime aussi la pénitence pub]iquc,
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ne nous induis pas en tentation, cest-a-dire ne permets pas que nous soyons
séduits par le tentateur. Mais que le ciel nous préserve de croire que Dieu
puisse nous tenter, comme s'il ignorait la foi de chacun de nous; encore
moins pour la saper. Impuissance et malice sont du démon. Quand le Sei-
gneur ordonna jadis & Abraham de lui sacrifier son fils, ce fut moins pour
tenter sa foi que pour la manifester, afin que le patriarche devint pour nous
une vivante illustration du précepte qu'il enseignerait plus tard, 4 savoir
que nous devons préférer Dieu 4 tout ce que nous avons de plus cher.

Jésus-Christ lui-méme se laissa tenter par Satan pour nous faire décou-
vrir, en ce dernier, le chef et l'artisan de la tentation. Il confirme cette vé-
rité, quand il dit ensuite : « Priez pour ne pas entrer en tentation » (Luc
22, 46). Cela est si vrai que les apétres furent tentés en abandonnant le
Seigneur, pour avoir préféré se livrer au sommeil que de vaquer a la priére.
La derniére demande nous explique d’ailleurs ce que signifie Ne nous induis
pas en tentation, cest-a-dire : Mais délivre-nous du mal.

Admirable priéere!

Dans quelques mots, que d'oracles, empruntés aux prophétes, aux Evan-
giles, aux Apdtres! Que de discours du Seigneur, de paraboles, d'exemples,
de préceptes ! Que de devoirs exprimés ! Hommage rendu 4 Dieu par le titre
de Pere, témoignage de foi dans son nom, acte de soumission a I'égard de sa
volonté, mémoire de l'espérance en la venue de son régne, demande de la vie
dans le pain, aveu de nos péchés, souci des tentations, en réclamant protec-
tion. Quoi d’étonnant? Dieu seul a pu nous apprendre comment il voulait
étre prié. Clest donc lui qui régle la religion de la priére et I'anime de son
esprit, au moment méme ot elle sort de sa bouche, lui communique le privi-
lége de nous transporter au ciel et de toucher le cceur du Pere par les paroles
du Fils. Dieu pourvoit cependant aux nécessités humaines. Quand il nous
eut légué cette formule de priére, il ajouta : « Demandez et vous recevrez »
(Luc 11, 9). Chacun peut donc adresser au ciel diverses priéres selon ses be-
soins, mais en commengant toujours par la priére du Seigneur qui demeure
la priére fondamentale.

Traduction d’A.-G. Hamman, La priére en Afrique chrétienne, Collection « Quand vous prierez» (1982).

Tertullien, né vers 155-160 & Carthage, recut une éducation classique et juridique,
se convertit au christianisme vers 193, adhéra vers 207 au montanisme, un
mouvement prophétique tenu pour hétérodoxe; la date de sa mort est inconnue
(aprés 220). Auteur de nombreux traités, dont un Apologétique, il sopposa a
la gnose de Marcion. Un des premiers écrivains chrétiens de langue latine, il
contribua a former le vocabulaire théologique.

Tertullien
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Musique pour le Notre Pere

Entretien recuellli et annoté par Joseph Thirouin

J.T. — Avant de parler de la mise en musique du Notre Pére, une question
préalable : faut-il le chanter?

T.E. — On ne peut pas prendre de décision permanente : ce qui est im-
portant dans une célébration, cest I'équilibre entre le chanté et le parlé.
A partir du moment ol d'autres moments sont chantés (par exemple le
Gloria), je trouve, en tant que musicien, que cet équilibre peut étre rompu
si on chante aussi le Notre Pére. Il convient mieux, souvent, que le texte
soit simplement récité, d'autant quiensuite, I'’Agnus Dei va enchainer avec
le chant de communion, etc. Ce ne doit pas nécessairement étre habituel :
je déteste quun office se déroule de maniére habituelle, comme lorsqu'on
décide, de maniére définitive, que « le Notre Pére doit étre chanté ».

Il faut avouer que de belles mises en musique du Notre Pére sont plus rares
que pour d'autres parties de la messe (Kyrie, Gloria, Agnus...). Le texte peut
méme étre giché par une musique un peu faible, alors qu'il est sublime : on
sadresse directement au Pére, avec une trés belle scansion, et un texte d'au-
tant plus percutant quil est court. J'ai donc tendance a préférer qu’il soit
plutdt récité (par rapport a un Gloria, que ]ean Langlais a si bien servi’). Le
Notre Pére le plus poétique que je connaisse, cest celui de Maurice Duruflé”.

J.T. — Vous appréciez le Notre Pére de Duruflé : quelles sont les qualités que
vous lui trouvez?

T.E. = Jen trouve deux : d'abord, cest un des seuls qui corresponde a I'écriture
harmonique de Duruflé, je veux dire qui soit en accord avec le style du composi-
teur lui-méme (cette sorte d’ equlhbre entre tonalité et modalité, qui estI'héritage
de I'Ecole Niedermeyer de Paris’, 1 la suite de César Franck, Gabriel Fauré...).
En second lieu, Duruflé renouvelle les incises & chaque période, il y a une liberté
mélodique, a1'intérieur de ce Notre Pére, qui est assez belle. La premiére incise est

1 On peut entendre le Gloria de le Notre-Pére pour 4 voix mixtes (op.14)
la Messe Solennelle de Jean Lan- estsaderniére ceuvre (1977).

cLars  (1907-1991) sur YouTube 3 Ecole de musique fondée i Paris en
https /fyoutube/BIHVRMYNUSY @ (Eton 1853 par Louis Niedermeyer (1802-
Qollcgc Chapel Lholr), 1861), ot fut beaucoup érudiée et redé-
2 Maurice EURUI«LE (1902-1986) fut  couverte la musique du Moyen-Age et de
l'organiste de Saint-Etienne-du-Mont 4 la Renaissance, f%ndcc sur fll mofahtc
Paris, prédécesseur de Thierry Escaich;

Tlmerr

SC(MC
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a peu prés centrale, la deuxiéme redescend, la troisiéme arrive 3 un premier som-
met, on va repartir d’'un sommet plus grave, et ainsi de suite. Clest une cohérence
mélodique, un peu comme Ravel, dans le second mouvement du Concerto en sol".
Pourquoi ce mouvement est-il sans doute (3 mon avis) le plus grand chef-d'ceuvre
du vingtiéme siécle ? Clest que dans sa construction, il y a ce renouvellement par
phrases, le dessin de courbes qui se dessinent 'une par rapport 4 lautre, sans se
redire, en trouvant A chaque fois un chemin différent. Donc une liberté mélo-
dique, pas sufhisamment «folle» d’ailleurs pour quon ne puisse pas mémoriser.
Alors certes, la piece de Duruflé est plus courte, il y a des paroles — la mélodie de
Ravel fait carrément une minute et demie, il y a huit ou neuf phrases (seulement
quatre chez Duruflé); mais je trouve qu'il y a une perfection mélodique, du fait
de ce renouvellement, de cette courbe aussi, qui est tirée du grégorien, enfin qui
estinspirée des courbes grégoriennes (avec méme une ou deux citations). Chaque
incise (par exemple, la premiére «Notre Pére qui es aux cieux», la deuxiéme
«que ton Nom soit sanctifié») est du grégorien reconstitué, Duruflé est telle-
ment pris par le grégorien, que méme lorsqu'il fait une mélodie modalo-tonale
comme celle-13, il reconstitue une sorte de faux grégorien — cest ce qui fait la par-
ticularité de ce Notre Pére, ce qui fait que cela sonne naturel. Si cela avait été du
grégorien pur et dur, s'il avait inventé de véritables lignes grégoriennes (comme
moi dans ma Premiére Symphonie”), ¢aurait été moins mémorisable. Et sil avait
fait une mélodie purement tonale, avec des reprises, des symétries, cela aurait le
défaut dautres Notre Pére, ol on arrive 2 quelque chose de plus basique, plus réel,
plus concret, qui convient moins au texte du Notre Peére.

J.T. = Ily a bien pourtant une forme de symétrie dans le texte, une premiére partie
avec les demandes en «tu», puis une seconde partie avec celles en «nous» ...

T.E. — Il ne s'agit pas vraiment de symétrie, mais c'est un découpage. J'en-
tends le mot symétrie au sens musical : quelque chose qui se répete, deux
fois par exemple, comme les phrases debussystes.

Au contraire, la forme est intéressante : dabord « Notre Pére qui es aux cieux»,
puis les trois demandes «Nomy, «Régne», « Volonté» qui peuvent donner des
départs de phrases intéressants. C'est plus intéressant en tant que tel que Kyrie
eleison, qui est vraiment symétrique. Donc la disposition du Notre Pére est intéres-
sante, elle peut donner une mélodie assez libre, et, justement, moins symétrique.

J.T. = Mais a quoi l'assemblée peut-elle se raccrocher sans un peu de systéma-
tisme mélodique ? Il me semble que la musique du Notre Pére de Duruflé est
tres belle, mais qu’il fait partie des Notre Pere difficiles & mémoriser.

4 Le Concerto pour piano et orchestre en
sol majeur fut composé de 1929 4 1931,
et créé en 1932. Son dédicataire, la pia-
niste Marguerite Long, rapporte que
Ravel disart, a propos du second mou-
vement pourtant si limpide : «Je lai fait

mesure par mesure, et j'ai failli en cre-
ver ! » (Marguerite LoNG, Au piano avec
Maurice Ravel, Paris, Billaudot, 1971).
5 La Premiere Symphonie, Kyrie d'une
messe irmaginaire est une ceuvre orchestrale
de Thierry Escaict composée en 1992.
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T.E. — Sincérement, je ne crois pas quon puisse faire mieux. Je ne suis
pas tout 2 fait d’accord quand vous dites qu'on ne peut pas le mémoriser,
parce quune phrase découle d'une autre. Il redouble les cadences sans trop
les changer. Je trouve que pour ce texte-1a, cest vraiment parfait. Quelque
chose qui reprendrait « Notre Pére qui es aux cieux» comme un refrain, par
exemple, je trouve que cela appauvrit énormément. D'oli certains Notre Pére
que je déteste, et qui se reprennent tout le temps, cela ne fonctionne pas.
Autant cela fonctionne pour le Kyrie... La question est un peu différente
pour le Gloria, que j'ai mis plusieurs fois en musique : une fois quand javais
13 ans, puis plus récemment pour diverses messes. Pour le découpage, cest
bien de constituer des parties, et qu'il y ait des reprises de mélodies, qui in-
terviennent pour relancer, et pour l'unité, L3, vula taille du Notre Pere, ¢ca ne
sert pas 4 grand-chose, il faut plutdt trouver une unité poétique.

Ou alors, il y a une autre solution : cest le Notre Pére de Tchaikovski®, cest
de la musique «qui sarréte», qui n'est plus de la musique. Je l'ai écouté, ¢a
na aucun intérét en tant que tel. Tchaikovski fait ce que je fais quand je fais
une anamnése ici [a Saint-Etienne du Mont] : il se met sous silence. Il fait
en sorte que ¢a corresponde 2 la diction du texte, il fait des accords pour ac-
compagner; au lieu que ce soit A une voix, cest & quatre voix; bref, il soublie.
Dans ce cas le texte est porté, chanté, cest trés bien. Mais il me semble que
pour le Notre Pére, il ny a pas d'intermédiaire entre le coté Rimsky-Kor-
sakov ou Tchaikovski (uniquement chanté sur quelques notes), et le coté
Duruflé, qui va un peu plus loin en créant une mélodie, et 13, effectivement,
il donne une certaine liberté au texte; et en plus, il arrive & étre un petit
peu personnel — si on considére que ce qui est personnel de Duruflé, cest ce
monde modalo-tonal, qui convient bien, en tout cas en France, 4 la liturgie. I
reprend la liberté du chant type Solesmes, qu'il harmonise avec une douceur
trés francaise, bien différente du langage anglo-saxon (qui est un langage
avec beaucoup d’accompagnement, de modulations). Cest vrai que ce Notre
Pére correspond A un esprit particuliérement francais.

Et enfin, le troisiéme volet, ce sont ces Notre Pére qui sont mis un peu
comme des chansons a refrains. Ce n'est pas trés bon!

Mais si on ne choisit pas entre ces trois solutions, on se perd complétement.
Une fois, j'ai harmonisé un Notre Pére 4 Rosny-sous-Bois’; ¢'était une mélodie
qui se renouvelait, mais sans aucune logique de réponse d'une phrase par rap-
port a l'autre, impossible 3 mémoriser. Ca n'était méme pas une chansonnette
coupletrefrain, ca n'avait aucun sens. Javais mis des accords en dessous, faisant

ce que je pouvais pour essayer d améliorer, mais ¢ca n'améliorait pas grand-chose.

6 Ce Notre Pére estlen°13 dela Liturgie  banlieue parisienne, dans le départe-
de saint Jean Chrysostome op.41 (1878). ment de la Seine-Saint-Dentis.
7 Rosny-sous-Bois est une ville de la

Thierry

Escaich
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Cette difficulté est sans doute la raison pour laquelle je n'ai pas encore
composé de Notre Pére. Le précédent curé de Saint-Etienne-du-Mont,
avant le P, Ollier, m'avait demandé une messe, et il voulait aussi un Notre
Pére; jy allai a reculons. Cela demande vraiment un travail de mélodie.

Pour la participation de la foule, il faut une mélodie qui donne une cet-
taine liberté A chaque phrase, et qui recherche une unité, ou plutdt une
évolution, avec différentes tonalités, des cadences, comme Duruflé le fait
trés bien. Effectivement, cest moins saisissable, puisqu’il y a une trans-
formation des phrases, et il faut plus de temps. Mais ¢a marche! Ici [a
Saint-Etienne-du-Mont], sincérement, quand jaccompagne le Notre Pére
de Durufl¢, cest une des piéces qui est la plus chantée dans la nef.

J.T. = L'ancrage dans une communauté est alors important.

T.E. — Mais pour aller dans le sens inverse, je reconnais que lorsque je
suis arrivé a Saint-Etienne-du-Mont, je n'avais jamais entendu le Notre Pére
de Duruflé (jarrivais de Rosny-sous-Bois, ol on ne le chantait pas). ]'étais
perdu quand je n‘avais pas la partition. La plupart du temps, jaccompagne
par coeur, je n'ai pas besoin de la partition. Et Duruflé, il ma fallu un temps
d’adaptation, parce qu'a la fin, je ne savais jamais mettre les harmonies par
rapport A la mélodie. Pendant quelques semaines, je le faisais vaguement
de mémoire, et je décalais tout. Effectivement, il peut y avoir une petite
difficulté, étant donné que la rythmique est plus libre (ce n'est pas du 4/4).
Il m’a fallu un temps d’assimilation, plus que pour une autre messe. Mais
voild, maintenant clest rentré dans l'usage, et pour moi, et pour les orga-
nistes, et pour la foule, ¢ca fonctionne trés bien.

J.T. — Est-ce qw'on peut arriver & proposer une adéquation entre les mots
du texte, méme abstraits (Nom, Régne, Volonté), et la musique elle-méme?
De la méme maniére que lorsque dans la musique savante, les compositeurs
introduisent un peu de figuralisme — quand Fauré met en musique Verlaine®,

par exemple?

T.E. — Ouj, pour ce texte-l3, ca marche trés bien. Il y a une évolution dans
les trois premiéres phrases, on peut mettre sur chacun des trois mots que vous
citez, sur ces trois « montées », une intensité différente. Aprés ce sont des partis
quon prend. Si l'on regarde bien, Duruflé a tout joué sur une unité de cou-
leur modale, lumineuse comme l'est sa musique, mais on pourrait changer le
contour des phrases en fonction de la signification; cest-3-dire quoon pourrait
faire I'inverse : trouver une aussi belle mélodie (ce qui n'est pas forcément fa-
cile), mais en sappuyant sur la logique du texte. La logique de Duruflé, cest

8 Cing mélodies de Venise op.58, La

Bonne chanson op.61, et autres ceuvres.
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une logique globale, et il habille le Notre Pére de la sérénité de cette église”, de
son monde musical, de sa poésie harmonique, de son concept d'une musique
un peu irréelle; il en a fait une mélodie, mais je ne suis pas certain qu'il l'ait
découpée sur la signification de chaque phrase, ou 4 partir des intentions du
texte. A partir du moment ot I'on opte pour les intentions, cela donne aussi
quelque chose d'assez libre, qui ne va pas forcément étre symétrique ou autre.
On reconstruit avec la signification du texte, avec au sommet par exemple :
«Donne-nous aujourd’hui notre pain de ce jour». Clest une décision quon
peut prendre, cest possible de le faire. Comme une ascension vers un sommet,
il y a diverses fagons darriver au sommet, et de redescendre éventuellement.
Le probléme, cest que lorsque l'on dit « chant de messe» ou «de liturgie», on
a tendance 2 simplifier la donne, avec soit une mélodie facile a chanter, dans
un style populaire (mais bon, n'importe quelle musique de samba fonction-
nerait aussi bien), soit une mélodie plus globale. C'est pour cela qu'il y a moins
de mises en musique : je trouve que cela demande plus d’application musicale
pour le Notre Pére, cest plus difficile du fait de sa construction.

J.T. — Il Sagirait donc d’avoir une approche plus savante?

T.E. — En tout cas, une approche de créateur. Savant, ¢a fait penser que
cest impossible 4 chanter. Ouli, cest cela, écouter le texte, construire des
phrases... D'en parler, ca me donne envie de le faire !

J.T. = Ily a des compositeurs qui ont fait plusieurs Notre Pere. Liszt, par exemple,
en a composé au moins trois. Mais alors, lui n'a pas voulu le faire pour la foule.

T.E. — Mais a l'origine, le Notre Pere était au bréviaire, ¢a n’était pas du
tout pour la foule. Dans l'ancien rit, 4 la messe, il était dit ou chanté par
le seul célébrant, jusqu'a « Sed ne nos inducas... » Le Notre Pére grégorien,
c’étaient les moines, pour l'office, dans la cléture.

J.T. — Il est cependant intéressant que des compositeurs aient quand méme
pris ce texte pour en faire des ceuvres plus personnelles, qui n’étaient pas desti-
nées a la liturgie.

T.E. — A partir de 13, si on veut en faire une ceuvre personnelle, cest un
texte qui se préte 3 une recherche poétique, pour faire une ceuvre a part
entiére — cest ce que Bach a fait avec les Passions; et dans cet esprit, moi

9 Située a Paris, derri¢re lePanthéon, du début du xvir siécle. En 1636, on ins-
l’église Saint-FEtienne-du-Mont est dar-  talle les gr;mdes orgues, ceuvre du facteur
chitecture composite. Le cheeur, d'époque  Pierre Pescheur, dont le buffet est réalisé

othique Hamboyant, est achevé en 1537; par Jean Buron. Elles furent modifiées
%édisc osséde encore un jubé (vers 1530-  plusieurs reprises, avec un dernier relevage
15%5). Eﬂ nef, d'é oque Renaissance, nest en 2011. Vincent Warnier et ﬂlierry E%‘
pas voiitée avant 1584. Lafagade, enfin,est  caich sont les organistes actuels.

E
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aussi, en ce moment, je mets en musique des litanies pour une célébration
a Strasbourg, Clest tout a fait intéressant : d'un c6té, il y a une adaptabilité,
et de l'autre on est lié, en tant que compositeur...

J.T. = Liszt, Verdi... Leurs ceuvres sur le Notre Pére ne sont pas vraiment
restées. On a 'impression que ce texte est dangereux, parce qu’il les a attirés, et
ne leur a pas inspiré de trés grandes piéces.

T.E. — Si ces ceuvres ne sont pas restées, cest que le compositeur ne sest
pas «imité », pour que ce soit accessible. Quelle est la raison pour laquelle
ces Notre Pére ne sont pas restés? C'est une question de force musicale;
le fait aussi qu'ils ne soient pas liés & une grande ceuvre. Vous parliez de
Verdi, mais quand on pense a ses opéras, on ne sattend pas a ce qu'il y ait
un Notre Pére au milieu. Un compositeur fait une ceuvre pour laquelle il va
étre connu, ou un type d'ceuvres; apreés, I'image quont ces auteurs déforme
le jugement. Si ¢a se trouve, la mélodie de Liszt est intéressante, il faut
faire attention. Et puis, derniére raison, il se peut que, sachant que c'était
pour un office (méme sans étre chanté par la foule), ces compositeurs aient
varié leur style — pour une question d’accessibilité, ou méme de rapport
avec ce qu'ils ont voulu donner comme image 4 ce moment-la. On peut
étre amené, méme en écrivant une ceuvre pour un cheeur professionnel,
A varier en fonction de l'endroit ot elle va étre jouée. Donc dans ce cas,
peut-étre que Liszt n'a pas été aussi lisztien qu'il I'a été dans telle ou telle
étude, ou Verdi pas aussi incroyablement mélodiste qu'il I'a été dans ses
opéras, parce qu'il voulait donner une autre image, en se dé-personnalisant
un petit peu. En général, ce qui se passe quand ces auteurs-1a passent a une
écriture plus liturgique, cest qu'ils se dé-personnalisent un peu. Ce n'est
pas forcément une mauvaise chose, ils se mettent en retrait; mais si apres
on les juge comme musiciens sur ces ceuvres, vous par exemple, vous dites :
«on préfere telle autre piéce... »

J.T. = Il ne faut pas se dire qu'on écoute « une piéce de Liszt ».

T.E. — Si, mais une piéce d'un Liszt qui veut montrer une autre part,
peut-étre moins lisztienne. Mais pourquoi pas ? On peut laisser 3 un com-
positeur ce choix-1a.

J.T. — Des compositeurs plus contemporains — Arvo Pirt, Péteris Vasks'",
ou d’autres — ont plutdt pris le parti de faire des ceuvres trés personnelles, récu-
pérant en quelque sorte le texte du Notre Peére, et aboutissant a des ceuvres de
toute évidence non destinées a un usage liturgique.

10 Compositeur letton, né en 1946. Il mixte a cappella ou avec orchestre a
a composé un Pater Noster pour chceur — cordes (1991-1995).
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T.E. — Pour le cas d’Arvo Pirt, on ne sait pas; la musique d’Arvo Pirt
est mélodiquement trés simple, harmoniquement trés simple, elle est cen-
sée pouvoir étre chantée par beaucoup™. Le seul probleme, cest quelle vit
dans un temps tellement dilaté, que ce nlest pas forcément facile de mé-
moriser les phrases. Pour la foule, cest un peu perdu d’avance, des «sol la
si» pendant six minutes, ¢a ne marchera pas. Pour un cheeur, il faut voir :
beaucoup de cheeurs peuvent chanter la musique d’Arvo Pirt, et quelque-
fois trés mal. Clest fonctionnel, mais dans un type d'office long.

J.T. = La foule reste alors muette?

T.E. — Oui, cela existe dans certaines paroisses, 3 Notre-Dame de Pa-
ris, ou encore en Angleterre : vous avez des cheeurs entiers qui chantent
des programmes de concert tous les dimanches, des ceuvres de cing, six
minutes.

J.T. = Parlons aussi du renouvellement de ce répertoire : que faudrait-il pour
que de futures compositions, plus réussies, du Notre Pére, puissent trouver leur
place? Actuellement, on a l'impression que le Notre Pére de Rimsky-Korsakov
a étendu son «emprise»!

T.E. — Mais ce nest pas une mauvaise chose, cette emprise! Cela corres-
pond 2 une forme de récitation szlllabique du texte, ol la musique est en
retrait, Clest loin de Schéhérazade' ! Vous ne le sauriez pas, vous ne diriez
pas «cest de Rimsky-Korsakov», et moi non plus dailleurs. C'est de la
musique assez neutre. On 1'a déja, celle-13, alors ce n'est pas la peine d’en
composer encore.

e fait, il y a des tentatives de renouvellement, comme le Notre Pére de
De fait, il y a des tentatives d 11 t le Notre Pere d

Gaétan de Courréges'”. Par respect pour cette personne, je préfére ne pas
dire ce que j'en pense : c'est composé pour en faire quelque chose de mé-
morisable, parce qu'on le rattache A une rythmique trés vaguement swing,
et on tonalise; ¢a correspond vraiment A une chanson, et ¢a fonctionne
comme tel. Une chanson de variété, pour les camps scouts... Mais je trouve
que cest vraiment dommage pour le texte. La musique doit étre au service
d’un texte, et 12 elle ne lui rend pas justice. Non pas parce que ¢a swingue,
d’ailleurs : mais c'est quon sent que c'est une musique sur laquelle on pour-

11 Arvo PART (né en 1935) est un com-
]ij/ositeur estonien, qui a écrit en 2005 un
ater unser pour soprano et piano, joué
devant le pape Benoit XVI en 2011
l'occasion du 60° anniversaire de son or-
dination sacerdotale.
12 Nikolai Rimsky-Korsaxov (1844-
1908), qui faisait partie en Russie du

«Groupe des Cing», est trés célebre
pour sonéao‘eme syn;lphonique en quatre
parties, Schéhérazade (créé en 1888),
musique brillamment orchestrée et d'un
vrai rafinement.

13 Né en 1941, compositeur-interpréte
francais, auteur de nombreuses compo-
sitions liturgiques.

E

77)[01‘12/
scaich

® 67



“Théme

68 @

COMMuUNio e XLI, 2 ® mars-avril 2016

rait aussi bien mettre une chanson de Jean-Jacques Goldmann, et que ¢a
ne changerait pas tellement.

Il faut donc que des compositeurs et organistes du milieu francais se
mettent au travail. Et il y en a ld-dedans qui pourraient le faire, qui ne
sont pas forcément des créateurs (il n'est pas besoin d’étre un grand com-
positeur pour le faire). Un peu dans la suite de Duruflé : pas avec le méme
langage, en l'actualisant un peu, mais avec son principe de trouver une
unité en redoublant les phrases; il y a encore des possibilités de travailler
la-dessus, sans tout réduire A une chansonnette, sans casser la rythmique
du texte avec une rythmique qui serait plaquée, et qui empécherait qu'on
sente vraiment le sens. En tout cas, cet entretien ma donné envie de m’y
intéresser, de savoir si je peux faire mieux : pas vraiment plus moderne, en
tout cas différent.

Compositeur, organiste et improvisateur, Thierry Escaich (né en 1965) est un
des représentants majeurs de la nouvelle génération de compositeurs frangais.
Sa carriére de compositeur est étroitement liée a celle d’organiste, a I'instar
de Maurice Duruflé, auquel il a succédé comme organiste titulaire de Saint-
Etienne-du-Mont a Paris. Thierry Escaich enseigne depuis 1992 I'improvisation
et Uécriture au Conservatoire national supérieur de musique et de danse de
Paris (CNSMDP), ot il a remporté lui-méme huit premiers prix. En 2013, il
a été élu a 'Académie des Beaux-Arts de 'Institut de France. On trouve ses
ceuvres sur www.escaich.org @

Né en 1991, Joseph Thirouin est un ancien éléve de I'Ecole normale supérieure,
doctorant en mathématiques. Il a aussi suivi un cursus d’écriture au CNSMDP,
et a obtenu, en 2014, un prix de fugue dans la classe de Thierry Escaich.


http://www.escaich.org

Notre Pere Il

Un essai de mise en musique du Pater @

Nous proposons un essai inédit de mise en musique du Pater par un com-
positeur et théologien portugais, Alfredo Teixeira, intitulé Oratio dominica.
Ecrite pour soprano solo et cheeur (SATB, div.), I'ceuvre n'est pas destinée
3 un usage liturgique, mais elle veut témoigner de la force d'un texte, qui
a inspiré d’autres compositeurs : Duruflé et Arvo Pirt, comme le rappelle
Thierry Escaich dans l'entretien qui précéde. Mais aussi Leonard Bernstein
(1918-1990), dans Mass (The Lord’s Prayer), écrit en 1971 pour l'inauguration
du Kennedy Center de Washington, D.C., ou Sir John Tavener (1944-2013),
un compositeur britannique, converti i I'Eglise orthodoxe russe, qui a écrit
une double version du Notre Pere, en anglais et en slavon (1986).

La piéce commence par un cridu cheeur : « Pater », suivi de 'invitation « Ore-
mus», elle sachéve sur une partie de I'embolisme (« Libera nos, quaesumus,
Domine... ») chantée par la soprano, tandis que le chceur murmure « Pater ».

Le dialogue entre la soprano et le cheeur reflete celui de 'assemblée et
du prétre, et bien des éléments musicaux rappellent la tradition liturgique
latine : le bourdon, le récitatif, le gymel’, les textures polyphoniques ou ho-
mophoniques hymniques. Cette transcription musicale du Pater essaie de
retrouver ce qui est la grande originalité de cette priére : le cri des enfants
vers le Pére, la priére communautaire, les premiéres demandes tournées
vers Dieu, et les quatre suivantes concernant les hommes, I'intimité de la
priére enfin, confiante et apaisée.

JRA

Alfredo Teixeira est professeur de théologie a I'Université Catholique Portugaise
(Lisbonne), dont il dirige 'Institut d’Etudes Religieuses. Derniéres publications :
(éd.) Identidades religiosas em Portugal : ensaio interdisciplinat, Lisbonne,
Paulinas Editora, 2012; « Entre a exigéncia e a ternura» : uma antropologia do
habitat ingtitucional catélico, Prior Velho, Paulinas, 2005. Il a recu en 2013 le Prix
international de composition Fernando Lopes Graga pour O Menino Jesus numa
estéria aos quadradinhos.

1 Ecriture qui a introduit, au x11°¢ siecle, polyphonique.
des tierces et des sixtes dans la tradition
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Lavenir du patrimoine ecclésiastique

e quotidien régional haut-nor-

mand Paris-Normandie a annon-
cé au début du printemps 2015 que la
municipalit¢ de Rouen envisageait
la prochaine mise en vente de deux
anciennes églises paroissiales désaf-
fectées, Saint-Nicaise et Saint-Paul.
La premiére juxtapose un cheeur xvr*
siécle orné dun superbe retable de
1655, une nef et un clocher audacieu-
sement reconstruits en béton aprés un
incendie en 1934 et inscrits de ce fait
a1'Inventaire supplémentaire des Mo-
numents Historiques. La seconde est
un bitiment néo-roman du x1x° siécle
mais dont la sacristie, le choeur de l'an-
cienne église du x1r° siécle, est classée.
II est probable que Saint-Paul est di-
rectement promise A la démolition et
Saint-Nicaise a la transformation en
logements, éventuellement une fois
rasée la partie moderne mal conser-
vée', Il faut remonter 4 1791, donc A la
Révolution, pour retrouver la ferme-
ture et la vente d'églises paroissiales.

Telles sont les données dans toute
leur sécheresse objective. Elles ap-
pellent une série de remarques dont la
portée va bien au-deld du caractére ap-

Eglises & vendre ﬁ) Qlivier

« Le zele de ta maison me dévore »

Psaume 69, 10.

paremment anecdotique et insolite de
cette information locale. Car ce qui se
joue ici, dans une ville qui passait pour
étre, depuis Victor Hugo, celle aux
«cent clochers » se rencontre ailleurs et
pas uniquement en France. Les ventes
et destructions d'églises deviennent un
phénomene préoccupant car bien des
indices laissent deviner qu'il va rapide-
ment prendre de lampleur si on ne se
montre pas vigilant. Il y a 4 peine plus
de cent ans, aprés la loi de Séparation
de I'Eglise et de I'Etat (1905) et le tu-
multe des inventaires, Maurice Barrés
avait pris fait et cause pour les églises
en péril et prononcé trois discours re-
tentissants A la Chambre des Dépu-
tés. En 1914, il avait publié un ouvrage
intitulé La grande pitié des églises de
France®. Avec le recul du temps, il est
possible de dire que la dévolution des
églises paroissiales aux communes na
pas été du tout une mauvaise chose, du
moins dans la grande majorité des cas.
Mais cette situation pourrait étre en
train de se modifier et il serait tragique
que le titre du livre de Barreés prenne sa
pleine signification dans les années qui
viennent car il est désormais trés facile
en France de fermer puis de vendre

1 Dans l'agglomération rouennaise, I'église Sainte-Bernadette du Grand-Quevilly,
construction trés originale de 1960, vient d’étre rasée. A Darnétal, l’égh’se de Car-
ville, xvi*-xvir° siecle, en plein cceur de la commune, est fermée pour raison de sécu-
rité, la votite s’effondranrgetit a petit. Quel avenir ?

2 Maurice BArrES, La

rande pitié des églises de France, Paris, Emile-Paul Fréres,

1914. Nouvelle édition en 2012 due 3 Michel LEymaRIE et Michela Passini, Paris,
Presses de la Fondation nationale des Sciences Politiques.

haline
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une église. Dénombrer les églises de
France nlest pas simple et les chiffres
disponibles varient. Dans lattente
d’un inventaire fiable et exhaustif, en
cours de réalisation par 'Observatoire
du Patrimoine religieuxB, partons sur
I'hypothése basse de 45 000 églises de
France, dont 40 000 appartiennent a
des communes et les autres aux dio-
céses, Combien seraient menacées
de fermeture 3 assez bréve échéance?
400 4 500? Moins? Davantage? 5%?
10%? La proportion peut sembler né-
gligeable & premiére vue. Quon ne sy
trompe pourtant pas : ce ne serait que
la premiére tranche dun plus vaste
mouvement daliénations dont des
pays voisins, Belgique et Pays-Bas no-
tamment, nous fournissent I'exemple
imminent et qui se traduirait par une

large disparition de la visibilité du
christianisme”.

Mon propos est dattirer latten-
tion sur les périls qui saccroissent
¢a et a dans une large indifférence
du public, dans la résignation ec-
clésiastique et parfois aussi la hite
des municipalités 2 tirer profit de la
vente de ces bAtiments inutilisés. Les
maires, qu'ils soient chrétiens ou non,
restent aujourd’hui encore fréquem-
ment d'attentifs et efficaces protec-
teurs. Nombre de communes rurales
consentent ainsi de gros efforts pour
entretenir et parfois restaurer leur
église. Mais il arrive aussi que d‘autres
maires, en ville comme 4 la campagne,
deviennent des destructeurs, par né-
gligence ou de propos délibéré.

Un cadre juridique devenu plus propice

La loi de séparation des Eglises et
de I'Etat, du 9 décembre 1905, article
9, a prévu que «les édifices affectés au
culte lors de sa promulgation et les
meubles les garnissant deviendront
la propriété des communes sur le
territoire desquelles ils sont situés” ».
Le législateur donnait alors un délai
d'un an pour la constitution d’asso-

ciations cultuelles, qui furent refu-
sées par le pape. Puis selon larticle 5
delaloi du 2 janvier 1907 : « A défaut
d’associations cultuelles, les édifices
affectés 2 l'exercice du culte, ainsi que
les meubles les garnissant, continue-
ront, sauf désaffectation dans les cas
prévus par laloi du 9 décembre 1905,
a étre laissés a la disposition des fi-

3 patrimoine-religieux fr @ - LObservatoire du patrimoine religieux fondé en 2006
recense les édifices religieux en France, églises mais aussi tem fés et synagogues. Ce
neest pas le seul dénombrement en cours : il y a aussi celui de Clochers.org” 8 On
trouvera sur le site de 'OPR une réconfortante rubrique intitulée « Sauver son église,
cest possible!» et qui donne plusieurs exemples d’églises_sauvées, parfois de jus-
tesse, de la démolition volontaire. Voir aussi la rubrique « Eglises vendues, églises a
vendre ». Dans celle intitulée « édifices menacés», on trouvera un article de fustinc
CourBIERE, fondatrice de 'OPR, sur les deux églises rouennaises.

4 Pour les seuls Pays-Bas, il est question de fermer d'ici 2018 de 400 4 500 églises ca-
thoh'ques et de 700 temples protestants..., données issues du Rijksdienstvoorbet Culturel
Erfgoed et que je reprends de article de Benoit de Sacazan, « ﬂes églises en France. Ni
désolation, ni consolation», Quel péril sur les églises de France? Patrimoine et cadre de vie.
Les Cabhiers de Patrimoine-Environnement (LUR-FNASSEM), n°193, 2014-2015, p.11-14.
5 Loide séparation des Eglises et de I'Etat, 9 décembre 1905. Toutes ces Fois sont
accessibles en ligne sur Iegi%rance,fr
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déles et des ministres du culte pour
la pratique de leur religion® ».

La loi du 9 décembre 1905 décla-
rait perpétuelle l'affectation au culte
d'un édifice appartenant alors 3 une
personne publique. Mais larticle 13
de cette loi prévoyait que la désaf
fectation pouvait étre prononcée par
décret en Conseil d’Etat dans des
cas bien précis, dont deux méritent
ici spécialement notre attention : la
cessation du culte pendant plus de
six mois consécutifs ainsi que I'insuf
fisance d'entretien compromettant la
conservation de I'édifice ou des ob-
jets mobiliers classés qu'il renferme’.

Puis la procédure est devenue moins
rigoureuse 4 la suite du décret n°70-220
du 17 mars 1970, article 1 : « Dans les
cas prévus au deuxiéme alinéa de l'ar-
ticle 13 de la loi susvisée du 9 décembre
1905, la désaffectation des édifices
cultuels communaux ainsi que des
objets mobiliers les garnissant, est pro-
noncée par arrété préfectoral 2 la de-
mande du conseil municipal, lorsque
la personne physique ou morale ayant
qualité pour représenter le culte af
fectataire aura donné par écrit son
consentement  la désaffectation®».

Les conditions justifiant la désaffec-
tation énoncées en 1905 ne sont pas
modifiées mais la procédure a été fa-

cilitée. Aujourd’hui, dans un contexte
religieux et juridique différent de ce-
lui des années 1970, le dossier que le
préfet doit instruire doit comporter
les piéces suivantes comme 1'indique
la circulaire du 29 juillet 20117 :

«= le titre de propriété ou l'extrait de
la matrice cadastrale,

= le consentement écrit de autorité
ayant qualité pour représenter le culte
affectataire de I'édifice,

= la délibération du conseil munici-
pal de la commune concernée,

= lavis du directeur régional des
affaires culturelles sur le projet de dé-
saffectation accompagné d’un rapport
précisant si I'édifice est inscrit ou clas-
sé au titre des monuments historiques
et apportant toutes les informations
utiles sur I'état de I'édifice et des objets
mobiliers, sur les prescriptions ou ser-
vitudes d'urbanisme concernant I'édi-
fice, et le cas échéant, sur Uopportunité
de prévoir la protection de I'édifice et
des objets mobiliers au titre des monu-
ments historiques et le transfert d’élé-
ments mobiliers d’intérét historique ou
artistique aux fins de sauvegarde,

= le plan des abords de I'édifice, avec
éventuellement des photographies de
celui-ci».

Le rédacteur de la circulaire ajoute
alors : «Les cas de désaffectation
d’édifice du culte sont peu nom-

6 Loidu 2 janvier 1907 concernant l'exercice public des cultes.
7 Cetarticle a été modifié parla loi du 2 juillet 1998, article 94, maiscpas sur ce point précis.

8 Journal officiel de la Républiqueafmngaise, 18 mars, 1970.

et article fait partie

de toute une série de décrets, rendus par le premier ministre de I'époque, Jacques
Chaban-Delmas, sur des objets trés divers dans un méme souci de « déconcentra-
tion » administrative. Il arrive que l'autorité ecclésiastique reste silencieuse et laisse
faire, Ce pourrait avoir été le cas pour des églises du Maine-et-Loire dans les années
2000 rasées dans l'irrespect de la procédure en vigueur.

9 Circulaire du ministre de ['Intérieur du 29juiﬂet 2011 sur les édifices du culte, 1.6
La désaffectation des édifices cultuels (construits avant 1905) : p. 10-11.
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breux. Il s'agit, généralement, d’édi-
fices qui ne sont plus, depuis long-
temps, utilisés pour lexercice du
culte ou d’édifices menagant ruine ».

La méme circulaire rappelle en-
suite qu«un édifice du culte ap-
partenant au domaine public d'une
commune et les objets mobiliers le
garnissant ne peuvent étre aliénés
ou mis A disposition sans désaffec-
tation et déclassement préalable ».
Apres désaffectation,

«la commune propriétaire peut dé-
cider :

= soit de prendre une décision de
déclassement du bien, pour le faire
sortir du domaine public communal
et entrer dans son domaine privé. Elle
pourra alors le gérer selon les régles de
droit commun, par exemple en lalié-
nant, en lutilisant pour ses besoins
propres ou ceux de ses administrés ou

en établissant un contrat de location
a un particulier ou & une association;

= soit d attribuer au bien une noyvelle
affectation qui le maintienne dans le do-
maine public communal, mais avec un
usage autre que cultuel [...J'"».

Le contexte dans lequel sappliquent
ces dispositions sest lui aussi modi-
fié, notamment pour les communes
rurales avec la loi de réforme des col-
lectivités territoriales du 16 décembre
2010 puis avec celle du 16 mars
2015'*. Fusions de petites communes
et intercommunalités posent le pro-
bléeme de lentretien des multiples
églises des anciens villages plus ou
moins regroupés administrativement.
En soi, cela ne signifie pas la condam-
nation des églises. Tout dépend des
choix qui sont et seront faits par les
communautés de communes, autre-
ment dit des dotations financiéres qui
seront les leurs et des dispositions,
bienveillantes ou non, des élus locaux.

Eléments de langage

Comment se débarrasser dune
église ? Concrétement, la voie A suivre
est on ne peut plus simple, ne deman-
dant aucun effort. Il suffit de ne pas
entretenir ce bAtiment communal
queest I'église, en laissant lentement
mais sfirement murs et couvertures
se dégrader. Tout se noue de cette
maniére-la. Cest parfois négligence
mais ce peut étre aussi leffet d'une

volonté délibérée, par hostilité 2 la re-
ligion et/ou au patrimoine. Avant les
mots, il y a le silence et I'indifférence.
On fera en sorte de ne pas remarquer
les chéneaux et les gouttiéres qui
fuient, les vitraux brisés, les arbres
qui poussent... Ensuite, on posera
au mieux une biche ou une tole sur
les béances de la toiture. Si d'aven-
ture quelquun réclame davantage, on

10 Ibidem, 1.7 Aliénation, mise A disposition ou transfert de propriété des édifices
du culte. 1.7.1 Les édifices du culte appartenant aux communes, p. 11-12.

11 Loin°® 2010-1563 du 16 décembre 2010 de réforme des collectivités territoriales.
Voir son titre IIT : développement et simplification de l'intercommunalité.

12 Loi n° 2015-292 du 16 mars 2015 relative & l'amélioration du régime de la com-
mune nouvelle, pour des communes fortes et vivantes. Voir notamment les sections

3 et 4 de l'article 13.
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lui objectera le manque de moyens,
un argument pas toujours probant
puisque des communes rurales aux
ressoutces limitées consentent sou-
vent des efforts en proportion plus
gros que des villes a priori bien mieux
placées pour lesquelles un gymnase
compte plus quune église’”.

On tirera sans difficulté argument
de la faible fréquentation de I'église :
« Vous navez plus assez de fidéles et
de prétres pour continuer A justifier
l'entretien de cette église». Lorsque
les regroupements paroissiaux des
années 1990 ont encore réduit [uti-
lisation de nombre dentre elles en
concentrant les cérémonies du culte
al'église principale de la paroisse res-
tructurée, I'argument porte. Un lieu
de culte utilisé une ou deux fois par
an devient trés vulnérable puisque les
6 mois d’inutilisation sont vite dé-
passés... Il est juste de remarquer 2
ce propos que bien des communes ne
cherchent pas 4 appliquer ce délai de
fagon rigoureuse, bien au contraire.
Mais, aujourd’hui, lorsque des com-
munes fusionnent ou bien passent &
l'intercommunalité, la tentation peut
étre grande de fermer une partie des
églises, tout simplement parce que les
moyens manquent pour les entrete-
nir ou bien quon préfére les employer
ailleurs.

Linutilisation peut étre invoquée
aussi bien par la commune proprié-
taire que par le clergé affectataire, si
bien qu'il est assez aisé d'obtenir la

désaffectation de I'évéque du lieu qui
ne sait plus que faire du bitiment.
Lexigence de sécurité peut jouer aus-
si dans le méme sens. Un jour, apreés
des décennies deentretien réduit ou
inexistant, on savise que des pietrres
ou des morceaux de vitraux tombent.
Un arrété de péril s'impose et le maire
ferme I'église. Elle reste ainsi plus ou
moins longtemps inutilisée, glissant
peu A peu dans l'oubli des fidéles et
des riverains qui ne la voient, pour
ainsi dire, plus. Du mauvais état, il
arrive que lon tire argument pour
dégrader un peu plus le batiment :
des pierres tombent-elles du clocher?
Rasons-le! Puis voyons quelle autre
partie de I'église peut étre rognée. On
se met A envisager la destruction par-
tielle, prélude i celle qui sera compléte
et définitive.

La subversion du sens des mots est,
avec l'euphémisation, un des fléaux
contemporains permettant aux mo-
dernes sophistes de présenter dune
maniére acceptable une réalité tout
autre. Un recul est en fait un progrés,
une défaite, un succes etc. Du coup,
la vie en société est plus noyée que
jamais dans un brouillard d'escamo-
tage et parfois de mensonge caractéri-
sé qui ruine 4 terme la crédibilité des
détenteurs de l'autorité mais leur per-
met, dans 'immédiat, d’exercer leur
pouvoir en donnant, de surcroit, des
legons de «gouvernance» et de vertu.
Nous vivons au temps des «éléments
de langage» et ceux-ci sont bien en-
tendu utilisés A propos des désaffecta-

13 La fermeture en avril 2015 de la nef de Saint-Roch i Paris a attiré, au moins
temporairement, lattention sur le peu de cas que la municipalité parisienne fait de
I'entretien des ééliscs paroissiales en sa possession. Le délabrement est hélas général,

voir larticle de

enoit Hassg, « La Ville débloque 80 M d'euros pour ses égﬁises en
péril», Le Parisien, samedi 11 avril 2015.
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tions, ventes et destructions d’édifices
religieux. Démontons le discours am-
biant destiné & empécher ou délégiti-
mer toute parole déviante.

Diabord, remarquons une anesthé-
sie des consciences faite de silence :
elle achéve ce que la négligence, I'in-
différence et l'oubli ont si bien fait
avancer pour la commodité générale
des autorités. En parodiant le sur-
réaliste rouennais Duchamp-Villon,
on serait tenté dapposer un écriteau :
«Ceci nlest pas une église». Ce nlest
plus quun batiment dégradé, sans
utilité ni intérét, mais dont la seule
valeur est désormais marchande.
L’aliénation du bien sera non seule-
ment indolore mais passera large-
ment, voire totalement, inaper(;ueM.
Personne ou presque ne pensera qu'ici
la grice de Dieu sest communiquée
aux hommes par les sacrements, que
Dieu sest réellement rendu présent
sur la table dautel, qu'il a pardonné
les péchés quand le prétre donnait
l'absolution, qu'il sest incorporé a la
vie des fidéles dans la communion,
qu'il sest répandu dans les Ames par le
catéchisme et la prédication etc. Non,
tout cela n'a jamais existé.

Ensuite, énoncer la banalisation
de 'acte revient 4 établir sa légitimi-
té — que je distingue de sa légalité,
évoquée ci-dessus. Non seulement,
le précédent justifie la pratique mais
la généralisation du fait témoigne de
son inéluctabilité autant que de son

absence de signification spécifique.
Voyez en Belgique, aux Pays-Bas, au
Canada etc. Le recul du religieux est
un phénoméne global dans le monde
occidental. Un bitiment change
d'utilisation et cest tout. En somme,
cest le propre d'un pays moderne et
de l'évolution «sociétale» que de
fermer les églises puis de les vendre
pour en faire des immeubles ou des
chantiers de démolition. Cela peut
donner des discours de la plus grande
incongruité : les membres d'une réu-
nion internationale de Communio
en Belgique flamingante, il y a vingt
ans, navaientils pas eu la stupeur
dentendre I'évéque du lieu expliquer
comme une réussite de son épiscopat
d’avoir rasé une église en concerta-
tion avec les fidéles? Jésus-Christ en
Flandre, suite et fin. Plus ordinaire-
ment, l'avis d'un sociologue établira
la parfaite légitimité de la chose.

Il n'est de surcroit jamais tres dif-
ficile de trouver quelques riverains
pour déclarer que la disparition de
I'église serait une bonne chose. Sans
doute y gagneraient-ils des places de
parking, Chacun sait que la parodie
de consultation est une spécialité de
I'administration frangaise, surtout
si celle-ci risque de trouver sur son
chemin une association cherchant 4
sauver le bitiment. A ces paroles ap-
probatrices si opportunes peut sad-
joindre le silence de responsables du
Patrimoine ou des Monuments his-
toriques qui ne souhaitent pas d’en-

14 Clest le sentiment qu'inspire un récent sondage (février 2016) assurant que 71%
des catholiques seraient favorables 4 la transformation en « bitiments civils » d'églises

qui ne sont plus entretenues. Le caractére
expliquer ce taux élevé. Sans doute serait-

énéral et impersonnel dela question peut
il plus judicieux de demander aux gens s'ils

seraient favorables A cette transformation pour « leur » église, qu’ils y aillent régulié—
rement ou non. Les réponses pourraient bien étre différentes.
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nuis avec les autorités locales et leur
tutelle. Le Ministére de la Culture
se désintéresse de la question.

Le discours est dailleurs parfaite-
ment r6dé pour répondre i d’éven-
tuelles objections d'ordre architectural
et patrimonial. On pourra dire, en sap-
puyant sur des autorités plus ou moins
crédibles, que le bitiment 4 vendre ou
raser, navait aucun intérét artistique
ou était dépourvu d'originalité. Cest
en général largument asséné a qui veut
sauver une église du x1x® siécle. Aux
arguments dordre esthétique, sont
susceptibles de sen ajouter dautres
dordre historico-idéologiques : une
grande église néo-gothique du xIx®
siecle est bien évidemment l'odieux
témoignage du triomphalisme dun
clergé désireux de manifester son am-
bition dominatrice dans le paysage ur-
bain ou rural. Un tel énoncé peut étre
servi aussi bien par une municipalité
anticléricale que par des bureaux dio-
césains ou des militants catholiques.

Argument de choix, le mauvais état
du bitiment. On se gardera de dire
A qui en revient la faute. Mais cest se
montrer «responsable» et attentif au
principe de précaution que d’inter-
dire laccés A une construction aussi
dégradée que sous-utilisée, voire inu-
tilisée. De juridique, l'argument se fait

comptable. Qu'il sagisse de vendre ou
de raser, il importe de montrer le cotit
prohibitif d une restauration ou méme
d'une simple réparation. L'expérience
en ce domaine montre combien les
chiffres peuvent étre accrus pour les
besoins de la cause™. Qui veut noyer
son chien laccuse de la rage... Il est
méme arrivé ¢a et 12 que des dépré-
dations soient volontairement effec-
tuées sur le bitiment afin de montrer
I'impossibilité absolue de le restaurer.
Si la commune est bien pourvue en
batiments anciens ayant un intérét
esthétique et historique, il sera aussi
possible, toujours sur le mode de la
responsabilité, d'en appeler au «cou-
rage» (sic!) : pour sauver telle église
(plus connue, plus touristique), il faut
sacrifier telle autre, hors des circuits de
visite, Pour le moment, la déroute des
finances publiques faisant loi, on se
contente de ne plus classer monument
historique ni inscrire sur l'inventaire
supplémentaire. Mais la voie pourrait
bien étre promptement dégagée pour
des procédures de déclassement ou de
radiation permettant de se défaire fa-
cilement de bitiments historiques.

Si on vend pour une autre utilisation
du batiment, on insistera sur «lesprit
des lieux» et on aura une nouvelle oc-
casion de se donner le beau réle. On
assurera A qui veut vous entendre quen

15 Conclusion tirée par M. Francis DELLERIE, ancienfrésident de l'association de

I'église de Lumbres, propriété de l'association diocésaine

‘Arras que celle-ci avait envi-

sagé de détruire avant d'accepter une restauration financée uniquement par de généreux
donateurs locaux : « A toutes les personnes engagées dans la sauvegarde d'une église,
mes conseils seraient : 1/ Tout d'abord réunir un collectif et créer une association. 2/
Ne pas hésiter A contacter les médias (radios, presse, télévision). 3/ Se rapprocher d'ins-
titutions nationales ou locales qui peuvent soutenir le projet, princi alement la Fonda-
tion du Patrimoine, les associations... 4/ Faire une étude précise cFes cotits de réalisa-
tions avec plusieurs partenaires : des entreprises “classiques” et des chantiers-écoles. 5/
Et dans tous les cas faire jouer la concurrence : les chiffres de I'évéché avaient annoncé
un cotit de 2,8 millions pour la restauration ; on l'a effectuée pour 1,2 millions », « Sous
le soleil de Satan », interview, Patrimoine et cadre de vie..., op. cit., p. 35-37.
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vendant la ci-devant église 4 un pro-
moteur (ami) on la met A couvert de
devenir une boite ou un bar de nuit...
Respect! Le méme souci est aussi ce
qui portera — sans vraiment le dire —
des responsables religieux a préférer la
destruction 3 une nouvelle utilisation.

Si la destruction est directement
au programme, il importe de ne pas

la nommer pour ce queelle est. On ne
détruit pas, on « déconstruit» un ba-
timent. C'est tout différent ! Mais, in
fine, cest toujours une pelleteuse qui
éventre une église. La légereté des
mots nempéche jamais le choc des
photos. Voyez celles, si pénibles, de
la scandaleuse destruction de Saint-
Jacques d’Abbeville en 2013'°.

Enjeux

Fermer ou, pire encore, détruire une
église n'est pas un acte anodin. S'il peut
réjouir les antichrétiens convaincus de
tous bords et ceux qui, a des titres di-
vers, seront intéressés financiérement A
lopération immobiliére ainsi permise,
il est aussi de nature 4 susciter bien des
commentaires consternés qui peuvent
se cumuler. Des non pratiquants ne
seront pas les derniers 3 déplorer la
disparition de I'église ou ils ont été
baptisés, ot eux-mémes ou leurs pa-
rents se sont mariés, o1 tel membre de
leur famille a eu sa messe de funérailles
ou sa bénédiction. On pourra aussi se
dire avec inquiétude quen France ce
sont les églises quon ferme et les mos-
quées quon ouvre"’. Si on est plus sen-
sible 2 T'esthétique, on regrettera le son
des cloches, le dessin d'une fagade, la
beauté d'un vitrail. Proust fut, comme
Barrés, inquiet des conséquences de la

Séparation pour les églises de France.
Imaginait-l I'église de Combray fer-
mée, vendue, dénaturée ou détruite?
Quels que soient les motifs de leur af
fliction, ceux qui ont vu ou voient des
églises menacées de vente, voire de des-
truction, ont le sentiment de se faire
voler quelque chose, une part deux-
mémes. Disons-le nettement, la fer-
meture et la désaffectation d'une église
ne sont pas que laffaire de I'Eglise, ce
qui est une évidence puisqu’il sagit
d'un bitiment communal. Les enjeux
de ce qui se passe actuellement nen
sont donc que plus complexes.

Clest d’abord vrai des causes du
processus.

Il'y a d'une part le grand recul de la
foi chrétienne en Europe occidentale
dans le dernier tiers du xx° siecle. Des

16 Je recommande la consultation du blog de I'association Saint-Jacques d’Abbe-
ville, http:/saintjacques-1-oubliee.over-t om/ qui entretient le souvenir de
cette grande église néo—gothique pour la sauvegarde de laqueﬂe elle a lutté. Clest un
cas d'école de ce qui peut se multiplier dans les années a venir.

17 Lorsque, le 15 Juin dernier, par calcul ou maladresse, le président alors en exercice
du Conseil frangais du culte musulman, a cru bon de déclarer 4 la radio qu'il y avait en
France beaucou d’églises vides qui pourraient devenir des mosquées, il a suscité, outre
un silence géné ges autorités ecclésiastiques, de vives réactions qui se sont exprimées par
une pétition lancée par ['écrivain Denis TiLLINAC et le magazine Valeurs actuelles inti-
tulée « Touche pas & mon église ». Précisons que le Conseil francais du culte musulman
avait publié le Jjour méme de1émission un communiqué rappel;mt ue I’Egh'se de France
érait [a seule autorité habilitée 3 disposer des églises. h est clair que le sujet est sensible. ..
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églises meurent parce quelles nont
plus (assez) de fidéles ni de prétres.
Quéelles soient désaffectées, vendues
ou rasées est un signe tangible de
lapostasie pratique de 1'Occident,
faite de I'échec d'une transmission ef-
ficace de la foi qui est allé de pair avec
une rupture dans tous les domaines.
Que ces disparitions aient lieu dans
une assez large indifférence nlest pas
non plus anodin. Le phénoméne est
plus marqué encore en Belgique, aux
Pays-Bas ou au Royaume-Uni, pour
ne rien dire du Québec. Il ne concerne
pas seulement I'Eglise catholique
mais aussi |'Eglise anglicane et les di-
verses confessions protestantes.

Il y a d’autre part des phénoménes
qui nont rien de religieux, ainsi les
modifications de la répartition de la
population dans lespace. La ferme-
ture de I'église, de facto d’abord puis
de jure, est souvent |'étape ultime du
dépérissement d'une commune ru-
rale qui a, auparavant, perdu école,
café, épicerie, poste. Dans ce cas, le
désert francais progresse inexorable-
ment. S'il ny a plus de fidéles, une
église na plus de sens. Mais on peut
constater en ville aussi des évolutions
comparables, méme si les causes en
sont différentes. Dans le cas des deux
églises rouennaises Saint-Nicaise et
Saint-Paul, au moins autant que de
la chute de la pratique religieuse, cest
dun échec urbanistique qu'il faut
parler dans une ville dont l'absence
de dynamisme est patente depuis des
décennies. A deux pas de I'hétel-de-
ville, le quartier Saint-Nicaise, jadis
peuplé et populaire avec une réelle vie
paroissiale (école, ceuvre caritative)
ne sest pas remis du départ, dans les
années 1960-1970, d une partie de ses

habitants vers les HLM de la péri-
phérie, a I'époque plus confortables
que I'habitat ancien dégradé de cette
partie orientale de Rouen vouée 4 de
systématiques démolitions. La pa-
roisse sest vidée de sa substance et
a vu s'installer des immigrés surtout
musulmans. Elle a fini par étre ratta-
chée A celle, voisine, de Saint-Vivien,
fondue a son tour dans une vaste nou-
velle paroisse « Rouen-Est». Léglise
avec son haut clocher en béton des
années 1930 et son carillon sur le mo-
déle de Westminster a d’abord été
mise 4 disposition des catholiques
traditionnalistes puis fermée quand
l'absence d'entretien a donné les ré-
sultats que 'on pouvait craindre. Le
quartier SaintPaul, au sud-est du
centre-ville présente, quant 2 lui, le
cas extréme d'une église ayant survé-
cu, un temps du moins, & son quar-
tier, lui aussi populaire et insalubre,
rasé et recouvert aussi bien par une
quatre-voies et des échangeurs, que
par les extensions des bureaux de
I'hopital et du conseil général. Les
g
habitants ont quasiment disparu.
Au débouché de l'ancienne route de
Paris et maintenant d'un pont auto-
routier, il reste un vaisseau néo-ro-
man abandonné doublé dun vieux
sanctuaire roman devenu sacristie.
Les deux fléches marquent encore
l'entrée en ville, entre la falaise et la
Seine. Elles disparues, il ne restera
que la station-service et la déchette-
rie, signes irréfutables de larrivée 2
Rouen...

Si la fermeture et la disparition
dun lieu de culte catholique ne
concernent pas que l’Eglise, Cest
aussi parce que nos églises sont des
«signes pour tous», selon la formule
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de Mgr Dagenslg. La visibilité d'une
communauté chrétienne et du culte
quelle rend A Dieu est une nécessi-
té : comment nos contemporains en
connaitraient-ils l'existence si celle-ci
était cachée? Quelle affliction pour
un chrétien si, hormis quelques poles
paroissiaux préservés, il ne devait
plus voir que les signes architectu-
raux de la mort annoncée de sa re-
ligion! Quelle tristesse méme pour
un incroyant de se trouver privé d'un
lieu, si ce nest toujours de beauté, au
moins de calme et de recueillement.
Que l'on ne sy trompe pas. Des villes
ou des villages ot I'on verrait se mul-
tiplier des églises désaffectées, en
attente de démolition ou transfor-
mées en logements, ne montreraient
plus quune seule chose, sinistre
pour tous : que l'argent est Iunique
mesure de tout et la seule norme de
ce quon hésite 4 appeler encore une
société. Les pierres crierajent : les
ci-devant églises proclameraient non
plus la résurrection récusée par les
hommes mais les mystérieux et in-
quiétants «mené, teqe'l, parsin», du
festin de Balthazar : « Dieu a mesuré
son royaume et l'a liveé», « Tu as été
pesé dans la balance et ton poids se
trouve en défaut», « Ton royaume a
été divisé et donné aux Meédes et aux
Perses » (Daniel 5).

Les chrétiens sont ainsi en charge
de bien plus queux-mémes. Ils ont
une responsabilité d’éternité devant
Celui qui a voulu faire d'eux mieux
que ses ambassadeurs, son corps,
en les chargeant d’annoncer que la
mort était vaincue et I’humanité ra-

chetée. Ils ont aussi une responsa-
bilité historique, liée 3 2000 ans de
christianisme. Par nos églises, méme
modestes ou sans chef-d'ceuvre, nous
sommes porteurs dune immense
culture quil nous faut faire passer
aux générations A venir, en dépit de
toutes les ruptures qui nous sont infli-
gées. L'Eglise a, de bien des maniéres,
assuré la survie de la culture antique
en méme temps quelle annongait Jé-
sus-Christ, fécondant le monde occi-
dental pour des siécles. Aujourd’hui,
alors que ce monde-1a est désormais
exténué et appauvri, oublieux de
Dieu, elle a, A nouveau, a reprendre
cette charge d’humanité des siécles
de christianisme chez nous en méme
temps que la perpétuelle nouveauté
de I'Evangile. C'est ni plus ni moins
ce qui se joue A propos de nos églises.
Dfelles, il est possible de dire, 2 1a suite
d’Olivier de Rohan, le président de la
Sauvegarde de lart francais, quelles
forment «le plus grand musée de
France». Clest encore une maniére
pour elles d’étre des signes pour tous.

Mais il nous faut aller encore au-de-
1a. Prétres et fidéles ne sont pas des
gardiens de musée, pour cette simple
raison que des objets déposés dans
un musée sont protégés mais aussi
morts, exposés A ladmiration ou la
curiosité mais A jamais détournés de
leur raison d’étre. Un ostensoir dans
une vitrine ne recevra ainsi plus jamais
Jésus-Christ. Notre rapport a cet hé-
ritage nest pas celui du propriétaire
pouvant user et abuser de son bien,
tout simplement parce que nous ne
sommes pas propriétaires. Il est celui

18 Mgr Claude Dagens, « Nos C:?lises sont des signes pour tous », Qt¢el péril sur les
églises de France? Patrimoine et cadre de vie..., op. cit., p. 24-27.
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du croyant pour qui la meilleure uti-
lisation possible d'une église reste dy
célébrer la messe. Les batiments et les
objets, avec la beauté qui est la leur,
sont d'abord la louange rendue 4 Dieu.
Ceest ainsi qu'ils sont vivants, en accord
avec leur raison d’étre. Clest pour cela

dabord qu'ils doivent étre protégés,
restaurés, entretenus. Cet héritage
nous engage, moins envers les géné-
rations passées que celles 3 venir qui
auront tant besoin de I'Evangile pour
ne pas étre emmurées dans la barbarie.

Suggestions

II est clair que tous ceux qui, au-
jourd’hui, tiennent A voir demain
encore des églises ouvertes et utilisées
pour le culte ont intérét A se mobili-
ser et A sorganiser. « Aide-toi, le ciel
taidera!». Ils n'ont pas grand-chose a
attendre d'un Etat de moins en moins
capable d'entretenir le patrimoine ar-
tistique de la France et surtout sou-
cieux de reporter les charges finan-
ciéres sur d’autres instances, quelles
soient ou non en mesure dy faire
face. De petites communes rurales
ne peuvent faire face au coiit d'une
restauration pour un bitiment ayant
subi des décennies de négligence ou
simplement dentretien minimal.
Chaque année la Sauvegarde de I'Art
Frangais soutient de nombreux chan-
tiers qui auraient été impossibles sans
son aide’”, La Fondation du Patri-

moine se préoccupe quant 2 elle du
patrimoine rural non protégé dont les
églises ne sont quun élément™°.

Avec leurs moyens, souvent limités,
et leur dévouement qui, lui, ne lest
pas, les défenseurs d'églises vont de-
voir de plus en plus 4 la fois former des
associations et se donner la possibilité
de faire pression sur I'Etat comme sur
les élus”’. Car le montant des travaux A
effectuer dépasse ce que peut rassem-
bler la seule générosité des particuliers,
méme si le mécénat paroissial est par-
fois une maniére efficace de financer
la restauration d'ceuvres d'art et des
travaux de réaménagement intérieur.
La souscription et le don déductible
des impdts sont vraisemblablement
appelés A se développer™. Le diocése
de Paris a créé en 2014 la Fondation

19 Créée en 1921, par le duc de Trévise, elle porte plus particuliérement ses efforts
depuis 40 ans sur le patrimoine religieux, si bien qu'eﬂe dépense chaque année plus
d'un million d'euros pour la préservation d'églises et de cﬁapelles, notamment ru-
rales. Voir le site sauvegardeartfrancais fr

20 Elle a été créée en 1996 par le sénateur Jean-Paul Hugot et a pris son ampleur
dans les années 2000, mobilisant aujourd hui tout un mécénat populaire : voir
www.fondation-patrimoine.org (8

21 Signalons l'initiative du député (UMP) Frédéric Lefebvre, initiateur en mars
2015 de la pétition SOS pour nos églises, afin de préserver les églises dans les petites
communes dépourvues des moyens de les entretenir.

22 Clestactuellement le cas pour |'église Saint-Joseph de Roubaix (polychrome, x1x®
siécle) comme pour la restauration de la nef x111° siécle de 'église Sainte-Croix de
Gannat dans l'/gllier. Lapport dela municipalité et des collectivités locales ne pouvant
suffire 3 rassembler les 748 350 euros nécessaires, une souscription a été lancée en no-
vembre 2014 avec la Fondation du Patrimoine d’Auvergne (tiny.cc/eglise-gannat ®
et '"Association des Amis des églises Sainte-Croix et Saint-Etienne de Gannat (voir
eglises-de-gannat.e-monsite.com (k )
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pour lavenir du patrimoine parisien
(Fapp™). La question est désormais
clairement posée de l'autorisation des
biches publicitaires sur les chantiers
de batiments classés afin de motiver
les entreprises donatrices.

Cette cause, on vient de le voir,
nlest pas que celle des catholiques,
pratiquants réguliers ou non, mais
Cest eux quelle concerne au premier
chef. Terminons donc par une série
de suggestions d'ordre religieux plus
appropriées pour une revue comme
Communio. Elles porteront sur
l'usage « pastoral » de nos églises qui
pourrait étre fait ici, alors que, 13, il
l'est déja peu ou prou.

Imaginons une ville moyenne de
province, par exemple si¢ge épiscopal,
dotée d'un centre historique avec plu-
sieurs églises dont le clergé a un usage
inégal et intermittent. Loption la plus
courante est de concentrer la vie litur-
gique sur quelques-unes, d’en conset-
ver certaines autres pour des messes
anticipées du samedi et de renoncer,
en fait puis en droit, aux moins bien
entretenues et aux moins fréquentées.
Cette troisiéme catégorie est directe-
ment condamnée, tandis que la se-
conde est menacée 3 terme. Jusquol
ira le repli? Faudra-til navoir plus
quune cathédrale ot I'évéque concé-
Iébrera avec les derniers membres de
son presbyterium devant de rares fi-
deles puis des rangs de chaises vides?
Il'y a I une spirale mortelle, pour les

23 Voir son site : Www

paroisses — déja restructurées — et les
diocéses — qui finiront bien par I'étre.

Tous les efforts ne serviront qu'a
freiner une inéluctable agonie de
moins en moins masquée par les
slogans missionnaires.

Maintenant, imaginons autre
chose 4 partir de l'existant.

Ces églises sous-utilisées et parfois
quasi abandonnées peuvent devenir le
point dappui dopérations d'évangé-
lisation. Faire un rassemblement dio-
césain dans un stade ou un zénith est
sans doute chaleureux pour ceux qui
y sont en nombre mais restera com-
pletement ignoré de lessentiel de la
population, dautant plus que ces ins-
tallations sont en périphérie dagglo-
mération. Le modeéle des rencontres
internationales de Taizé, ou des JM],
doit nous faire réfléchir car il indique
une voie sans doute féconde. Pendant
quelques jours, une foule de jeunes se
retrouve dans une capitale, et dans
diverses églises de celle-ci ont lieu des
messes, des offices, des séances de ca-
téchése. Plutdt que de louer, au prix
fort, des équipements périphériques
qui se prétent plus ou moins 2 la litur-
gie, pourquoi ne pas organiser, a bien
moindre cotit, pour ceux qui habitent
13, une version moderne des «mis-
sions» d'autrefois, offerte 3 qui veut.
Pendant un WE, voire davantage,
toutes les églises seraient ouvertes, ce
qui mobiliserait une partie des forces
ecclésiastiques disponibles mais sap-

fondationavenirpatrimoineparis.fr @ Adresse postale : FAPP,

Fondation Notre-Dame, 10 rue du Cloitre Notre-Dame, 75004 Paris. Ses chantiers
Friorimires sont actuellement les égliscs Saint-Merry, Saint-Augustin et la Madeleine

ornée depuis douze ans d'un écha

audage sur sa £1(;Zld€) H est insrrucrif dC regarder IC

«panorama des besoins » sur le site qui ne mentionne pas encore Saint-Roch.
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puierait aussi sur des prédicateurs
venus de plus loin. Clergé séculier et
régulier, mouvements, communau-
tés seraient engagés dans laffaire. Le
matin tot, avant le travail, des offices
pourraient étre dits, le soir la messe
aprés les vépres. Telle église serait plus
particuliérement destinée aux confes-
sions, telle autre 3 des conférences, une
autre encore 3 des heures d'adoration,
d’autres aussi A des catécheses, A des
initiations 4 la priére et A loraison, &
des concerts spirituels.

Cela recréerait une familiarité avec
des églises que l'on oublierait autre-
ment; au minimum, cela aiderait i les
redécouvrir en méme temps qu'a pet-
cevoir que nous vivons dans un espace
parsemé de signes de Jésus-Christ. Ce
serait aussi loccasion de les expliquer
pour en permettre la réappropriation.
Méme des catholiques pratiquants
nont bien souvent pas idée de la ri-
chesse de sens de nos églises ni des
beautés quelles renferment. Or, il y a
13, rendu invisible, souvent par I'habi-
tude, mais parfois aussi par la crasse
et I'inculture, laique ou ecclésiastique,
un trésor. Nous mourons de soif, assis
sur la source. Beaucoup de nos églises
sont porteuses de siécles d'une culture
chrétienne qui nest pas un luxe super-
flu voire condamnable, mais notre étre
méme. Une architecture exprime une
théologie. Une facade, une statue, un
tableau, un vitrail, un décor de cheeur
sont une incitation 2 la catéchése. Un
orgue nest pas 1a que pour accompa-
gner des cantiques. Son titulaire ne
sera pas nécessairement fiché de jouer
un répertoire tirant le meilleur de son
instrument et qui, diment présenté,
touchera et élévera les 4mes. Pourquoi
ne pas prévoir aussi — de préférence

hors de I'église — des projections de
films majeurs nous patlant de Dieu?
Et ainsi de suite, en utilisant tous les
claviers qui sont ceux de notre religion
et de notre culture. La plupart des ca-
thédrales de la France du Nord et du
Centre sont ensuite assez vastes pour
accueillir en fin de «mission» une cé-
lébration solennelle lors de laquelle le
prodigieux livre d'images quelles re-
présentent serait 3 nouveau lu et expli-
qué par I'évéque du lieu.

emps dexception? Certes mais
T d

qui pourrait étre renouvelé, préparé,
de maniére A irriguer la vie du diocése.

Maintenir  ordinairement  des
églises ouvertes nlest pourtant pas
impossible. Troyes ou Chartres ne
sont pas au cceur de régions particu-
lierement ferventes. Mais le visiteur
qui vient y admirer des églises nom-
breuses et remarquables qui, méme
sans la présence de la cathédrale,
vaudraient que l'on sy déplace, les
trouve ouvertes et «habitées». Des
personnes volontaires y assurent une
permanence dans une sorte de loge
en bois et en verre qui rend leur veille
confortable et permet une efficace
surveillance de l'église. Grices en
soient rendues A ceux qui ont congu
cette organisation et a ceux qui
donnent de leur temps pour la mettre
en ceuvre. Une brochure explicative,
au minimum une feuille, instruisent
le visiteur et, avec des cartes postales,
pérennisent le souvenir de sa venue.

Dans les paroisses devenues si fré-
quemment 2 plusieurs clochers (sou-
vent deux ou trois dizaines a la cam-
pagne), la surcharge et la commodité
expliquent quon sappuie sur une prin-
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cipale et que l'on aille, plus ou moins,
dans les autres. Mais est-il judicieux de
concentrer dans la seule église réputée
cceur de la paroisse les baptémes en
nouvrant les autres que pour les enter-
rements? Autant je suis persuadé que
les enterrements sont un moment clé
de la parole chrétienne, autant je suis
sceptique sur le fait de nutiliser cer-
taines églises que pour cela. Le risque
est trop grand que les lieux de culte
périphériques ou trop malaisés a des-
servir soient purement et simplement
abandonnés, avec la désertification
pastorale qui sensuit : plus de bap-
témes, donc plus de catéchisme etc. et
in fine, tel ou tel maire qui jugera inutile
dlentretenir le batiment.

Dans les temps de rupture de toutes
les transmissions religieuses et cultu-
relles que nous vivons, expliquer nos
lieux de culte, nos cérémonies et ce en
quoi nous croyons est un devoir. Pen-
dant plusieurs années, jai commencé
mon cours d’histoire religieuse de la
France aux xvir et xvir siécles par
une présentation — a priori inouie,
mais cependant indispensable pour
comprendre ces périodes — de ce
qu'était une église, de ce quon y trou-
vait et de comment cela sappelait, de ce
quonvy faisait, du calendrier liturgique,
du contenu du catéchisme et jusquaux
objets du culte. Cela ne peut faire que
du bien aux fidéles aussi, méme s'ils
sont réputés instruits de ces choses.

Eduquer les élus locaux est un tra-
vail de longue haleine qui demande,
trop souvent, une inlassable patience
car il faut le reprendre réguliérement.
II ne serait pas inutile non plus que la
formation des futurs prétres dans les
séminaires les rende sensibles aux mille

et une manieres par lesquelles la beauté
nous conduit & Dieu. Ce ne fut que de
haute lutte quun enseignement d’his-
toire de l'art fut introduit dans les sé-
minaires frangais au x1x° siécle. Il serait
dommage que le sens religieux du beau
ne dépende que des heureuses disposi-
tions individuelles du curé i cet égard.

Le spectacle dune église morte est
désolant, douloureux méme. Il ex-
prime dune maniére crue la «culture
de mort» qui triomphe aujourd’hui
dans le déni et l'escamotage. Détail
navrant, sur le mur extérieur du cheeur
de Saint-Nicaise de Rouen, vouée 3 la
vente et 4 la dénaturation, on peut en-
core déchiffrer, dans la crasse une ins-
cription qui était pourtant un hymne a
la vie : «Loué soit le Saint-Sacrement
de lautel, 1638» Un sentiment de
honte m'étreint, tandis que me revient
en téte la remarque de saint Francois
d'Assise devant le sultan d'Egypte :
«’Amour nest pas aimé».

Ily aactuellement deux mouvements
contradictoires en France, lun qui
porte des habitants, croyants ou non,
a se regrouper en associations — voire
A créer des fondations —, 4 se mobiliser
et A rechercher des fonds pour sauver
des églises, lautre, davantage institu-
tionnel et feutré, qui pousse a fermer,
désaffecter, vendre ou détruire des
églises. Soyons vigilants : les aliéna-
tions peuvent aller trés vite et atteindre
une ampleur inégalée depuis la Révo-
lution frangaise, avec les conséquences
que l'on imaginera sans peine pour la
religion comme pour le patrimoine.
A Tannonce de la prochaine mise en
vente de deux ex-églises rouennaises
un agent immobilier a cru spirituel de
lancer une campagne publicitaire dont
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I'image choc est la fagade de la cathé-
drale de Rouen — celle de la série de
tableaux de Monet — enveloppée de
rubans portant la mention « Vendu ».

Une prise de conscience est pout-
tant en cours”". Elle entraine 2 la fois
une réflexion et des initiatives. Selon le
journaliste Benoit de Sagazan, auteur
du site Patrimoine-en-blog, la situation
francaise nlest pas la pire en Europe
et présente meme quelques signes de
relatif optlmlsme 511 y a un siécle, la
voix de Barrés sest fait entendre a la
Chambre des Députés. Quel écrivain
ou homme politique sera aujourd’hui
capable de s'intéresser aux églises et de
patler avec le méme retentissement?
Qu'on aime ou quon naime pas cet
écrivain un peu oublié qui navait jamais
prétendu au rang de Pére de I Eghse, sa
conclusion sonne juste, cent ans aprés :

«Ne ménageons pas notre peine;
nous en sommes abondamment dé-
dommagés par I'honneur de servir
une telle cause, mais faisons des voeux
pour que chaque église trouve un
prétre exemplaire. Tout est 13, comme
au temps des grandes invasions. Il

y a des hommes qui, par la qualité
de leur étre, simposent au respect,
persuadent, arrétent les Barbares,
sen font des auxiliaires. Aux heures
ot lesprit politique est vicié, semble
anéanti, et quand le retour ala barbarie
sannonce par le discrédit ot tombent
les grandes idées, la vertu qui se fait
reconnaitre 3 ses ceuvres devient une
puissance. Cest elle, mieux quaucune
page d'aucun écrivain, qui raménerait
les esprits 4 I'église. Quand je vois des
Francais, ni meilleurs ni pires que leurs
péres, en somme des étres d une excel-
lente matiére humaine, tirer gloire de
dévaster ces beaux édifices de lumiére
et de charité qu'ils sont impuissants &
remplacer, je désire de tout mon cceur
pouvoir causer avec chacun d'eux, et
je ne doute pas que je parviendrais 2
les convaincre tant la cause est aisée,
mais ol les joindre et comment m'as-
surer en eux d'un peu de cette bonne
volonté sans laquelle tout discours est
vain? Alors devant ces églises, ¢a et [a
demi-désertées, demi-écroulées, je me
surprends & murmurer la grande véri-
té, le mot décisif : les églises de France
ont besoin de saints*

Olivier Chaline, né en 1964, normalien, agrégé, marié, trois enfants, membre
du comité de rédaction de Communio, est professeur d’bistoire moderne a
I"Université Paris Sorbonne (Paris IV). Ses travaux portent actuellement sur
I’Europe centrale ainsi que sur la guerre et sur la mer a I"époque moderne.

24 Le 11 octobre 2013, la Fondation du Patrimoine et Patrimoim Environnement
ont organisé a Lille une fort intéressante journée sur « Les églises rurales : Ertat des
lieux et perspectives», voir tiny.cc/patrimoine-environnement ‘93 Un colloque de Ce-
risy-la-Salle (du 26 au 30 mai 2015) a eu pour théme : « Que vont devenir les églises
normandes ?» avec la participation d'ecclésiastiques, de responsables du Patrimoine,
de maires.

25 Benoit de SaGAZAN, «Les églises en France. Ni désolation, ni consolation », Pa-
trimoine et cadre de vie..., op. ctt p. 11-14.

26 Maurice BARRES, op. cit., p. 362‘363.
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Offrez un abonnement de parrainage !

De nombreux centres francophones de formation pour
prétres et religieuses en Afrique et en Asie nont pas les
moyens de sabonner a Communio : aidez-les en souscrivant
un abonnement de parrainage.

Informez-vous aupres de notre secrétariat :
secretariat@communio.fr
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Lavenir du patrimoine ecclésiastique

Notule, en maniére de réaction

au précédent article

Ne savez-vous pas que vous étes un temple de Dieu,

et que I'Esprit de Dieu habite en vous?

Si quelgu'un détruit le temple de Dieu, celui-la, Dieu le détruira.
Car le temple de Dieu est sacré, et ce temple, c'est vous.

1 Corinthiens 3, 16-17

Car la construction que vous étes a pour fondations les apotres et
prophetes, et pour pierre dangle le Christ Jésus lui-méme. En lui,
toute construction s'ajuste et grandit en un temple saint, dans le
Seigneur; en lui, vous aussi, vous étes intégrés a la construction pour
devenir une demeure de Dieu, dans l'Esprit.

Ephésiens 2, 20-22

Simple opinion

jet nettement défini, tech-
niquement informé, il y a quelque
chose d'incongru 4 improviser non
une réponse, mais une réaction — et
a la rédiger surtout a l'optatif. Pire,
le rédacteur de ces modestes lignes
na ni doctrine pratique, ni poli-
tique ecclésiastique A proposer; il
n'est comptable de la gestion d’au-
cun bien d’Eglise et n'a pas la tiche
harassante d'allouer de maigres res-
sources a des chantiers qui plaident
souvent l'urgence.

rés un article précis, a I'ob-
p p

Des églises vendues ou détruites,
cest une réalité extrémement pé-
nible; il est bon d’en parler, pour
que ceux qui peuvent agir le fassent.
Oui, des réalités alarmantes sont
12 : ne serait-ce quau titre de la
conservation du patrimoine, il est
scandaleux que des monuments

importants soient négligés, voire
laissés a I'abandon.

Fautil pour autant dresser un
tableau aussi noir de I'état présent
du patrimoine chrétien en France?
Maintenir vivantes les églises est un
souci constant de tous, clercs aussi
bien que simples fidéles : je ne vois
pas autant de signes de négligence
ou de démission. Avant quun édi-
fice ne soit désaffecté, il faut, d'ordi-
naire, beaucoup de temps.

Le souhait aurait été de réfléchir
A partir de perspectives d'avenir
spirituel : si l'on se focalisait trop
sur I'héritage architectural et his-
torique, on risquerait de manquer
d’imagination.

S
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Tente de l'Alliance et temple de Jérusalem

Un rappel biblique : le christia-
nisme est entre le désert et la Jéru-
salem céleste.

Le Dieu de la Bible n'a longtemps
manifesté durablement sa présence
quau désert, au Sinai, dans la tente
d’Alliance. Le culte qui lui fut don-
né le fut dans des lieux saints qui
se différenciaient des lieux de culte
paiens. Lui bitir un temple n'est nul-
lement allé de soi : projet de David
contrarié par Dieu qui promet une
maison dynastique a4 David, mais
ne lautorise pas 2 lui construire un
édifice, le Temple n'est réalisé que
par Salomon. Il faudrait reprendre
pas A pas toute la théologie qui s'éla-
bore au Second Livre de Samuel puis
au Premier Livre des Rois. Les livres
saints racontent la grande affaire que
fut la construction du temple. Tout
d’abord les réticences des prophétes :
le culte de Dieu ne doit pas souffrir
assimilation avec les cultes paiens;
la liberté de Dieu demeure intacte.
Lorsque Salomon paracheve le cycle
et que la plénitude de la présence de
Dieu est assurée i cet édifice dont
les détails de la construction et le
luxe ont été si abondamment dé-
crits, le roi a une singuliére appari-

tion (Premier Livre des Rois, 9, 2-9).
Le temple, aussitot bati, est compris
par Salomon comme passible d'une
destruction humiliante : si le peuple
abandonne la loi, ce temple devien-
dra «la risée de tous les peuples»
(Premier Livre des Rois, 9, 7).

Second rappel, encore plus succinct
que le précédent : méme aprés I'In-
carnation, l'inscription du culte nou-
veau dans des bitiments ne fut nul-
lement prioritaire. Clest A partir de
la réalité de foi que senvisage notre
installation. Je ne reprends pas ici en
détail ce que chacun connait : cest
le Christ lui-méme qui est le temple
nouveau, et le corps des fidéles,
I'Eglise, est un temple spirituel. Et
saint Paul traite surtout du temple
intérieur : il ne dit rien du batiment
ot le culte est célébré,

Notre rapport a l'installation est
donc double : nous vivons bien ici,
mais comme citoyens des Cieux.
Nous ne cessons de nous dire en
voyage, en pélerinage. Ce sont les
chrétiens qui font I’Eglise, non les
murs qui font les chrétiens, pour
reprendre un mot souvent cité,

Vision spirituelle et institutionnalisation :
ascese cistercienne et huttes franciscaines

Comment l'idéal chrétien de vie
s'incarne-t-il dans une architecture,
ou comment saccommode-t-il des
architectures que I'histoire lui im-
pose?

Ily a, bienstir d'admirables ceuvres
antiques, il y a les fastes clunisiens
ou gothiques, etc. Sans souci de
mise en perspective historique, je
cite des lieux qui foudroient qui les
visite : Vézelay, Moissac, Talmont
sont autant de merveilles. On en
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pourrait citer bien d’autres, ou ac-
cumuler les textes qui disent des
conversions grice i l'expérience de
pareils lieux.

Centrons-nous sur deux exemples
de vie religieuse qui ont eu des
traductions  architecturales tres
diverses, parfois déconcertantes.
Deux vigoureuses approches qui
aident i réfléchir i l'institutionna-
lisation. Elles nous aident 3 mieux
repérer comment l'idée spirituelle
s'incarne.

Sous I'impulsion de saint Bernard
de Clairvaux, toute une théologie se
traduit dans une architecture. Tel
qu'il le modele, le cloitre cistercien
est strict, l'église est dépouillée.
Bernard propose A ses fréres moines
un idéal ascétique, un renouveau par
une retraite 3 I'écart des centres, Ce
nlest pas nécessité due  une pauvreté
économique : 3 en croire 'historien’,
les monastéres cisterciens ont cofité
cher. Souvent, cest tout un paysage
qui a été remodelé pour accueillir
un type précis de vie, donc d'archi-
tecture. Saint Bernard poursuit un
but qu'il se fixe, la quéte monastique
telle qu'il la congoit pour ses fréres.
Pour vivre de Dieu dans un esprit
qui se veut radicalement plus dé-
pouillé qu'a Cluny — et qui passe, 2
l'occasion, par une polémique viru-
lente avec les clunisiens —, un certain
nombre de déterminations émer-
gent, que Bernard veut imposer.
Elles sont parfois sans lendemain :
sa guerre contre les images vaines

1 Georges Dusy, Saint Bernard — Lart
cistercien, A.M.G., 1976, page 96.

2 Olivier BouLnois montre excel-
lemment ce paradoxe dans Au-deld de

sera perdue, sa passion aniconique
sera submergée par lattrait des or-
nements chez ses fréres”. Tel cha-
pitre, en 1157, exige des clochers en
bois, de dimensions modestes ; mais
par la suite, ils seront bitis en dur.
Dans cette perspective, larchitec-
ture est elle aussi pensée, mais elle
nest pas premiére. Cest l'intuition
spirituelle qui guide l'organisation
matérielle et conditionne l'architec-
ture. Saint Bernard sut mobiliser
de grands moyens au service de sa
vision — dans une société il est vrai
bien plus accueillante 2 la foi.

Saint Francois d’Assise : 1a en-
core entre un idéal de pauvreté et
son inscription dans des structures
inattendues au fondateur. Parmi les
tout premiers actes de sa conversion,
Francois semploie 4 réparer une
chapelle — clest l'occasion ot éclate
le conflit avec son pére. Il comprend
vite que cette tiche concréte nlest
quun signe dune ambition plus
haute : soutenir I'Eglise. La suite est
paradoxale : lui-méme se propose un
idéal érémitique jusqu'a la fin de sa
vie, cependant que, sous son regard
probablement incompréhensif, les
fréres mineurs voient frapper a la
porte de l'ordre jusqu'a des maitres
en théologie et que, trés vite, I'insti-
tutionnalisation se met en marche.
Il meurt vétu et protégé du seul
mur de sa tunique rapiécée, et re-
oit (bien involontairement, n'en
doutons pas) I'hommage ambivalent
que frére Elie de Cortone, vigou-
reux bitisseur, lui donne en faisant

'image, «Bernard de Clairvaux, ou
I'écrit contre Ilmage», Seuil, 2008,

pages 105-114.
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déposer son corps, peu dannées
aprés ses mort et canonisation, en ce
qui deviendra I'église inférieure de
l'actuelle basilique d’Assise. Cette
démarche choque si fort certains
fréres mineurs que le corps doit étre
transporté nuitamment. La basi-
lique qui s'édifiera au-dessus sera le
chef d'ceuvre que nous connaissons.
Et les diverses branches des francis-
cains seront bitisseuses — peut-étre
d'une maniére assez étrangére aux
intuitions initiales du fondateur. En
somme, une dialectique paradoxale
sest jouée : celui qui se proposait la
pauvreté la plus radicale, une sorte
de dépossession absolue, a été inséré
dans des médiations institutionna-
lisantes dont il se défiait beaucoup,
quen tout cas il ne souhaitait pas
vivre lui-méme. L'intensité de l'in-
tuition spirituelle a écé la puissance
motrice d'une histoire dont les péri-
péties historiques ont été multiples.

Jai mentionné deux exemples as-
cétiques car il est plus aisé d'y lire
le dynamisme qui informe toute la
réalité qui en découle — et qui par-
fois débouche sur un retournement
imprévu, lun ayant initialement
envisagé les seuls abris de huttes de

branchages, architecture trés tran-
sitoire avant des développements
immenses. Ce sont deux projets de
vie qui ont guidé I'architecture créée
pour réaliser cette vie. On aurait
pu sonder d’autres exemples histo-
riques et donc d’autres rapports dia-
lectiques; dautres ordres religieux
ont été indifférents a l'architecture :
ainsi, au coeur du x1r* siécle, les
Fréres du sac; aujourd hui les Frater-
nités monastiques de Jérusalem oc-
cupent des lieux qui leur sont loués
ou attribués. Inutile de proposer un
panorama complet, la lecon s'im-
pose : raisonner A partir des commu-
nautés, paroissiales en 'occurrence,
et aborder les problemes patrimo-
niaux A partir des possibilités de la
vie chrétienne, A partir de I'intuition
de ce qu'il y a 4 vivre. Certes, il est
souvent bien plus difficile d'aména-
ger des lieux antérieurement pensés
pour d’autres projets, d’autres cit-
constances, d’autres acteurs sociaux
— ce qui est plutdt notre probléeme
présent, I'Eglise de France étant hé-
ritiére d'un patrimoine multiforme
qui va de constructions carolin-
giennes a un vingtieme siecle encore
fécond en édifices.

On demande des propheétes pour dire l'avenir

Le signataire des présentes lignes
a scrupule 2 risquer un diagnostic
— surtout alors que la revue pré-
pare un cahier complet (2016-4) sur
I'évangélisation dans les grandes
villes. Une prise de conscience tou-
tefois s'impose pour apprécier les
problémes patrimoniaux sous un
juste éclairage. La discordance entre
la France encore fortement rurale

d’ily a un demi-siécle et la France de
la mondialisation en 2016 aboutit 4
un écart maximum. Cela peut nous
rendre nostalgique, mais cest ce 2
partir de quoi il faut réfléchir. Dans
tel ou tel territoire qui était d'in-
tense pratique traditionnelle, nous
avons connu encore, aux environs
de 1970, des assemblées villageoises
dans un climat de quasi unani-
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misme religieux : le méme curé, ina-
movible depuis plusieurs décennies,
connaissait A peu prés tous les habi-
tants du territoire rural. Les sché-
mas les plus élémentaires étaient en
place, vivants : |'église et son clocher,
la mairie, I'école et le café autour de
la place du méme village.

Cette géographie a été violem-
ment bousculée. Si la structure
symbolique du village garde encore
quelque validité dans I'imaginaire,
la réalité de nombre de territoires
est tout autre. Laffiche électorale
de Frangois Mitterrand en 1981
comportait un clocher villageois :
c'était il y a trente-cing ans. La so-
ciologie actuelle réelle, cest celle
des banlieues (et il faut bien un
pluriel de disparité), de la rurba-
nisation : désertification parfois
totale d’espaces ruraux tradition-
nels, sclérose des centres-villes his-
toriques — ou leur muséification —,
développements péri-urbains en
réseaux, influence d'une globalisa-
tion économique et culturelle qui
se ressent partout.

On me rapportait que tel évéque
francais s'était vu conseiller par
un ardent charismatique (d'origine
étatsunienne) d’abandonner sa ca-
thédrale historique, et de batir a
neuf, en périphérie, cathédrale et
centre ecclésial autour, adaptés a la
vie moderne : accés en voiture, salles
de réunion, garderies, etc. Jusquolt
ce visionnaire tenait-il  son projet ?
Du moins I'anecdote pose-t-elle des
questions peu pensées : quel rap-
port au territoire, pour des chré-
tiens aujourd’hui? Dans des uni-
vers neutralisés par la vie urbaine, il

edent article

est gratifiant d’entendre les cloches
de sa paroisse : 'on a grand plaisir,
de son bureau, i étre ainsi inter-
pellé avant la messe du soir. Mais,
trois étages plus bas, sur cour, 'on
n'en entendrait pas une note. Dans
un méme immeuble parisien, com-
bien de confessions religieuses dif-
férentes ? Et qulest-ce que I'idéal de
vie d'une paroisse entre emprises
autoroutiéres, barres HLM et ban-
lieue pavillonnaire ?

La muséification des centres-villes
dépasse les problemes ecclésias-
tiques dont nous traitons. Venise
est-il le paradigme auquel sont
voués les cceurs historiques des
métropoles européennes? Un es-
pace méticuleusement entretenu,
prét a la photographie, ol un petit
nombre de personnes réellement
fortunées peuvent vivre? Lhy-
per-centre de Paris se rapproche de
ce schéma. Une sorte de théatre réel
d’ot1 I'humble vie commune, popu-
laire, a été chassée? Et aujourd’hui,
une part considérable des jeunes
ménages vit en périphérie, dans ces
banlieues diverses, structurées se-
lon d’autres principes que le village
traditionnel qui reste encore en nos
représentations. Ou allons-nous
connaitre une nouvelle densifica-
tion des centres urbains? Certains
la théorisent, veulent la promouvoir.

Parmiles données du présent,ilya
aussi cette géographie humaine qui
fait réfléchir a l'utilisation des res-
sources disponibles. Les questions
patrimoniales sont importantes,
mais il faut éviter de trop les pri-
vilégier. Quel juste équilibre entre
l'attachement aux vieilles pierres, la
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mission de conserver des témoins nous trouvons? Je crois qu'il faut
vivants d'une histoire trés richeetla  tout d’abord raisonner A partir de
réalité présente des paroisses catho-  ce que sont les hommes, méme si je
liques en France, telle quest la si-  vibre et m'émeus 4 la vue de joyaux
tuation sociale et politique ott nous  architecturaux toujours vivants.

Serge Landes enseigne la philosophie en classe préparatoire aux écoles de
commerce & Saint-Jean de Passy, a Paris. Marié, quatre enfants. Rédacteur en
chef de I’édition francophone de Communio de 2001 d 2015, il en est actuellement
directeur de la rédaction.

Post-Scriptum tire des journaux et dépéches AFP

Dans le climat actuel d'indifférence religieuse, ou de neutralisme laic volon-
tiers agressif, les chrétiens ont peut-étre oublié que l'architecture religieuse est
enjeu de pouvoir aux yeux de nombreux Etats.

La Russie batit une cathédrale orthodoxe A Paris, sur un site enviable : les
bulbes dorés seront visibles de loin puisque I'édifice est implanté au bord de
la Seine, 4 proximité des Invalides et non loin de la Tour Eiffel. Architecte :
Jean-Michel Wilmotte. L'inauguration est annoncée pour octobre 2016, Cer-
tains surnomment ironiquement |'édifice, SaintVladimir, mais la cathédrale
devrait étre dédiée 2 la Sainte Trinité. On sait aussi la grande attention portée
par le gouvernement russe aux édifices orthodoxes sis en France : 4 la suite dun
long combat judiciaire, il a ainsi récupéré (décembre 2011) la cathédrale ortho-
doxe de Nice, amplement rénovée depuis (I'édifice vient de rouvrir, le 19 janvier
2016, aprés deux années de travaux).

Selon le Figaro du 22 février, un millier d'ouvriers chinois construit 3 Alger ce
qui, 2 la pose de sa premiére pierre par le Président Abdelaziz Bouteflika, le 31
octobre 2011, était annoncé comme la troisiéme plus grande mosquée du monde
(apres celles de La Mecque et Médine) Djamaa el-Djazair. Congue par des archi-
tectes allemands, elle comprendra une salle de priére géante, un minaret culmi-
nant A plus de 260 métres, etc. Cofit estimé : environ 4 milliards deuros (des
journalistes algériens polémiquent A ce sujet). Chacun sait aussi combien I'accés
aux lieux saints de I'Islam est I'objet d‘attentions politiques intenses.

Daesh ou I'Etat islamique, comme l'on voudra l'appeler, a fait non seulement
sauter divers monuments paiens a Palmyre (Syrie), mais, ce qui a été beaucoup
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moins répercuté, a pris soin, fin 2015 ou début 2016, de détruire & Mossoul
(Irak), ce qui était I'un des plus vieux monastéres chrétiens du monde arabe :
Saint-Elie, bati il y a environ 1400 ans, lieu de pélerinage important. La volonté
d’éradiquer toute trace d'une présence religieuse antérieure a I'Islam est écla-
tante : les photographies satellitaires ne laissent aucun doute sur le fait que I'édi-
fice a été rasé jusquaux fondations.

Revenons a'hexagone. Quand les pierres attirent des fidéles et que l'on craint
des terroristes, des patrouilles sont déployées. Suite aux attentats du 13 no-
vembre 2015, d'assez ordinaires paroisses de Paris ont vu, en la soirée de Noél
2015, le spectacle de soldats armés censés assurer la sécurité des fideles. Parfois,
tels les carabiniers d'Offenbach, ils sont arrivés en retard, bien apreés que la foule
était rentrée a la maison. Méme pour qui est habitué A croiser chaque jour en
pleine gare des parachutistes doigt sur la gichette, cela laisse songeur le parois-
sien qui navait jamais imaginé vivre pareille scéne.

Désormais, 2 chaque Avent, la présence de créches dans des lieux publics pro-
voque débats, textes, recours devant les tribunaux, jugements, appels. Cela de-
vient un motif récurrent o1 sexpriment divers esprits, dont l'un extrémement
laiciste, une variante que je me permettrai de désigner comme éradicationniste :
elle voudrait effacer de l'espace public tout signe religieux. Cet esprit raserait
les clochers, interdirait les bijoux en forme de croix? Irait-il jusqu'a interdire la
vente de croissants que des légendes interprétent politiquement et les remplacer
par des brioches laiques ? Mais de quelle forme, alors, car toute figure est sus-
ceptible de porter symbole ?

Au sommet du Mont Saint-Michel (environ 4 170 métres au-dessus de la mer),
l'archange terrassant le dragon, ceuvre d’Emmanuel Frémiet, doit prochaine-
ment étre redoré : on sattend A une affluence touristique exceptionnelle pour
la dépose de la statue, spectaculaire, par hélicoptére. L'ceuvre de Frémiet est
singuliere, son inspiration était souvent assez éloignée de la foi catholique, mais
je me réjouis que son Archange puisse signaler clairement aux foules vers quoi
tend la Merveille.
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En écho a lanneée de la vie consacree, qui s'est achevée le
2 février 2016, Communio poursuit la réflexion initiée dans
le numeéro 2015-5 sur les divers visages de la vie consacree
dans l'Eglise daujourd’hui*. Lhistoire des Dominicaines Mis-
sionnaires Adoratrices, fondées au Québec en 1945, témoigne
ainsi des defis que la vie religieuse a du relever au milieu des
mutations culturelles et religieuses qui ont margue les socie-

tés occidentales au xxe siecle.

« Entre nouveauté et tradition » —
Les Dominicaines Missionnaires Adoratrices

e 30 avril 2015, au coeur de
I’Année de la Vie consacrée,
la congrégation des Dominicaines
Missionnaires Adoratrices, née 2a
Québec (Canada) a l'aube de la deu-

xieme moitié du xx° siecle, fétait ses

70 ans. Encore relativement jeune,
cette Congrégation senracine tou-
tefois dans la longue tradition de
I'Ordre des Précheurs qui célebre en
2016 les 800 ans de son approbation

par I'Eglise.

Un peu d'histoire

Clest dans le quartier Saint-Roch
de la ville de Québec que la Pro-
vidence a suscité celle qui devait
donner naissance i cette nou-
velle Congrégation. Julienne Dal-
laire (1911-1995) vient d'un milieu
humble, laborieux et trés chrétien.
Des son jeune age, elle est habitée
par une vie spirituelle intense. A
partir de sa premiére communion 2
I'Age de cinq ans et demi, un amour
profond pour le Christ présent dans
I'Eucharistie devient le centre de sa
vie.

A douze ans, méditant devant le
Saint Sacrement l'évangile de la
rencontre de Jésus avec la femme
de Samarie (Jean 4, 7 ss.), Julienne
apprend du Seigneur que le don de
Dieu, cest lui dans I'Eucharistie.
Plus tard, elle est saisie par la parole
de Jésus : «Mon Pére cherche des
adorateurs ». Elle y découvre comme
un appel 2 aider le Christ 3 trouver
pour le Pére des adorateurs «en es-
prit et en vérité ». Elle comprend que
cest lui, Jésus, le Fils incarné, « qui est
le seul vrai adorateur du Pére et que
nous sommes adorateurs en lui et par

* Voir dans Lexamen de Conscience, Communio, 2015- 5, Dossier : La vie consacrée,
les articles de P. RarFIN, « Huit cents ans de vie dominicaine », p.87 et E. VET6, « La
vie consacrée au défi de la mixité et de la communion des états de vie - L'exemple du
Chemin neuf », p.95.

1 Voir, Mére JULIENNE DU ROSAIRE, Discours aux amis du Sacré-Ceeur, 20 juin

1974, Archives DMA.
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lui, que le premier battement de son
Ceceur, son premier souflle de vie fut,
non pas son premier acte d’adoration,
mais le commencement d'une adora-
tion qui ne devait jamais finir" ».

A travers ce cheminement, Ju-
lienne se sent appelée A la vie reli-
gieuse. A dix-sept ans, elle entre
chez les Franciscaines Mission-
naires de Marie. Cependant, sa
santé se détériore et elle doit quitter
la Congrégation. Quelques années
plus tard, elle est admise dans une
communauté enseignante, mais
elle réalise que ce genre de vie ne lui
convient pas. Finalement, apres plu-
sieurs démarches infructueuses, elle
est acceptée chez les Dominicaines
de I'Enfant]Jésus, une congréga-
tion de fondation québécoise. Nous
sommes 2 |'été 1940.

Clest 1a qulelle fait la rencontre de
saint Dominique, reconnaissant en
lui «son» pére, un pére qui lui de-
mande des Dominicaines Mission-
naires Adoratrices. La Vierge du
Rosaire lui indique également quun
jour, elle portera le nom de «Ju-
lienne du Rosaire ».

Mais nouvelle épreuve de santé;
quelques semaines aprés son entrée,
un accident alimentaire la conduit
au seuil de la mort et elle doit re-
tourner dans sa famille. Pourtant,
au moment ol toutes les portes se
ferment et l'obligent A sacrifier ses
aspirations les plus chéres, une autre
porte souvre avec la rencontre du
chanoine Cyrille Labrecque, théolo-

gien spirituel chevronné et tertiaire
dominicain, qui devient son direc-
teur spirituel.

Julienne entre dans I'étape la plus
cruciale de sa vie. Elle traverse une
période de grandes purifications et
d’illuminations importantes ol Dieu
la fait entrer encore plus profondé-
ment dans son mystére. Le Jeudi
saint, 2 avril 19427, elle vit une expé-
rience intense de la derniére Céne, y
découvrant I'immense amour avec le-
quel Jésus se donne dans I'Eucharis-
tie. Six mois plus tard, elle saisit com-
ment, dans le Coeur du Christ nous
donnant I'Eucharistie, toute la Tri-
nité est présente et agissante — trois
Ceceurs dans un Ceeur — et que la se
trouve le résumé de tous les mystéres
de notre foi. LEsprit Saint lui com-
munique ainsi ce qui sera le centre
de sa spiritualité. Elle comprend en
méme temps que si quelquun ho-
nore dune facon particuliére cet
acte d'amour de Jésus nous donnant
I'Eucharistie, le Seigneur l'introduira
dans son Ceeur pour la faire vivre de
sa vie, une vie d'amour’.

Par la suite, Julienne recoit d'autres
lumiéres de sorte qu'il devient de plus
en plus évident, tant pour le chanoine
Labrecque que pour elle, que le Sei-
gneur veut la fondation d'une nou-
velle Congrégation religieuse. Elle
comprend que cette communauté
aura comme mission « de former une
génération d'dmes toutes dévouées 2
I'amour de Notre-Seigneur dans son
Eucharistie, amour quelles honore-
ront sous le vocable de “Ceeur Eucha-

2 Voir Julienne DALLAIRE, 2 avril 1942, Archives DMA

3 ibid.



« Entre nouveaute et tradition »

ristique de Jésus™” ». Clest ainsi que le
30 avril 1945, avec l'autorisation et la
bénédiction de l'archevéque de Qué-
bec, le cardinal Jean-Marie Rodrigue
Villeneuve, OMI, I'Institut prend
naissance. Trois ans plus tard, le 7
octobre 1948, il est érigé canonique-
ment sous le nom de Dominicaines
Missionnaires Adoratrices. La fon-
datrice devient officiellement Meére
Julienne du Rosaire et la direction
de la nouvelle Congrégation lui est
confiée.

La Congrégation se développe pro-
gressivement : construction de la
maison mere — le Cénacle du Coeur
Eucharistique —, laquelle est inaugu-
rée en 1952 ; ouverture des premieres
missions, dabord chez les autoch-
tones du nord-ouest de 'Alberta en
1955, puis départ pour le Pérou en
1962 et enfin pour Haiti en 1967.

Dés le début, le caractére contem-
platif et apostolique des Domini-
caines Missionnaires Adoratrices se
dessine nettement, toujours dans le
but de permettre aux sceurs de vivre
identifiées au Christ eucharistique
dans le don de lui-méme au Pére,
pour la vie du monde. La liturgie,
qui trouve son sommet dans la cé-
lébration eucharistique, actuali-
sation du seul véritable Sacrifice
d’adoration, celui du Christ sur la
croix, de méme que l'office choral,

cher 3 la tradition dominicaine,
rythment chaque journée. L'oraison
silencieuse est au cceur de la vie de
chaque sceur. Quant A la dévotion
a la Vierge du Rosaire, elle occupe
une place privilégiée dans la spiri-
tualité de la communauté.

A la maison mére, dans le prolon-
gement de la célébration eucharis-
tique du matin, les sceurs se suc-
cédent devant le Saint Sacrement
jusquapres les Vépres, pour adorer le
Christ, et surtout se laisser entrainer
par lui dans son adoration du Pére
et de toute la Trinité : mouvement
qui est au cceur de la spiritualité de
la Congrégation. Dans les petites
maisons, quelques heures d’adora-
tion ouvrent la journée et des laics se
joignent réguliérement aux sceurs.

Une vie communautaire intense
et fraternelle, typiquement do-
minicaine, est primordiale pour
les Dominicaines Missionnaires
Adoratrices. Dans ses nombreuses
conférences, la fondatrice insistera
souvent sur l'importance de rela-
tions simples, amicales et chaleu-
reuses entre les sceurs. Elle veut
faire saisir ainsi & quel point une vie
communautaire ol régnent 'amour
et la miséricorde constitue un té-
moignage évangélique important,
spécialement pour une congrégation
centrée sur |'Eucharistie.

La jeune Congrégation devant les
mutations de la société québécoise

La naissance et le développement
de ce nouvel Institut, surtout durant

4 Ibid.

ses premiéres années, coincident
’ 7 3 4
avec l'entrée progressive du Québec
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dans une ére de mutations sociocul-
turelles et religieuses qui aboutit, en
1960, A ce quon appelle «]la Révolu-
tion tranquille ». S'instaure progres-
sivement dans la société une nette
séparation entre 'Etat et I’Eglise ca-
tholique — jusque-13, trés puissante.
Le catholicisme québécois est affec-
té, entrainant chez un bon nombre
de personnes une désaffection par
rapport 2 la foi et A la pratique re-
ligieuse. L’Eglise subit une lente
érosion du nombre des vocations re-
ligieuses et sacerdotales, diminution
qui saccélére encore davantage apres
le concile Vatican II. Pour les Domi-
nicaines Missionnaires Adoratrices,
cette diminution joue évidemment
sur sa capacité d’'expansion.

Par contre, certaines évolutions sont
positives pour la Congrégation, sut-
tout 2 la suite du Concile. Ainsi, ses
membres peuvent plus facilement,
en tant que femmes et religieuses, se
consacrer 4 des formes dapostolat
plus spécifiquement dans la ligne de
la mission dominicaine « au service de
la foi et consacrée au salut des imes
par “I'évangélisation de la parole de
Dieu”"», et en particulier par lan-
nonce du «mystére de foi concentré
dans le Christ eucharistique et célé-
bré 4 1a table de la Parole et du Pain® ».

A la suite du Concile, la fondatrice,
qui a toujours voulu et pris les moyens
pour que sa communauté regoive une
formation doctrinale sérieuse, oriente
plusieurs de ses sceurs vers une for-
mation théologique supérieure. Elle

5 C
6 Ibid.

7 Voir ibid. C. 76.
8

voit aussi 4 engager la Congrégation
dans des formes d’apostolat plus di-
rectement évangélisatrice : catéchése,
éducation de la foi, pastorale parois-
siale et scolaire, formation A l'adora-
tion, enseignement de la théologie,
prédication sous diverses formes (re-
traites, animation de sessions). Les
sceurs sont ainsi plus explicitement
reconnues en Eglise comme évan-
gélisatrices et «animatrices eucha-
ristiques du Peuple de Dieu’ ». Elles
ne délaissent pas pour autant les
autres engagements caritatifs exercés
jusque-1 en réponse A des besoins hu-
mains et sociaux.

Cependant, quels que soient les
types dapostolat assumé par les
sceurs, Mére Julienne insiste tou-
jours sur la primauté du témoignage
damour par une présence simple,
chaleureuse et cordiale aux per-
sonnes, témoignage dont elle donne
elle-méme l'exemple jusqu’a la fin de
sa vie. En 1975, lors d'une rencontre
avec ses soeurs, répondant a2 une
question sur la maniére dont elle
avait entrevu la mission apostolique
de la Congrégation, elle dit :

[...] qwon soit des tisons damour,
Cest ce que je voyais. Je ne voyais pas
tellement des ceuvres concrétes, mais
jai vu quon serait [...] un témoignage
d’amour d'abord en soi-méme : aimer
le monde dune facon individuelle,
personnelle, au point de s'immoler per-
sonnellement pour le salut du monde.
Cela, cest a la base d’une véritable
flamme eucharistique®.

onstitutions des Dominicaines Missionnaires Adoratrices, C.1.
i

Mere JuLIENNE DU ROSAIRE, Rencontre missionnaire, mars-avril 1975, Archives DMA.
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Autre découverte importante : 2 la
fin des années soixante, a la lecture
des documents du concile Vatican II,
Meére Julienne du Rosaire est profon-
dément impressionnée en constatant
a quel point le culte et la spiritualité
eucharistiques qui lui ont été inspi-
rés rejoignent la pensée conciliaire.
Elle découvre entres autres com-
ment la présentation quon y fait de
I'Eucharistie comme centre, source
et sommet de la vie chrétienne et de
son apostolat’, de méme que l'impor-
tance accordée au sacerdoce baptis-
mal des fidéles”, rejoint sa propre vi-
sion d'une spiritualité eucharistique
unifiée et englobante, dynamique et
rayonnante.

Clest quelle voit 'Eucharistie es-
sentiellement comme ce don de Dieu
qui, au Jeudi saint, jaillit du Ceeur du

La naissance progressive

Dés 1964, des gens de la région de
Québec sapprochent de la commu-
nauté pour s'initier A la spiritualité
du Ceeur Eucharistique. Nait alors
une fraternité qui, depuis lors, réunit
des personnes qui veulent célébrer et
adorer ensemble, les jeudis soir.

Diautres gens manifestent le désir
de former une famille spirituelle avec
la Congrégation, les diverses entités
assumant i leur maniére la méme
spiritualité et la méme mission. En
1978, une fraternité laique, la Frater-
nité Dominicaine Missionnaire Ado-
ratrice, voit le jour. Quelques années

Christ sous la poussée de son amour.
Cet acte d'amour, toujours vivant et
agissant, se perpétue dans l'espace
et le temps A travers le ministére de
I'Eglise — le sacerdoce ministériel
— permettant ainsi au Christ de re-
joindre les générations successives
pour les unir A sa vie intime d’Adora-
teur du Pére et de Sauveur du monde.
Nous retrouvons cette perspective

namique dans une lumiére recue
dynamique d I ¢
par Meére Julienne en 1958 :

La terre est comme un autel im-
mense; il n’y a quw'un prétre : le Christ,
et le Christ fait entendre les battements
de son Ceeur produisant toujours le
méme acte damour qui le pousse a
s'immoler pour la gloire de la Sainte
Trinité et a se donner aux hommes
par la communion, afin de les unir 4
ses adorations et & ses louanges™.

d'une famille spirituelle

plus tard, surgit un regroupement
sacerdotal, les Prétres du Coeur Eu-
charistique. Puis, en 1992, le mouve-
ment des Familles Eucharistiques est
fondé; il répond au besoin de jeunes
couples assoiffés de spiritualité, dé-
sireux de vivre et de témoigner de
l'amour eucharistique dans leur vie
familiale, sociale et professionnelle.

A Saint-Paul en Alberta, une Fra-
ternité eucharistique poursuit ses
activités avec I'appui «2 distance » de
la Congrégation, les sceurs ayant da
quitter ce milieu apostolique en 2013.
Enfin, au Pérou, des laics sont initiés

9 Voir Christus Dominus 30; Ad Gentes 9, Presbyterorum Ordinis 5,14, Lumen Gen-

tium 11, Sacrosanctum Concilium 10.

10 Voir Apostolicam Actuositatem 3, Lumen Gentium 9-11, 26, 34, Ad Gentes 15, SV 14

11 Archives DMA.
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A cette spiritualité et cheminent de
diverses fagons avec les sceurs.

Le 6 janvier 1995, féte de I'Epipha-
nie, une page importante de 'histoire
de la Congrégation est tournée avec
le déces de la fondatrice. Chose cu-
rieuse, trois jours avant son départ,
Meére Julienne dit 3 une de ses sceurs :

Cest assez drole ce que je vis cette année
a propos des Mages : cest comme si je les
voyais venir, cest comme si je les guidais,
comme si je les aidais & marcher dans la
droite ligne vers le berceau de Jésus... Il
Yy en a encore des mages en route cette an-
née, je les vois. .. et ils viennent de loin,
loin de Jésus. Létoile de la foi se réveille
en eux. Ils vont la suivre et reconnaitre
Jésus, Ladorer, lui offrir des présents'®.

La suite confirme cette intuition,
puisque des foules se pressent autour
de sa dépouille; trés rapidement, on
lit dans les journaux et dans la corres-
pondance : « Remerciements & Mére
Julienne du Rosaire pour faveurs ob-
tenues» ou formules analogues. La
réputation de sa sainteté, déji acquise
avant son déceés, ne fait que croitre
aprés sa mort, ce qui améne des per-
sonnalités ecclésiastiques et un grand
nombre de fidéles A souhaiter I'ouver-
ture de sa cause de béatification et de
canonisation. Le procés diocésain,
s'étant terminé le 7 février 2010 sous
l'autorité de l'archevéque de Québec
d’alors, le cardinal Marc Ouellet, la
cause est formellement introduite 3
Rome en avril de la méme année et
poursuit toujours son cours,

Un «aujourd’hui» humble, mais engagé

Et I'histoire continue; la Congré-
gation qui demeure petite, poursuit
trés simplement son chemin au coeur
dun monde qui nest pas moins en
mutation qu'il ne I'était en 1960.
Pour le Québec, la crise religieuse
sest creusée encore davantage, ce
qui lance un défi A la communauté
pour une participation encore plus
intense 2 la nouvelle évangélisation
malgré le petit nombre de sceurs.
Litinérance dominicaine marque de
plus en plus son apostolat; des sceurs
sont demandées réguliérement, tant
dans le diocése de Québec quail-
leurs, pour des prédications, des ses-
sions, de I'animation, etc.

12 Archives DMA.

Au Pérou, la communauté, insé-
rée depuis de nombreuses années a
Comas, un «pueblo joven™ » proche
de Lima, y est toujours treés engagée,
surtout dans des activités de pasto-
rale, d’animation et d’éducation de la
foi auprés des jeunes, ainsi que dans
le partage avec les gens du milieu.

Une deuxiéme maison pour la for-
mation religieuse a été fondée en
2006 2 Chaclacayo, prés de Lima. La
aussi, souvent en communion avec
leurs consceurs de Comas, les sceurs
exercent un apostolat itinérant par
diverses activités d’évangélisation
et d'animation. L'une d'entre elles
enseigne la théologie au grand sé-

13 Regroupement de personnes défavorisées ayant fait |'invasion de terrains incultes
group p Y

autour de la capitale pour sy installer.
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minaire du diocése de Chosica et ré-
pond réguliérement a des demandes
pour des entretiens ou des retraites.

Malgré la petitesse de la Congré-
gation, il est quand méme surpre-
nant de voir comment le message
d’amour eucharistique qui lui a été
confié fait son chemin et cela, de
multiples fagons. Dans cette pers-
pective, quelques livres contenant
des enseignements de Mere Ju-
lienne du Rosaire ont été publiés et
suscitent beaucoup d’intérét. Clest
le cas, entres autres, d'un fascicule
sur 'adoration, lancé a 'occasion du
49° Congres eucharistique interna-
tional de Québec en 2008, traduit
en quelques langues et qui demeure
en constante demande, non seule-
ment au Canada, mais aussi ailleurs.
Diautres publications et études de-
vront étre envisagées, car il est cer-

tain que la richesse de l'enseigne-
ment de Mére Julienne mériterait
d’étre encore mieux connue. Les
paroles du cardinal Marc Ouellet,
A l'occasion de la célébration de l'ou-
verture du proces diocésain de la
cause de canonisation de la Servante
de Dieu le 14 septembre 2008, sont
un encouragement en ce sens :

Lintérét de I'Eglise pour Mere Ju-
lienne du Rosaire concerne certaine-
ment I'béroicité de ses vertus et la per-
fection de sa charité. Mais il déborde
ce cadre, car Meére Julienne offre a
UEglise un développement doctrinal
original de la piété eucharistique, dont
il faut examiner la valeur et la portée.
En plus de la sainteté de vie, je ne se-
rais pas surpris qu'on reconnaisse chez
elle un charisme doctrinal autour de la
dévotion au Ceeur Eucharistique™.

En marche vers demain

La mission se poursuit avec l'ap-
port de quelques nouvelles candi-
dates, peu nombreuses il est vrai,
mais ferventes et engagées, qui
proviennent de divers horizons
culturels. Chez toutes habitent une
soif spirituelle profonde, un désir
de vie communautaire intense et
un courage apostolique devant un
monde plein de défis, ce monde qui
est quand méme «le leur » et qulelles
voudraient rejoindre afin daider les
gens a découvrir le visage damour
du Christ et sa présence agissante au
cceur de leur vie, en particulier par
I'Bucharistie.

Ces quelques jeunes religieuses
sont des dons précieux a la Congré-
gation et 4 I'Eglise. Lorsque nous les
interrogeons sur ce qui les rejoint
dans la spiritualité et la mission
de la Congrégation, leurs réponses
reviennent presque toujours a dire
qu'il sagit d'une spiritualité qui les
aide 3 vivre au quotidien leur grice
baptismale, dans une relation pro-
fonde avec le Christ et spécialement
avec son Ceeur en acte de don. Ma-
nifestant une soif de vivre unies aux
sentiments de ce Ceeur, elles expri-
ment en méme temps le besoin d’en-
trainer les autres i faire de méme.
Car elles percoivent bien qu'il sagit

14 Relevé de l'enregistrement de I'homélie du cardinal Ouellet, Archives DMA.
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d’une spiritualité ouverte a tous et
qui sadapte A toutes les vocations et
situations humaines.

Pour toute la Congrégation, et en
particulier pour ces jeunes généra-
tions, que réserve l'avenir? Comme
pour toute I'Eglise, les Domini-
caines Missionnaires Adoratrices,
ainsi que les membres de leur famille
spirituelle, cheminent dans la foi et
l'espérance. Les sceurs sont toujours
habitées par une conviction, celle de
l'urgence de faire connaitre le Christ
et d‘aider 2 faire découvrir le dyna-
misme du don de son Cceur Eu-
charistique — sa PiAque — toujours 2
l'ceuvre dansla vie des personnes qui
l'accueillent, 4 l'ceuvre aussi au sein
de I'histoire humaine pour y réaliser
les desseins damour et de miséri-
corde du Dieu Trinité. Déj en 1967,
Meére Julienne affirmait avec force
cette conviction, laquelle a encore
toute sa signification aujourd’hui,
malgré les difficultés de I'époque :

«Lacte d'amour, [...] cest le Christ
qui agit toujours [...]! Clest toujours
nouveau. Son acte d amour, cest un acte
toujours actuel. C'est toujours le Christ
qui vient reprendre, prendre individuel-
lement des personnes pour se les incor-
porer plus intimement, pour développer
en elles leur grice filiale, pour en faire
davantage des enfants du Pére, pour
les unir dans un esprit de famille plus
étroit et pour les monter avec lui dans
la louange, dans lamour, vers son Pére.
C'est le Christ qui travaille™ 1 »

Animé par cette conviction, le
dernier Chapitre général de la
Congrégation en juin 2015 a résu-
mé ses orientations dans le theme
suivant : « Dans le Cceur du Christ,
au cceur du monde!». Voilia donc
I'idéal que les Dominicaines Mis-
sionnaires Adoratrices voudraient,
avec la grice de Dieu, vivre et incar-
ner avec simplicité et courage dans
les prochaines années.

Née a Edmonton, Alberta, Canada, Sceur Gilberte Baril est membre depuis
1957, des Dominicaines Missionnaires Adoratrices. Docteur en théologie en
1984 de I'Université Laval, elle y a enseigné l'ecclésiologie et la mariologie, et a
donné de nombreuses conférences, sessions et retraites au Québec et ailleurs. En
Octobre 1994, elle est experte au Synode général des évéques, @ Rome, sur la Vie
Consacrée. De 2003 & 2015, Prieure générale des Dominicaines Missionnaires
Adoratrices. De 2010 & 2014, président de 'Association des Supérieur (¢) s Majeur
(¢) s du diocese de Québec. Publication : « Les veeux monastiques et la dignité de
I'homme », Communio VI, 4, p. 30-40. Féminité du peuple de Dieu : A¢tualité
des symboles bibliques de I’Eglise épouse et mere, Editions Paulines, 1990.

15 Meére JuLIENNE DU ROSAIRE, 6 juin 1967, Archives DMA.
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e 12 avril 2015, Sa Sainteté

le Pape Francois a reconnu
le génocide dont les Arméniens
furent victimes en 1915, et proclamé
saint Grégoire de Narek — poéte
arménien de l'an mille — docteur
de I'Eglise universelle. Il y a un lien
entre ces deux décisions. Car, en
exterminant I 500 000 sujets ar-
méniens de I'Empire Ottoman, le
Gouvernement Jeune Turc ne visait
pas seulement I'élimination phy-
sique des personnes, mais I'anéan-
tissement d'une des plus anciennes
civilisations d’Asie Mineure, que
cing siécles de domination n'avaient
pas effacée.

Il arrive souvent quun poéte in-
carne l'esprit d'une nation. Clest,
par exemple, le cas d’'Homeére, de
Shakespeare ou de Dante. Mais il
est rare que ce chantre inspiré soit
en méme temps un saint, au sens le
plus complet du terme, sans aucune
concession 2 la facilité, mais por-
teur de toutes les grices de la Pro-
vidence et de toutes les promesses

de la Rédemption.

Saint Grégoire de Narek (vers
945-1002) neest pas seulement le
plus grand poéte des lettres armé-
niennes. Cest aussi le maitre exi-
geant de la contrition parfaite, celui
qui enseigne i soffrir librement,
sans désespoir et sans ruse, au re-
gard du Créateur omniscient. L'aveu
libére, soulage et prépare a I'immor-
talité. Non point un salut personnel,
acquis dans l'angoisse du Jugement

Gregoire de Narek, o %\e/?n-Pierre
Trente-sixiéeme docteur de I'Eglise universelle a

et jalousement gardé, mais une ré-
demption joyeuse et fraternelle, par-
tagée avec 'humanité tout entiére
promise au méme rachat par la chair
et le sang du Sauveur.

Le saint poéte, chantre de la péni-
tence, est donc en méme temps l'un
des plus grands consolateurs inspi-
rés. On peut, sans hésiter, le situer
au méme niveau que saint Francois
d’Assise, parmi les chrétiens, ou
que Bouddha, parmi les sages des
nations. Lobstacle de la langue
est la seule raison pour laquelle ce
grand saint et ce grand penseur
— aujourd’hui traduit en frangais,
en anglais, en italien, en roumain,
en russe et en arabe — n'a guére été
connu 4 I'étranger avant la seconde
moitié du xx° siécle.

Mais i l'intérieur méme de sa na-
tion, ot il jouit dune immense cé-
1ébrité, on ne sest guére soucié des
détails de sa biographie. Certes, on
n'ignore rien de son origine et des
étapes de sa carriére, mais il est im-
possible de retracer sa vie, mois par
mois, ou méme seulement année
par année. On ignore jusqu'a la date
exacte de sa naissance et de sa mort.
Né vers 945 sur la rive sud du Lac
de Van, dans le royaume arménien
du Vaspourakan (908-1021), Gré-
goire fut bientdt orphelin de meére.
Son pere Khosrov, proche de la fa-
mille royale, entra dans les ordres
et devint évéque. Gardant aupres de
lui son ainé Isaac, qui lui servit de
secrétaire, il confia ses deux cadets,

é
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Jean et Grégoire, 4 un parent de leur
meére, Ananie, abbé de Narek.

Cest donc au sein d'une commu-
nauté monastique que furent élevés
les deux enfants. Philosophe, mé-
lode et pédagogue de grand talent,
Ananie leur dispensa une connais-
sance approfondie des arts libéraux
et des Peéres de I’Eglise grecque
traduits en arménien. Mais il se
méfiait des raisonnements abs-
traits. Il ne croyait pas que Dieu
pit étre la solution d’un probléeme
de métaphysique. On n'adore pas
Dieu parce quon le connait, mais
on apprend i le connaitre en l'ado-
rant. Clest pourquoi Ananie avait
institué dans la communauté une
série d'exercices spirituels visant &
vaincre la dureté du cceur, a faire
jaillir les larmes de la pénitence et
restaurer l'art du grand Moise, ce-
lui de converser dans la priére avec
le Créateur du monde.

Grégoire excella dans ces exer-
cices fondés sur l'exégeése scriptu-
raire, la célébration musicale des
offices et la méditation solitaire. Se
retirant dans son oratoire creusé a
flanc de montagne, qui surplom-
bait le Lac de Van, il sexercait 4
la vigilance du cceur, inscrite dans
I'étymologie grecque de son nom
de baptéme, Grégoire, cest-a-dire
le « Veilleur » (Livre de Lamentation
ou LL 72, 4). Face au lac, image de
la mer primordiale, ot I'Esprit de
Dieu planait sur les eaux, il «pat-

courait d'un bond, sur les ailes de
la pensée, / les immenses chemins
des deux Testaments» (LL 34, 2).
Clest peut-étre au cours de ces mé-
ditations qu'il eut une vision per-
sonnelle du Christ, « Celui que jai
vu de mes yeux, / ce dont je devrai

répondre plus encore que de tout
I'Evangile» (LL 27, 6; LL 20, 5).

Il est probable que, dans son mo-
nasteére, Grégoire acquit une réputa-
tion de discernement spirituel qui lui
valut de nombreuses visites, dont il se
sentait indigne et embarrassé (LL 72,
1). En tout cas, sauf un Commentaire
du Cantique des cantiques, comman-
dé par le roi en 974, il sopposa long-
temps 2 la publication de ses écrits,
confinés a l'usage de la communauté.
A la mort de I'abbé Ananie, vers 992,
Jean, le frére de Grégoire, fut élu abbé
de Narek. L'un et l'autre, proches de-
puis lenfance, étaient fort intimes.
«Nous vivons, écrivait Grégoire,
comme pour édifier 4 nous deux un
seul corps raisonnable [...] : nos yeux
sont tous quatre fixés sur la méme
voie de mystere» (LL Mémorial).
Jean avait été le premier lecteur de
lceuvre de Grégoire. Il en mesurait
la profondeur mystique, théologique
et ecclésiologique. Clest pourquoi,
forcant la modestie de son cadet, il
usa de son autorité dabbé pour le
convaincre de réunir tous ses écrits
en trois grands recueils ordonnés
systématiquement : les Panégyriques,
le Trésor des Fétes, et le Livre de La-
mentation'.

1 On se procure la traduction francaise des ceuvres de Grégoire de Narek 4 la Pa-
roisse arménienne catholique de Paris (10 euros le volume) 13 rue du Perche 75003
(tél. 01 44 59 23 50; courriel drillo961 @hotmail.com).

En premier lieu, lire les Paroles ¢ Dieu (: LL ou Livre de Lamentation), Paris 2007,
puis éventuellement le Trésor des Fétes, Paris 2014 (avec 33 illustrations en couleurs).
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Grégoire de Narek, Trente-sixieme docteur de 'Eglise universelle

Ce que nous en connaissons au-
jourd’hui découle donc d'une édi-
tion revue, corrigée et augmentée
par l'auteur, avec l'aide de son frére
et de plusieurs secrétaires, entre
992 et 1002. Le recueil des Pané-
gyriques, publié vers 995, évoque
es assises historiques du salut
(Ia naissance du Christ, sa Croix,
sa Résurrection) et la diffusion
de la Bonne Nouvelle, depuis les
Apdtres, jusquaux saints locaux
et 2 la translation de leurs reliques
au cceur de '’Arménie méridionale.
Les auditeurs de ces discours, sans
doute lus 3 haute voix durant les
pélerinages, sont invités a partici-
per 2 la liesse populaire et A pres-
sentir la splendeur des mysteres,
non par lintellect, mais dune
facon purement sensible et pour
ainsi dire extérieure, en se lais-
sant éblouir par la richesse des
reliquaires, encore rehaussée par
I'éclat des sanctuaires ot ils sont
déposés.

Mais pour que I'éblouissement
d’un jour solennel soit plus quune
simple émotion esthétique, un
beau souvenir qui sestompe gra-
duellement avecle temps qui passe,
il convient d'exercer 'homme ex-
térieur A contempler les trésors
que la liturgie de I'Eglise présente
al'adoration des fidéles d'un bout &
l'autre de I'année. Clest & quoi s'ap-
pliquait le Trésor des fétes, Hymnes
et Odes composé par Grégoire.

La plupart de ces hymnes com-
mencent par le mot ganj « trésor »,
et cest ainsi qu'on les appelle. Dot
vient ce nom? Trés certainement
des mots mémes de Jésus, que

nous a transmis l'Evangile : «La
ol est ton trésor, 13 aussi sera ton
ceeur» (Matthieu 6, 21; Luc 12,
34). En effet, tous les dimanches,
en vertu de ce quun théologien
arménien du v siecle, Grigoris
Archarouni, appelait le « mystére
du Lectionnaire », et spécialement
les jours de grande féte, la liturgie
de I’Eglise sefforce de faire conver-
ger vers les principales étapes de la
vie de Jésus, les témoignages des
Prophétes, du Psalmiste et des
Apébtres.

Pour chaque féte, saint Grégoire
avait composé un canon com-
plet composé de trois piéces : un
« Hymne » de 150 4 200 vers, une
«Ode» comptant 50 4 70 vers,
et une «Mélodie» encore plus
courte, mais chantée avec toutes
sortes de vocalises. Ces morceaux
avaient chacun une fonction dif-
férente. UHymne servait 4 évo-
quer |'événement fondateur de la
féte, contemplée comme un trésor.
Pour la féte de I’Eglise universelle,
il rappelait toutes les demeures que
Dieu s'était choisies ici-bas pour
visiter les hommes, depuis 'Arche
de Noé jusquau Temple de Salo-
mon, qui existait encore 1'époque
du Christ. Finalement, celui-ci a
biti son Eglise, cité vivante, qu'il
aime comme son épouse, et qui est
la mére de tous les croyants.

L'Ode visait ensuite A faire appa-
raitre les conséquences cachées de
I'événement fondateur, en le pré-
sentant comme immédiatement
actuel pour l'assemblée des fidéles.
LOde sur I'Eglise proclame : «Le

ciel est sur la terre et la terre est
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aux cieux : / humble descente et
sublime ascension; / ciel nouveau,
ciel radieux paré des splendeurs de
I'éther, / les promesses d'en haut
descendent vers la terre ! ».

Enfin, la Mélodie dévoilait le
mystére, cest-a-dire le symbole
des fins derniéres : « Loiseau, 1'oi-
seau en éveil, observant les paiens,
/ chantait, chantait, vers son
amour, vers sa chére tourterelle :
/ Retourne, Sunamite, retourne a
l'ombre du Rocher! / Reviens, ma
fiancée, de la montagne aux léo-

pards!».

Considérées ensemble, les trois
unités — Hymne, Ode et Mélodie
— avaient une visée anagogique.
Elles tentaient d’élever I'assemblée
tout entiere de I'Eglise terrestre
jusquau Temple céleste décrit par
la vision d'Isaie, ou les séraphins,
prosternés devant le Temple divin,
ne cessent de proclamer le mystére
par excellence, celui de la sainteté
de Dieu. Il fallait en quelque sorte
dépasser les paroles de la priére
pour atteindre a l'intuition de
I'ineffable et & l'oraison purement
spirituelle. On était soutenu dans
cet effort par la progression poé-
tique et musicale du canon. Gré-
goire cherchait & provoquer, dans
I'assemblée des fidéles, un état de
conscience modifié, grice auquel
le versant ineffable et invisible du
mystére célébré par la liturgie de-
venait émotionnellement plus pré-
sent, comme si l'on anticipait les
fins derniéres.

Toutefois, si fort que fiit le pou-
voir d'une liturgie bien comprise,

pour «labourer comme un champ
raisonnable la dureté dun cceur
trop charnel » (LL 34, 2), en brisant
la crotite d’égoisme et d'indiffé-
rence qui sclérose la conscience de
I’homme extérieur, 1'édification de
I’homme intérieur exigeait en outre
le don des larmes et la priére indivi-
duelle, élaborée « dans la chambre
profonde ol se concertent les pen-
sées» (LL 1, 1) comme un art de
«parler  Dieu».

Voila pourquoi le troisiéme re-
cueil de Grégoire, appelé Livre de
Lamentation, réunissait dans une
progression méthodique toutes
les paroles a Dieu qu'il avait com-
posées dans le cours de sa vie mo-
nastique. Dans le Mémorial de son
ouvrage, le docteur de Narek écrit :
«J'ai réuni dans un ensemble cohé-
rent, constitué comme un prodi-
gieux édifice, les multiples rameaux
de ce livre fécond ». Quelle est la
forme architecturale A laquelle il
fait allusion? Cet ensemble de 95
discours 4 Dieu d’inégale longueur
se divise en trois parties, qui sont
a peu preés superposables aux trois
salles d'une église arménienne, 2
I'époque de Grégoire, cest-a-dire 2
la fin du x¢ siécle.

A l'ouest de I'édifice, s'élevait un
narthex d'un type particulier, ap-
pelé gavit en arménien, cest-a-dire
une grande salle quadrangulaire
éclairée par une lucarne et pavée
de sépultures, normalement ab-
sentes de I'église proprement dite.
Puis venait la salle de priére, ap-
pelée tadchar, située sous la cou-
pole, au pied de l'autel. Ce dernier,
rehaussé par une tribune, appelée



Grégoire de Narek, Trente-sixiéme docteur de 1'Eglise universelle

bem, et abrité par une niche appe-
lée khoran, était clos par un rideau
quon ouvrait ou fermait tour 2
tour pendant la synaxe eucha-
ristique; c’était en quelque sorte
la troisiéme salle de l'ensemble
cultuel.

Les théologiens arméniens at-
tribuaient une valeur symbolique
A cette tripartition du sanctuaire.
Selon eux, les trois salles de
I'église étaient semblables A celles
du Temple de Salomon, tel que le
décrit le Livre des Rois (1 Rois 6-8).
Le gavit correspondait au vestibule
(ulam), le tadchar au hekal, cest-a-
dire ala salle principale, le « saint »
du temple et le khoran, au debir,
cest-a-dire au «saint des saints ».
D’autres commentateurs
paraient les trois salles aux trois
étages de I’Arche de Noé. D'apres
eux, I'étage inférieur, comparable
au gavit, était réservé aux reptiles
et aux quadrupédes; I'étage mé-
dian, aux humains — Noé et sa
famille —, et I'étage supérieur, aux
oiseaux.

com-

On comprend aisément le sens
de cette métaphore. Quand on
entre dans I'église, en venant du
monde extérieur, on séjourne
d’abord dans le gavit, ol reposent
les morts, qui acquittent le prix du
péché. Comme on est soi-méme
pécheur, on est ravalé au niveau
des reptiles et des quadrupédes
de I'Arche de Noé. On apprend
alors a faire pénitence, secouru
par les trois vertus théologales,
de foi, d’espérance et de charité,
afin de ne pas céder au désespoir.
Puis on dit la Régle de foi, et I'on

entre sous la coupole. C'est comme
si l'on cessait de fixer le ras du sol,
comme les animaux, pour lever les
yeux vers le ciel, dans la société des
humains. On s'exerce A prier Dieu
en récitant les Psaumes, cest-i-
dire les paroles des saints. On
recoit la communion et l'on pat-
ticipe A la liturgie en sacheminant
vers les fins derniéres anticipées
par les mystéres célébrés derriére
le rideau de l'autel. Cet autel, envi-
ronné des anges et des archanges,
qui unissent leurs chants aux
priéres de l'assemblée, correspond
a I'étage supérieur de I'Arche, ré-
servé aux étres ailés.

Ainsi donc, dans son Livre de
Lamentation, Grégoire de Narek
atteint trois buts 3 la fois. Tout
d’abord, en batissant son ceuvre
comme une Eglise immatérielle,
il édifie 'homme intérieur, qui
doit devenir un Temple de I'Es-
prit. D'autre part, l'accés 2 cette
Eglise est totalement gratuit. Il
suffit, pour la construire en soi et
pour y pénétrer, de pratiquer l'un
aprés lautre les 95 exercices spiri-
tuels proposés dans le recueil. Du
méme coup, Grégoire échappe aux
reproches de rapacité que beaucoup
formulaient contre I'Eglise armé-
nienne de leur temps.

Libre aux rois, aux princes et
aux marchands de combler les
paroisses et les monastéres de
riches offrandes a la mesure de
leur fortune, en échange de messes
funéraires pour les leurs ou pour
eux-mémes. Grégoire fait un don
équivalent a tous ses lecteurs et a
tous ses auditeurs. En effet, qui-
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conque sassocie aux priéres de son
livre prie a la fois pour lui-méme
et pour tous les humains, vivants
ou morts. Par conséquent il est
assuré de bénéficier gratuitement
des priéres de ses contemporains,
et de tous les lecteurs i venir du
Livre de Lamentation jusqu‘au jour
du Jugement.

Enfin — troisiéme bénéfice —
I'Eglise ou nous convie Grégoire
nous enseigne a recevoir les sacre-
ments avec toute la foi et '’humi-
lité nécessaires pour garantir leur
efficacité surnaturelle. Les fins
derniéres s'amorcent dés la fin du
recueil. Le discours 91 esquisse
la derniére priére du soir, avant le
sommeil de la mort et l'aube de la
résurrection. En sassociant «aux
veeux quoffrent les saints dans
leurs derniers instants », Grégoire
implore le Christ de sendormir
«avec eux, pénétré de la crainte»
de Dieu, afin de «s'éveiller dans
la grice avec une joie redoublée ».
Ainsi, conclut Grégoire, «bien
que mon dme ait péri toute entiere
dans la chair du péché, / je ressus-
citerai, fortifié par la grice de mi-
séricorde, / retranché de la faute,
dans la vie éternelle » (LL 95, 3).

Grégoire mourut vers 1002, peu
aprés avoir achevé son livre.

De nos jours, ot lislamisme
radical massacre ou condamne i
I'exil les communautés autoch-
tones de chrétiens orientaux, pré-
sentes depuis toujours sur leur
sol ancestral, la proclamation,
en 2015, de Grégoire de Narek
comme docteur de I’Eglise uni-

verselle — le deuxiéme Oriental 3
porter ce titre apres saint Ephrem
de Nisibe, proclamé en 1920 —
nous rappelle A nos responsabili-
tés. Comment oublierions-nous
des chrétiens issus du berceau
méme de la Révélation, des lieux
de I'Economie du salut ?

Dans son décret Unitatis redinte-
gratio (§ 14-15), le concile Vatican IT
observait que les Eglises d’Orient
ont joué un rodle essentiel dans les
premiers conciles cecuméniques ot
furent définis «les dogmes fonda-
mentaux de la foi chrétienne sur la
Trinité » et «le Verbe de Dieu quia
pris chair de la Vierge Marie». En
effet, elles « possédent depuis leur
origine un trésor auquel I'Eglise
d’Occident a puisé beaucoup d’élé-
ments de la liturgie, de la tradition
spirituelle et du droit [...]. Tout
le monde doit savoir qu'il est trés
important de connaitre, vénérer,
conserver, développer le si riche
patrimoine liturgique spirituel de
I'Orient pour garder fidélement
la plénitude de la tradition chré-
tienne ».

La proclamation du doctorat de
saint Grégoire de Narek est une ap-
plication directe de cette constata-
tion. Elle met fin aux injustes soup-
cons que les hérésiologues grecs et
latins ont longtemps nourris contre
les positions christologiques pré-
tées aux Arméniens. Elle reconnait
aujourd’hui que l'un d’entre eux, en
tout point fidéle 4 son Eglise natio-
nale, a en méme temps trouvé les
formulations les plus universelles

de la foi.
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Depuis plus d'un millénaire, Gré-
goire a accompagné les fideles de sa
nation dans toutes les circonstances
de leur vie. On deposalt son livre sur
l'autel paroissial A c6té del’ Evangﬂe ;
on le lisait au chevet des malades;
on le laissait auprés d’'eux pour obte-
nir leur guérison; on en insérait des
extraits dans la liturgie de la messe
ou dans les cérémonies courantes du
rituel. Si l'on partait pour un loin-
tain voyage, on en recopiait quelques
lignes ou quelques pages, quon gar-
dait sur soi pour les lire et pour se
pourvoir contre les plus grandes
craintes ou les plus grands périls.
On en inscrivait quelques mots
sur toutes les amulettes ou les rou-
leaux magiques. Quand un pécheur
quittait le siécle pour prendre I'ha-
bit religieux, il s'imposait comme
pénitence de copier le saint livre
d’'un bout i l'autre. Nulle ceuvre ne

connut pareille diffusion en Armé-
nie, en dehors de la Bible.

Mais au-dela des Arméniens, Gré-
goire sadressait au monde entier, «2
la multitude innombrable des chré-
tiens assemblés dans tout l'univers »
(LL 3, 2). Il entendait confesser tous
les péchés des hommes, «depuis le
premier pére (Adam) jusquau der-
nier de ses descendants» (LL 72, 1).
Plus encore, il voulait atteindre, non
seulement les vivants et les morts,
mais aussi les générations de l'avenir
jusqu'a la fin du monde.

L'instant présent lui semblait
déja absorbé dans ['éternité di-
vine : « Car juste en ce moment ol
je parle en cette vie, je suis mort au
regard de ton immensité, alors que,
au moment ol la mort me porte le

docteur de

I'Eglise universelle

coup fatal, ma foi me laisse intact
au décret de ta force» (LL 66, 4).
Tout homme est a la fois vivant et
mort sous le regard de Dieu. Aussi
le livre est simultanément antérieur
et postérieur 4 la mort de Grégoire.
L'époque otril a été écrit est en prin-
cipe indifférente, puisqu’il retentit
sans reliche en son nom «dune
éternelle et irrépressible clameur »
(LL 66, 1; voir LL 88, 2). Il devance
la fin des temps, puisque son abso-
lue sincérité dispensera le poete d'un
second jugement (LL 65, 2).

Cette double profession d'uni-
versalisme et d'intemporalité le
qualifie aujourd’hui pour parler a
I Eghse universelle. Les chemins de
réconciliation qu'il a ouverts en son
temps méritent d'encourager tous
nos contemporains qui recherchent
une foi plus fervente. Aucune na-
tion, aucune condition n'est exclue,
car «la bénédiction lumineuse /
d'un méme saint chréme a pou-
voir de rendre chrétiens / le juif et
le paien, le barbare et I'Indien, / le
Grec et le Scythe, / le sauvage cruel
et l'effrayant cynocéphale de taille
gigantesque, / le seigneur de noble
lignée et l'esclave né en servitude.
/ Elle les scelle de ton nom, elle les
offre 3 ton Esprit Saint, / elle en
fait les propres fils de ton Pére cé-
leste» (LL 93, 12).

«Méme pour le pécheur épuisé de
remords, / privé de tout projet de
revenir au bien, / oublieux du cou-
rage de la grice, / il y a encore une
nouvelle espérance / de recouvrer
une autre fois les glorieuses parures
des dons originels » (LL 11, 2). « Car
I'Eglise, cette auguste reine, / qui
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dispense la vie et régne sur la mort
[...] / a tout pouvoir pour accomplir
cette merveille, / de porter 4 sa per-

fection, d’affermir en nous de nou-
veau / 'image de la lumiére, la forme
restaurée de la gloire» (LL 75, 8).

Priére au Christ médecin (LL 43)

Par tes savants remédes et ton art éprouvé
Tu donnes la vie incorruptible,

Puissant roi des cieux, Seigneur Jésus Christ,
Dieu de tous les étres, spirituels ou visibles
[

Car tu n'as nul besoin d’onguents
Pour panser les blessures de mon dme,

Ni du moyen, ni du moment,

Ni de I'étendue des journées,

Ni de la variété des soins,

Ni d'incisions, ni de brilures, ni d opérations,

Semblables aux remédes terrestres,
Toujours menacés par "échec,
Balancés du doute a Uerreur.

Comme tu es le Créateur des dmes et des corps,
Tout souvre a ta lumicre,
Tout s’ étend devant toi;

Tout est écrit,
Tout est facile,
Tout est réalisable!

Ce que tu congois sachéve,
Ce que tu promets sexécute
Et ta volonté saccomplit.

Ton ordonnance est 'Evangile,
Ton pronostic, la guérison,
Et tes bonoraires, la grace!

Nulle loi qui temprisonne,
Nulle régle qui tarréte,
Nulle indigence qui t éloigne,

Nulle obédience qui te soumette,
Nulle petitesse qui te cerne,
Nulle limite qui te mesure,

Nulle colére qui t égare,
Nul courroux qui te corrompe,
Nulle dureté qui te trompe,

Nulle confusion qui t'agite,
Nulle ignorance qui t'inquiéte,
Nul changement dans ta bonté,
Nul abaissement & ta grandeur,

Nul abandon de tes secours,
Nulle impuissance & ton salut.

Tu es amorce et Uachévement de tout
Et de toi procéda toute chose.

A toila gloire et l'adoration dans les siécles,
Amen
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Grﬁce a l'interprétation mu-
sicale quen a donnée Elgar,
Le songe de Gerontius constitue
sans doute l'ceuvre sinon la mieux
connue, du moins la plus populaire
de John Henry Newman (1801-
1890). Un rapide repérage discogra-
phique montre que l'intérét pour
ce long poéme ne diminue pas :
on ne compte pas moins de trente
interprétations depuis le premier
enregistrement intégral du Songe,
en 1945. Il existe deux séries d'ex-
traits, d'environ cinquante minutes,
dirigés par Elgar lui-méme et en-
registrés en 1927, lors de concerts
donnés au Royal Albert Hall et
dans la cathédrale de Hereford (The
Elgar Edition chez EMI). Depuis,
The Dream of Gerontius a été dirigé
notamment par Malcolm Sargent
(1945), John Barbirolli (1964), avec
Janet Baker comme mezzo-so-
prano, Benjamin Britten (1971),
Andrew Davis (1997), Adrian Boult
(1975), Simon Rattle (1986), Ri-
chard Hickox (1988), Vernon Han-
dley (1993), Andrew Davis (1997),
Colin Davis (2005), Sakari Oramo
(2006), Mark Elder (2008), a quoi il
faut encore ajouter prés d'une dou-
zaine d'enregistrements, la plupart
dirigés par des chefs dorchestre
britanniques. On compte deux en-
registrements 3 Moscou, sous la di-
rection de Hans Swarowsky (1960)
et Yevgeny Svetlanov (1983). Vla-
dimir Ashkenazy a dirigé le Songe
avec lorchestre symphonique de
Sydney (2008). Edo de Waart a di-

rigé le Songe en 2013. Derniére in-

Newman en Claudel o

terprétation en date : celle donnée
sous la direction de Andrew Davis
a Londres, 6 avril 2014, 4 l'occasion
du 8oe anniversaire de la mort d’El-
gar. Enfin The Dream a été joué a
Birmingham le 18 septembre 2010,
pour la béatification de Newman

par Benoit XV

Clest le paradoxe d'une notoriété a
laquelle Newman le premier ne s'at-
tendait pas. Selon Henry Tristram,
qui fut l'archiviste de I'Oratoire de
Birmigham au temps ol vivaient
encore des anciens novices de New-
man, ce dernier ne s'intéressait qu'a
deux choses, «aux Péres de I'Eglise
et 4 la philosophie». La poésie, de
fait, occupe une place mineure dans
son ceuvre : un recueil de poémes
comprenant ses productions en
vers de la période 1832-1835, et The
Dream of Gerontius (1865). Sur la
geneése du Songe, Newman est la-
conique. On trouve cette indication
dans la correspondance : « Clest le
17 janvier dernier qu'il m'est venu 4
lesprit de 'écrire, je ne peux vrai-
ment dire comment, et je n'ai pas
cessé d’écrire jusqu'a ce qu'il soit
achevé sur de petits morceaux de
papier. Et je ne pouvais rien écrire
d’autre, l'aurais-je voulu, que ce que
jai écrit [a».

Comment expliquer un tel flot
poétique (le poéme comprend 9oo
lignes)? La correspondance de
Newman donne un premier élé-
ment de réponse. Le projet sinon
du Songe lui-méme, du moins d'une
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nouvelle création poétique, habitait
Newman depuis quelque temps.
Clest ce que permet de présuppo-
ser une lettre d'octobre 1864 de son
frére ainé, Francis, dans laquelle
on trouve 'écho d'un échange qui
semble avoir tourné autour de la
question de la poésie. Ces pas-
sages notamment : «]ai repensé
a ce que tu mas dit, ton désir de
réaliser une grande ceuvre unique
[...] Clest ma conviction que tu
as toujours été naturellement fait
pour étre un grand poéte»; ou en-
core : « Tu devrais avoir le désir de
créer, si tu le peux, une littérature
catholique en anglais digne de ce
nom'" ». La réponse de Newman n'a
pas été conservée, Mais quelques
semaines plus tard la rédaction du
Songe commence. Peut-on inférer
que celui-ci constitue «la grande
ceuvre unique» 2 laquelle fait allu-
sion la lettre du frére de Newman ?
Il n'est pas interdit de le penser”.
Aprés une interruption de prés de
trente ans, Newman aura renoué
avec ce qui semble avoir été, si l'on
en croit la conviction de Francis
(par ailleurs avare de compliments
envers son frére), son tempérament
poétique naturel. Pourquoi cette
interruption? Peut-étre parce que
comme Hopkins, Newman n'aura
pas cru que la vocation poétique
soit compatible avec la vocation sa-
cerdotale.

Mais si Newman a pu répondre
ainsi 4 l'invitation de son frére, cest
que les circonstances sy prétaient.
Durant les mois qui ont précédé
la rédaction du Songe, Newman
avait été occupé A répondre dans
I'Apologia pro via sua aux accu-
sations portées a son endroit par
Charles Kingsley. Pendant plu-
sieurs semaines et a un rythme
de travail de quatorze heures par
jour, Newman s'était replongé
dans son passé et avait ramené a
la conscience le souvenir des étres
qui lui avaient été chers. Beaucoup
étaient morts, de sorte quau fur et
a mesure que le récit de 'Apologia se
déroulait, la frontiére qui sépare ce
monde et «l'autre monde» s'était
faite diaphane sous l'action de la
mémoire. Comme cela fut le cas 3
la mort de sa sceur Mary, en 1828,
mais avec une sensibilité avivée par
les humiliations subies durant les
vingt premiéres années de sa vie
catholique, Newman a pu réaliser
une nouvelle fois combien ce monde
nest qu' « ombres et images» — un
songe, au fond, face a la « vérité ».

En ce sens, le Songe de Gerontius
constitue comme lavers de I’Apo-
logia — la face «nocturne» de son
récit. Dans I’Apologia, Newman dé-
crit les étapes de son cheminement
vers I’Eglise; le Songe décrit lui
aussi un cheminement : celui quen-

1 Lettre citée dans Jane M.C. Jame, The Genesis of The Dream of Gerontius., A Stud
in the Poetry of Jobn Henry Newman, mémoire (inédi? del'université de Bristol, 1989.

2 1l existe trois versions du poeme, qui attestent le travail minutieux fourni par
Newman. Le manuscrit A se présente sous la forme d'une tragédie grecque

al-

ternance cheeur/voix soliste) ; la version intermédiaire (manuscrit B) évolue vers le

oéme; son vocabulaire se fait plus littéraire; dans le manuscrit C (le poe¢me pu-
Elié), la dimension théitrale subsiste dans la troisiéme partie (choeurs des démons et
cheeurs angéliques). Voir I'édition critique établie par J}ane M.C. James et publiée en
annexe de son étude sur la genése du Songe.
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treprend un baptisé (Gerontius),
3 partir du moment de sa mort
jusqu'a celui de son face  face avecle
Christ. On parle du Songe comme
d’un poéme «eschatologique ». Ce
n'est pas faux, 3 condition de com-
prendre ce que vit le personnage de
Gerontius non pas comme quelque
chose qui nous adviendrait «ala fin
de notre vie», mais comme ce que
chaque baptisé vit déj3, 4 savoir une
mort progressive a lui-méme — au
«moi» haissable dirait Pascal — qui
laisse grandir la semence d'amour
déposée en nous a notre baptéme :
la vie méme du Christ. Non sans
combats, non sans interrogations
sur cette «grande question» que
chaque baptisé se trouve étre pour
lui-méme (voir saint Augustin) —
non sans nuits. Ce que Newman
décrit, cest le drame de la «vie en
Christ » d'une humanité réelle (Ge-
rontius, cest vous, cest moi), bles-
sée et en méme temps sauvée, et
qui doit toujours vouloir A nouveau
revenir devant son Sauveur pour
découvrir sa miséricorde. La dra-
matique du Songe en ce sens, cest
une « dramatique divine ».

Sil'interprétation musicale de El-
gar a fait droit A cette tonalité dra-
matique, elle ne I'a cependant pas
fait sans étouffer la poétique propre
du texte, que Newman avait initia-
lement congu comme une tragédie
grecque. Notre espoir était quun
jour le poéme soit lu avec un ac-
compagnement musical adapté au
caractére intemporel du texte. Clest

ce que le Festival d'art sacré de Bou-
logne dirigé par Juliette Greletty a
rendu possible le 12 février 2016.
Dans la pénombre de la nef de
I'Eglise Notre-Dame, le public pré-
sent A l'inauguration du Festival a
pu entendre pour la premiére fois le
Songe de Gerontius récité — ou plu-
tot joué par la comédienne Agathe
de Laboulaye, tandis que Loic Mal-
lié improvisait 4 'orgue une série de
transpositions musicales tantdt du
texte lui-méme, tantot de la gamme
des sentiments que l'interprétation
admirable d’Agathe de Laboulaye
exprimait : mélancolie, espérance,
crainte, joie. Quelques heures au-
paravant, Agathe avait confié 2
Radio Notre-Dame que du texte
de Newman («pas du tout “pom-
peux” 4 la x1x°» comme elle l'avait
craint) se dégageait pour elle une
impression de dignité et de vulné-
rabilité. Dignité dune dme qui
se sait aimée; vulnérabilité d’'une
conscience qui se sait ne jamais
pouvoir étre A la hauteur de cet
amour : ce sont ces deux notes qui
ont dominé cette lecture. Loic Mal-
1ié, qui a été éléve de Messiaen, a su
leur donner leur coloration musi-
cale propre (lui-méme nous disait
«voir des couleurs » en écoutant le
poéme), a chaque fois unique, dans
un jeu dorgue authentiquement
francais au service d'un génie poé-
tique anglais. Cest peut-étre ici que
se trouve le caractére exceptionnel
de cette lecture. Sur la base d'une
nouvelle traduction de Bernard

Marchadier?, Agathe de Laboulaye

3 John Henry Newman, Le songe de Gérontius, traduit de l'anglais par Bernard
Marchadier, préface de Jean-Pierre Lemaire, postface de Grégory Solari, Paris, Ed.

Ad Solem, 2016.

Grégory
Solari
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a fait droit a la poétique francaise
dans son interprétation du Dream
of Gerontius. Les vers lapidaires du
poéme anglais y ont trouvé souffle
et chair, humour aussi, par exemple
quand les cheeurs des démons ont
résonné dans la nef avec des accents
d’Arletty... Newman en Claudel?
Oui, mais naturellement, comme si
la musicalité de I'anglais poétique,
aussi contenue soit-elle comme
cest le cas dans le Songe, trouvait
dans la forme d’expression claudé-
lienne son évidente «antistrophe ».
Qu'ajouter? Un souhait : que le
Songe soit rejoué,  Paris et ailleurs;
une telle lecture est pertinente au-
jourd’hui A un titre culturel mais
aussi pour l'évangélisation. Clest
ce que souligne le poéte Jean-Pierre
Lemaire dans sa préface a I'édition
bilingue du poéme : « Le Songe de
Gerontius nous entraine dans une
métamorphose perpétuelle, qui est
la transformation de I'Ame entre la
mort du corps et la comparution
devant Dieu. Pendant ce voyage, le
lecteur est privé des points d’appui

objectifs constitués par les années,
les siécles, les périodes. Dans le
monde immatériel, la parole seule
scande la durée et elle n'a pour me-
sure que le «métre» poétique, le
souffle (spiritus) qui quitte le corps
de Gerontius 4 sa mort pour étre la
respiration méme de son ime; pa-
role sans filet, sans décors, quand
la terre a disparu et que le nouveau
ciel napparait pas encore; parole
qui se déploie dans une extraordi-
naire liberté et ne requiert du lec-
teur que sa confiance. Malgré son
caractére absolument singulier, le
poé¢me de Newman rejoint la visée
essentielle de toute grande poésie :
agrandir le domaine de ce que nous
pouvons nommet. Il découvre a ses
lecteurs un nouveau continent spi-
rituel, l'espace inexploré qui s’étend
pour chacun de la mort au juge-
ment. Avec cette ceuvre extraordi-
naire, il fait plus qulexciter notre
curiosité pour l'inconnu; il nous
apporte une aide précieuse pour
accompagner nos proches jusquau
seuil de “l'autre monde” ».

Grégory Solari, né en 1965, est directeur des éditions Ad Solem et chargé de
cours a 'Institut catholique de Paris, ot il assure aussi la direction pédagogique
de la formation édition de la faculté de philosophie. Il travaille actuellement 4
une thése sur la philosophie de Jobn Henry Newman et a traduit et présenté
plusieurs livres de Newman (Quatre sermons sur I'’Antichrigt, Méditations
sur la docrine chrétienne, Livret de prieres). Il a publié récemment Le
temps découvert. L'idée de développement et 'intuition de la durée chez
Newman et Bergson (Paris, Cerf, 2014).
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Le Royaume de Dieu et I'Eglise

IA guestion du rapport entre le Royaume de Die

I'Eglise a connu @ns I'histoire des réponses tres vari
Jésus aurait annoncé, d'aprés le mot célébre deyl td
royaume de Dieu, et c'est I'Eglise qui serait vemans I'his-
toire de I'Eglise, on a continuellement tenté depracher le
deux concepts, jusqula limite de l'identification : dans
royauté divine sous Constantin (Eusebe) ; a pesi guési che
Augustin et son idée de @ivitas Dei péregrinante ; a houve
dans le royaume franc avec Charlemagne dont lkagadiver-
ner se comprend comme une pap@tion a la royauté divine
a partir de Joachim, I'Eglise devient une étapénpiréaire d'ur
royaume parfait des cette terre ; pensée qui depyant laiss
tomber le réle irrévocable de I'Eglise du Christemine dar
l'idéalisme, depuis Kant jusqu'a Hegel ; le Royayreat éga-
lement, face a I'Eglise visible, étre transposésdamteriorité di
la foi ou de la piété (Pascal ; d'une certaine riagioez Luthe
la doctrine des deux royaumes ; également, d'unee
maniere, plusieurs représentants de I'école dengéhi; diffé-
remment encore, ces protestants qui, a la suitgiéisme ol
de Schleiermacher ou de Ritschl, reléguent le Rogadans |
pieuse communauté des croyants).

On va tenter ici, brievement, de faire apparaise perspec-
tives duNouveau Testament sur le rapport entre le Royala
Dieu et I'Eglise. Ce qui permettra de montrer gaselieux histo-
riques esquisseés ici ou s'est pensé le rapporicoi@muiquen
pour la plupart qu'une vue partielle.

Le Royaume de Dieu et l'Eglise

Jésus et le Royaume de Dieu

Jésis proclame essentiellement le Royaume de Dieu
Matthieu on trouvera toujours « Royaume des cigugub « Si
tient devant la porte ». Il se rattache ainsi botegue histoire ¢
I'idée de Royaume de Dieu dans I'Ancien Testamdésriaél, €
cela au pus tard depuis I'époque royale, reconnait son
comme le vrai roi du peuple (le roi terrestre ggiedé son fils
2 Samuel 7,14), mais toujours plus aussi comme celui du 1€
paien, et méme de la création dans son entiersApré la se-
tence de l'exil est tombée sur Israél, les proghatsmocent
principalement dans un avenir eschatologique, unaveile
Alliance : il y aura un nouvel Exode hors d'Egydsaie 43,15)
l'ancienne loi sera transplantée dans les c¢gdrgmie 31, 3:
s.), I'esprit de Dieu sera répandu sur t@isgl 3,1 s.).Que ¢
judaisme tardif en revienne a un sens national oditique
étroit, cela, Jésus le passe sous silence : majs'tszaél atte-
dait pour la fin des temps a trouvé en lui-mémeprésent m-
choatif et cependant bien réel. Les paraboles mpighent :le
Royaume, bien gu'insaisissable de I'extérieuryradient plant
dans le champ du monde, il va croitre, sa forc®utsoulever.

Mais Jésus sait aussi que la venue pléniére du URDg
— qui appartient au Perduc 12,32) —ne sera atteinte q
lorsque lui-méme aura accompli sa mission (PassioRésur
rection). Et pourtant, il s'adjoint, des le déhute troupe de di
ciples chargés de le precéder en proclamant la evett
Royaume, et d'accomplir eux augklarc 3,15) les signes qt
accomplit lui-méme comme preuve de sa vefldetthieu
11,4) : preuve qu'il souhaite, lui avec qui le Roya est renc
vraiment présenfMatthieu 12,28), que I'on continue, apres
a proclamer le Royaume. Ce qui, apres sa mort etsaree
tion, prendra peu a peu pour nom I'Eglise chrégemonstitu
des ses origines une communauté envoyée par Jésus &
peuples, provisoirement d'abord, puis définitiveterour an-
noncer en tous temps et en tous lieux le Royaunigielequi
est advenu avec lui, mais avec lui seulement.

Royaume et Eglise

Comme on vient de le montrer, Jésus, l'envoyé de, P
comprend comme le Royaume en train d'advenir, réaixée-
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mert advenu avec l'accomplissement de sa mission si d&
communauté fondée par lui deviealte de plein droit |
Royaume de Dieu, proclamé principalement comme Ry
du Christ. ,Elle était en mesure de le faire, ausagtemp
gu'elle se comprenait cane essentiellement missionnaire.

pouvait se concevoir comme l'espace ou le Royaulnenai
vraiment, dans la foi, I'espérance, la charité,sdienbaptén
sacramentel et la célébration de I'Eucharistie,s dbmtent
constante d'un événement eschadmue, pleinement réali
pour le monde entier : annoncer cet avenement ldanmsond
faisait inséparablement partie de son essenceuksiptime
C'est pourquoi sa prédication pouvait dés lors caomegp ce
deux éléments : I'exigence de la foi en J&lgst, mais une fi
se devant d'inclure sa vie, sa mort et sa résigregour étr
authentiguement foi a ce Royaume, certes commevee lai
mais qui s'étendait a travers toute I'histoire.

On comprend alors comment «le Royaume de Dieu»
étre asshilé au « Royaume du Christ », mais aussi comns
« Royaume du Christ » fut congu comme une réalitéreis-
sance dans I'histoire qui, a la fin des temps,faisevaincues le
puissances hostiles a Dieu, entrerait dans le Rogadu Pér
(I Corinthiens 15,2428). Comment également I'Esprit qui «
s'emparer des disciples du Christ, a pu étre noauséi bie
« Esprit de Dieu» que « Esprit du ChrigiRemains 8,9). Celui
gue n'anime pas I'Esprit de Dieu ne peut pdsekiter du
Royaume de Dieu falates 5,18-21 ; cf.1 Corinthiens 6, 9-10).
De méme, de facon générale, « la chair et le sangeaver
hériter du Royaume de Dieu », car « la corruptierpaut héri-
ter de l'incorruptibilité »t1 Corinthiens 15,50). Il s'agit la d'ur
expression reprise déAhcien Testament, tandis que le Cf
est plus exactement le Seigneur du Roya(iedossiens 1,13)
tout en le remettant a son Pere quand tout semvéclguan
auront été détruites «toute Domination et Puissarnde Corin-
thiens 15,24). Le Fils cepermght ne s'en trouve aucunen
détréné, Paul ne fait que le souligneri&pocalypse le
confirme a mainte reprise, elle qui fait siégergi®eau sur |
trone du Pére pour toute I'éternitée et fait retemdiur le Pére
le Fils les mémes cantiques de loga (5,13) : « La royauté
monde est acquise a notre Seigneur ainsi qu'a $oIstC»
(11,15).

Et pourtant apparait, dans toute la littératuretascale
une Eglise qui marque résolument sa différence kve

Le Royaume de Dieu et 'Eglise

Royaume de Dieu et du Christ qu'elle pamek, qui cepende
en porte en elle le germe, a la seule fin de peesdin de ¢
croissance dans le monde. Abondant en ce denaen Gen-
tium appelle I'Eglise dans le Christ, en quelque sorte le
sacrement, cest-a-dire a la fois le signe et le moyen de lunion
intime avec Dieu et de lunité de tout le genre humain » (n° 1)
A travers elle, des hommes sont appelés a cette union avec
le Christ, qui est la lumiére du monde (et non : de
['Eglise)» (n° 3). Dans la mesure ou I'Eglise du Christ refte
delement appliquée a garder ses préceptes de charité, dhu-
milité et d'abnégation », elle regoit aussi sission d'annoncer
le Royaume du Christ et de Dieu et de linstaurer dans
toutes les nations, formant de ce Royaume le germe et le
commencement sur la terre » (n°5). «L'Esprit Saint la pousse
a coopérer a la réalisation totale du dessein de Dieu qui a fait
du Christ le principe du salut pour le monde entier» (n° 17)
Dans cette perspective, VaticHrse fait I'écho fidéle de I'Eqgl
primitive dans sa caeption du rapport entre I'Eglise el
Royaume.

A cette conception, les écrits johanniques appbrtancen
tuation finale. Ils utilisent ici ou la le concefpaditionnel d
« Royaume de Dieu fpJean 3,3), mais l'accent principal po
sur l'apparition en Jésus-Christ, Seigneur vivanayrant et re
suscitant, du caractére irrévocable de la grack éa vérité. L
dernier évangéliste donne ainsi un poids décisifsymoptgue:
guand ils affirment qu'en Jésus, et ceci dés lesJéisant dar
I'histoire, le Royaume de Dieu est fondamentalenciéga pe-
sent (cf. Matthieu 12,28 etLuc 1,20). Cela n'empéche pas
gue Jésus sait par ailleurs : le cheminement &tsakhistoir:
de la présence du Royaume advenue en Jésus nea @t
que l'oeuvre du Saint-Esprit (1617), et des témoins ecclési
en lien avec lui (16,27), pour la crédibilité desiguJésus pr
tout particulierement « afin que le monde recorsamigue to
Péere, tu m'as envoyé» (17,23).

Par la s'éclairent les formes esquissées au débavexs I'hs-
toire de I'Eglise : elles accentuent si différemtnien mystér
d'une identité inchoative du Royaume et de I'Eglissté d'ur
non-4dentité qui demeure. Qui se tourne exclusivemen
avant, vers le Royaume eschatologique de Dieu, @eagéré
ment relativiser I'Eglise, ou méme la laisser @eerilui : mais
oublie de considérer ainsi son instrumentalité missaire
gu'elle ne peut accomplir selon le Christ que dareonscienc

niia la Qainnaiir miii vit an alla ca tata 'ananianccinn dAanc
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monde entier pour y annoncer le Royaume. Et cornette mis-
sion requiert toute I'existence de I'envoyé etligusgnifie éga-
lement toute I'existence du monde historique, orsaneait er
aucun cas au sein de cette mission séparer lonitéride lafoi
de la dimension politique et économique. Sans tonuz:
l'utopie selon laquelle I'Eglise pourrait transfermme mond
terrestre en un Royaume de Dieu accompli, toujoarscient
de ce que l'annonce du Royaume dans un monde sisieré
s'‘accomplira jamais que dans la persécution etalgyne, on n
saurait séparer la mission ecclésiale — conGagedium et
Spes a essayé de le montrer — de la transformation tlas-s
tures profaes extérieures par la force de I'Esprit du Chtis
des accents essentiels de I'Ancien Testament gunemde ca-
tégoriquement de s'engager pour la justice soaalers |
pauvre et I'opprimé, ne peut rester ignoré de Ilasion d
I'Eglise dans le Noteau Testament. La « théologie politiq
peut s'appliquer a mettre le doigt sur cet aspestip: elle n
dira, dans cette perspective, rien de vraiment @ausur la mis-
sion vétéraestamentaire d'Israél, continuée dans la mi
néotestamentaire de I'Eglise. Cette derniere $érelifcie pour-
tant essentiellement de la premiére en ce que tistGhfonda-
mentalement «vaincu le mondgJean 16,37), en ce que
prince de ce monde est déja jugé (v. 11), luiccllaateur de n
freres », précipité daiel sur la terre, qui ne peut déployer
telle rage que parce qu'il « sait que ses jours somptés
(Apocalypse 12,1042). Le combat, dans I'histoire du mor
entre I'Eglise et le monde ne s'agite si violemnogr parce qt
le Maitre de cette Hhigire peut se permettre, lui qui est assis
droite du Peére, « d'attendre désormais que segninrsier
placés comme un escabeau sous ses pigtisbreux 10,13).

La question de l'attente imminente

On sait que certaines paroles de Jésus dans lestigye:
font probléme. Certaines difficultés peuvent éartées grac
a des considérations exégétiques. D'autres sembsisntnon-
tables. Que signifie : « En Vvérité, je vous le dign est d'ic
présents qui ne goQteront pas la mort avant d'avoire
Royaume de Dieu venu avec puissand®/arc 9,1 et par.)
Que signifie, dans le contexte du discours eschgiglie d
Jésus, cette parole : « En vérité, je vous leadite génératic
ne passera pas que tout cela ne soit arrigarc 13,30 et
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pa.) ? Que signifie : « Si I'on vous pourchasse dafie ville.
fuyez dans telle autre ; en vérité je vous le disis n'achéver:
pas le tour des villes d'Israél avant que ne viden€&ils de
I'Homme »(Matthieu 10,23) ? La réponse, s'il en est L
pourra, du c6té de l'exégese, étre dans chaque easepons
différente. Mais remarquons d'abord qu'il existeuttes affir
mations de Jésus, et combien importantes, quifsserg a tot
calcul ou méme a toute connaissance concernantata di
l'avénenent du Royaume de Dieu. Pour en citer deux pars
plus nettes : « La venue du Royaume ne se laisselperve
et I'on ne dira pas "Voici, il estici I" ou bierf'll est 1a I" Ca
voici que le Royaume de Dieu est au milieu de veybuc
17,21). En ce qui concerne la fin du mondeQuant a la da
de ce jour, ou a I'heure, personne ne les conniaiés ange
dans le ciel, ni le Fils, personne que le Pét&farc 13,32 €
par.). Ajoutons encore la parole sur la venue du ¢e Dieu te
le voleur das la nuit, & I'neure a laquelle personne ne I'd
(Matthieu 24,43 et par., repris darnsThessaloniciens 5,2
1 Pierre 4,15 ;2 Pierre 3,10 ;Apocalypse 3,3 ; 16,15).

Il s'avere utile de jeter un regard en arrierel'duncienne A-
liance ; on y découvrira deux significations poes affirmaions
d'imminence de Dieu. Toutes deux sont rassemblé@sdhiel
12,21-28 : « La maison d'Israél dit : "La visioreqeeluita voit
est pour une époque lointaine ; il prophétise pamraveni
éloigné ?" Eh bien, dileur : "Ainsi parle le Seigneur Yahvé
n'y a plus de délai pour toutes mes paroles. Cqgaxlis est di
et se réalisera, oracle du Seigneur Yahvé". Otrouve
d'abord un avertissement général : la parole da Bédoit pe
étre repoussée dans un avenir incertain, ce qait $aliéner
elle-méme. Quand Dieu parle, c'est toujours poueticnaine-
nant. Mais il ne s'agit pas seulement d'une vééiggale, on
trouve également une annonce tres précise : gaagibus peu
trouver réellerant entrainé vers Babylone. Les Israélites dis
« Les jours s'ajoutent aux jours et toute visgd@vanouit >
Dieu au contraire : « Je ferai taire ce proverbaisMlisteur
: "Les jours approchent ou toute vision s'acpbincar il n'
aura plus nivision vaine, ni présage trompeur au milieu c
maison d'lsarél, car c'est moi, Yahvé, qui parletai que je d
est dit et s'accomplira sans délai ; car c'estaleetemps, e
geance de rebelles, que je prononcerai une patalaegje i
réaliserai"» (12,21-25). Méme en plein exil, cqteole peute-
tentir : « Soudain ma justice approch@swuie 51,4-5 ; cf.56,1)
Ou apres l'exil: « Donnez I'alarme sur ma montagiete !
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Que tous ledhabitants du pays tremblent, car il vient, le jde
Yahvé, car il est proche @oel 2,1). On comprend biegque d«
telles paroles aient pu susciter une attente imnigndan:
I'apocAlyptique juive (qu'il s'agisse de I'avéneitdun Mesie ot
de la fin du monde).

Ce ne sont pourtant pas elles qui sont a l'origie® parole
de Jésus, méme si elles ont pu influencer uneicergdtente c
I'Eglise primitive. Il faut soigneusement distingues deux
mais en aucun cas l'attente imminente de I'Eglimitpse ne

saurait étre tenue pour la seule source des padales les-

guelles Jésus annonce le Royaume pour demain.

Pour la simple raison que, dans d'autres parolderies, |'ob-

jet de l'attente est pour Jésus déja présent: «Bepude fo-
phétes et deuptes ont souhaité voir ce que vous voyez
I'ont pas vu, entendre ce que vous entendez eoné pa:
entendu ! Quant a vous, heureux vos yeux parcés qgient
heureuses vos oreilles parce gqu'elles entendenMasthieu
13,17). « Si c'est palHsprit de Dieu que j'expulse les dém
c'est donc que le Royaume de Dieu est arrivé jasqous :
(Matthieu 12,28). « Il est au milieu de vougbuc 17,21). D'ol
Jésus tient-il cette certitude ? De ce qu'illestoyaume méme
(autobasileia), dit Origéne avec justesse. Mais cette prés
renferme une attente ardente, angoissée autanbrgiente
« Je dois étre baptisé d'un baptéme, et quelle pa&stmo!
angoisse jusqu'a ce qu'il soit consommé ! » Sa @si, sar

aucun doute, son baptéme, c'est alors seulemerg'goeom-

plira cette autre parole : « Je suis venu jetdieursur la terre,

comme je voudrais qu'il fat déja allumé Ybuc 12,50). En lui
le Royaume est la, mais il attend son propre actispegment,

ne sera tout a fait l1a gquersque son oeuvre, la réconciliatior
monde, sera accomplie, par sa Croix et sa Résiamedlors
seulement le Pére aura achevé de prononcer cetibe mp'i
adresse au monde et qui est le Fils, de telle spradle puiss
étre comprise par le monde, dans I'Esprit Sairiteuwoie.

Chez Jean, Croix et Résurrection sont en méme tghops

fication du Fils, ou encore du Pére par le Fils.g@eest théolo-
giquement tout & fait juste. L'attente imminenteJésus con-

cerne son « départ » ou son « enlevemdainalempsis : Luc
9,51) par lequel il achéve sa mission. Comme ceissior
consiste a porter le péché du monde dans toutedireession
— passeé, présent, avenir,-parvient en toute vérité, avec
Résurrection, a la «fin du monde », ou le « sign&its de
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I'Homme» attend I'humanité encore pérégrinantest@eur
quoi, si I'on ne transforme pas ses paroles suminence, il
pu, sans se tromper, annoncer a « ceux qui seetdraitour ¢
lui » sa Résurrection et la fin du monde, phu arrivée : dar
ces deux signes, ils verront d'ici peu venir le &oye accomy
dans le Christ. Ce qui ne contredit pas l'autrée sges parole
dans lesquelles il refuse tout calcul de date etpatce qu'il
remis entierement entre les mainsRire I'heure qui vient pc
lui et que, pour cette raison, il ne veut pas lanzitre, il pet
dire tout aussi véritablement et sans erreur : ana la date «
ce jour, ou a I'heure, personne ne les connaliésranges dans
ciel, ni le Fils, personne que le PergMarc 13,32). En Jés
coincident les deux aspects de l'attente imminéants I'Ancie
Testament : comme il ne cherche pas a anticipsuréhdu Pér
cette volonté du Pere garde toujours la méme egeggéormelle
la méme imminence, nmcette volonté va devenir, dans
avenir proche parce qu'humain, la volonté matéeielt
I'« Heure» absolue, de la Croix.

Comme les disciples, a leur maniere, restant pooreisien
sans comprendre, avaient vécu l'attente imminemt8edgneu
il n'est pas étonnant que cetllese soit transformée pour ¢
dans cette attente ecclésiale. Si Jésus attermaip®pre a-
complissement, comprenant son plus profond abaesseeatse
plus haute exaltation, I'Eglise primitive, elle,upait se tounei
ardemnent vers son accomplissement gu'elle limitai
I'image du Seigneur, a la durée d'une vie. Maigréanieére @-
nération chrétienne n'est précisément pas I'Egisgere
c'est une longévité autre que celle de l'individulgi est accor
dée. Dés sa praare lettre aux Corinthiens, Paul peut éc
sans perdre contenance, que Jésus est apparu éeaisdrere
a la fois, dont quelquesns se sont endormis (15,6), s
connaitre le jour de Dieu. Il ressort clairementsde premier
lettres qu'il espérait luméme le connaitre, mais plus tarc
théme passe discretement a l'arrigleer. Ce n'est que dans
passage tardif du Nouveau Testament2drierre 3, que l'ol
tente d'expliquer pourquoi le Seigneur n'est pa®renrevent
On y voit d'ailleurs pévaloir I'affirmation que I'Evangi
connaissait déja : le Seigneur reviendra a I'heugae vous r
connaissez pas », a I'heure ou «vous ne l'attepaie®, et il n
s'en dégage que l'exhortation a se tenir prét petie heurt
Les chrétiens doiventnecela se distinguer des autres homr
« Vous savez vousemes parfaitement que le Jour du Seic
arrivera comme un voleur en pleine nuit. Quandtzames se

1
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diront : Paix € sécurité ! c'est alors que tout d'un coup fo
sur eux la perdition (...). Mais vous, fréres, volites pas da
les ténebres, de telle sorte que ce jour vous esumprcomme
voleur (...), Alors ne nous endormons pas, comnmg fes
autres, mais restons éveillés et sobrgs Fhessaloniciens 5,2-6).
Mais cette sobre vigilance supporte bien la potesdil trava
terrestre : l'attente prochaine n'est pas la par@$s2 Thessa-
loniciens 3,11 s.). Dans l'attente de I'Eglise, le premiéméni
I'élément formel de l'attente dans I'Ancien Testdmeése |

plus lourd. L'attitude d'Israél consistant a repauda réalisa

tion des paroles du Seigneur dans le long termes da aven
lointain, est défendue aux chrétiens, maintenamt lguChris
nous a donné son exemple. Et a l'intérieur de cetteinenc:
formelle du « Jour du Seigneur » rentre toujourssaune M-
minence concréte qui peut toujours venir la remgirisque
I'homme étant fini, le monde I'est aussi, et audd'Eglise
terrestre Il n'est nullement dit que Dieu provoquera
lui-méme une fin soudaine : chaque homme meurtidméme
de fagon plus ou moins inattendue, et I'humanitgupu-
d'hui sous la main la possibilité de produire durjau leneé-
main son propre Dernier JouNul besoin dés lors pour
juge de sedéplacer spécialement du ciel sur la terre pui
dans ce cas, Imonde entier se présenterait en un instant d
Lui.

Hans-Urs von BALTHASAR

Traduit de I'Allemand par Claire Secc
(Titre original : « Gottes Reh und die Kirche »

HansUrs von Balthasar, né en 1905 a Lucerne (Suiss@urdé®en 193t
Membre de la Commission théologique internationaleembre associé
I'Institut de France. Co-fondateur de I'éditiorealande deCommunio. Sa
derniére bibliographie, arrétée en 1977, comptpdfes dand filo d'Ariana
attraverso la mia opera, Jaca Book, Milan, 1980. Derniers ouvrages paru
francais :Nouveaux points de repére, coll. « Communio », Fayard 1980\1x
crovants incertains, coll. « Le Sycomore », Lethielleux, Paris, 198Qx; Gloire
et la Croix, Métaphysique, t. 2 et 3, Aubier, Paris, 1982 et 1983%sus nous
connait-il ? Le connaissons-nous ? Centurion, Paris, 1984 a vérité est sym-
phonique, S.0.S., Paris, 1985. Vient de paraitre dans la collecti@ommu
nio » (Fayard) L'heure de l'Eglise.
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Le Royaume

du nouveau Testament

APRES gue Jésus a été présenté comme Fils de Riew a

baptéme, les premiers mots qu'il prononce, ¢
I'évangile de Marc, sont : « Le temps est@upli et le
Royaume de Dieu est proche ; convertisgmzs, et croyez
I'Evangile »(Marc 1,15). L'expression « Royaume de Die
son équivalent « Royaume des cieux », ou des esipnsséqui
valentes, se rencontrent prés de cent fois danéviasgiles &
noptiques : le « Royaume » y est clairement le ¢héantral d
la prédication de Jésus. On est toutefois surgrike doir s'efé-
cer dans les autres textes du Nouveau TestamestAdtes
et les écrits pauliniens n'y font référence que fuis dans ch-
cun des deux corpus, et Jean n'en fait mentiondguefois.
Le temps passant, I'annonce de la foi modifia smabuaire, e
I'on se mit méme a parler d'un « regne du Chrigin»tant qu’
est Fils, Fils de I'hnomme, ou Seigneur, voire wig(Ephésiens
5,5) d'un « regne du Chrigit de Dieu ». A la fin dUNouveal
Testament'Apocalypse représente le Royaume commemco
posé de croyantsn Christ (etpar lui) (1,6; 1,18;5,10 ; 11,15
12,10). Devant ce changement d'accentuation, ilaflait pas
beaucoup de perspicacité pour faire ressorticomtraste
Jésus annoncait le Royaume, et I'Eglise annadésas. O
selon la formule plus acérée de LoisyJésus annongait le
Royaume, et c'est l'Eglise qui arriva » (1).

(1) A Loisy, L'Evangile et I'Eglise.
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En écrivant ces mots, Loisy voulait rendre hommade
vitalité de I'Eglise, et a sa capacité d'adaptéatorement |
message de Jésus. Mais d'autres s'en sont semgsida inten
tion plus polémique : instituée et lourdement struaulrEglis
marquerait une régression par rapport a la puneggnaire di
message de Jésus. Et en distinguant pour les psdafgglise
Royaume, on parvient a la thése selon laquellesJéswra
jamais voulu fonder I'Eglise, et se serait trompasison atten
d'un Royaume imminent. Méme des théologiens cajhel
en réaction contre les théologies plus ancienneglgntifiaien
purement et simplement Eglise et Royaume, ont eéés d
jouel le Royaume contre I'Eglise. Les oppositions simgies
pourtant, pour quiconque est familier avec le Nawdesta
ment, aussi suspectes que les identifications.ohsntle mani
fester l'intelligibilité harmonieuse de I'Ecriture.

L'expression « Royaumde Dieu» met en garde contre t
juxtaposition simpliste. Son sens, en effet, nt&fini nulle
part. Paul est le seul & s'approcher d'une défimjtiorsqu'i
écrit que le Royaume de Dieu est «justificationixpet joie
dans I'Esprit Saint »Romainsl14,17). Ce disant, I'ap6t
n‘avait en vue ni une abstraction, ni une communatapique
ni une expérience religieuse privée. La paix estlom de Die
par la médiation du ChrisRpmainsl,17 ; 5,11), qui est deve
péché pour nous afin que nous dewasien lui justice de Di
(2 Corinthiens5,21) et dont la Résurrection est cause de
justification (Romains4,25). Ephésieng,14 va jusqu'a ide
tifier le Christ et notre paix. Et comme Paul ne mata
le Christ que dans le Crucifid (Corinthiens 2, il peut faire
I'expérience de la joie au milieu de la tribulat@Corinthien
7,4; 1 Thessalonicien4,16: Colossiensl,24). Le Royaume ¢
donc la vie vécue en Christ, et c'est pour cetigomaque le
pécheurs n'en hériteront pdsorinthienss,9 s ;Galatesb,21
Ephésiens 5,%

Une conception semblable, liant le don du Royaurn
vertus morales, se retrouve dans les Béatitudesé® pi
Matthieu au début du sermon sur la montagne, dédisisser
l'esprit et la réalité du Royaume. Upmmessey est adresséé
ceux qui pleurent, aux doux, a ceux qui ont fainsat de I
justice, aux miséricordieux, alcoeurspurs, aux artisans
paix (Matthieu 5,4-9. Mais le Royaumeappartient déjaaur
pauvres en esprit et & ceux qui sont pergdcpbur la justic
Par-dela le sens éthiqgue du Royaume, ces parolgfestant
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donc une tension, entre présent et avenir : etiéaemarque c
tout I'enseignement de Jésus sur le Royaume, eéflade so
interprétation.

Jésus et I'annonce du Royaume

L'audace de Jésus est certainement de lier enrsanpe |
dimension présente et la dimension future de laesaineté d
Dieu sur sa creéation, et d'en faire la conditiame'conversic
radicale.

Plus d'une explication unilatérale a tenté de reradmpte
du mystere du Royaume. Mais toutes ont échoué @mordr
la tension du présent et de l'avenir, ou de I'apgpdDieu et de
réponse de I'homme. Harnack, citant la parole deis)é« |
Royaume de Dieu est au-dedans de vousus 17,21), préten
dait que le Royaume est une présence intérieuiiale garan
tissant a I'ame sa dignité infinie : la terminogipocalyptigt
utilisée par Jésus n‘aurait servi qu'a manifestgeréséance |
spirituel sur le matériel. Loisy, de son cOté, reqoait quele
terme grec pour « au dedans » signifie tres préwse « a
milieu de », et peut renvoyer au développementbkasdt
Royaume dans I'histoire des sociétés (2). La natemwévelop
pement, ici, fait penser a la fois aux théologi@ssgiration re-
gélienne (pour lesquelles le Royaume est une fooraluk
sant une humanité en évolution vers un accomplissemu
serait, a la fin de I'histoire, son union avec Dietaux interpré
tations catholiques conservatrices, qui identifiniRoyaume
Eglise. La notion de croissance lie certes pasasept et ave
nir, sous le chiffre d'un « développement organiguBlais cett
interprétation ignore la conversion exigée par téspnce c
Royaume dans l'annonce de I'évangiaic 1,15), ainsi que
discontinuté radicale entre Dieu et le monde dont témoi
dans lintervention de Dieu a la fin des tempscanflit cosmi
gue du bien et du maMarc 13 ; Luc 17,2237). A. Schweitze
comprenait le Royaume comme réalité uniguementréyte
Jésus en était le rault, destiné a recevoir I'onction messian
lorsque l'arrivée en serait imminente (3). La tiear deux fai
blesses : elle force a s'étonner que I'Egliseuaittsu a la mort

(2) Loisy, op. cit.
(3) A. SchweitzerGeschichte des Leben-Jesu-Forschung.
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de Jésus, et surtout a s'étonner que Jésus appalena un
conversion totale alors que la réalité qu'il an@ing'était pa
totalement présente. Et I'on comprend la réact®iBditmanr
éliminant au moyen de catégories « existentiellemute dimen-
sion future, les références apocalyptiques n'épdu alor:
recues que comme une imagerie destinée a exprnerckessi
d'une décision en faveur de Dieu. Mais une teltBcedisatior
« existetielle » du présent prive I'histoire de son sertselle
vole aux chrétiens leur espérance duonde nouveau par de
les péchés et les déceptions du présent.

Présent et avenir

L'étude des évangiles manifeste une tension gquenkopel
dissoudre. La majorité des textes, sans aucun dtaitaéfé-
rence a un accomplissement eschatologiquePdter demand
la venue du Royaume, et les Béatitudes sont prononcées
I'norizon d'une fin future. Mais, a c6té de cegdsxet d'autre
toute une série dévgia fait allusion a la réalitéprésente du
Royaume. Une parole certainement authentique des Jésdi
clairement : « Si c'est par le doigt de Dieu quehasse les dé-
mons, le Royaume de Dieu est venu a volise 11,20 et pa-
ralleles). Il ne faut pas ma$ que la présence du Royal
pour briser le pouvoir de Satan : et les disciglestinuérent
précheret exorciser(Marc 6,7-13). D'autres textes décriv
une entrée présente dans le Royaume, et sa posspsssen
(Marc 4,11 ; 9,47 ; 10,14 Matthieu 5,3.10 ; 11,11 ; 18,14Luc
12,32).

Le, texte le plus clair est peut-étiurc 1,15, déja évoqué
« Le temps est accompli et le Royaume de Dieureshp ». O
traduit par « est proche » un parfait grec, indiquane actio
passée dont l'effet dur@eore. L'effet présent de la proxin
du Royaume est la conversion a laquelle Jésus lappainsi
lorsqu'un scribe reconnait I'absolue primauté dmdur di
Dieu et du prochain, Jésus peut lui dire qu'il tnfess loin d
Royaume de DieyMarc 12,34).Et c'est de méme que, dan
logion sur l'exorcisme, l'arrivée du Royaume, signalée yp
verbe au parfait, a pour conséquence présenteicto@re sur
démon. La conversion du cosest une destruction des pouv
du mal.
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Apreés Schweitzer, certanont affirmé que Jésus se st
trompé dans son attente du Royaume. Des étudagteéamon-
trent toutefois que les passages en c@daethieu 10,23 ;Marc
9,1) étaient isolés par eux de leur contexte, tdrpnétés
contre-sens. Jésus, en fait, laigsgéterminé le moment ou
Royaume arrivera définitivemeftuc 17,20 ; Marc 13,58. 32)
La responsabilité en est laissée au Pere ; effit aux disciple:
de Jésus de garder vives leur foi, leur espérantaiecharité
au milieu de la tension du présent et de l'avenir.

Présence et avenir du Royaume ne sont pas sanDker
les paraboles de Jésus, le vocabulaire de la samie» indi-
gue le rapport existant entre les commencementsepi® d
Royaume et sa manifestation finale. Les tentatfa@tes pou
éliminer de ces paraboles le theme de la croissancprofit di
la « soudaineté », manquent a convaincre — @tat-d'abor
parce qu'elles sont inspirées par la crainte pianiés d'une col-
laboration de la liberté humaine et de la grac®iel. Les mé-
taphores de la croissance ne peuvent certes armdaghartde
la libre décision. Mais le caractére «événementidl
Royaume ne peut non plus en exclure la croissadeemém
que le présent et l'avenir sont les pdles autosquiels s'orga-
nise la réalité temporelle du Royaume, de mémeilfandintenir
la tension de la discontinuité (la décision libgefe la continuit
(la croissance).

La reconnaissance de ces tensions n'interdit pasnterpré-
tation globale du Royaume. «Royaume de Dieu» estyun
bole traditionnel utilisé comme tel par Jésus, et son sens ne
étre élucidé que dans le contexte global de leevide I'ensei-
gnement de Jésus. La plupart des exégétes contamgpaonain-
tiennent que la prédication du Royaume esgjarable de
personne de Jésus, mais peu ont pu expliquer comment
prédication, et I'exigence de conversion gu'ellmporte, sor
essentiellement liées a la figure de Jésus, effiaigale. Le liet
de l'infinité de Dieu a la finitude d'un hommast le myster
central du christianisme, et le probleme centrahel'théologi
du Royaume.

Fils de 'homme

L'usage du titre de « Fils de 'hnomme » par Jésus permet-
tre de préciser le débat. Sur l'authenticitéldei: ou il figure,
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les opinions ont proliféré. Nous avons proposéeaif une in-
terprétation détaillée des textes et justifié lauthenticité (4
On peut dire que chaque groupe de textes correspam
auditoire précis. Letogia sur le Fils de 'homme@résentson
prononcés par Jésus dans des situations de déblatyant tot
le monde ; mais lelogia sur le Fils de 'hommeouffrant, etsul
sa venue définitive, sont réservés aux disciples. éxceptior
ne font que confimer cette interprétation. La scene qu
déroule devant le Sanhédrin a été longtemps umgnénexégeé-
tiqgue : comment Jésus pouvditvoir été accusé de blasphé
pour revendiquer la dignité de « Messie, Fils duiBé Marc
14,61 s.) ? Beaucoup ont attribué la question dndyrétre i
l'inventivité de la communauté primitive, anxiew voir dan
le titre de Fils de Dieu une prétention a la disni conceptio
excédant I'imagination de n'importe quel grgréire, pou
lequel «Fils du Béni » auraiété un équivalent de « Messie ».
une lecture plus attentive des textes montre @eusation ¢
blaspheme suit immédiatement I'affirmation suivanteEf
vous verrez le Fils de 'homme assis a la droiteadeuissanc
et venant avec les nuées dal» (14,62). C'est la premiere f
que Jésus parle en public du Fils de I'hondmeenir. Jusquéa,
il a agi, voire abrogé les commandements de la kaist
référant au Fils de I'homm@larc 2,10.28). Mais quoique ¢
actions aient enflammé la haine des pharisienss elé fournis-
saient pas un motif suffisant pour le condamneroat.nVioler
la Loi était un péché ; la référence au Fils denfime demeure
une énigme.

L'original araméenbar nasha,est ambigu : il veut dire «
homme » ou « 'homme PgaumeB,14 ;2 SamueB,14), ol
« prophéte XEzéchiel?,1 ; 6,8 ; etc.), ou fait allusion a I'étra
formule « comme un Fils d'homme » ®&aniel 7,13. Er
employant I'expression, Jésus peut donc avoir gluse inten-
tion : parler de soi, parler de dimme en général, se posel
prophete, s'identifier & une figure apocalyptigDans les troi
premiers cas, il était possible de lI'accuser d@r@écheur ¢
un faux prophéte transgressant la Loi. Mais si g&3dentifie
au « Fils dhomme » de Daniél,qui Dieu confie pouvoir, gloi
et regne, il réclame donc une autorité qui lui petende trans-
gresser la Loi. Sur l'origine de son autorité giearisiens I'ont

(4) 3.McDermott, « Lk XII, 8 f.: Stone of ScandgaRevue Bibliqu&4 (1977), 523-537
et « Luc 12,8 s.: Pierre angulaireRevue Bibliqu&5 (1978), 381-401.
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interrogé frequemment. En faisant référence auddél$homm
devant le Sanhédrin, il attire sur lui une condaionapou
blaspheme : cela nous dit certainement le sensilduat a cett
expression en cette occasion.

Une lecture attentive désgia sur le Fils de 'homme souf-
frant permet également de critiquer I'opinion selaquelle ¢
seraient des prophéties faites apres I'événeméntpdite qu
aurait pu prédire la mort de Jésus. méme, apparemment,
prédit en une série d'affirmations métaphoriqiar¢ 2,19 s.
10,38 s. ; 12,6-8 Luc 12,50) que les disciples ne compri
clairement qu'aprés Paques. En revanche, les potdicde |
Passion qui mettent en causeFiés de 'homme semblent
claires que la plupart des commentateurs mettemtaathenti-
cité en doute. Comment les disciples imté si stupéfaits
la Croix et la Résurrection, si Jésus le leur alipr& précise-
ment ? Pourtant, le langage des prédictions n'est p
emprunté aux récits de la Passion (la partie la phcienne ¢
nos évangiles), comme on pourrait s'y attendréles avaier
été composées apres coup. Et, plus encore, il péssévider
gue les disciples aient identifié désavec le Fils de I'homr
dont il leur parlait. Jésus, en fait, ne prétendges étre le Fil
de 'nomme : il fait référence a lui, puis agit.r@p la premiel
prédiction de la Passion, nous savons que Piertedés
reproches a Jésuslérc 8,32). Comrent Jésus, s'il est le Mes
destiné a un regne de gloirkldrc 8,29 ; 10,37), peuil-étre
destiné a mourir ? Comment le « Fils d'homme » éiauie
pourraitil souffrir et mourir ? Jésus semble avoir conforek
traditions, et Pierre rectifie. La réaction violkertte Jésus empé-
cha les disciples de lui poser plus de questi@ides prédictior
suivantes ne furent pas comprisbkafc 9,33 ; 10,3H45). Il es
méme exact, d'autre part, que Jésusni@ime, immédiateme
apres ses remontrances a Piereanlde établir une distincti
entre lui et le Fils de 'hnomme : « Quiconquerenie devant ¢
hommes, le Fils de I'homme le reniera devant legeard
Dieu »(Marc 8,38 et paralleles). Et de la méme maniere, i
la Transfiguration, Jésus demande lergie « jusqu'a ce que
Fils de 'nomme soit ressuscité d'entre les mqrét fes disciple
se demandent ce gu'est « la résurrection d'ensrentats :
(Marc 9,9 s.). L'idée de résurrection n'était pas incant
I'époque. Mais il était incompréhenklmue le Fils de I'homn
se reléve d'entre les morts avant méme d'étre nidscdu cie
pour juger le monde... C'est pour cette raisonlgaeprédic-
tions de la Passion resterent obscures jusqu'a&eBaqu
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Il est peu douteux que les disciples identifieferdlement Jé-

sus avec le Fils de 'homnfi¥atthieu 16,13. 15.21 et pailales
. Actes 7,55 s. ;Marc 10,32 s.), méme si Jésus, Marc 8,38
semble parler du Fils de 'homme comme d'un autielgj.
Bultmann a fait appel a ce texte central pour at@ésugoute
conscience messianique. Mais son argumentatiorsespio un
identification erronée entre Fils de I'homme et 8eset
ignore la véritable nature des prétentions mesgises d
Jésls. Le salut ou la perte dépendent de la répon$batame
a Jésus. Et Dieu seul peut élever une telle exegenc

Pourquoi donc Jésus se distingubdu Fils de I'hnomme ¢
Marc 8,38 ? Si I'on peut légitimement hésiter a lireqoe se
passe dans la téte de Jésus, on peut au moinsmréepés l'insti-
tution de I'Eucharistie une situation semblable. A la rdere
Céne, Jésus, évidemment autre que le pain et |es'idenifie a
eux, en fait des signes de sa présence. Le titre &ds de
I'homme » ne serait-pas, lui aussi, un symbole avec lec
Jésus puisse s'identifier tout en maintenant ufiéreince entr
lui-méme et ce symbole ? La méme structure « sacralhaees
est a lI'oeuvre dans l'institution de I'Eucharistielans l'usage
titre de « Hs de I'homme » : ici et |14, le Dieu infini se d
présent dans et parflei. Et le jugement eschatologique dég
de notre réponse a cette présence.

Fils de I'hnomme et Royaume de Dieu

Cette interprétation permet de relier la question Fis de
I'hnomme a celle du Royaume. Ph. Vielhauer a nié l'auitiés
de logia sur le Fils de I'homme parce que celuR'y appara
jamais en lien avec le Royaume, et que le Royawshke ¢héem
central de la prédication de Jésus (5). L'adaptad® la prédi-
cation de Jésus aux capacités de ses auditoire®eiperepen-
dant, de répondre a I'objection. Jésus réserveffen) a ses dis-
ciples le théme du Fils de I'homme souffrant, n@i&chea
tous, indifféremment, sur le theme plus traditiohde
Royaume de Dieu.tEde fagon remarquable, les deux série
textes présentent d'analogues polarites entrergrésavenir.
n'existe certes pas d'équivalent au Fils de I'hnosunérant

(5) « Gottesreich und Menschensohn in der Verkijndg Jesu »Aufsatze zum Neuen
TestamentMunich, 1965, 88-90.
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dans la théologie du Royaume. L'un et l'autre sylegoen-
voient cependant au présent et a I'avenir. Ce |géisathe per-
met ainsi de les identifier, dans la mesure ouels/oient de |
méme facon a la méme réalité. Uegia sur le Royaume et |
logia sur le Fils de I'homme nous parlent de la préseooaé:
et & venir de Dieu a 'hnomme. Et le Fils de I'nomese «le
Royaume en personne » (Origéne).

Ce parallélisme explique que les « mysteres du &Ruogad:
Dieu » soient donnés aux seuls disciglderc 4,11). Alors qu
tous entendent Jésus parler du Royaume (commeéréab-
sente et comme réalité a venir), et du Fils deniline présel
parmi eux, seuls les disciples entendent parleFis de
'homme & venir. Euxeslls peuvent donc mettre en relatio
réalité présente/ a venir du Royaume et le Fild'ldemme
Pour ceux de «l'extérieur », le mystére n'est ga®ite. De I
sorte, la réalité symbolique du Royaume sollicéeliberté d
I'hnomme a travers un signe fini qui simultanéménete et dis-
simule l'amour infini qu'il symbolise. Cette integémtion e
renforcée par l'utilisation de paraboles, qui elessi révelel
aux disciples le mystére du Royaume. Les paralma@esont pe
de simples comparaisonsllds sont plutdt des provocatio
Elles appellent l'auditeur a se confier au narratett a com-
prendre la parabole de l'intérieur. Elles parlentDieu dans le
termes qui servent a parler du monde ; et elldsrie de tells
maniére que la distinction entre signe et signjifiést transcen-
dée, et qu'un « signe efficace », proprement samrteh en ré-
sulte. Le Dieu qui fait irruption, toutefois, netiddt pas la libert
de I'homme : il la rend capable de lui répondrdteCiateractio
de la liberté de Dieu et de la liberté de 'homstfigurée ave
force dans les paraboles sur la croissancdRoyaume. L
croissance n'est pas l'oeuvre de 'hnomme : s@bendance €
oeuvre de Dieu, et excéde les mesures humgidesc 4,8). Il
ne faut pas s'étonner, alors, qu'il faille venetiut ce que I'c
a» pour acheter le Royaume des cigMatthieu 13,44.46). L
présence sacramentelle de la charité divine ers issiNazare
peut requérir 'nomme de facon absolue.

Paul

La méme§tructure se retrouve dansout le Nouveau Testa-
ment, spécialement cheRaul et Jean. Pendant la vie terrestr
de Jésusle Royaume n'étaipas encore présent avecpuis-
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sance »Marc 9,1 ; Romains 1,4)alors que, por Paul, cetl
puissance est manifeste dans lI'annonce de I'EeafigiCorin
thiens2,4 ; 4,19 ;1 Thessalonicieng,5 ; Romainsb,13 ; Phi-
lippiens3,10). Le titre de Fils de I'hnomme est alors rem|ae!
contexte eschatologique, par des titres plusestagux : «l
Fils », ou « le Fils de Dieu 1 Thessaloniciend,,10 ;1 Corin
thiens15,28). Mais il n'est pas douteux que le Christlanmé
soit le Christ de I'histoire, qui est mort, res#éscet reviendr
(Romainsl,3 s. ; 4,24 s. 1 Thessaloniciend,14-16 ;1 Corin
thiens15,3 s.). L'Evangile est dans ces conditions uneefd
salut, donnant la foi et la vie tout en exigeantl'demme
décision et obéissan¢g®omainsl,16; 10,13-161 Corinthien
15,2 ; 2 Corinthiens9,13). Le Christ étant l'ique fondatior
guicongue n'aime pas le Seigneur est ma(diCorinthien:
3,11 ; 16,22). On ne peut dire que « Jésus esnh8eig» qu
dans I'Esprif(1 Corinthiensl12,3) ; et Paul dérive sa pro
autorité de I'absoluité de I'Evang{l@alatesl,6-2,14).

Parallelement a la conversion, Paul n'ignore magiiemer

de lasanctification,et d'autres aspects de la structure sacra

mentelle & I'oeuvre dans la mission de Jésus dppanaici plu
clairement. Le Christ est vivant en tout chrétia.sont ui
avec lui, et forment son corps, I'Egli€e Corinthiensl,13
12,12.27 ; 10,16 sColossiendl,24). Ce n'est que par son E:
gue les croyants deviennent enfants de Dieu, ppé&den
« Abba », Per¢Galates4,6 ;Romainsg,15). Jésus est le Nou
Adam en qui tout est sauM®omains5,5 s. ;1 Corinthien
15,20-23), l'uniqgue médiateur entre Dieu et les mes(Galate:

3,19 s. ;2 Timothée 2,5)Sa médiation s'applique, non seule

ment a I'Eglise, mais encore a tout l'univers, dpit lui étre
soumis pour qu'il puisse lui-méme se soumettrenaPsre(Ro-
mains8,12-29,1 Corinthiensl5,12-28).

La soumission de toutes choses au Christ et a &omn riPes
pas leur annihilation, mais leur assomption enlai« moi » d
Paul atteint la plénitude de sorréédans l'unité avec le Ch
(Galates2,19 s.). Et alors que le but est le Royaume ¢
plénitude, la soumission de toutes choses a Dadvient qu
graduellement, par la médiation du Fils, qui estnpierné
d'une multitude de frereld Corinthiensl,9 s. ; 15,238 ;
Romains8,18-30). Il demeure que, outre cet acheveme
venir, Paul souligne aussi le donné présent du, stlunaintier
la tension entre présent et avenir qui marquedignement c
Jésus sur le Royaume. Baptisés en Christ, les@hsétivent
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avec leChrist(Romains6,1-11,Galates3,26-29).L'indicatif
fonde I'impératif. Parce que Dieu a réconcilié le monde pi
Christ, Paul peut exhorter : « Réconcilieads avec Dieu
(2 Corinthiens5,18-20). Parce que les chrétiens viveain:
I'Esprit, il presse : « Marchons dans I'EspriiGalates5,25)
Plus paradoxale est la formule choisieRdnlippiens2,12 s.
« (Euvrez a votre salut avec crainte et tremblemeantc'es
Dieu qui opére en vous le vouloir et le faire, seta gréae »
L'indicatif désigne la toutpuissance de I'amour de Dieu, a
gue l'impératif révele le champ laissé a la libegd'homme.

L'amour infini de Dieu n'abolit pas la liberté fenide
I'nomme, mais l'appelle a I'existence. Paul n'séilpas |
schéna (grec) puissance/ acte, selon lequel I'étre tnemt sel
a posséder intelligibilité et efficacité. Il luigfére la métapho
d'une surabondance excédant une plénitude déjeédodett
image maitresse explique que le Christ puissedteefois b
téte du corps et le corps tot@lolossiensl,18 ;Ephésiend.,22-
24 ; 4,15 ; 5,23). Comme Dieu, il est la totalitéaquelle tou
sont intégrés par amour. Et comme homme, il eptdenier d
tous les membres.

De la sorte, le Royaume est reconnu parl Balon toutes s
dimensions personnelles. Son concept de « Chdsisigne, nc
seulement le Fils de Dieu préexistant, mais auagiéglite
humaine, et sa continuation dans I'Eglise qui est ®rps
Dans la communion de I'Eglise, tous lui sont [iés le baptér
et I'Eucharistie. lls sont en lui en communion aleeDieu trine
et avec tous les croyants, en une communauté
toutepuissance divine et la liberté humaine sont régéééeleu
plénitude. Paul pense sacramentellement. _

L'évangile de Jean

Plus encore que Paul, Jean radicalise la dimensioson-
nelle de I'Evangile. Tout est chez lui centré ssusChrist.
Verbe préexistant, Fils unique, Dieu, de qui toes ¢royant
recoivent la vie, I'Esprit, et « grace sur gradd 4-3. 16-18
3,34 ;8,58 ;10,10 ; 17,15 ; 20,28.30 s.). Laipéle de la grac
est fondée dans l'union de Jésus avec son PeB9(17,11.21
laquelle engage une présence permanente de I'laute
(14,10s.;1,1; 10,38 ; 16,32), une connaissaacgroque
(10,15; 5,20 ; 12,42), une unité de volonté (12,484 ; 8,29 s.
6,38 s.), un partage intégral de la divinité (16,13,10). Jésus
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parle comme le Pere lI'ordonne, et agit comme e Rgit
(8,28 ; 12,49 s. ; 14,31 ; 5,11B). Il est révélation pléniére
Pére. De la sorte, il n'est pas surprenant d'eméesdr se
lévres le «je suis» divin (8,238.58 ; 6,20 ; 13,19 ; 18,5.
Ayant recu du Pére le pouvoir de juger le mondéexere, e
accomplit ainsi la volonté du Pére (5,22.27.3016&6.50). C

jugement est accompli I'heure ou Jésus est « élevé » -

c'est-adire par sa mort, sa Résurrection et son exalt
(12,23-33 ; 7,30 ; 13,1 ; 17,1).dbktlui-méme la résurrection
la vie -c'est a ce compte que I'heure de la véritable tidorar
esprit et en vérité « vient et est déja la» (4,225).

Parallelement, Jean reconnait aussi une distinetidgre ¢
Fils et le Pere. Quoiqu'ils soient «ufhen),ils ne sont pe
«une méme personnéheis)(10,30). Le Péere est plus gre
que le Fils (14,28), et le Fils dépend du Pére dlabgissanc
en recevant de lui « toutes choses » (3,35 ; 13,J&yemer
(5,22.27.30), vie (6,57), enseignement (7,16 s,28)8 gloire
(17,22-23, amour (17,23.26). Cette «subordination» au
autorise la mission du Fils (3,16-18). Le Verbesthjgas seule-
ment médiateur dans la création (1,3.10), il essiamédiatel
du salut : « Nul ne vient au Pére sinon par mdi4;g). En plu
du «je suis» divin, Jean emploie toute une gamingagdes im-
pliguant la médiation : le chemin (14,6), la vieue du Pere
transmise aux hommes (14,6 ; 528 10,10.28 s.), la vér
gui parle et juge en accord avec le Pére (14,47 18,28
12,49 ; 17,7 ; 18,37), la parole (131t4), la lumiere du mon
(8,12 ;9,5;12,46 ; 1,4 s.9), la porte des br€ts7.9), la vign
qui porte du fruit pour le Pere (512, le pain du ciel donné j
le Pere (6,32-35.57 s.). Il est celui qui cher@hglbire du Pes.
et c'est en lui que le Pére est glorifié (18,112,23.27 s.
13,31s.; 14,13).

Enracinée dans l'altérité mutuelle du Pére et d& Fincar-
nation permet aussi a I'histoire d'étre un lieutét&é conti-
nuée. Jésus représente dans le tempkiatyde de la divinite
mais n'abolit pas pour autant le temps. Le temastg pal
n'est pas seulement celui d'une préparation meaai@hrist
mais se poursuit apres son départ. Donné a PatHeprit
conduit les disciples a l'approfondissementlaleérité, et let
annonce les choses a venir (14,15.26 ; 16,12 Q19,2 travai
pastoral et missionnaire de I'Eglise doit se caomtinusqu'a ¢
gue Jésus revienne (14,26.28 ; 2111522 s.). Dar
I'entre-temps, les disciples accompliront de phasmdes choses
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que Jésus luméme (14,12). Et quoique Jésus soit la résurre
et que ceux qui croient en lui aient déja la verrétlle, la résur-
rection est encore a venir (5,25.28 s.).

Le temps est le mode sur lequel I'homme exercébeed, €
préere souvent les ténébres a la lumiére. Le cordraastr:
Dieu et le monde met ainsi en évidence la gratitésalut d
Dieu offert a des pécheurs dans I'entier respedtueliberté
Le péché des hommes demeure, et ils se condal
eux-mémes (15,22-25 ; 3,18-20 9,41 ; 12.43.47 En).ac-
ceptantJésus, toutefois, le Pére attire a lui les pécheuts:
confie a son Fils (6,37-39.44.65 ; 10,29 ; 17,6-1&t JésL
lui-méme dita ses fideles : « Sans moi vous ne pouvez riem 1
(15,5). C'est ainsi que la toupatissance divine informe
temps des hommes. L'indicatif, ici encore, commdhapéra-
tif.

| L devrait étre clair, au moins, que la théologieRtyaume

n'‘a pas disparu avec la prédication de Jésus. iEdafanédita-
tion de I'Eglise primitive I'a conduite a élucider dimensiol
personnelle du Royaume. En mettant I'accent sw &®rp:
mystique » (Paul) ou sur la présence eschatologigizieu er
Jesus (Jean), I'Eglise opere certes une transposhiais le
base de cette transposition désidans I'enseignement méme
Jésus, et dans le parallélisme que nous avonstrelgve le:
logia sur le Fils de I'homme et ldegia sur le Royaume
Le Royaume de Dieu est, finalement, un jeurdiation:
entre Dieu et 'homme ; et Jésus, Christ et lHigjue, en est
centre. Son mystére est celui de I'amour de Dient ldnfinité
n'‘oblitere pas le fini, mais le fait étre, et n'alenpas nos liber-
tés, mais les promeut. La structure sacramenteltn saquelle
le fini communique l'infini et en donne la présenmstlesecret d
Royaume.ll est en fait question du Royaume partout da
Nouveau Testament : car tout est en Christ, ethiésCest par-
tout pour offrir la création rachetée a son Peensdl'Esprit.

John M. McDERMOTT, s j.

Traduit etadapté par Gilles Coindreau.
(Titre original : «The Kingdom of God in the New Testament »)

John McDermott, né en 1942. Entre en 1961 dans la Compagnie de Jés
prétre en 1971. Travaux sur Rousselot. Professekordham Universit
(New York).
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Communio, n° XI, 3 — mai juin 1986

Georges COTTIER, o.p.

Existe-t-il une chrétienté
au sens politique ?

UNE partie des difficultés soulevées a propos de l'idée de
chrétienté tiennent a des imprécisions de langage. Non pas
que, par lui-méme, le terme soit ambigu ou obscur. Mais sa
signification varie selon l'usage qui en est fait, au niveau,
descriptif, de l'historien, ou a celui du théologien. Certes,
les deux sens; qui ne doivent pas étre confondus, ne sont pas
sans liens. La confusion nait quand, sans s'en aviser, on
glisse de I'un a l'autre.

Une premiére approche

L'historien ou le sociologue recourent au terme de « chré-
tienté » pour décrire une époque de I'histoire ou une situation
socio-culturelle marquée par une influence du christianisme sur
la culture et la société, telle qu'elle est visiblement insctite dans
les faits, empiriquement constatable. On parle de chrétienté
pour Byzance, ou %)our le Moyen Age occidental. C'est ainsi
qu'au Moyen Age, la vie de la cité implique la référence expli-
cite et reconnue a I'Eglise. Et si I'autorité spirituelle et le pouvoir
des princes restent distincts, ils sont a ce point solidaires que le
sort de l'une semble inséparable de celut de l'autre. La nature
méme des conflits qui ne manquent pas de surgir entre les deux
« pouvoirs » est révélatrice de leur imbrication réciproque, et
d'une tutelle, non contestée dans le principe, exercée par l'auto-
rité spirituelle. Une entreprise comme les Croisades est impen-
sable en dehors du contexte de chrétienté. Les cathédrales ou les
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Sommesles grands théologiens sont tout ensemble oeuvres
d'Eglise et oeuvres de culture. Clest, sans doute, pour cela que
d'aucuns, quand ils emploient descriptivement le terme de chré-
tienté, y incluent I'Eglise elle-méme et le christianisme. Mais de
soi, le terme a une signification culturelle.

La chrétienté médiévale est un cas éminent. On serait donc
tenté de lui réserver 'usage du terme de chrétienté. Elle repré-
senterait la chrétienté tout court, réalisation unique, dont les
Frinci es inspirateurs auraient porté une fois pour toutes tous
eurs truits. C'est ce point qu'il faudra examiner plus loin.

Pour l'instant, relevons que l'analyse du fait chrétienté,
entendu comme l'influence chrétienne visiblement exercée sur la
culture, n'est pas toujours aussi aisée a conduire qu'il le semble-
rait au premier abord. Une influence est plus ou moins pro-
fonde ; elle peut aller aux racines ou, a lautre extréme, étre
d'apparence. Il y a des degrés de visibilité. C'est ainsi que le
concept de chrétienté est utilisé en sociologie religieuse. 11 sert &
désigner I'imprégnation plus ou moins marquée d'un groupe
social par des gestes, des rites ou une mentalité qui ont leur
origine dans le christtanisme. Ici encore, il convient d'avancer
avec discernement : l'ensemble des signes ainsi repérés refle-
tent-ils de vraies convictions religieuses ou sont-ils des survi-
vances dans un monde ou la foi religicuse tend a disparaitre ?
A linverse, une usure constatée n'atteint-elle que le sys-
teme des signes, alors que les convictions de foi seraient en
quéte de nouvelles expressions ?

11 faut, en outre, noter que linfluence chrétienne n'est jamais
telle qu'elle ne laisse hors de soi bien des zones de l'existence, de
sorte que, dans une société ou une culture que l'historien ou le
sociologue qualifient de chrétienté, tout, dans les idées, les insti-
tutions ou les meeurs, n'est pas pour autant chrétien. A un
premier niveau descriptif, on englobera sous le vocable de chré-
tienté la totalité des éléments en jeu, qu'ils soient ou non «chré-
tiens » Opérer des discernements presuppose déja des criteres
d'interprétation d'ordre théologique.

Ainsi, déja dans sa signification empirique, le concept de
chrétienté n'est pas nglcfog,n ni fixé une fois pour toutes. Sa sou-
plesse se vérifie dans le temps : 'influence chrétienne sur la
culture et la société connait des flux et des reflux. Le phéno-
mene est-il faste ou néfaste ? La encore, pour répondre 2 la
guestion, il faudra recourir a des criteres théologiques

'interprétation.
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Ajoutons encore deux remarques.

En premier lieu, I'observateur attentif relevera,gsi I'imbri-
cation du religieux et du culturel est un trait gei véifie dan:
les aires d'influence de toutes les grandes rekygita probléma-
tique inscrite dans I'idée de chrétienté est pr@uehristia-
nisme. Celui-ci introduit une distinction, alors'ajlieurs la ten-
dance est a l'unité, voire a l'absorption.

En scond lieu, les grandes ruptures de l'age de larfRé
n'‘ont pas remis en cause linterprétation des répgmtre reli-
gion, culture et société qui était celle de la targé médiéval
C'est dailleurs la une des raisons idéologiquesageeté de
guerres de religion ainsi que de l'adoption duqgppie aberrant
cujus regio, ejus religiwomme regle aux traités de Westph
Il est vrai que certaines des idées de la Réfodm coté, |
réflexion de ceux qui étaient scandalisés paruted fatricide:
entre chrétiens, de l'autre, devaient conduire euiae dt
modele médiéval de chrétienté. Mais précisémentdait étre
posée la question : ruirdtun modele de chrétienté ou mort
I'idée dechrétienté ? Faut-il, que ce soit avec nostabgieve:
la jubilation de qui, salue une grande conquétpreredre |
formule d'E. Mounier : « Feu la chrétienté » ? Jéenmn'est pe
mince ; le débat n'est pas exempt de passion. Radagrde
avec quelque clarté, il convient d'analyser le ephae chreé-
tienté du point de vue théologique.

Le concept théologique de chrétienté :
ses fondements

Je ne pense pas que I'on doive trop s'attacherme méme ¢
« chrétienté » s'il déclenche des réactions passiles qui em-
péchent d'en saisir le contenu. Il n‘en va pas &mende ce con-
tenu ; il touche a des données essentielles da.|&famnon:
donc les éléments et les présupposés d'une dafiniti

Il convient avant tout de distinguer entteristianismeet chré-
tienté ;le christianisme désigne la réalité chrétienne @n es-
sence ; la chrétienté désigne une réalité d'ondtarel. La réali-
té chrétienne dans son essence renvoie ainsiliséEfa chré-
tienté. elle. renvoie a une société. une cultune.époaur
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marquées par l:influence du christiame (1). Aussitbt ¢
posent une série de questions : cette influencellestine con-
séquence qui découle pour ainsi dire nécessairetectristia-
nisme, ou eselle un phénomene casuel de son histoire ?
I'empreinte du christianisme sur la société etultuce est con-
forme a la nature des choses, y a-t-il plusieurslatii®s pos-
sibles selon lesquelles elle peut se réaliser ?sAdpi'il n'y
qu'une Eglise du Christ, il y aurait une pluraptéssible de chré-
tientés.

Nous sommes, on le voit, danseuproblématique qui ¢
celle deGaudium et sped.a Constitution conciliaire ell@aéme
trouve sa justification et son ultime fondementsi&n doctrin
de la nature et de la grace. C'est cette doctumné&daire la si-
gnification théologique de l'actiéd humaine, ainsi que celle
I'histoire de I'humanité et de ses suprémes desgtinEn so
ceeur il y a lintuition de ce qui constitue le messagangéliqu
dans ce qu'il a de plus spécifique : la gratuitd'atl@our inou
du Pére qui nous a récon@s par la mort de son Fils (
Romains5,10), pour faire de nous des fils 'adoptifs appélé
partager sa vie. Ce don de I'amour rédempteuriéadesur-
passe tout ce qui correspondrait a un droit oue&axigenc
qui procéderaient de la créature comme telle, ele<ci, pa
elle-méme, ne peut se hisser au niveau de ce qui pebpee d
Dieu. Elle ne peut franchir I'abime qui la sépagdal Transcen-
dance, mais la condescendancd'agapedivine, venant a not
I'a franchi. La distinction entree qui est de la nature créée
I'étre « créatural » comme tel) et de la graceigeife pas u
dualisme dans le plan divin. Elle signifie précisémque, dar
l'unique plan de Dieu, il faut discerner ce qui@stla nature
ce qui est de la gracElle ne signifie pas non plus que la g
viendrait se surajouter a la nature comme quelduose d'ex-
trinséque. C'est au coeur de la créature raisoarmpl# la grac
principe d'une vie nouvelle, est infusée, pourdanner d
vivre, dés maintenande la vie des enfants de Dieu. De la s
ses actes sont vraiment siens, et donc de sa reatwiée, mais

(1) Jacques Maritain définit ainsi ¢arétienté : «Un certain régime commutempore
dont les structures portent, a des degrés et siglemodes fort variables du reste, I'em-
preinte de la conception chrétienne de la vieylanqu'une vérité religieuse igrale
il n'y a qu'une Eglise catholique ; il peut y ava@scivilisations chrétiennegjeschré-
tientés diverses », darldumanisme intégralParis, Aubier, 1936, p. 144 (i@Euvre:
CompletesFribourgParis, VI, 1984, p. 442). Il y a cinquante ans gaegrand livre
essentiel pour la question dont nous traitonsggpéblié. On sait que I'ouvrage do
lieu a des débats, auxquels souvent les passiditigyes ne furent pas étrangeres.
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en tant que surélevés afin de produire des fruiissgnt d
l'ordre de la grace. Parlons d'une symbiose vitides laquell
la grace ne détruit pas la nature, mais lui dorialked auedel:
d'elle-méme.

Dans cette symbiose (2), la tradition théologiqudistern
plusieurs aspects. Le don de la grace ne détrust pane
« dénature » la nature. Elle lui donne de déplalg=r actiités
qui appartiennent en propre a l'ordre surnatutett-@dire qu
ressortissent directement a la participation aidadivine. Ains
de l'exercice des vertus théologales. La g&égela nature
C'est la son effet le plus profond. Mais les atéiside cett
nature, dans sa ligne propre de nature, ne sontgratue
vaines et inutiles pour autant. Au contraire, lagemce de
grace, source de vie, d'énergie, d'équilibafortecette natur
en elle-méme, la rendant plus vigoureuse et plts dans |
ligne de ses activités propres. La nature sougdaegest plt
authentiqguement ell;¥éme gu'elle ne le serait sans la grace
saisit aussitot I'importance de cet aspect poupteblemes q!
nous occupent.

Il en va de méme d'un troisieme aspect que noussajs
gu'ici laissé dans I'ombre : c'est la créature o@eqar le pécl
qui est appelée a participer a la vie divine. QEsirquoi so
élévation a la qualité de fils de Dieu se fait dahpar une av
version. C'est celui qui était pécheur qui estdfameé et sanit
fié par la grace d'adoption : telle est la justifion. Or celleei a
une conséguence pour la nature considérée ans@al
méme de nature, qui n‘avait pas été laissée inpaotée péct
des origines. Notre nature est une nature blessést-adire
habitée par des désordres, affaiblie dans ses itspae co-
naissance et de vouloir. Un des effets de la gedtede ven
guérir ces blessures. Par référence a ces eféstghéologier
parlent dggratia sanans.

Ainsi, la grace qui éleve et conforte la nature, conregra
la restituer a ellenéme. Notre nature, parce qu'elle est ble
n'est plus capable sans le secours de la gracé&mleydr de
activités qui de droit lui sont proportionnées. Wwimanite
pécheresse vit au-dessous d'eli@me. Ce n'est que guérie
confortée par la grace qu'elle est capable de pmthus ses

(2) Saint Thomas en rappelle le principe dés lanee question de la Somme Théolo

gique (la,, g. I, a.8, ad 2.) :@Gum enim gratia non tollat naturam. sed perficiat, oporlet
quod naturalis ratio subserviatJidei, sieur et naturalis inelinatio voluntatis obsequifur
earitali ».
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fruits. Nous avons la le principe de I'humanismeétin. L:

formule ne signifie pas une adjonction chrétiearihvomme qt

réaliserait par luméme sa propre perfection. Elle signifie

effet surabondant de la grace qui, en confératituinbnité g-

cheresse la filiation divine, donne a cette hunéamie s'ac
complir pleinement. On peut donc parler d'humanisiad'in

carnation. Dans sa premiére parti@audium et spesonclu

chacun des chapitres par une référence au myste€hdst

allant jusqu'a affirmer que le mystere de I'homneestéclair

vraiment que dans le mystére du Verbe incarnén{&@2). Il ya

la une intuition essentielle. A l'inverse, il falite que le natura
lisme, sous toutes ses formes, est génératewsiifis ; il s

trompe, en effet, sur la condition humaine, careilvoit pas gt

la situation historique et existentielle de I'huiitéme s'exph

gue pas a partir de la seule nature humaine, ngigcse |

drame du péché et I'action vivifiante de la grace.

Sens de l'autonomie

L'influx de la grace purifie et vivifie des acti@g qui ont let
principe dans la nature humaine. Le suje ces activités est
personne qui existe dans cette nature. Or, la peesoe pel
mettre en valeur et développer ses ressourcedmediéativit
et de générosité que dans la communication etraamior
avec d'autres personnes. Elle requiersdaiété et la cultur
C'est pourquoi l'imprégnation de la grace compoeessai
rement une dimension sociale et culturelle. Le eph¢héole
gique de chrétienté implique la référence a cettexsion.

Mais des qu'il est question de société et de yltan doi
prendre en considération I'histoire et la pluraliés cultures. L
temps est donné a I'nomme pour qu'il puisse preyemen
actualiser les multiples potentialités de sa natttec'est
travers la multiplicité des peuples, avec leurditiens et leur
dons propres, qu'a chaque fois certaines de cenpalité:
sont développées. La richesse méme de notre rettgee plasti
cité sont a la racine d'un pluralisme culturel dbed fruits
doivent rejaillir sur I'hnumanité tout entiére. Nawle en pas
sant : une des conséquences de l'inculturatiorhdati@nismi
est de maintenir les cultures particulieres ougedgx grande
valeurs universelles. On comprend, dés lors, queolecef
théologique de chrétienté n'est pas univoque, ifbume, il
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n'implique nullement l'exigence d'une répétitioni serait d'ail-
leurs totalement illusoire, d'un modele historigd@nné
comme la « chrétienté médiévale » ou la «tmé& baroque
Les pouvoirs de créativité cachés dans les profosdde la na-
ture humaine et la grace, qui est vie, font quéetogalisatio
authentique de chrétienté aura le caractere dhweation.

Un autre aspect doit étre relevé. En faisanhdes des fil
dans le Fils unique, la grace fait de nous du méme de
membres de son Corps, qui est I'Eglise. Les cmstimembre
de I'Eglise, qui participent a la vie de la citéada culture, |
font comme sujets responsables qui décident lierérde leur
choix et de leurs engagements, en cohérence eemeses exi-
gences de la foi. Ceci est capital. Mais I'Eglisenme telle n
peut, non plus, se désintéresser du domaine ddtlaeet de |
vie des sociétés. C'est pourquoi elle interviandans la logiqt
de sa mission propre, en proposant les normesuéthide ¢
doctrine sociale, ou pour la défense des droit$hdemme
Vatican lla souligné l'un et l'autre : il a rappelé les respadili-
tés socio-politiques et culturelles qui s'inscrivéans la vodion
des laics. Il a marqué les préoccupations civiliseg ou de pro-
motion humainale I'Eglise. C'est d'ailleurs la considérationa
dimension ecclésiale qui fait que certains histtwient eu ten-
dance a s'intéresser unilatéralement aux probléesgaports
entre I'Eglise et le pouvoir temporel, tels quitgactégent ul
régime de chrétienté. Ce point est important, roaise saurait
restreindre la problématique.

Entre I'ordre de I'Evangile et celui de la cultuzatreles fins
de I'Eglise et celles de la cité temporelle, lggaats sont com-
plexes. Leur maintien suppose que l'on évite camskent ul
double écueil : celui de I'absorption et de la aeithn, celui d
I'nétérogénéité des fins, Ce double écueil, ol'osi préfere
cette double tentation, explique pourquoi Vatichm lpercu |
nécessité de préciser le send'@gtonomie.

En effet, si la grace ne détruit pas la natureq sanifie qu
celleci est posée dans sa consistance propre et conumes
d'activités ayant valeur en elles-mémes et powgsetiémes
Bref, il y a une autonomie des réalités humaingsraporelles
Le Concile reconnait pleinement cette autonomies rmanul-
tanément il met en garde contre une maniére errdeda com-

prendre, celle qui revient a dire qudes choses créées ne dé-

pendent pas de Dieu et que I'hnomme peut en disgaser rée-
rence au Créateur (...). En effet, la créature s@nsateur
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s'évanouit». Et le texte conclut en faisant appel au témoig
commun de la conscience deéows les croyants, a quelque reli-
gion qu'ils appartiennent »ils « ont toujours entendu laoix
de Dieu et sa manifestation, dans le langage déatuores.Et
méme, l'oubli de Dieu rend opaque la créat
elle-méme» (3). L'autonomie du temporel signifie donc la con-
sigance et la valeur propre des activités culturedtepolitique
de I'hnomme, qui n'en oublie pas pour autant saitqudé¢ créa-
ture. Elle ne saurait signifier la volonté d'émancipa
totale a I'égard du Créateur. On saisiravprt ces précisions
posé le principe de normes éthiques devant réglerel des so-
ciétés humaines.

De quelques obstacles

La volonté d'émancipation totale de la créaturé&gatd d
Créateur, quand elle va au bout d'efléme, est génératrice
l'athéisme, «qui compte parmi les faits les plus graves d
temps» (4).0n sait que le marxisméninisme fait de I'athéisr
la base de I'édification de la cité terrestre (5).

Mais les difficultés peuvent se présenter d'uneiénarplu:
sournoise et non Moins pernicieuse qu'avec l'atteédgclaréle
pense, ici, au phénomene de la sécularisation,ndat
comme attitude généralisée par laguelle I'hnommes dante
ses activités fait abstraction de la référenceeuDinon pas né-
cessairement rejet délibéet conscient, mais mise a l'éc
peutétre a peine consciente. Toute l'existence humat
dérouleut si non daretur Deus, commeBieu n'existait pas. C
connait la boutade significative : « Dieu, pour igfare ? >
Certes, la sécularisation est un phénomene compétxea Si-
gnification n'est pas univoque. Il y a ainsi unésakcralisa-
tion» du monde qui est I'envers de l'affirmatiobligue de I
transcendance de Dieu face au « sacré » paien.dsliassle sel
moderne, elle signifie la mise entre parentheseshmanme de

(3) Cf. Gaudium et spes® 36, §2. C'est I'ensemble du ch. lll de [& dartie :
« L'activité humaine dans l'univers ¥, 8339, ainsi que du ch. IV ; « Le role de I'Eg
dans le monde de ce temps », n°* 40-45, auquet oeportera.

(4) Cf.1bid..n° 19, § 1.

(5) C'estde lui, entre autres, qu'il est question®a0 : « L'athéisme systématique ».
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sa condition de créature, dans le déploiement sliadevités 6).
Il est certain que la double approche scientifigugechnique ¢
l'univers favorise le processus de sécularisatidon pas qu
science et technique, prises en ele®mes, soient en cau
mais parce qu'elles déterminent chez beaucoufukitdomi-
nante et souvent exclusive de l'esprit a I'égardéel Dés lor:
'homme luiméme est traité uniguement comme un obje
science ou comme un objet techniquement manipul
Autrement dit, on fait abstraction de I'humanitéldemme e
notamment, @ toute référence a I'éthique. L'effondremer
I'éthique (qui s'accompagne souvent de sa rechemeissé
et désordonnée) que nous constatons ces dernigréssaest 1
fruit de la sécularisation.

Nous rencontrons ici un second obstacle qui esbidusior
entre le pluralisme et le relativisme des valeuss.pluralisma
politique va de pair avec la démocratie, laquedi¢ dppel a |
participation responsable des personnes au gouwertede |
cité. Mais il n'y a pas de démocratie sans un cwusninimal
portant sur un ensemble de valeurs. Parmi caligd-faut
compter le sens de la dignité de la personne seddroits in-
violables, reconnus homme normatifs pour l'actieriigtat etde
la société. Quand le sol déhumanumqui soutient c
consensus est ébranlé, le pluralisme change deenettuendd
faire des valeurs I'objet de I'opinion des indiddlLe foetus
est-il un étre humain ? Peoitr congeler des embryons humi
en vue d'expérimentations ? Les autorités, partslgs refle-
tentl'état de la société, ne savent qu'en penser dtdmm
portées a traiter ces questions vitales comme wt&m d'opi-
nion. Si on va au bout de la logique impliquée demgroces-
sus, on aboutira a nier l'existence d'une natureaine, objec-
tivemert normative pour le comportement et la Iégislatienle
société (7). Il se pourrait bien qu'aujourd'hugtatia sanans
Soit requise pour sauver, en certains domaineglinteensiol
éthigue tout court de I'homme.

(6)J'ai traité du probléme daqruestions de la Modernité. Paris, FAC, 1985, ch. 3:
« Signification chrétienne de la sécularisatio® »79-106.

(7) La position du Magistere de I'Eglise sur ce positparticulierement ferme et cla
Cf., a ce propos, le petit dossier que j'ai propaeds I'ouvrage collectit/niversalité et
permanence des Lois morales, FribourgParis, Editions Universitaires/ Le Cerf, 1¢
. 19:-238
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Difficultés

Distinction n'est pas rupture. L'Evangdeit exercer sa for
inspiratrice dans le domaine de la culture et d&hs de la poli-
tique (8). A cette inspiration s'opposent, non eednt le pro-
cessus de sécularisation et le relativisme morals mncore L
certain nombre de conceptions qui, a gauche owiéedposer
en principe lI'amoralisme politique. Telle fut déaposition po-
sitiviste de Maurras : la politique a ses lois pespqui n'ont gt
faire avec des normes éthiques. Dans la méme ligpmapreu:
sont ceux qui tiennent que la connaissance dgotiéte ¢
son gouvernement sont exclusivement objet de sEiehcde
technique. On devrait, a la limite, confier la dgoh laplus
adéquate au calcul des ordinateurs, plus sir qpeudenct
de I'hnomme politique. De son c6té, le matérialigmeaique
nous ouvrirait la connaissance des lois de I'histqiar la média-
tion d'une praxis engagée; elle-méme porteuse @udence
scientifique ». Ce n'est pas le lieu de soumettee Giitique ce
théories qui, en soustrayant l'action politiqueaarégulatio
éthique, rendent vaine l'idée d'une inspiratioméebgue. Je r
sais si les catholiques sont ici bien conscienté&edgeu de ce g
constitue un des principaux débats de notre temps.

Certes, le choix politique émane de la libre respbilité et i
est guidé par un jugement pratique, lui-méme rgglédes exi-
gences éthiques. Mais ici surgit une nouvelle diffé, plu:
subtile : elle traduit ce que nous pourrions appkldentatiol
du pragmatisme. Le regain de faveur dont jouitregmatism
est lié a deux facteurs. L'effondrement de l'idgmlomaxiste
comme horizon de référence pour de nombreux ictekds
entrainé avec lui I'effondrement de l'idée d'unjgirbistorique
comme si l'un et l'autre étaient a confondre. Letgpe'une
illusion est un bien, I'absence d'une espéranc®maée pol
l'avenir crée un vide redoutable. Elle est un maihke secon
facteur est l'individualisme de plus en plus exaéeaqui marqu
nos sociétés. La conséquence est une politiquewaulg jour
sans dessein communautaire. Les chrétiens quiisselz
gagner par cette idéologie individualiste concoivear enga-

(8) Refuser la fracture entre Evangile et culture eshBme de limportant disurs
prononcé a Lorette, le 11 avril 1985, par Jean-Ragli se référe explicitemeit
Evangelii Nuntiandi, n*' 19 -20 ; cfDoc. Cath., n° 1896, 19 mai 1985%. 526-532.

35





GeorgesCollier

gement comme une série d'actes ponctuels qu'it seges d
poser au plus prés de sa conscience. C'est larsaléal'inspira-
tion chrétienne une idée singulierement restrictiVa ne voi
guére comment, dans une telle perspective, ceunrgraon-
deur dans le domaine institutionnel et législatif, s'attaque
aux problémes majeurs de la paix et de la justiternaticnale
Car le pragmatisme, par son essence méme, ignaantauite
historique et la dimension communautaire de |'exist.

Conclusions

Les réflexions qui précedent nous permettent @e tin cer-
tain nombre de conclusions.

1. Quoi qu'il en soit du vocable, l'idée théologique«chreé-
tienté» est dans la logique du christianisme. Eieluit, al
plan de la culture et de la vie politique, I'inflgue normale-
ment la grace demande a exercer sur les réalitésrdgure >
Elle correspond a une intuition majeure de Vaticgmans I
ConstitutionGaudium et spes.

2. Le principe dela «chrétienté », en vertu de sa na
méme, peut connaitre des réalisations multiforragsgcours ¢
I'histoire et dans les différentes cultures. Cedigétions dépen-
dent deplusieurs facteurs. Elles dépendent de la vitalit
communautés chrétiennes et aussi de leur capacédieére de
résistances, a aller a contre-courant de processuse la sé-
cularisation, & ne pas se laisser contaminer par pdéjugé
idéologiques.

3. Ainsi, d'un pays a l'autre, la force de l'imprégpratchré-
tienne varie considérablement et s'exerce avecquiumoins d
bonheur selon les secteurs de I'existence. On lEgnaa ¢
propos, qu'il convient de se garder de deux erré@rpremier
poseque le processus de sécularisation est irréversiblgu
I'Eglise et les chrétiens doivent aller dans sarss&e recul ¢
I'influence chrétienne serait un gain ; a la limiteléal sera
gue la foi demeure limitée a la sphére du privéopposéjl y a
I'erreur de ceux qui vivent de nostalgie et quigeer que |
devoir des chrétiens est de restaurer un modepp®ons entr
le christianisme et la société qui a existé ja@istre que sou-
vent le passé auquel ils se référent est un pdésésé, ces nos-
talgiques ne sont pas attentifs au mouvement toite et au
requétes nouvelles du présent.
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5. Précisément, un des fruits les plus visibles déc¥air es
l'attention beaucoup plus vive portée par I'Egéisées chrétier
aux droits de l'amme, a leur signification, a leur défense. I
avons la un « signe des temps » qui nous permareleir le:
modalités aujourd'hui requises de la realisatiofiidée de chre-
tiente.

6. En effet, une autre grande intuition de Vatican
(notamment danBignitatis humanaej porté sur la nécess
de promouvoir et défendevangéliquemenres valeurs évangeé-
liques. Dés lors, la force vivifiante de I'Evangila pas a se tra-
duire en affirmation de force politique. L'esseindienc n'est ps
dans la reconnssance publique de l'autorité de I'Eglise, p
biais de privileges accordés par le pouvoir tempdressetiel
est dans l'inspiration vraiment vitale que le dmisisme,pal
la hiérarchie ou par les chrétiens, insufflera @id¢aet aux insti-
tutions de la cité. Les problémes de la moralitdadieitte poli-
tigue et de la non-violence sont dans cette petisped'une im-
portance primordiale. Des exemples comme ceux dida8te
en Pologne ou de la « désobéissance civique » @sidpn
Marcos aux Philippines constituent, sans doute, edgs-
riences dont on ne saurait minimiser la portéeotitgte. Elle
révolutionnent une conception usée de la révolution

7. Le poids de la misére d'un c6té, la rapidité enbiguite
des conquétes techniques de l'awgont générateurs d'ango
et de pessimisme pour l'avenir. L'espérance thatdagdes chré-
tiens peut et doit susciter et soutenir une espéraemporell
réaliste, qui ne soit pas un vain réve utopistateGeEspéranck,
sans laquelle les sociétés peuvent pas vivre, est, elle aussi,
dimension de la chrétienté, entendue au sens tjigak
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ordonné prétre en 1951. Licencié en théologie etedw en philosophie. Pro-
fesseur chargé de cours aux universités de Fribeude Genéve, dirézul
de la revueNova et VetergFribourg), membre du comité de rédactior
Communio,consulteur au Secrétariat romain pour les omyants. Parn
ses nombreuses publications, on notdra mort des idéologies et I'espérar
Paris, Cerf, 1970 te conflit des espéranceBaris, 1977 Humaine raisor
Fribourg, 1980.
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Le désir de voir Jérusalem

Histoire du théeme des deux cités

B I EN qu'il soit formulé dans le langage le plus popeleite
plus imagé qui soit (le levain, la graine, I'arhtg —
ou peut-étre a_cause de cela mémel'eAseignement
Christ dans I'Evangile sue Royaume ou le Régne

Dieu, disons IBasileia,a entrainé une multitude d'interpréta-

tions souvent divergentes, sinon contradictoires. gdurrai

d'ailleurs soutenir que la trame méme de ['histdinechristia-
nisme est tissée de ces compréhensionsessives avec le
vérités partielles, mais aussi des malentendusliga'en

engendres dans les rapports que les chrétiensoatenus ave
le « monde », la « société », « I'Etat » ou le wpar ».

Toutefois tant que I'Eglise s'est heurtée a un powlaire-
ment hostile ou du moins nettement indifférentddetrine de-
meurait relativement simple. Elle se fondait sue applicéion
stricte de l'obéissance determinée Ramainsl3,1-7, tempéré
— au risque du martyre — de la clause qui obligparfois « .
obéir a Dieu plutdét qu'aux hommegActes4,19).

Dans I'Eglise pré-théodosienne (car c'est le regmd@héo-
dose, de 379 a 395, qui est décisif pour la paikEtgise et I
christianisation de I'Empire, et non celui de Canfih comm
on le dit par habitude), la distinction entre les d&pyaume:

les deux Empires, était claire. Elle apparait, aeetes ses con-

séquences douloureuses, dans le cas tragique de degl'em-
pereur apostat Julien (361-363). Comme le rappmileoreS.
Augustin : dulien était un réprouvé qui adorait les idolesjl s
avait pourtant des soldats chrétiens dans l'arm&eat empe-
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reur ennemi des chrétiens. Ces soldats ne reconnaissaien
I'Empereur céleste quand le Christ était en causguand I'em-
pereul terrestre leur demandait d'adorer les idoles etbd@ler
devant elles de l'encens, alors ils placaient Déeudessudle
I'empereur. Mais quand il leur commandait : "debqaur le
combat ! Sus a I'ennemi !" ils obéissaient surHamp. Car il:
faisaiert une nette distinction entre le Seigneur éternéd¢ esei-
gneur temporel, mais pour l'amour du Seigneur drils
étaient soumis au seigneur temporel(1). C'est l'applicatio
stricte du précepte du Christ sur les domainesmiép de Die
et de César.

Paradoxalement la véritable problématique théolagign-
gendrée par la notion dBasileia apparait dans I'Occide
latin & partir du moment ou I'Empire romain est elav pres-
que totalement chrétien. Elle surgit au début’'thiecle al
moment ol Romex la mere de l'univers » comme on l'apg
alors avec emphase, voit ses fondements vacilles #&s pe
d'Alaric et de ses hordes gothiques. Les paiengsant alor
I'Eglise chrétienne de sacrifier a un illusoire Rogne de Die
le bien d'un Etat quétait mieux protégé par ses die
ancestraux.

La Cité de Dieufréponse que I'évéque d'Hippone, Augu
rédige a la requéte de ses amis romains, posetekerhent
d'une apologétique et d'une théologie de I'histole text:
est si riche et si complexgu'on a cru pouvoir en déduire |
ecclésiologie absolument cohérente et de la uneepbion de
rapports entre le spirituel et le temporel. Tellesshpourtant pi
la perspective de S. Augustin.

Il distingue, en effet, deux cités qu'il appelled#é ce Dieu €
la cité de la terréCivitas Dei ; civitas terrena)Ni la distinction
ni le vocabulaire ne sont nouveaux (2). Mais séasoindanc
des descriptions, qu'il ne faut pas prendre posrdiinition:
formelles, on doit reconnaitre avec EtiennesGil la fermet
et la clarté du propos La Cité de Dieu et la cité terrestre s
deux cités mystiques, a tel point que leurs citeygamt dépar-

(1) Enarrationes in Psalmo4,24,7: PL 37, col. 654; CCSL, XL, P. 1841-18%&2wui
une histoire théologiqueed conflits de I'Eglise et du pouvoir dans les remier:
siécles, cf. Hugo Rahndr'Eglise et I'Etat dans k christianisme primifffaris, 1964.

2) Or| ene (mort aprés 250), également dans ufigatibn du paganisme et de
accusa lons contre I'lise, parle 'de deux « patries» : la cité de letarfrayé la voie a
Cité du ciel qui a son four maintenant la prot&g@ntra Celsum, vllly4-75).
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tagés par la prédestination divine. Leurs pkas respectifs sc
celui des élus et celui des damnés. On ne sauvali étre plu
éloigné de toute considération politique au semapiarel di
terme» (3).

Certes le mot « cité » semble accentuer la dimarsiciale d
la réalité ainsi désignée, mafsugustin lui donne la base
moins juridique possible : celle de I'amour quitpgeul réelle
ment réunir les hommes. Il y a deux cités parcé g deu:
amours, comme le dit le plus célébre texte du I(%B/,28) :
« Deux amours ont fait deux cité$'amour de soi jusqu'e
mépris de Dieu : la Cité terrestre ; I'amour de Digusqu'al
mépris de soi : la Cité céleste. L'une se glordieelleméme
l'autre dans le Seigneur ».

S. Augustin développe donc un schéma a deux te(dje:
«la nature vaince par le péché enfante les citoyens de Ie
terrestre ; la grace, délivrant du péché, enfantencde la Cit
céleste dont une partie pérégrine encore sur leeter(XV, 2).
Cette derniére précision est décisive, car ellempede répond
a la question : I'Eglise estlle la Cité de Dieu, et cette dern
est-elle le Royaume ?

En un premier mouvement, la réponse affirmativeiredtibi
table. Les textes sont formels : I'Eglise du Chesstt la Cité ¢
Dieu (XVI,2,3) ; et elle est &€ Regne du Christt le Royaun
des Cieux » (XX,9,1Mais il faut évidemment s'entendre su
qui est ici désigné par I'Eglise : c'est celle piéglestinés (XV,1
ou XX,7,7). L'Eglise pérégrinante exprimée bes par I'Eglis
catholique est intégree par la Cité de Dsams coincider av
elle : «Elle (I'Eglise visible)doit se souvenir que parmi leg-e
nemis mémes se cachent de ses futurs citoyenanébe,tant
gue la Cité de Dieu poursuit son pélerinage surtdere, elle
comporte dans son sein des hommes qui sont unitapaom
munion des sacrements, mais ne seront pas assotésrnelle
destinée des saints » (1,35).

Tout I'enseignement parallele d’Augustin, en paligc dans <
polémique avec les donatistes ou il utilise si smtia para-

(3) Etienne Gilsontes métamorphoses de la Cité de Dieu, Louvain-Paris, 1952, p. 73.

(4)Méme si on peut parfois déduire des éléments pouEtat chrétien, il n'y a pas
troisiéme cité chez Augustin. Cf. Charfearnet« Les trois cités : celle de Dieu, celle de
I'homme : celle du diable » Nova et Vetera, 33 (1958), p. 25-48 ; H.- Marrou. « Civite
Dei, civitas terrena, num tertium quid ? Studia Patristica Il. Texte und Unter-
suchungen, 64, 1957, p. 342-350.
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bole du bon grain de l'ivraie que le maitre laissaitre lun
et l'autre jusqu'a la moissdMatthieu 13,30), affirme que I
deux cités sont mélées, enchevétrgeplexae ; permixta
dans ce siéclet jusqu'a la discrimination du jugement fir
C'est pour avoir oublié cette vérité essentielle fon va faie
subir a laCité de Dieudes « métamorphoses » selon l'expre:
d'Etienne Gilson, qui sont autant de distorsionsleetmécom
préhensions : elles auront des répercussions dégipour 1'Oe
cident médiéval tant le prestige de saint Augusgtifon fai
ainsi parler est prédominant.

¥k

Aux deux cités mystique@nystice dit Augustin, XV,1,1) ca-
viennent des noms symboliques. Dans une méditationle
Psaume44 (Cité de DieuXVIl, 16,2), Augustin affirme : la cit
impie sera Babylone dont le nom sigaikconfusion », tanc
que la Cité de Dieu est Sion, la Jérusalem spitgudont I
nom signifie « contemplation ». Elle est la visitm paix : «Elle
contemple, en effet, le grand siecle du bien fpauce que 1a ¢
porte son intention

Ceci est thilleurs en parfaite cohérence avec le mouve
général de l'ouvrage. Dans les derniers paragragdeaCité
de Dieu,en citant selon le latin IPsaume46,11, Augusti
indique l'espérance de voir enfin arrivé le momeatl'éterne
Shabbat (« Reposez-vous et voyez que je suis DieuMoila ce
dont nous aurons parfaite connaissance quand neusns
dans le repos parfait et que nous verrons parfagemue |
Seigneur lui-méme est Dieu(%XIl, 30.4). Repos, paix, Visio
parfaite connaissance, deut cela sera rassasiée Jérusale
Cité céleste, le Royaume, I'Eglise enfin définithen
elle-méme, c'est-a-dire en Dieu.

Ce désir de voir Jérusalem, qu'Augustin a si magrefnen
exprimé, est en effet central dans la vie chrégeimdividuelle
et communautaire. Avivé par la prédication, manifgssé le:
spirituels, mais aussi mis a I'épreuve du tempmtedexpérienc
du mal, ce désir semble se relacher ou retombdsjezuau cao-
traire s'exaspérer et s'exacerber. Le destin des dts augs-
tiniennes sera appréhendé ici par I'évocation dds
étapes, de trois affleurements, pourdaitdire, en ce qu'ils ¢
de significatif dans leurs déviations mémes. Eateffanalyse de
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ces gauclisements (parfois de graves distorsions) qui
autant de tendances a s'approprier le Royaume ele @i a €
refuser l'actualité, nous permettra de revenir &ukineus:
pensée de S. Augustin.

L Jérusalem est la: «I'augustinisme politique »

S'il y a undualisme dans le Nouveau Testament et da
christianisme, ce n'est pas d'abord entre ce mands-
l'au-dela, mais bien yn dualisme temporel entre le préser
l'avenir» (5). Ce dualisme —ou du moins la tensic
gui l'exprime — est particulierement perceptiblenslda dif-
ficulté de concevoir les rapports entre I'Eglise de laetetr ¢
Royaume des cieux : de quelle maniére meudire qu'il es
déja advenu et qu'il doit cependant étre attendu ?

La premiére mécompréhension du théme des deux setés
le fait des commentateurs médiévaux d'Augustinnlgse
fournie par H.X. Arquilliere, il y a une trentaimkannées, s
« l'augustinisme politique » semble maintenant adminéme
le terme choisi peut étre contesté (6). Par oubliaspect escha-
tologique et caché de Jérusalem, la Cité de Diété aéduite
I'Eglise visible tandis qu'on a tendu a confondrepliissanc
temporelle avec la cité terrestre dont parle S.uAtig.

Il s'agit en fait, au départ, d'une tentative d'arpr un phé-
nomene nouveau : celui de la chrétienté. Atidiécle, penda
la Renaissance carolingienne, Jonas d'Orléans esfira le
deux cités sont réunies en une seule qui est glibeE» et ou |
prince avait une fonction ministérielle. S'il esrtain que |
séparation des pouvoirs y subsiste, on est pluscphéremen
attentif au fait qu'une société chrétienne a url stef : le
Christ.

C'est seulement avec la «théocratie» (7), pouisetilur
autre terme d'interprétation délicate, que le ablé « augusti-
nisme politique » s'est imposé a travers les imrgsonflits qt
opposaient dans la chrétienté le Sacerdoce etifEnipe la

(5)Oscar CullmanDieu et César Neuchatel-Pais, 1956, p. 93-94.
(6)H.X. Arquilliere, L'Augustinisme politiqueRaris, 1955 (2).

(7) Marcel PacautLa théocratie L'Eglise et le pouvoirau Moven Age, Paris, 1957, et
Walter Ullmann,The Growth of Papal Government, London. 1970 (3).
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théorie des « deux glaives » a l'affirmationaelenitudo potes-
tatis au profit du Pape, on en esenu dans l'affrontement
Boniface VIII avec le roi de France, Philippe-Bel, a l¢
fameuse bulldJnam sanctande 1302, tout entiere béatie
l'idée de l'unicité de I'Eglise : Qette Eglise, une et unique,
gu'un corps, une téte, non deux tétes ommries aurait u
monstre : c'est le Christ et Pierre, vicaire du hret le succes-
seur de Pierre... Quiconque résiste a cette puissardonné
par Dieu résiste a I'ordre de Dieu (Romal3,2) ».

De l'assurance qu'il ne saurait y avoir d'hiatesfodsé, enti
I'Eglise institutionnelle et Jérusalem, le Royauanesenir, ol
glissait ainsi, sous la poussée des empiétementewoir tem-
porel puis de la revendication de son autonomies uee con-
ception trop exclusive du r6le de I'Eglise. Il esti que 'le cadi
général de la pensée augustinienne pouvait s'grpiéd cité d
la perdition dans I®e civitate Dein'étaitelle pas le résultat
l'effort insensé de [I'homme pour construire un €
auto-suffisant, autonome, séparé de Dieu ?

Se fondantsurtout sur une premiére approche de la
mettant au premier plan la notion de justice, qulstir
trouve chez Cicéron, mais que précisément il eejdur |'élagir
(XIX, 21-23), certains commentateurs médiévaux vont de
sens d'une absorptioru diroit naturel de I'Etat dans la jus
surnaturelle et le droit de I'Eglise qui pourragugn dernie
ressort la puissance temporelle. Ce qui n'est gunclinatior
dans la tradition augustinienne, pouvait devenipksin com-
bat une tendance « hiérocratique » qui exaltaitdaarchie pon-
tificale au nom d'une ecclésiologie.

Le point culminant de cette tendance est la commictle
certains théologiens curialistes que le Pape é&sttefement—
méme si c'est évidemment par délégation du Chrig ehef dt
Corps mystique. Gilles de Rome, le Général des i qu
inspiraUnam sanctamécrit que, de cette maniere, on |
dire : le Pape, c'est I'Eglise (8).

Méme s'il convient de ne pas durcir ces expressiopense
gue ces théologiens envisaged une coincidence totale el
Eglise de la terre et Royaume, la tendance a vésuwalérusale
dans l'institution ecclésiastique est indéniablaidwt'est I'assi-

(9) Yves CongarL Eglise de saint Augustin a I'époque modernéaris, 1970, p. 271-
273.
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milation entre I'Etaet la cité de perdition qui est le plus gr:
Dailleurs, soulignons que I'humiliation quasi indiaie de B-
niface VIII & Anagni en 1303, puis les affrontenseptclésio
logiques du XIV siecle réduisirent l'influence de cette tend
hiérocratique. On s'était déja d'ailleurs tournésvwee autren-
terprétation des deux cités : celle d'un dépassesm@ritua
liste de I'Eglise.

Il. Jérusalem va venir: le joachimisme

L'intérét paur Joachim de Flore et le Joachimisme
renouvelé recemment a juste titre. Sa « postérdéty»en effe
multiple. L'abbé calabrais (mort en 1202), dans senvre
biblique (saConcordia,son Exposition sur I'Apocalypset se
Commentaires sur les Psaumes et les Evangitgepose ur
nouvelle théologie de I'histoire ou se dégage womisieme étal
a venir, dans le temps, et sur cette terre, quiserl'age d
I'Esprit » (9). La vision de Joachim était indenémbent inspi
rée par un désir de réformer I'Eglise de son tepapda vie rat
gieuse.

On sait l'influence énorme qu'eut au Xisiécle le mouve
ment joachimite tourné vers le spiritualisme apgai#ue ou s
distinguérent les franciscains. Orchestrée paole/pir impé
rial, cette tendate dégénérera en sectes diverses ou sera |
moins bien réintégrée dans l'orthodoxie ecclésislais il y ¢
plus encore : alors que le fondateur de 'ordré-kbee étai
plutdt un conservateur, l'exégése joachimite admxaemer
donné naissance da la pensée occidentale a une «poste
qui lui imposera toutes sortes de métamorphoseso@ver
autant de méconnaissances et de trahisdglte &nira mém
par se muer en son contraire & partir du jour ougeee l'abbé ¢
Flore concevait comme l'uvre de I'Esprit serait envisa
comme devant advenir par les énergies immanentesand
ou comme devant étre effectué par la seule actie
'homme » (10).

Du point de vue qui nous intéresse, Joachim dee
lui-méme effectue une transposition deeléel au temporel g
est

(9)Henri de Lubacl.a postérité spirituelle de Joachim de FloteRaris, 1978, p. 14.
Voir aussiExégése mediévalell, Paris, 1961, p.437 s..

(10) La postérité...p. 67.
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en fait un refus de la véritable eschatologie. Himaenvisagai
pour I'age de I'Espritune Eglise des parfaits et des juste
« Cité contemplative, observant un perpétuel sabdast-aeire
un saint repos, vaquant aux oraisons et au chast aume
dans la charité parfaite et I'nhnumilité de I'espsit

11 eq facile de reconnaitre ici la description qu'Augusionne
de la Cité de Dieu lorsqu'elle sera achevée apgesik ages (
monde (XXII, 30,5). «bi vacabimus et videbimus» « L&, n
nous reposerons et nous contemplerons. » Niaig; Augustir
cette vision de paix est a attendre dans I'espérdaeda Jérusa-
lem céleste ou l'on chantera la gloire du Christrous a déli-
vrés par son sang (XXII, 30,4). L'Agneau y tienliea de flam-
beau(Apocalypse1,23).

Au contraire, chez Joachim, nous sommessdi@nvisible
virtuel, et méme imminent, selon une modalité itedjui ser
celle de I'Esprit Saint, d'un age des moines gunicera avec |
retour d'Elie : I'Evangile sera alors éternel. Maisn'y voit plu
bien la place du Christ. C'est qu'en eftétez I'abbé de Flore,
christologie est déficiente ou du moins provisoikell ignore la
Seigneurie du Christ (11). S. Thomas d'Aquin a bien vu
implications et les dangers de la conception jaadei. Avec
une inhabituelle véhémence, il la dénoned est trés stupide
dire que I'Evangile du Christ n'est pas I'Evangiie Royaume
il 'y a pas a attendre un autre age ou une aureplus parfaits
attribués a I'Esprit » (12).

L'imprudence de Joachim se constate bien aussi sladsita-
tion de ce troisieme régne, élaborée d'aprés les spdcis al
la symbolique des nombres. Apres le temps du Recele d
Fils, serait inauguré autour de 1260 un régne loerté et d
paix universelle. Sans cesse Joachim rappelle gstiproch
(ce quise trouve aussi dans I'Evangile), mais aussi quiesty
fera «ad instar novae Jerusalem @Gar il faut dire que ce ne s
pas encore la fin de I'histoire : il y aura encensuite une tribu-
lation, celle du dernier Ante-christ, avant la @it vraineni
définitive.

(11) H. de Lubac « L'énigmatique actualité de Joadte Flore »Revue de théoloc
et de philosophielll (1979), p. 38, a propos de l'ouvrage d'Henrytdlda manifes-
tation de I'Esprit selon Joachim de Floideuchéatel - Paris, 1977.

(12) Summa theologiadsllae, qu. 106, art. 4. C'est aussi la positionSdéBonaven-
ture: « IIn'y a pas d'autre Testament que le Nouveau...est &ii le Testame
éternel »)n Hexaemeronl6,2.
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On pourrait donc dire que Joachim n'a pas l'impagede |
Parousie, mais plut6t celle du Royaume et qu'ilsigsare. Sc
désir de la Jérusalem nouvelle est tellement ekécgu'il doi
I'anticiper et I'établir & l'intérieur de I'histeirdans 4es emp:
de ce siécle »xcomme il le dit explicitement (13). Par cette con-
fiscation de I'eschatologie, la véritable espérashes demiers
temps ne peut que s'affaiblir et surtout se dissoad réveries.

En effet, I'attitude joachimite mene nécessairenaantefus
de I'Eglise concrete, avec son poids de péchews @k dans
contingence, pour se réfugier dans le millénarismmedan
l'utopie (14). Elle conduit plus banalement encaida révolt
qui aboutit, chez certains penseurs franciscainshez Marsile
de Padoue au XRKssiécle, a refuser I'Eglise de leur temps |
préner une sorte de théocratie inversée au prefitinperet
ou de I'Etat.

ll. Jérusalem dans l'au-dela:
les deux regnes de Luther

Des les premiers textes réformateurs, Luther Yecefer u
retour au théme des deux cités pour élaborer cié gst
convenu d'appeler ladoctrine des deux réegnesRien de com-
parable ici a la déviation joachimite dans cettastouctior
dont l'interprétation divise les commentateurs gstants (1p
Cette doctrine n'a en rien 'absolu ou la puissatec&aScrip-
tura solaou de la justification par la foi seule, mais ek ce-
pendant en harmonie avec I'ensemble de la pengéé-lu
rienne. Sa mise en pratiqgue du temps méme de Lihdres
marquée par les graves problemes politiques, spa@aueli-
gieux de I'Allemagne du XVisiécle. Elle touche aussi de si |
a la conception ecclésiologique qu'on ne s'étonpasade |
voir contribuer a porter une ombre totale sur i&glisible qui

(13)Joachim repren_d le théme des deux cités et pareRiégne de Jérusalem,
c'est-a-dire de I'Eglise ». Gixégese médiévale, 11, p.AT7, note 4.

(14) La filiation ;’Loachimite dans l'utopie est reconguﬂ F.E. et F.P. Manuel,
Clio-pian Thought in the Western World, Oxford, 1979, p. 56-59 glassim.

(15)Reich Golfes und Welt. Die Lehre Luthers von den zwei Reichen, ed.H.H. Schrey
Darmstadt, 1969. Cf. Marc Lienhard, « La "doctritigthérienne des deux régnes ¢
fonction critique», &stina», 1972, p. 157-172.
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n'‘aura fus guere a voir avec la présence d'un Royaume
inauguré.

En effet, en partant de l'affirmation du Christ-lnEme :«
Mon Royaume n'est pas de ce mondéean 18,36), Luthe
dans son traité de 1520 en allemabe, la Papauté de Ron
affirme que la ainte Eglise n'est pas liée a Rome, mai
contraire, aussi vaste que soit le monde, rassendd@s ur
méme foi, spirituellement et non corporellement.dte I'or
croit n'est ni corporel, ni visible : I'Eglise roma, nous |
voyons tous : elle ne peétre I'Eglise véritable qui est cr
communaut§Gemeinschaftpu assemblée des saints dar
foi : nul ne voit ce qui est saint ou croyant (16).

Le propos est négatif : I'Eglise peutétre visible. Jérusale
communauté de foi, est forcément invlsibcachée, pour é
plus précis(abscondita) méme si elle se manifeste dans
signes visibles, la en particulier ou il y a unaigrprédicatiot
La pensée sur I'Eglise et le Royaume se précisguer Luthe
en vient, dans son traitde I'autorité temporellale 1523,
parler des deux regn€Reiche ; Regna ; Regimente).

S'inspirant du courant représenté par Ockham esildade
Padoue, Luther applique I'obéissance réclamée p&ag
dans 1' Epitreaux Romains la seule autorité temporelle qt
recu sa dignité directement de Dieu sans la médiatgnfésiale
Les deux regnes s'opposent évidemment aux dewesgldie |
tradition médiévale qui étaient, au moins ultimemeaux
mains de I'Eglise. Chez Luther, la distinction a am
riere-fonds théologique et rejoint celle de la ebde I'Evangile.

« Dieu a institué deux sortes de gouvernementsgolever
nement spirituel qui crée, par le Saint-Esprit ahd la soumis
sion au Christ, des chrétiens et des hommes pietukautre
qui est temporel ejui réprouve ceux qui ne sont pas chréti
les méchants, afin qu'ils soient forcés malgré dexvivre e
paix et d'étre tranquilles extérieureme» (17).Et Luther pré
cise : «Ceux qui n'ont pas la foi ne sont pas des chrétidals
n‘appartiennentpas non plus au Royaume du Christ, mai
royaume temporel ou ils sont contraints et gouverpér le
glaive et un gouvernement extéri» (18).Ainsi, sous le nom

(17) Weimarer Ausgabe (WA), VI, p. 293-295 (trad. francais@Exvres, tome 11,
Geneve, 1966, p. 22.24).
(18) WA, XI, p. 251. Trad. fr.(Eures, IV, Geneve, 1958, P. 19.

(19) WA, XI, p. 271 ;CEums, IV, p. 41.

47





Guy Bedouelle, o.p.

méme de chrétiens peuvent sévir des « méchantsneqiven
pas de la foi : le gouvernemntetemporel exercera sur eux
coercition, alors queles chrétiens font spontanément et :
contrainte tout ce qui est bien et il leur suffdup cela de |
Parole de Dieu et elle set» (19).

Ainsi, la distinction entre le Regne de Dieu etucelu morte
repose sur l'existence du mal. Le premier estdaaéle I'Espri
dans la liberté de I'Evangile et correspond a ce lquther
décrit en octobre 1520 en traitant dé.acliberté chrétienne
L'autre régne, également voulu par Dieu dans seseile ar le
monde, essaye précisément de conserver la crédtiest celu
de la Loi, d'ailleurs coordonnée a I'Evangile ettidée a le fail
reconnaitre.

La distinction des deux regnes a l'avantage de terdmunt
frontiere théoriquement claire entre llisg et I'Etat. L'autorit
temporelle régne sur les corps et ne peut rien sepaux ame
Inversement, les hommes d'Eglise ne seront plusseigeeur
temporels comme au temps du joug romain. Dans erspec-
tive plus personnelle, le chrétien participeu gouverneme
du monde par sa fonctiqhmt) ou par le travail qui lui perm
d'accomplir sa vocatiofBeruf) (20).

Cependant les deux régnes, qui cohabitent commel®s ci-
tés augustiniennes, s'opposent comme la Loi etati§le
comme l'incroyane et la foi. Luther reprend finalement |
sorte d'augustinisme politique, mais au profit aeéule Eglis
invisible. Il s'interdit d'accéder & une idée gusitdu gouver-
nement du monde qui, pour le chrétien, sera tosjtaitieu d
la Croix : c'estd que se manifeste, en effet, le pessimisme c¢
anthropologie, la conviction qu'une corruption haken tou
ce qui est du monde.

Cette méfiance va le porter a rejeter violemmeutetoentéive
de type joachimite pour instaurer le Royaume deuDBHerla
terre. Au cours des conflits de I'Allemagne de wamps et spé-
cialement devant la guerre des paysans en 152belLintsisere
sur l'obéissance aux autorités séculiéres. Comoends Minze

«armé du glaive de Gédéon» aintre les paysans révoltés, Lu-

ther réaffirme que le Royaume de Dieu n'est pasndea s'ins-
taller visiblement et que l'action de Dieu n'es pa

(19) Ibidem.
(20) Lienhard,art. cit.. p. 159 s.
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discernable : ellest cachée. Ces circonstances historiques
aussi la logique interne de dictrine luthérienne, améneron
une sorte de contradiction apparente : I'orgamigaerritoriale
et nationale des Eglises luthériennes et leur digpee en fac
de 'Etat.

Mais en réalité, si pour I'essentiel le Royaumeiregsible, s
Jérusalem est toute dans l'au-dela et si en qusloje elle de-
meure toujours extérieure a I'homme qui reste péclee
étant sauvé, il n'y a guere d'alternative que deosdier a li
seule autorité reconnue en son existence préatidis so
utilité prévue par Dieu : celle des princes domédite & souhtat
qu'ils soient des « freres ainés dans la foi ».

Philippe Mélanchthon a beaucoup contribué a fairahte
la tension eschatologique qui subsistait dans &rdee de
deux regnes chez Luther. L'article XVI de @onfessio
d'Augsbourgla réduit, en effet, a une simple délimitation
domaines de I'Eglise et de I'Etat, condamnant denfaignifi-
cative a la fois les anabaptistes dans leur refugadiverneme
séculier, mais aussi les moines dans leure¢réyi monde»
« L'Evangilen'enseigne pas une maniére de vivre extériet
temporelle, mais intérieure et éternelle et laigestdu coeurll
ne bouleverse pas les lois civiles, ni I'Etat,enimMariage».

Ainsi, dans le souci de préserver « le RoyawmeDieu et <
justice »(Matthieu6,33) entendus en un sens purement inte
et caché, ce sera parfois la conformité socialeriggue d'étr
canonisée dans un aspect aveugle de I'Etat : orggaiKar
Barth rendra la doctrine des deux régnes respansibtonfor-
misme politique allemand (21).

Voulant éviter a toute force de donner a I'Eglisgble le bé-
néfice d'une quelconque médiation, immeédiatemetarpndée
en termes de pouvoir, la théologie protestante e pvite
d'accorder trop au pouuvotemporel, ou au contraire de
rejeter. Elle s'installe nécessairement dans ledigue de |
soumission ou de la résistance. Cette dissocigdidicale de

(22) L'évolution de Martin Bucer est semblable a cefiddther, bien qu'on sente, cHez
Réformateur de Strasbourg, une volonté plus grande de & I'Eglise incarnée
Régne du Christ, prophétiquement signifié. Tellestens de sa SommBg regno
Christi, écrite & son arrivée en Angleterre en 1550. Mast@ I'Etat qu'il confie
réformeet l'institution de la vraie religion. L'ouvraget egdié au petit roi Edouard °
car c'est a lui qu'incombe « la réception du Royaulm Christ » par la réforme de
chrétienté anglaise. Cf. Gottfried HammaBintre la secte et I'Eglise. Le projet d'Eglise
du Réformateur Martin Bucer. Genéve, 1984, p. 1-118
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I'Eglise visible et du Royaume, cohérente avebémlbgie de |
justification extrinséque, a d'ailleurs pour butfd&e soupire
le chrétien vers le « tout-autre » du Royaume dmuDi'impos
sibilité d'apercevoir Jérusalem ici-bas ne fai¢ gaviver le dés
de la contempler dans l'au-dela, en une tensiomaume préci
sément, selon cette conception. sa dimension ehréia I'exis
tence humaine.

Devant tes portes, Jérusalem,
notre marche prend fin (Psaume 121,2)

En prenant comme exemple la seule époque de laafmr
et de I'apogée de la chrétienté et en isolant fexitures d
théme augustinien, ou le Royaume de Dieu sembleessive
ment confisqué, anticipé ou repoussé dans l'ay-delis mesu
rons la difficulté permanente dans I'histoire, d@cevoir cha
cune des deux cités, et donc leurs rapports. ltgres la pens
chrétienne la tentation permanente d'accorder praya le
présence de la réalité divine en nous, ou de l¢oiramop vite
ou encore de mal mesurer la place respective dblevist di
l'invisible dans le mystére de I'Eglise. La recherc'un poir
d'équilibre ne cessera pas avant la vision défaiti

Mais les tatonnements mémes de I'époque médiévals
une preuve de sa vitalité. En premier lieu, le rdésiRoyaum
de voir Jérusalem, est une des preuves de la ikBaage, capa
ble d'engendrer des actes héroiques. Pensons satilamphé
nomeéne defroisades en tant que mouvements de paix
foi, qu'animait précisément le désir de voir physigent la 8-
rusalem d'erbas, parce qu'elle avait été le lieu du salut
peut également attribuer a ce désir du Royaume tong sér
d'initiatives destides a hater son avénement. Méme si I'exe
risque de n'étre pas probant, parce qu'il estalsisi, marqt
par lillusion joachimite (22), il ne faut pas oigblque la princi
pale motivation de Savonarole était, en dépit deewles co-
tingences, de réformer I'Eglise de son temps. Haioelanel
« Jésus-Christ, roi des Florentins » sur les bded$Arno ala
fin du XV° siécle n'était pas d'abord instaurer Jérus
comme a Munster, trente ans apres, mais donneemeigr

(22) Donald WeinsteirSavonaroleet Florence, Paris, 1973 (ch. IV et V).
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signe d'une réforme congbe d'une Eglise déshonorée pai
Borgia.

Il est vrai cependant que I'évolution que nous avapidenen
retracée manifeste le risque toujours présent daomda
mentalisme, d'une lecture littéraliste de ce dueahgileou le:
Péres de I'Eglise await proposé comme symboles ou cot
images. Les dangers d'une matérialisation de lité¢é&arra-
turelle existe dans le sens temporel (Regne) ouaRbyaum
ou Cité). L'histoire montre la nécessité d'une t&@ymphoni
que pour appréhender le mystemrtout dans sa dimens
eschatologique.

C'est pourquoi on adjoindra au terme de Cité dauRielu
de Peuple de Dieu ou de Convocation, qui est Is pefcis d
mot Ecclesia,évoquant I'un et l'autre le rassemblement
['unité du Royaumesi présent dan$'Apocalypse (15,4
Lumen Gentium (1,6a mis l'accent sur cette multiplicité
figures : «Le Nouvel Israél qui marche dans le temps prés
la recherche de la cité future, celle-la permaneetd aussi jp-
pelé I'Eglise du Christ... » (11,

Vatican Il revient donc a la plénitude de sens ggustir
donnait a I'idée du pélerinage de la Cité de Dieqgue lui
permettait de montrer en une seule image I'appelptation

marcher vers Jérusalem, son enracinement humaim, sp

tio-temporel, son impossibilité & se compter elémm, sa &
cessitéd'un viatique, d'une nourriture pour la route, @toute
méditdion sur le Royaume, sur sa construction ou si
sens de I'histoire humaine ne peut se dispensatodae
toute sa valeur a I'expression d'AugustinLes deux cités sc
entrelacées l'une a l'autre et intimement mélées, si loje'i
nous est impossible de les séparer jusqu'au joutugigment q
les partagera» (De civitate Del,35) (23). Notre marche.

prendra fin qu'aux portes de la Jérusalem duBEdumel21,2).

Cependant, a chaque époque correspond une urgera@
peler. A la nétre, si persuadée de I'enracinementain d¢
I'Eglise, de la contingence et de la présence duil@nvien
de redire que I'Eglise est saintejilmage de la sainteté de Di
et qu'elle est, aussi et déja, la Cité de Diee &dyaume, ma
dans un <tat pérégrinal et crucifié », commedisait le cardinal

(23) H.-1. Marrou;Théologiede I'histoire, Paris, 1968, p. 71.
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Journet (24). En elle, la grace divine, la vie médeeDiel
déployée dans les sacrements, la charité qui as@menembre
développantet soutenant leur marche vers Jérusalem, att
déja la plénitude du Régne. Comme l'affirmanen Gentium
« Dans la "vie de ceux qui, participant a notre laumité, s
transforment plus parfaitement a I'image du Chri3igu mani
feste aux hommes dacon vivante sa présence et son vis.
(VI1,50). Ce visage que nous contemplerons dan¥tasalel
céleste.

Guy BEDOUELLE, o.p.

(24) Chatles Journet, L'Eglise du Verbe incarné, Il, Paris, 1951, p- 156-160.

Guy Bedouelle, né a Lisieux en 1940. Entre danmdrbodominicain en 19€
Professeur a la Faculté de théologie de I'Univérdi Fribourg (Suisse
Membre du bureau de rédaction @emmunio erfrangais. Parmi ses publi-
cations :Lefevre d'Etaples et l'intelligence des Ecritu(€eneve, 1976)Le «
Quincuplex Psalterium» de Lefevre d'Etapl€sneve, 1979) Dominiqueou
la grace de la ParoléParis, 1982, trad. en allemand et en italiebyi ;spiritue
dans le cinémégParis, 1985).
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Les aspect&conomiques
du regnede Dieu

LA guestion que nous abordons ici est : quel estdpora

existant entre cette activité humaine capitale goes
appelons de nos jours «économie» et cette chose pri
mordiale que nous trouvons dans la Bible, et quieesalut que
Dieu réserve a I'homme ou, pour parler en termeggbes, « le
Royaume de Dieu » ? L'époque actuelle oblige 4egéi poser
ce genre de questions fondamentales. C'est enepdetia
réponse que l'on donnera a la question que noilsnsagque
dépendra, par exemple, le jugement que I'on posigrae que
I'on appelle « théologie de la libération ».

Partons d'une réponse que l'on trouvera évidemtena@ns
dans notre cadre européen. Cette réponse prenddaulbrie
aspect : c'est d'une part celle que I'on rencarftez les théolo-
giens catholiques, d'autre part celle que I'on fesehez ceux
de nos concitoyens qui ont peu de rapport avetidég

La conception qui est, au moins en apparence, della tra-
dition catholique et qui est antérieure a la « kibgie de la li-
bération », part du fait essentiel que le but detivité de
I'Eglise est le salut surnaturel et individuel deoinme dans
l'au-dela.. C'est déja dans le temps présent quealoe saisit
I'hnomme lorsque Dieu transforme I'homme intériemvertu
des mérites du Christ, I'Eglise jouant un rdle dikaire.
L'homme nouveau, transformé, peut agir dans legrdiv
domaines de notre monde. Ce monde qui comprenérégat
tout le secteur de I'économie, fait partie des meywar lesquels
I'hnomme opere son salut éternel. L'économie eshande
naturel et particulier. L'homme qui se trouverédiieur de ce
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monde, et qui agit de maniere juste et morale,@armité
avec les régles proprasce monde, gagne son salut éternel.
bien évident que I'on sépare ainsi de maniéreeclaction d
I'Eglise de I'économie, méme si cette derniereuasiomain
dans lequel 'hnomme fait ses preuves en vue derlié.

Le Monsieur-tout-le-mondelans notre société, méme s'il
partage pas la foi chrétienne, ne fait absolumestge genre
différences. La société dans laquelle nous vivahaige socié
dite « complexe », récemment appelée par le sogia

F.X. Kaufmann (de Bieleferld) société a secteurs diffé-

renciés ».Le « systeme global » est la résultante des sg
combinaisons des « soggstemes » les plus variés, forma
leur tourdes mondes indépendants, qui poursuivent des
qui leur sont propres, ont leurs propres devd@srs propre
valeurs, langues, symboles et dispositifs. Il y iasia pa
exemple, le sous-systeme politique, I'Etat, le sysseme de
loisirs (sport, culture, tourisme), le systeme decbmmu-
nication (les «médias »), le systéme des choseomeeles
qui est celui de la famille, le systéme de I'édiocatet enfin
surtout le systéme de I'économie, lequel pourieit Bvoir pris
depuis quelqueemps, le rdle principal dans la combinaison
systemes. Par ses dimensions internationalesdellance pa
exemple, et de loin, le systéme politique. Il estigu'en c
moment le systéme de la communication étend de epiuglu:
son influence. L'étanchéité des cloisons qui sépaiais ce
secteurs est un facteur décisif dans le fonctiommerde nae
société, qui en compte tant. La religion, elle auasun sec-
teur qui lui est propre. On y transmet aux hommesas
I'intermédiaire desrites et des explications qui en s
données, le sens qui gathe aux événements cruciaux de
vie, quand ce¢ question du sens se fait particulierement s
gu'il s'agisse de la naisnce, du mariage ou de la mort,
exemple, ou encore, facela souffrance. Les dimanches,
fétes, y offrent leur lumiere quiontraste avec la grisaille de
semaine. L'enseignement mopaépare les hommes a vivre d
les autres systemes. La religiparvient & cela en montrant
lien qui existe avec la récompense espérée danddla. C'est
cause de cela qu'elle est indispadnle a notre société. Mais
caractére indispensable va kgaent de pair avec le fait que
autres sous-secteurs ne dégmnt pas d'elle pour ce qui touct
leur but et & leur logique interne.

Le théologien catholique classique et le représeriassiqu
de notre société ont donc une vision tres sembtablapport
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existant entre I'Eglise et I'économie. Une seuf&mince sub-
siste, comme on peut s'en apercevoir, en regadiaptus pré
lorsque I'on se demande si ceux qui sont a ladétsystem
religieux ont le droit d'exeer quand méme une sorte de de
contrdle sur les valeurs qui régissent les autgestesnes
L'Eglise revendique ce droit que la société actukll refuse
Certaines questions controversées nous le montégpiiere-
ment. Ainsi en va-t-il du sous-sgshe familial qui ne considé
plus aujourd’hui I'Eglise comme compétente dangyiesstion
de régulation des naissances ou d'avortement. tLHetaeu
plus qu'on vienne lui dire ce qu'il faut faire ematiare d'arme-
ment ou de paix, et il considere ques llettres pastorales
évéques americains constituent dans ce domainengaesnc
mal venue. Le monde économique, lui aussi, semirtecha-
touilleux lorsque des évéques prennent ici ou Kitjpm, quan
menacent des fermetures d'entreprises, etaidiément que |
évéques n'y connaissent rien et qu'ils ne sontlabsot pa
compétents en la matiere.

Ces points délicats montrent que les perspectivéslogi-
gues et les perspectives qui guident secretemerd société r
se recouvrent quand ménpas totalement. Si rapproch:
gu'elles soient, elles ont cependant des pointslégart bie
différents. Mais cette différence est a nos yeuws smportanct
C'est a la Bible que nous voulons poser des quesssar le
rapports qui existent entre le yyume de Dieu et I'économrr
C'est la Bible qui fait marcher ensemble ces dezrspective:
C'est a ces deux perspectives qu'il nous faut conér le
conception toute différente que nous offre la Bédle-méme.

Ces deux perspectives ne sont, en effeg deux versiot
d'une conception fondamentale : celle qui est géedent ré-
pandue et sa variante théologique. Leur caraciguistest
me semble-t-il, de freiner le Royaume de Dieu p& particu-
larisation des fonctions. Face a cela, la Bibldetalor le carac-
tére universel du Royaume de Dieu désbias. Cela voudre
dire pour l'activité humaine qu'elle devrait appait au pou-
voir de Dieu luiméme, et non s'y rapporter pour telle ou
chose.

Au sens biblique, le Royaume de Dieu signifie lansfor-
mation de ce monde, y compris sous sa dimensionaiup
gue. Cela ne veut pas dire, souligntsmsiés a présent, qu'il
s'agisse pas de l'individu et de l@ela. Ces deux éléments ¢
capitaux. Mais cela veut bien dire que Dieu vegicgvassion,
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des a présent, imposer sa souveraineté dans ceitbess

C'est ce que j'aimerais montrer maintenant en mada |
Bible. Le matériel dont nous disposons est inéjlésaroute:
les pages de la Bible, ou presque, justifient cafiemation. |
me faut faire un choix.

Je retiendrai simplement trois pistes parmi toatdes que |
pourrais emprunter.

Je me demanderai tout d'abord comment cela a bézita

ment commence : jeéfléchirai donc a I'origine d'Israél,
plus exactement aux aspects économiques de l'erijsraél.

Puis je tirerai de I'Ancien Testament un exemplengontre
la pérennité de la vigueur des origines : les iogpions econo-
miques de l'année du jubilé. Ce sont deux thémeprguien-
nent de I'Ancien Testament.

Depuis qu'existe une forme de société qui isoleen@tigion
on a développé une sorte de stratégie dimmunisatotre
doctrine du caractére temporel du Royaume de Die lgr
trouvea I'évidence dans I'Ancien Testament. Les préctsser
la matiere furent les premiers philosophes de ¢éésd; comme
par exemple, Thomas Hobbes. Mais ensuite, théohsge
méme exégetes ont recueilli tout cet héritage.eCatjumenta-
tion immunisante affirme que le Nouveau Testamerdistirgue
de I'Ancien précisément en ce qu'il supprimeraitcégacter
temporel du Royaume de Dieu et le redéfinirait camume
réalité n'intéressant que I'ame de l'individu et fon ne devre
attendre qu'apegele retour du Christ. Ce que nous savons
I'Ancien Testament, des implications économique&Rkdyaum
de Dieu nous serait donc indifférent, méme si é&éat vra
pour I'époque qui a précédé la venue du Christncars n
vivons plus au temps de h&ien Testament. C'est pourquc
faut absolument se demander, en troisiéme liela, différenc
entre I'Ancien et le Nouveau Testament réside abl&men
dans la suppression du contenu temporel de la saungte
divine.

L'origine d'Israél et I'économie

Israél luiméme, considérant son passé, a fait de la
d'Egypte l'acte véritable de sa fondation. L'« éxedest dever
le contenu méme de son credo utéronome&6, 5-9). Cette
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idée culmine lorsqu'il est dit que Dieu a condoit Peuple vis
la prospérité, en termes bibliques, « vers un paigselant d
lait et de miel ».

La description ample et épique de ces faits sevéralans |
livre de I'Exode, qui commence par une analyse économic
1'Etat égyptien fait accomplir des corvées &iscd'lsraél g
s'étaient installés il y a quelques générations daudelta du N
ou ils vivaient comme bergers indépendants, e¢sl utilise
comme force de travail pour construire deux noegelille:
d'entrepbts et maintenir en état les plantsifaites dans
Delta. Le livre se termine aussi par la descriptiam événeme
d'ordre économique : les fils d'Israél érigent wuveau sanc-
tuaire dans le désert. On nous y décrit un nouveande d
travail contrastant a I'évidence totalement avexpérienc
vécue en Egypte. On souligne le caractere spordarae tra-
vail, l'utilisation que I'on fait de chacun en resg@ant son dc
particulier, enfin la joie éprouvée dans le traaillectif. Entre
ces deux images montrant deux mondes écon@siqpposé
il y a I'Exode : la sortie d'un systéme économigtatique mi
en place par un despotisme oriental, et l'initrateoun nouve
ordre social fait de libre fraternité au Sinai.

Ces événements qui ont fondé et par lesquels s@rear
I'lsraél & I'Ancien Testament seraient impensables sans
composantes économiques. Ce qu'lsraél appelaitemmp-
tion» était concréetement et avant toute autre chwsehange-
ment de systéme économique provoqué par son Dieu.

Nous autres, hommes du XXiécle, éprouvons naturelle-
ment le besoin de chercher les causes historiquee grofes-
sion de foi de ce genre. Que siéséellement passé ? Je vew
moins brievement indiquer ce que la recherche geaten c
moment du point de vue historique sur bome d'lsraél. Isra
est la fusion de groupes nombreux et différentscreelo d'ls-
raél réesume toutes les expériences qu'ils ontsfaiésume dol
bien des événements et des processus en un événeaniu-
lierement marquant arrivé a lI'un de ces ges) sorte de gra
symbole qui est précisément I'exode. Le symbolepastait
méme pour tout ce qui touche a I'élément économipui
porte en lui. Passons maintenant a un examenldétail

Nous sommes aux alentours de l'an 1200 avant (&wist-
Au Proche©rient, I'age de bronze tardif fait place a l'agefet
L'archéologie fait état d'un profond changementsttecture
dans la colonisation de la Palestine.
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Le pays des collireet des montagnes était jusqu'alors a |
colonisé. Ce qui était typique, c'était les villkdis pays d
Canaan, qui étaient entourées de murailles endatent dar
les plaines cétiéres et les vallées en dominantwiele pay
environnant. La plupa de ces villes sont alors détruites ¢
moment ou & un autre et non reconstruites. En obaron im-
plante des colonies villageoises dans les paysotiiees et d
montagnes (donc, non protégés par des murailleés)pbrta-
tion de céramique mycéniemra laquelle se livraient naguére
cités est stoppée et la production d'objets entedbévoire
faience ou verre qui existait a l'intérieur mémepdys cessdl
n'y a plus d'inscriptions égyptiennes témoignantadeupréma-
tie coloniale de I'Egygt comme aux siécles passés. Dan
régions a colonisation villageoise se développe noavelle
forme de maison et un nouveau type de céramique.

Telles sont les trouvailles archéologiques trésesées de
derniéres décennies que I'on peut caracté&an, point de vt
négatif, sans qu'il y ait eu encore de classemé&tohique
comme témoignant d'une décolonisation et d'unertdésisa-
tion. Il s'agit, d'un point de vue positif, tout enoins dans le
pays de collines et de montagnes, de l'origiherail. Je di
bien « origine » et non < immigration » ou « priEepOSssessit
d'une terre ». Il y avait des groupes venus de [gésmnie ol
de Transjordanie (dont nous parle I'histoire detsidahes). |
y avait le groupe qui avait vécu I'Exode. Il vait aussi des no-
mades et des bandes de mercenaires « appelés héhyause
sédentarisérent. On en vint aussi a des conflitesravec di
cités, dont on trouve I'écho dans le livre de JoMais ils n'on
pas tous eu l'immigration comme point de dé@ansi qu'o
nous le représente. Les gens qui immigrérent alereeprésen-
taient que la plus petite partie de la sociétélgemqui était e
train de se former dans les montagnes. Les imntigran fai-
saient partie et pourraient méme bien avoirgjaun rble tré
actif dans le renouveau économique et social. @@stquoi li
Bible nous parle surtout d'eux et c'est la raisour paquelle il
apparaissent comme les ancétres de tous. Mais jtit@ade:
habitants des nouveaux villages était consitdé familles q
vivaient dans le pays depuis trés longtemps. ksesw quitté le
villes ou ils vivaient, fuyant parfois les maitrdgrs qu
régnaient aux alentours des villes et avaient fandse d'autre
dans les montagnes un nouveau mode d'exaste@es gen
pour la plupart, avaient déja été paysans (et b&Ergmais il
étaient assujettis a de lourdes corvées et frgmuédes impots
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et des loyers élevés. De plus, ils vivaient dansriinte

constante de se voir confisquer leurs terres earaltorité:
Maintenant, ils étaient des paysans libres danssaoiété égali-
taire.

On pourrait encore dire bien des choses sur caiveao éco-
nomique et social qui touchait la majorité d'uneuation pay-
sanne. Mais j'en viens, sans plus tarder, aéhwlutior
religieuse liée a ce phénomene. Dans les ancietynasnie:
orientales comme dans les cités cananéennes qprdesier
pour modele, les dieux et le culte qu'on leur réngarantis-
saient le systeme en lui donnant un sens. Sorttedsystme
n'était possible qu'a la condition d'abjurer al@siroyanced
ces dieux. Seul le pouvait celui qui avait trouvénouvea
dieu, un dieu répondant a une nouvelle forme dellviest clai
que ce Dieu avait été trouveé lorsqu'lsraél se duastC'dait
El, le Dieu créateur, d'ou le nom Israél. Bientétgroupe qu'
avait libéré des Egyptiersnvoqua, et le vénéra surtout sou
nom de Yahwé. Yahwé exigeait que I'on ne vénéréatlguseul
et non les autres dieux que l'on vénérait dan<ités. Si l'ol
agissait de la sorte, on vivait dans un miracleas@t economi-
que. L'Etatet la bureaucratie devenaient superflus, ce n
plus la peine de faire la différence entre le rieh& pauvre : ¢
pouvait mener la vie digne d'un étre humang&me s'il fallait,
cet effet, commencer par renoncer a quelques prodabri-
gués par une civilisation de pointe que seul un petit nom-
bre avait possédés auparavant.

Nous pouvons formuler en termes théologiques c@tinéin
état de choses de la maniére suivante : le Digtabta se mani-
feste au moment ou la société prend un visage munhaisocié-
té se transforme et shumanise dans la mesurdepeagoit le
Dieu véritable. Ces deux propositions sont imbrégpéet il e«
impossible, du mom historiquement, de déterminer une pric
La transformation économique est un élément estaldi l'en-
semble du processus. La souveraineté du Dieu naumea
s'‘accomplit certes pas exclusivement, mais elafaplit, ce-
pendant, de maniére décisivdans le cadre nouveau I
I'homme donne & sa facon de pratiquer I'économie.

Tels furent les débuts de la Royauté divine dontsngarle |
Bible. Israél, au cours de son histoire ultérieate,pas cessé
sortir des limites que lui avait tracées ce canoement. Isra
a maintes fois succombé a la tentation d'étre colamautres
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peuples. Dieu n'a eu de cesse de remettre Ismatl saie et d
le mener plus loin sur le chemin qui conduit &8eétation déif
nitive du Royaume de Dieu par l'intermédiaire dees-P
phétes. Et les rapports économiques ont constamjoeétut
réle déterminant. L'Ancien Testament nous parlgueinmer
de ce cheminement a travers ['histoire. Prenonsmezxemple.

Les implications économiques
de 'année jubilaire

Le texte biblique dont il s'agit se trouve au chap?5 duLéu-
tique, et apour cadre la « loi de sainteté » (ch.26j- C'est u
texte |égislatif qui remonte a I'époque de I'exiBabyloneou
peu de temps apres et qui brode sur une partieatadraire
et du droit des obligations en vigueur en Israés@eu
branches du droit concernent avant tout la paysenn€'es
l'agriculture qui, plus d'un demi-millénaire aptescommence
mentd'lsraél, continue a jouer le tout premier role slda
paysage économique.

Les régles juridiques exposées au chapitre 23 @kitique
mettent erplace des dispositions fondamentales pour le st
économique relevant de l'agriculture et détermiranafondé
ment son évolution. C'est pourquoi elles sont @ggantes po
la question que nous traitons. Il ne s'agit pag B&demmer
de situations normales, mais de situations typigigesrise qu'
convient de résoudre. Des entreprises agricolesepeédacile
ment s'endetter jusqu'au cou a la suite de mawsvagsdltes ¢
d'événements familiaux trés colteux. Cela a pousé@guenc
dans un premier temps d'obliger a vendre la pri#pfiEnciere
donc de réduire encore ce qui sert véritablemersugeot a le
production, puis, en un second temps, d'obligerealosie
soiiméme afin de rembourser les dettes par son traagque
a cette époque, le prét d'argent était lié a usporesabilité pe
sonnelle.

De tels procédés aboutissaient & détruire la basnomique ¢
la vie d'une famille et a faire disparaitre cestmifle en tant qt
membre de la communauté sociale et religieuse. Mdégish-
teur aurait manifestement considéré cela commeteliee pert:
pour Israél qu'il construisit de hautes digugestinées a fa
barrage au deferlement des catastrophes éconon@tjues
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régulariser le flot des événements de maniére tianat terme
ces exces.

Citons maintenant les points les plus importantchkapi-
tre 25 dulévitique.L'idée fondamentale esjue la terre et
maison qui vous appartient dans le village ne patver
aucune facon, devenir I'objet de commerce foncenrtes, o
peut les vendre. Mais la vente ne signifie quedagmission ¢
droit d'usage. Cette transmission est encore kmféar deu
dispositions. Le vendeur lméme, ou quelqu'un de sa pare
dispose a tout moment d'un droit de rachat quililt prevoque
(au cas ou ils ont soudain les moyens de rachéferprocéd
s'appelle « rachat » de la tefge ulah) ; leparent qi achéte |
terre s'appelle le « rédempteur(go’el). S'il n'y a pas d
« rachat » de la terre, si la terre ne revientdzass la proprié
familiale, elle reviendra de toute maniére a laifenproprié-
taire a date fixe, tous les cinquante ans. Cesjue l'on appel
année du jubilé (« année du retour »), qui a daomenom a |
loi.

Une deuxieme regle s'applique a l'octroi d'un pidéns de
circonstances de ce genre. Entre Israélites, le ggé& sar
intérét.

Une troisieme régle expose le casun Israélite est obligé
mettre & la disposition de son créancier, par sietelettes ex-
trémement importantes, sa propre force de traenitélle de ¢
famille). Il ne doit pas alors étre traité d'aptésdroit des es-
claves, mais d'aprés le droiegjournaliers. En outre, sa d
sera, en tout état de cause, considérée commeeioeal
acquittée le jour ou commencera l'année du jubilgtons a
passage que l'idée fort répandue selon laquellesJ&aura
rien dit contre l'esclavage témoigne d'une étramgeonnais-
sance de I'Ecriture. Jésus voulait rassembler llsis@él qu
s'en tenait & sa Torah ne pouvait pas méme, agansJmett
ses fils en esclavage mutuel.

L'année du jubilé est I'année daror, de la « libération »,
mot que Jésus reprendra en le tirant d'lggtid) lors de l'inau-
guration de sa prédication dans la synagogue dearbsidgl uc
4,18). Jésus annonce avec force qu'il apportedawie la libé-
ration eschatologique et définitive. A I'origine kennée jubi-
laire pioclamée d'aprés la loi de sainteté, Israél, quseits I
souveraineté divine, est, dans une certaine meper@dique-
ment restauré dans sa majesté originelle : darsdes foye!
qui reviennent chacun a leur propriété héréditaire.
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Comme il existe un large fossé culturel entre desqupasse
alors et ce qui se passe maintenant, il convieut-@ee d'indi-
quer encore deux mécanismes politiques et éconesigl
I'époque quse manifestent inséparablement I'un de l'autre
l'année jubilaire.

Ceux qui parmi nous ont une culture classique oméral
parler deseisachtheiadu décret général de Solon sur les de
Par 1a, Solon fit redémarrer I'économie athénieme, état er
pleine anarchie. Cette action n'est que l'échadwind'action
similaires entreprises par les souverains meésopetsndes |
troisieme millénaire. Lorsque plus rien ne fonctiait du poin
de vue économique, a cause d'un endettement géraaim-
portant et de la réduction en esclavage pour deltese
grande partie de la population, on proclamaitanduraru,une
« libération ». Le roi rétablissait dans le pagstjalité », ce q
I'on appelaitmisharum.Un régne de longue durée pouvait
jusqu'a trois édits de ce genre. Leur efficaciténssurait just-
ment au fait qu'ils ne revenaient pas a date fidleq leur effe
de surprise. Mais ils ne soignhaient que les symeshnet n
changeaient rien au déroulement des processus rémpre
eux-mémes.

En revanche, il existe certaines techniques qui fantie de
mécanismes mémes du comportement économique. €les-te
gues sont celles des sociétés dites segmentaiogspetut enco
les observer a notre siécle chez certains peufiesias Elles
servaient a constamment réintroduire, comme altnsoi
une certaine égalité dans la propriété. Ainsiait'@aque fois
la ferme la plus riche du village qu'incombait kvdir d'hospi-
talité vis-a-vis des étrangers de passage. Darsoplgétés poly-
games, on avait I'habitude de représenter symbmtignt |
richesse par le nombre de femmes que I'on avaits leau-
coup de femmes voulait dire aussi beaucoup d'enfaets fes-
tivités organisées a l'occasion d'un mariage ethdigation:
lies a la dot étaient trés colteuses. Cela avestgpe automa-
tiquement pour conséquence de faire reculer, aétg&ngtiol
suivante, les possessions d'une famille enrichiemécanismr
de ce genre fonctionne parce que tout le mondedtte I
part de ceux qui sont les plus puissants du paniue écono-
mique (et euxnémes l'attendent) un comportement favora
I'ensemble de la population et aux plus défavoriResueilli
l'approbation génerale, jouir dans le village éstiime de tou
sont des valeurs plus importantes que la puissaodérée par
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des possessions étendues. Il y a bien quelque deosimnilair
dans l'institution de l'année du jubilé, bien ges mécanism
euximémes soient tout a fait différents et présupposeatplu
grande spontanéité dans chaque cas particulier.

Ces deux comparaisons d'histoire économique renckamt
préhensibles du point de vue historique les disposi juridi
qgues que l'on trouve drévitique25 et réfutent également
doute souvent émis méme pas lgpécialistes selon lequel
dispositions seraient impraticables. Cette congtmguridique
met un frein au jeu totalement incontrélé des feréeonomi
gues, en proposant avant tout une autre concegtda pro
priété en rapport avec la propriété qui était alélément prin
cipal de la production : la terre. Cela tient aussifait qu
l'indépendance économique de la famille et uneaicertégalit
dans la propriété étaient considérées en Israéimeoom gran
bien, sans que I'on fOt pourtant prét a renond&canomie i
bérale, et a instaurer a sa place un systéme @agtopureauer
tique.

Ce cadre d'économie libre vous faisait vous disiéngle la -
ciété environnante. Comme on le faisait partolg@is, on pa-
vait exiger des intérétsedquelqu'un qui n'était pas de wi
peuple. On pouvait travailler avec des esclavagréd's peuple
comme on le faisait alors partout ailleurs. Et arssait le
autres pratiquer I'économie comme ils I'entendaidfais ¢
l'intérieur d'lsraél, on étapiersuadé que le Dieu d'Israél vou
développer quelque chose de nouveau, y compris tk
domaine économique.

Le principe directeur se trouve exprimé dans lad®isain
teté, quelques chapitres auparavdmvitique19,18) : « Tu &
meras ton prochain comme toi-méme ». Qu'est-ceedldi

L'amour, c'est-a-dire penser a l'autre poumniéme et, exclu
toute violence pour arriver a faire prévaloir sesitd, est l'atti
tude typique a l'intérieur de la famille. « Moiéme » est ul
expression sémite pokrma famille ». Aimer quelqu'un com
sol-méme revient a dire I'aimer comme un membre dearq
famille. Mais cet amour "vécu a l'intérieur du agke et dans
peuple d'Israél doit maintenant s'étendre au « iwois
c'est-a-dire a celui qui, précisément, ne fait padie de lad-
mille. Sil'on parle en termes plus abstraits, cela signjfie
la sociétéque Dieu réalise en Israél doit manifester un d¢are
typiquament familial, et non plus étatique et juridique. dele
doit se réaliser de mame& concréte dans I'économie
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est impossible a 'homme. Mais la souveraineté e Qui s
réalise ainsi a toujours été pergcue comme un reirgek Die
lui-méme accomplit dans I'histoire.

L'autre formule par laquelle la loi de saintetél@sieurs re-
prises, exprime cette idée, est : « Soyez saimsr@moi, votr
Dieu, je suis saint ». C'est d'elle que la coltecjuridique di
Lévitique,dans la science bibliquaoderne, a recu son nom ¢
loi de sainteté ». Ce mot ne veut pas dire ici hengteur mora
particuliere, mais un autre caractéere de la viéagogue l'on n
trouve pas dans le reste des sociétés du monde.eDigant g
saint est le « tout autre ». Aussi Israél, quisestmis a la souve-
raineté divine, doit étre « tout autre» face aukemupeuple
Comme cela doit s'appliquer a toutes les dimensilenBexis-
tence, il existe donc implicitement une autre fo
d'économie.

L'idée de «peuple saintmest, au demeurant, pas totaler
expliquée, si I'on ne réfléchit pas a la préten@iofuniversalit
gue cette idée contient. Dans son peuple sainty Béenmenc
a transformer le monde entier. Si la montagne da 8&pas:
toutes les montagnes et laoés du monde, les peuples :
étonneront, se mettront en marche, et apprendr@ibra com-
ment I'homme peut vivre d'une maniere digne deQai.ser
« la marche des peuples », le grand événementfdeda I'his-

toire (cf. Isaie 2,1-5 ; 60-63). Par elle, le Royaume de Dieu at-

teindra des ici-bas des dimensions universelles.

Tel est le cadre spirituel et intellectuel dansuddpaignaier
des concepts juridiques et économiques comme delllanné
jubilaire en Israél, et je souhaiterais indiquecore une fois |
but de ma démonstration, Il ne s'agit pas de fdeag méca-
nismes de l'année jubilaire un modele a notre usage méca-
nismes fonctionnent dans un monde économique andore
agraire, radicalement différent du n6étre. Nous aavpns don
pas les imiter. De plus, ils sont congus au dépamime de
processus économiques qui s'appliquent au peupht de
Dieu et non a notre économie mondiale qui est Eeridues d
se comprendre elle¥me en partant du Royaume de D
Celui qui joue ajourd’hui un rdle actif dans la direction
I'économie en est avant tout responsable. L'idéeedautr
forme d'économie, chrétienne, dans notre mondgrosihe d
la Bible soit-elle, peut nous paraitre a tous, mpos les repré-
sentants de la doctrine sociale chrétienne, reldeda plaisan-
terie stupide ou du conte de fées. Montrer que @eée existe
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précisément dans Bible, telle était ma seule intention. Sa
a quoi pourrait ressembler sa réalisation de nossjest un
autre question, Bquelle ne répondra pas non plus la trois
partie de mes réflexions. Dans cette troisiemeaegyge me con-
tenterai de montrer que le Nouveau Testament ngrisoup pa
la dimension terrestre (et par conséquent éconahigit
Royaume de Dieu.

Le Nouveau Testament et /'‘économie

On présente souvent les choses de la maniére suivénre-
surrection des morts et I'espérance end@la-n‘auraient fait le
apparition a I'horizon de la foi qu'avec le Nouvéastanent
C'est faux, tout simplement. Oatle fait que la croyance en i
vie dans l'au-dela est une idée partagée par [zagldes reli-
gions, une idée maintes fois représentée par lgptiegs,pal
exemple, qui vivaient & proximité des fils d'Israi# trouve dé|
dans les livres tardifs de I'Ancien Testament Beapce dda
résurrection des morts. Si la résurrection des snéthi
I'elément qui différencie I'Ancien et le NouveaustEement,
faudrait faire commencer ce dernier des les livdedDaniel.
d'lsaie,desPsaumegt desVlaccabées.

Il est encore plus curieux de rencontrer I'affinoatselon la-
quelle I'Ancien Testament ne se serait intéres&k lqucollec-
tivité, et que seul le Nouveau Testament verraitiedividu le
véritable sujet du salut. On est en droit de seasel®r si quel-
qu'un qui affirme ce genre de choses a déja lurophgte o
un psaume.

On dit aussi souvent, ce qui est plus exact, quddeaveal
Testament a fait éclater le cadre, jusqu'alorsomati dan
lequel s'inscrivait le Royaume de Dieu et pour €edmple
raison la Bonne Nouvelle devenue universelle ssdmait né-
cessairement aux individus, ne pouvant plus preedreonsidé-
ration une société particuliere, séparée du restigimanité.

Cette idée, sans aucun doute, nous fait approeimeerher
dela réalité sans toutefois I'exprimer encore comhse idoit
Le caractére universel de la souveraineté diviriges effel
bien clairement pris en considération dans I'AncCl@stamer
également, méme s'il ne s'agit la que d'une visiomée vers
fin des temps. Mais on trouve aussi dans I'Anciestdment
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une réflexion sur la maniere de rendre univers&dgaume d
Dieu.

Nous pouvons relier a cela ce que j'ai déja expla@proposle
la « loi de sainteté ». Dieu veut transformer telés sociétédu
mondéen leur faisant voir a l'intérieur de son peuples
autre société. L'universalisation passe par la mismarche di
peuples. Il lui faut un facteur qui déclenche ceurement ¢
qui est une société bien concréte, déja transfari8éa bui
pardela cette société, est d'amener a d'autres tramaion:
sociales. Aussi ne peot: pas dire que la vision anticipatrice
I'Ancien Testament supprime necessairement la dsnoen
sociale du Royaume de Dieu pour raison d'univessagi
Celui-ci, au contraire, est tres conscient de aiitension.

La nouveauté du Nouveau Testament tient dans Ielgma-
tion suivante : voici que le temps de l'attente résblu, c'es
maintenah que commence a se réaliser ce qui, jusqu'a
n‘avait été attendu que pour la fin des tempsfinlaes temp:
c'est maintenant.

C'est ce que dit Jésus, lorsqu'il dit : «le RoyaumeDieu e
proche ». Jésus annoncgiiele Royaume de Dieu étagn
marche, mais n'avait pas besoin de dieeque ceRoyaumi
était. Les gens qui I'écoutaient le savaient paBilde etce
gu'était le Royaume de Dieu n'avait pas changé.

Tout au plus Jésus devditéclaircir quelques malentend
C'est ce qu'il faisait & l'aide des paraboles,epample. Au ma-
lentendu suscité par le style apocalyptique, gas#at croireque
se produirait en un seul instant un effondrementénia du
monde et un anéantissement spectaculaire de tsentemis
de Dieu, Jésus opposait ses paraboles sur la sem@ncrof
d'elle-méme et la parabole du bon grain et dealévrCette der-
niére parabole mene directement aux annonces dRadaio
(Marc 8,31 ; 9,30 ; 10,33 et paralléles) du « Fils de tmen, l¢
grand symbole chez Dagtide la souveraineté divine descer
du ciel (Daniel7). Les systemes de ce monde se défent
contre cette nouveauté surgie de maniere irrégéstib bea
milieu d'eux. lls cherchent a I'anéantir et ils coemceront p:
étre vainqueurs. Seulement Dieu se met aux cotéomeervi-
teur assassiné, le ressuscite et envoie I'Espripoursuit so
oeuvre dans l'histoire avec une force toujoursueelge.

C'est ici que se trouve la nouveauté du Nouveatairesnt
c'est la nouvelle que se réalise maintenze qui, jusqu'alor
n'était qu'attendu. Le Nouveau Testament ajoutieaioplus
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des explications destinées a dissiper des malengerMai
celui qui savait lire pouvait déja éclaircir toussamalentend:
en partant de I'Ancien Testament. Ces malattis ne tende
jamais a faire totalement de I'annonce du Royaum®iet
une question purement individuelle ou purement néearver
l'au-dela. C'est bien plutdt le but véritable deniasion histori-
gue de Jésus d'amener Israél a sa forme défirpiue qu'il
puisse devenir pour les autres peuples « unesitllée sur ur
montagne », ainsi que Jésus huéme le dit dans le sermon
la montagnéMatthieu5,14).

C'est bien ainsi que les disciples et les premiéoesmunatés
ont compris les choses apres la mort de Jésus. |IBafstesdes
apotres,Luc déclare de maniére décisive a propos de la aemm
nauté primitive de Jérusalem qu'« il n'y avait aududigen
parmi eux» (4,34). C'est a la fois une allusion atopies so-
ciales des philosophes grecs et a la loiDdutéronomeou il
était déja dit a I'lsraél de I'Ancien Testamenkqglne deval
pas y avoir d'indigent chez lui » (15,4)a description qu
donne Luc est telle gu'il est bien clair que I'enpense pas
une communauté des biens, comme on le dit souNVexst ma-
nifeste que lI'on en reste bien plutét a la progriptivée
Mais dans ce domaine les disciples de Jésus agdsenanier
toute nouvelle. La nouveauté est de s'orienterrgaport a |
communauté qui est la nouvelle soéiée Dieu et le signe q
existe d'autres possibilités de vie fraternellelwes par Dieu.

Le Nouveau Testament ne développe pas de me
explicite les conséquences pratiques obtenues ldafagon d
pratiquer I'économie. Nous rencontrons a l'oceasio coupl
d'entrepreneurs, par exemple, Prisca et Aquilais,agla suit
de persécutions et aussi a cause de leur intégrddios la com-
munauté chrétienne en expansion, laissent & Rouoreeldre-
prise de fabrication de tentes aux mains d'un géeaqui, pel
d'années aprés, voulant en quelque sorte assuseuien éco-
nomigue de la mission de saint Paul, devancent-cekn Asit
Mineure ou ils fondent a Ephese une nouvelle erigep

Mais ce n'est pas seulement de cette maniere gugele
riches font don de leur personne et de leurs ressource
nouveau mode de vie. &semble bien que se développayle
de rapport tout fait nouveau au travail et a l'argent. Celui
devenait chrétien se décidait, sembike-& travailler a partir c
ce momenta. Dans I'Antiquité, seuls travaillaient les fenme
les esclaves, ou, éventuellement, des artisaresgiay/sans
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pauvres. Le rapport maitre-esclave se modifia s gaimient ¢
se parler comme fréres et soeatdirent table commune. Tc
cela a eu nécessairement pour conséquence deotraasftota-
lement de l'intérieur les entreprises. Les relatidiaffaires ol
pris, elles aussi, un nouvel aspect puisqu'ellpesaent sur un
confiance mutuelle. Cela fit apparaitre comme wréesd'oasi
ou I'on trouvait la sécurité financiere dans ce deode I'Anti-
quité tardive qui devenait de moins en moins sipdunt de
vue économique. Ce phénomene est si profond guey
découvre, ironie du sort, I'une des causes du niéelill © et
IV® siecles du christianisme qui en était encore adgbsits
méme lorsqu'un riche donnait, au moment de recdeobrap-
téme, une grande partie de sa fortune, la solédes chrétiel
entre eux se manifestait a un point tel qu'il valaieux a i
longue, et au strict point de vue financier, étneéten que r
pas I'étre... Ainsi, a partir d'un certain momeéhsemble bie
gue beaucoup de gens soient devenus chrétiensagains/éri-
tablement la foi, ni sans étre véritablement caiis/ece qui pré-
parait le terrain a ce que I'on appelle de nosgdeitounan
constantinien ».

Les derniéres pagedun récent ouvrage historique font
chrétiens des premiers siécles du point de vudifue et éco-
nomigque un « état dans I'état ». C'est certainefiaemnt dans |
mesure ou il ne s'agit précisément pas pour ledtiehs d'un
économie d'état, pas méme d'une économie donvikst le
conditions d'existence seraient fixées et ges par I'Eta
Mais c'est cependant exact, car, au beau miliela deciété d
cette époque, est née et s'est développée unedsosticiété g
contrastait avec elle et au sein de laquelle apérésune éco-
nomie qui offrait, elle aussi, un contraste.

Arrivés a ce point, il serait bon de jeter sur fasngilesun
regard neuf. Il faudrait surtout bien faire voiryrquoi le
theme si fondamental de la pauvreté absolue des den
Jésus fait, & sa suite, des missionnaires, degigudrtir de |
compréhensible et nécessaire. De nos jours, hogsmere-
nons pratiquement plus cette idée parce que nolsaven
plus que celui qui, pour I'Evangile a quitté une maison ou
freres, des sceyrsine mére, un pere, des enfants ou des
recevra au centuple maintenant, en ce temps-cgamsgj freres,
sceurs, meres, peres, enfants et teskes depersécutions et, I'a

qui vient, la vie éternelle gMarhien 10,29 s.). Cett@hrase implique

68

Les aspects économiques du regne de Dieu

qu'une autre maniere de pratiquer I'économie estadeul
essentiel du Royaume de Dieu.

Aussi est-il a I'évidence totalement faux de v@iément na-
veau du Nouveau Testament dans le fait de ren@nlzedima-
sion économique qui, dans l'idée du Royaume de Damsmis
par I'Ancien Testament, jouait un si grand réle.

kokk

Quelles conclusions tirer de tout cela ? Voici quek bréve
remarques finales.

1. La Bible qui nous affirme que la souveraineté divsu
une société est de commencer a contraster ave@tia de
ici-bas sous-entend que les chrétiémsnent, eux aussi, ce
sorte de société. Mais la forme complexe de noorEété
actuelle, reconnue par ailleurs comme normale, ehgédés |
début, tout épanouissement d'une idée de ce gd&luie
société est, dés le départ, un systéme global dimatior
contre la souveraineté divine. A l'intérieur detesbciété, on 1
peut envisager de christianisation que parce quied pas é
poussée a ses ultimes conséquences dans certairies ol
monde.

2. Notre société se glorifie de son pluralisme. Laonmais
sance du pluralisme est également I'une des grawdesées (
1'Eglise au XX siécle, surtout lors de Vaticain Mais le plura
lisme ne signifie cependant pas nécessairemeririaef de |
société fonctionnelle complexe. On peut trés bireagine
aussi, en partant de I'éthique libérale moderns, fdemes d
société ou il n'existe pas de différences fonctitlies, mais ¢
se mélangent plusieurs systemes sociaux. L'Anécanait -
veloppé un systéme pluraliste de ce genre en paltases do
nées économiques et politiques. Ce fut la conditenlim
plantation et du développement si rapides du camisime dar
le monde de I'époqué.a conviction, partagée par la plug
des sociologues d'aujourd’hui, que notre systémgelaest |
sommet de |'évolution et que le développement ¢ qguee co-
tinuer a aller dans le sens d'une différenciationcfionnell
toujours croissante, ne peut en aucun cas étrgteéecear u
chrétien qui s'appuie sur la Bible. Cette convittivest au e
meurant qu'un postulat et non un résultat sciejuii
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3. Alintérieur des systemes déja existants, on peffiorce
de pratiquer I'économie le plus rationnellementsjids et er
ayant la plus grande conscience possible d'uneomeapilite
sociale et morale. Cela est d'une extréme impagt@ocr notr
monde. Mais on ne devrait pas appeler cette manieraire
« chrétienne ». Un chrétien peut parfaitement auné tache
faire, semblable a celle de Joseph en Egypte @i ane tache
remplir, voulue par Dieu, méme a l'intérieur d'yatéme coerci-
tif d'‘économie bureaucratique et étatique. En aptissan
cette tache, il sauva bien des gens de la famiraés M Bibk
considere l'action de Joseph en Egypte en tanttejlee nor
comme un morceau de l'histoire du salut. Ce n'astparse:
effets seconds que cette action a contribué, eifsiaa fair
avancer ['histoire du salut avec le peuple de Dieu.

4. Dans le syst@e global actuel de notre société, on
également mettre en relation la doctrine «sociathaique:
concrete et une maniére de pratiquer I'économie. gDsei-
gnement est, a ce titre, tres important. Mais tidfait, en fai
gu'il y ait aussi une attrine sociale «chrétienne» au sens :
du terme. Manifestement, ni les théologiens, nide&ques r
songent a essayer d'en élaborer une. Dans les taiis e<
difficile, en raison du petit nombre d'expérienaEns c
domaine depuis tres longtemps.

Norbert LOHFINK,s j.

Traduit de I'allemand par Pierre de Fontette.
(Titre original : « Gottes Reich und die Wirtschiaftler Bibel »).

Norbert Lohfink, né en 1928 a Francfort. Jésuiteof@sseur d'exégest
I'Institut Saint-Georges, Francfort. Prefeur invité a I'Institut Bibligt
Pontifical, Rome.
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Jacques JOMIER, o.p.

Le Royaume dans l'islam

L'EXPRESSION . Royaume de Dieu se retrouve de

lislam, sans y occuper la place centrale qu'aebattdan
I'évangile. Il peut étre intéressant de reother le ser
gu'elle y revét et de nous demander si la comparaigs deL
cas apporte quelques lumieres pour comprendrerittiea tel
sera le but de cet article.

Auparavant, en guise de préambule, nous voudrion-s
gner que la notion de Royaume Bieu intéresse directemen
théologie chrétienne du dialogue. Cet aspect desehin
regarde que les chrétiens appelés a se mettreotlagotre eu
sur la place occupée par le Royaume de Dieu damsplepr¢
foi. Aussi le numéro d€ommunioqui lui est consacré serakt-
directement ou indirectement, d'un grand secouus peux (L
réfléchissent aux rapports islamo-chrétiens.

Il est clair en effet que l'idée de Royaume de Rigé remis
en vedette depuis le Concile de Vatican Il. Le ehgel'actior
gue le Saint=sprit exerce en dehors des cadres visible
I'Eglise et les difficultés rencontrées, lorsquilserchent a ét
compris des musulmans, ont conduit plusieurs @mnsgtia s
tourner vers l'idée du Royaume. Puisque le SaiptiEagt
au-dela des limites connues de I'Eglise et quendesmes pour-
ront se sauver pard@autres chemins grace a la miséricorde
Dieu » (1), pourquoi ne pas concentrer toute notre attentio
le terme de ce cheminement, c'est-a-dire sur lea&Rog escha-
tologique de Dieu, dans lequel se retrouverontles? Un
vision plus claire du but permettra peut-étre deuxidiscerner

(1) Evangelii Nuntiondi. n°8 ; cf. Documentation Catholique, 1977, p. 20.

71





Jacques Jomier, o

les prodromes de la venue de ce Royaume et les maye
prendre pour se préparer. Quelles sont les valew
Royaume ? Est-au pouvoir des hommes de les promouvc
comment ?

Une telle démarche, pour étre solide, suppose léeldgi¢
bien assise. Elle dépend des vuesl'Eiglise ; plus préciséme
encore, elle est liée aux positions des uns etidess face at
problémes de I'Eglise et du Royaume de Dieu. Avprg ¢
Concile de Vatican Il n'ait précisé que I'Eglisenfait «de ce
Royaume, le germe et le commencemur la terre » (2),une
étude de R. Schnackenburg sur le Régne et le Rogale
Dieu remarquait une évolution de pensée parmi &hali-
ques (3). A propos de la présence du Regne escbapoé d
Dieu dans l'action de Jésus, il notait que lI'enserdes catholi-
gues, jusqu'a une époque récente, avaient cherghg irter-

prétation par I'histoire de I'Eglise standis que beaucoup pen-

chaient maintenant vers unenterprétation par ['histoire pro-
gressive du salut :Et il parlait de «'action de I'Egli® au servic
du Royaume de Dieu $Qut en restant d'ailleurs bien p
nuance dans ses développements que la formulepiise ne |
laisserait supposer. Dernierement, une expresssine a ét
utilisée a propos des rapports islamo-chrétiens dativre trés
beau. Un sous-titre portait :Wne Eglise pour servir la ven
du Régne de Diew (4).

Que fautil en penser ? Les obstacles rencontrés sur la oe:
relations islamo-chrétiennes nous inviteraiengilsodifier pro-
fondément la conception traditionnelle de la présemis-
sionnaire ? Un respect total de la volonté de Bigunos frere
ne nous conduit-il pas a réexaminer le principael'@vangéli-
sation directe ? La voie la plus normale vers lgg&uone d
Dieu ne serait-elle pas alors l'eggment dans une act
commune, dans un effort pour promouvoir les valedu
Royaume ? Mais comment et a quelles conditionsoss mi
voulons pas étre les victimes d'une sorte de BaEgne ? L
guestion est trop sérieuse pour étre présentéaetguips

() Evangelii Nuntiandi, n° 80 ; cf.Documentation Catholique, 1977, p. 20.
(2) Lunen Gentium, N°5.

(3)Cf. Rudolf Schnackenburdiégne et RoYaume de Dieu (traduction francaise),
Paris, 1965, p.97 s.

(4) Mgr Henri TeissierEglise en Islam, Méditation sur I'existence chrétienne en Algé-
rie, Paris, éd. du Centurion, 1984, p. 97.
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phrases et le respect pour la loyauté, la générdsitceux q
cherchent dans cette ligne exige beaucoup de tbdgm dar
I'étude de ces problemes. Nous voulions seulerasrdiginalera
cause des conséguences qu'entraine leur solutios d
domaine des rapports islambrétiens (5). Mais pratiqueme
cette affaire ne sort pas des limites d'une thé®lpgremer
chrétienne ; elle n'a rien a voir avec la conceptimusulman
du Royaume de Dieu.

L'ISLAM, en effet, emploie bel et bien I'expression«de

Royaume »de « Régne de Dieu »Le Coran évoque .

plusieurs reprises la notion de souveraineté diy

congue en termes de pouvoir royal. Il s'agit d'aa dspects

la puissance de Dieu. Plusieurs mots dérivés daclae sémiti-
gue MLK apparaissent ainsi dans Goran. Il y est a pein

question du Royaume proprement dit et le termend&akity

figure seulement quatre fois : deux fois a proposdyaumt

des cieux et de la terreque le Seigneur invite a regarder (€

deux fois pour dire que Ieoyaume universel appartien

Dieu (7).

Par contre, a plusieurs reprises danghtran, Dieu es
nommé le Roi al-Malik, par exemple ®Roi des gens» (Cor.
114,2), «le Roi, le Sainb (Coran50,23 ; 62,1), 4e Roi, I'Etre
vrai et réel» (Coran20,114 ; 23,116). 11 est aussle«Roi dt
Jour du Jugement » (Corél,4) ; mais ce dernier passage est

(6) Cf la notion du Royaume de Dieu dans le documebti@yar le Secrétariat pc
les relations avec les non-chrétiens, intituititude de I'Eglise Catholique devant les
crants des autres religions (Réflexions et orientations concernant le dialogue et la
mission).ll y est question de « travailler pour I'extensiun Royaume et de ses val¢
parmi tous les hommes(n° | 1) ; « le Dieu vivant et vrai nous @lle dans sc
Royaume et dans sa gloire» (n° 13). Jésus « anrdeceet son Royaume aussi k
par la parole que par les actes et les oeuvrdsagudmplit ». Et la derniére section,
commence au n° 41, titre : « Le dialogue pour lastction duRoyaume ». Cet
notion de construction du Royaume a-t-elle étéutg ensuite, car le texte Iméme
parle uniqguement de « la construction du monde daespaix véritable »? Voir le te:
dans leBulletin du Secrétariat, n°® 56, 1984-XI1X/2. La questigni se pose, p.
ailleurs, a beaucoup est de savoir comment proniolesvaleurs du Royaume lors¢
tous les cadres de I'Eglise visible sont I'objahd'allergie invincible Este possible
comment ?

(7) Pour que leur contemplation conduise I'homme ameaitre la puissance du Créa-
teur et son unité (cfCoran7,185), ou pour qu'Abraham en arrive a comprend
vanité des créatures indignes d'étre adorées ¢bvwsme vers le Dieu uniqt
(cf. Coran 6,75).

(8) Cf.coran36,83 ; 23,88.

73





Jacques Jomier, o0.p.

lu par beaucoup suivant la variante officiellemadtnise d
« Souverain », al-Malilavec un & long. Ce texte fait parde ¢
grande priere musulmane, fiégtiha, que tout fidele conscie
de ses obligations doit réciter au moins dept fois par jou
au coursde ses priéres rituelles ; c'est dire son importahe
mot signifie alors qu'au jour du jugement, Dieulsawra auto-
rité : aucune solidarité humaine de famille, denclaucun de
appuis que procurent richesse, pouvoir, relatiomsjoueron
L'nomme sera seul et comprendra qu'il n'est riele, Qieu e«
tout, en voyant tomber sur lui le verdict sanctianhse
conduite antérieure.

Ce mot de Roi »est repris par la piété musulmane dat
liste si populaire des quatre-vingt-dieuf noms divins. Sous
forme deMalik, il y figure en bonne place, au quatriéme r
juste apres Bon»et «Miséricordieux» et avant Saint». Un
livre de piété récent, traitant des noms divingj@tse venda
partout au Caire en 1985, consacrait une page audsoRoi
il y soulignait le pouvoir de Dieu sur tout. Dielawmait besoi
de personne et tous avaient besoin de iluétait le maitre de
vie, de la mort et de la résurrection. Lui seul ptarait au jouL
du jugement ; les créatures ne seraient rien (8).

En troisieme lieu, l&Coran emploie également, mais bien
frequemment, le terme deégne »,de «pouvois : al-mulk. Et
presque toujours (vingtept fois sur une trentaine), I'expres
est stéréotypée sous cette formeA Rieu le pouvoir (ou |
régne), a lui le pouvoir (ou le regne) ».

Cette notion de pouvoir (royal) ou de regne figagalemer
dans des imcations que les fideles aiment répéter en ces
circonstances. lls reprennent en somme un typeodation:
coraniques. Je ne pense pas que le sentimentetedigiourar
leur accorde la premiére placal:malik n'‘est pas a mettre
nombre des noms divins que les levres musulmanesione
nent le plus souvent. Plagons seulement a paideda Péleri-
nage annuel a la Mekke. Au cours de ce formidaddeemble-
ment de fideles, ckaggcomme l'islam le homme en arabe
est prononcé a l'égyptiennet qui reproduit a I'échel
mondial lehagg(en hébreu) de I'Ancien Testament, ces mo
périodiques a Jérusalem, une invocation se faiéredre d
partout. Elle est dite par les pélerins a partimtament ou il
sont entrés dans I'état de sacralisation et oétudgur tenue

(8) Abd al-Magsid Mohammad SalefPens le Royaume de Dieu avec les noms
divins,Le Caire, 1983, édition, p. 44-45 (en arabe).
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spéciale. Ce vétement dwrdm se prend avant de pénétrer
le terrain sacré de la Mekke et parfois quelquassjavant. Dé
lors et jusqu'a la station du mont Arafat qui reprée lecosu
du Pelerinage, tous répétent la priéem@ous Vvoici:
(sous-entendu : en réponse a ton appel) :

« Nous voici, 6 Dieu, nous voici ! Nous voici ! Tas pa
d'associés, nous voici. La louange et les bienfdap-
partiennent et k Regn@l-mulk) ; Tu n'as pas d'asso-
ciés » (9).

Maintenant que les cérémonies sont ratifusées en direct,
est possible d'entendre les voix qui reprenneassgablement ¢
appel en arabe ; le soir, leur fatigue trahitdéngité d'une dévo-
tion qui les a fait parler durant des heures. Lésrgscentrale
du Pelerinage célébrent ['unité, la présence, |antehd
ToutePuissance de Dieu. Chanter son pouvoir royal, égne
(al-mulk) s'inscrit dans cette ligne. Peéirre méme ['évocati
de la victoire que Dieu seul octroya a la prem@émmunaut
musulmane en 630, avec son retour a la Mekke geetit di
fuir en 622, eselle a voir dans la perspective de ce poL
royal ?

Car un autre aspect de ce pouvoir rlogat que Dieu |
délégue sur terre a qui il veut. Cette opératiopaagit nette-
ment dans un verset dioran, jadis choisi par le Cheikh al-
Bann&' (mort en 1949), le fondateur des Fréres Muasois
pour figurer dans le recueil de versets coraniquepasé a |
récitation des membres de la confréeie guise d'offic
liturgique :

« Dis : 'O Dieu ! Toi qui possedes k Réegne ! Tunde
k réegne a qui Tu veux. Tu l'arraches a qui Tu velu
éléves qui Tu veux et Tu abaisses qui Tu veuxa Ematr
est le boheur sur toute chose. Tu es Tout Puissan
(Coran3,26).

Quant au Royaume proprement (htalakdt),les soufis e
ont retenu le nom. lls désignent ainsi le monde rdedité:
célestes. Un homme du peuple me disait qu'a la méesd
prédicateur invitait parfois les fideles a s'éleaerdessus dt
affaires de ce bas monde pour songer aux réaétéstes qu'il

(9) Cf. Gaudefroy-Demombynese Pélerinage a la Mekke, Paris, 1923. Cf aus&ncy-
clopédie de I'Islam, article « Hadjdj » spécialement, et J. Jomilar, Pelerinage musul-
man vu du Caire vers 1960, MIDEO 9, Le Caire, 1967 ; cf. p. 16 le texte de cette [
en arabe et francais.
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désignait comme formant en bloc le royaume de Dieu.

Lui-méme énumérait le trébne de Dieu, les anges, eimme
faisantpartie de ces réalités. Et le livre populaire, riogmté plu.
haut, titrait : «Dans le Royaume de Dieu, avec les noms di
En fait, a l'inférieur de l'ouvrage, rien ne prétise ge signifiai
le mot de «royaume » ;I'expression ellenéme n'était repri
nulle part. Elle avait le sens général de réalid&nHaut, di
choses de Dieu.

Certaines oeuvres de soufis parlent également gauRox
de Dieu. Deux exemples pris au hasardirsuft a donner ur
idée de cet emploi. Ibn Qasi, I'Andalou, mort eB111a ainsi u
long chapitre sur lemalakdtiyyat,les affaires du royaumr
dans lequel il s'agit la aussi de réalités céledtasparle (ou n
parle pas) leCoran. lbn Arabi (XIlI® sécle) emploie le mot
propos du monde des anges, du monde céleste. Quelle
étre les relations entre cet usage et une centayséique juive
La question nous dépasse ici ; il suffira de I'éerq

Et finalement, Royaume et Régne reviennent damtaine
formules de dévotion que des musulmans redisentusuide
habitudes bien établies. Telle cette invocationGleire at
Dieu Transcendant !,Possesseur du Régne et du Rmy'»
(subhana-llah ! dh( 1-mulk wal-malakdt !).

Il est inutile de développer davantage ces coraidés. Sou-
lignons seulement pour terminer que les index @a blies ou-

vrages spirituels importants ne mentionnent pafkdgaume
Dans la pensée au moins des auteurs de ces irgtéx,notiol
n'a pas une importance de premiéarp A titre d'exemple
citons leLivre des Etaped'Ansari alHarawi (édité et tradt
par S. de Beaurecueil, IFAO, Le Caire) : les seutplois de |

racineMLK concernent le verbe posséder. De méme pour la vo-

lumineuse et précieuse somme d'al-Ghazali (mottldd), inti-
tulée La Reviviscence des Sciences Religieuseson inde
détaillé, établi par les soins d'une équipe soudirection di
Professeur Bousquet. EnfittEncyclopedie de l'lslarme Iu
consacre aucune entrée spéciale et renvoie a cengest di
dans l'articléAllah.

D'un autre coté, il ne semble pas que l'expresRi@yaum
de Dieu soit appliquée de facon privilégiée at'dla créatic
apres la résurrection des morts et le jugementieler8i elle
l'est, ce sera dans la mesune ele désigne des réalités f
proches de Dieu que celles de ce bas monde, maisraplo
n'a rien de classique.
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APRES ce rapide tour d'horizon, la grande différeecere

I'islam et le christianisme apparait nettementslhlin es
une religion sans mysteres, aiment proclancertain:
musulmans. C'est, ajouteiid; la religion de la raison, confori
a la nature humaine. Plus précisément, dirons-nbistan
comporte un rappel dogmatique et une invitation.ragpe
dogmatique concerne Dieu, sa puissance, son wuiessou:
I'aspect du pouvoir créateur. Dieu est avant teuCtéaeur
le Seigneur Tout-Puissaif. Coran 7,172), le Maitre de I'Uni-
vers, tres bon et miséricordieux, qui pardonneuetegsusciter
les hommes pour récompenser les bons et punir éshant:
L'islam insiste sur le fait que son dogme concdrri2ieu ne
comporte rien de nouveau. Et bien des théologiéciamnt que
par la raison seule, les penseurs les plus dpoésraient |
découvrir et, en réfléchissant a partir des tunéss, remonte
au Createur. D'ou le nom deRappel»,donnéa la révélatio
coranique : c'est le rappel de vérités éternelesessibles al
esprits les plus pénétrants et qui ont déja étélamrees dans |
messages des prophétes qui précéderehiaoned. Ce rapg
explicite en premier lieu tout ce queut dire, tout ce qu'exi
la situation (nhous dirions métaphgse, si ce mot n'effarouch
pas tant de nos contemporains) de 'nomme, créfitiee con-
tingente, qui a tout recu de Dieu.

En outre, l'islam contient une invitation qui prepldisieur
aspects. En premier lieu, il engage a ne pas dépessnessa
€lémentaire et a suivre pour le rest&laran, ses prescription
ses lois. Il refuse tout ce que le christianismedéi plus st
Dieu, jugeant son dogme incompatible avec l'uniténd e
ajoutant que Jésus n'a jamais enseigné tout cerqtessent le
chrétiens. De telles positions entrainent uneudtitspirituelle.

L'islam ne comporte pas cette vue réaliste diilblesse hu-
maine et de sa fragilité morale, si caractéristigiue chris-
tianisme ; certaines pages assez crues de la Bibrame i
récit d'Aaron et du veau d'or ou celui du péchddeid, scan-
dalisent les musulmans qui les jugent rajoutées gbex
mains humaines, car elles seraient indignes de.[igslan
offre un visage vertueux: Par ailleurs, il n‘a j@sy@nnu le lon
noviciat des humiliations par lesquelles passé le peup
hébreu pour étre formé par Dieu. L'espoir d'un sadlur
sauvetage, d'une victoire enfin accordée apressidetes d'op-
pression, n'entre pas dans ses horizons. Damagr;igbut est
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simple, Dieu est tout puissant ; il a promis a gesphétes |

victoire deés icibas. Or, l'attente du Régne de Dieu ava

Christ est incompréhensible en Palestine en ded®ises pers
pectives d'’humiliation politique et de péché. Deagysatisfait

parfaitement a leur aise dans le monde présentf aocun

raison d'attendre ce royaume.

L'islam connait le péché, bien sdr, mais il nerégierve pas
place que le christianisme (et I'Ancien Testaméuitpccor
daient. L'homme est infiniment petit en face dewWDjél n'es
rien. Mais le musulman refuse qu'il soit marqué lgapéch
originel, que sa nature ait été blessée. Et la 96 victoire
militaires et politigues musulmanes au cours desles, coura
geusement et parfois chérement achetées,otodtire, a cré
une mentalité de puissance, de force, que la totarde I'épe
gue coloniale n'a pas entamée. L'islam a continpéogresse
par d'autres voigsa I'époque coloniale. Son programir
toujours visé et vise encore a procurer a ses adelg
double bonheur de ce monde et de l'autre.

Aussi la puissance de Dieu edfe souveraine ; son Re(
s'impose aux hommes, Pourquoi vouloir changer tehdte
une ére messianiqudl'y a pas dans l'islam ce mystére
salut, cette liberté laissée & 'hnomme pécheuuies'gst retour
née contre lui, avec cette générosité de Dieu qund et s
donne, et se révéle ainsi dans ses dons. Carggams cotésle
royaume de Dieu dans le christianisme est un mggteft le
mot dansMatthieu13,11). Sinon, pourquoi attendre
royaume futur, puisque Dieu est supposé tout potsstadon
ner, des maintenant, a 'nomme les moyens néocessalr'effor
du musulma sera de mettre en application la loi musuln
qui, pour lui, contient tout ce dont I'homme etslaciéte
humaine ont besoin.

Cependant, l'invitation que l'islam adresse a I'tmam'es
pas uniquement conforme a la raison ; elle compaussi un
ouverture vers l'infini. En appelant 'homme a eamsettre a-
tierement & Dieu, a se confier en lui, il I'engags'ouvrir ver
l'au-dela, & marcher dans une voie d'abandon, ldgores per
sonnelles avec Dieu, qui peut aller de la simptériorisatior
de la pratique rituelle chez les gens pieux a therche mysti
gue et a une certaine nostalgie du divin. D'otitlate de ceL
gui devinent les limites de ce bas monde et praes¢mu'i
existe, plus prés de Dieu, un ensemble d'autrdi$éseace sot
elles qu'ils désignent alors par le royaume.
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Cette position musulmane doit nous faire prendmescienc
de l'originalit¢ de I'appel chrétien. Ainsi regamesnous
peut-étre avec davantage d'attention et de desuparabole
d'invitation dans 1'Evangile. Le Royaume, dans la petisp
chrétienne, suppose un engagement dans la voieémyst
rieuse du salut, un don gratuit de Diewnast au secours
notre misére, une réponse positive de I'homme étiamphe d
Dieu sur les forces du mal.

UNE seule question pour terminer. Pour les musulpdstam
lui-méme ne seraitt pas le Royaume de Dieu
['Oumma, la communauté des fideles, n'‘en donne-
rait-elle pas la meilleure expression ? Il est certaip (p:
musulmans présentent l'islam comme ayant été atfedéH
siré par ceux qui aspiraient a passedes ténebres a la lu-
miere ».Une expression est couramment employée pour mar-
quer la ruptureque l'islam représente avec |'état antérie

« Enfin I'islam vint » c'est-adire que les temps de l'ignora

se sont alors achevés. Mais cette effusion dentéehe n'est p:i
dépeinte d'abord comme une défaite du Prince dedbtéséul
anéantisement des forces du mal. Elle signifie le retolléta

de pureté primitif, une restauration de I'éternedlegion primor-
diale, préchée avec le méme dogme par tous les prof
depuis Adam, mais que chaque fois l'infidélité des dis:
avait laissé se corrompre. La Toleissance de Dieu, une 1

de plus, a remis les choses en ordre.

Les présupposés dogmatiques et psychologiques léa
deux religions sont tels que le parallele ne serpbke pouvol
étre établi entre le Royaume de Died'‘®@umma.Du moins, ji
livre ici mon impression personnelle, toujours sejé cautior
Il est seulement certain que le Regne de Dieuesumdnde <
fera, dans l'optique musulmane traditionaliste, lpadiffusior
du regne de la loi coranique. Mais de toutgghs Dieu régne
il est le Tout-Puissant, le plus savanfllahu a'lam ».

Fr. Jacques JOMIER, o.p.

Jacques Jomier, né en 1914; dominicain en 1932mabgue. Membre
I'Institut Dominicain d'Etudes Orientales au Cajpegfesseur visiteur a I'Ins-
titut Catholique de Toulouse. Parmi ses nombrepsidications, citons Le
commentaire coranique du Manar, Maisonneuve, Paris, 1954B;jble et
Coran, Paris, 1959La vie du Messie, Paris, 1963 jntroduction a !Islam
actuel, Paris, 1964 Manuel darabe égyptien (2° éd.), Klincksieck, 1977
LTslam aux multiples aspects, Kinshasa, 1982.
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Philippe BARBARIN

Les paraboles du Royaume

| L y a quelques années — 6 ou 7 ans —, j'ai baptis@en
tite fille qui s'appelle Marie et qufait sa premier

communion ce matin. Et, au moment de la présent

baptéme, ses parents ont fait une priere en sargete I'Evan-
gile d'aujourd'hui et de sa comparaison du Royaults

disaient ceci a la fin de cette priere Marie va recevoir das le

baptéme la vie de I'Esprit Saint. Aideus, Seigneur, a la fa

grandir dans un climat qui n'étouffe pas cet Espatde-nous

faire grandir, par I'éducation que nous lui donney le

semence recue aujourd'hui, afin qu'elle grandigsgegienneaun

arbre pour les oiseaux du ciel

Les textes de I'Ecriture 4e premier du prophéte Ezéchiel
cette comparaison -sont mis en parallele et, comme toute:
paraboles du Royaume, nous invitent a croire agugethos
gui ne se voit pas, a mettretrespérance dans la puissan:
dans la force que Dieu déploiera pour chacun des rebyou
son peuple.

Dans toutes les paraboles du Royaume, il y a deimts
communs, qui sont d'abord le secret, et ensuited&sance.
y a quelque chose qui passe et que tu ne vois pas : nuit et
que le semeur dorme ou qu'il se léve, la semencage
grandit et il ne sait pas comment. Il y a donc quelchose ¢
secret ; et il y a aussi toujours une croissance.

Ceci, bien sdr, nous ramene — et c'esirguoi j'introduisai
I'homélie par cet exemple -& l'individu naissant, a la jc
secréte du baptéme. Lorsque le petit enfant amases un
famille et est présenté a la communauté chrétiemmeSprouv
une joie intense et lumineuse. La célébratiorbdptéme offr
une joie-source, quelgue chose de secret, quelopsead'indi-
cible. Quel sera cette vie ? C'est un mystere.dPars ne |
sait, ne peut le maitriser, ni I'entrevoir, ni Ecdre a l'avanc
Et en méme temps, c'est une espérance immemsprévoit o
pressent la croissance. On souhaite, on prie poeragl:
devienne un grand arbre étendant de longues braetloeivert
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a tous ceux qui seront alentour, offrant 'ombeerdpos, |
paix, I'nospitalité, la joie.

La comparaison utilisée pde prophéte Ezéchiel est un |
du méme genre, mais cette foixlle est collective. Elle ne nc
raméne pas a la personne de I'enfant au jour ddapt@me
mais au peuple tout entier. On peut dire la méneselpour |
peuple. «Je vais cueillir unepit rameau. Je plante
moi-méme ce rameau sur une montagne tres élevee.dilip
des branches. Il portera du fruit et il deviendracédre ma-
gnifique. Tous les passereaux y feront leur nid. Tostete:
d'oiseaux habiteront a I'ombre de ses dnanac. Je I'ai dit, moi
Seigneur, et je le ferai ».

A l'occasion de ces paraboles, ou de cette torsilit@quent
dans I'Ecriture, je voudrais réfléchir sur le rappmiu chrétien
son futur.

LES paraboles du Royaume nous parlent de la croissbnce

ce Royaume pour l'instant a I'état de semenceétatlde
graine et qui, un jour, se développera admirabldr
C'est une vérité individuelle qui vaut donc poua@m d'enti
nous, la grace de Dieu habitant en nous et n'éuaonhe tout
petite vie dupoint de vue de ce qui est visible et s'étenda
jour au registre de I'éternité d'une maniére migiée qui not
comble de joie et d'espérance. Et elle vaut ausgioiht de vu
collectif, donc pour cette Eglise pour laquelle siquions, notr
commuauté. Voild un petit peuple €lu, voila une pauvetite
femme, veuve, vieille, qui n'a pas d'argent, qa pas d
moyens. Dans le concert des nations, personneutésa Voi
— souvent cette femme de I'Evangile a été compaltéslise
Elle n'a pasde moyens, et pourtant elle a une force d'am
l'intérieur d'elleméme, que Jésus célébre dans le temple
d'autres moments, en mettant en valeur sa foiurs#te, so
amour. Il y a la quelque chose de secret et quaihase de ig
gantesque, d'immense qui ne peut pas se voir.

Lorsque nous pensons, non plus seulement au ppuplgui
est effectivement appelé a devenir un cedre gdanétendre (
trés longues branches qui accueilleront toutesiédons, gL
n'est plus seulement un petit peugle, un rameau de la sou
de Jessé, mais qui est appelé a étre ouvert, uheaert €
offert a toutes les nations, nous prions pour nBgkse et not
souhaitons que, dans son sens profond, elle stiblcue
c'est-a-dire ouverte a l'univers entier, salutrvfigous les
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hommes quels gu'ils soient, « toutes sortes daxskabiteror
a l'ombre de ses branches ».

Le rapport du chrétien a son futur est donc de sigrece q
est visible, caeue I'on ne peut voir. Mais en méme temps, il
souvent critiqué, et nous, les chrétiens, nous sesnspupcon-
nés a cause de cela. On dit : « Vous regardemetiele futu
ou vous regardez tellement I'éternel ou la vier@'gpa mor
gu'en faitvous fuyez le présent ; vous étes endormis parort
a vos responsabilités d'aujourd’'hui ; vous tenemr pain e
pour néant ce qui est la réalité quotidienne dmorde ; vou
n'y accordez pas l'importance qu'elle mérite, etfpée di
présent, papeur du présent, par sommeil ou assoupisse
devant vos responsabilités d'aujourd'hui, vous wadiggie:
dans une illusion ; vous vous réfugiez dans unrfbgpothéti-
gue... » Marx, par exemple critique la religiongatparticulie
le christianisme,en disant que c'est l'opium du peu

C'est-a-dire qu'il endort les gens avec des ilhsiet les déecon-

necte des réalités de leur vie présente et leuavaier n'import
quelle injustice sous prétexte d'une illusoire rdgense ulté-
rieure.

Il ne fautpas tout de suite renvoyer cette objection, paue
souvent le christianisme a été vécu comme un dékuespon-
sabilité ou comme une infantilisation par rapporeaque not
devions faire, a ce que Dieu attendait de nous ansnde o
dans nos vie Et, en tous cas, le regard que nous portonk
futur n'est pas une démission par rapport au préBesst vra
qu'un jour, dans I'Evangile, Jésus prend un petiare, qu'i
I'ameéne prés de lui et qu'il le montre comme unge. Et i
dit : « Voyez, le Royaume des cieux appartient a ceux q
ressemblent ». Il ne dit pas qu'il appartient aofamts, comm
s'il n‘appartenait pas aux adultes, mais a ceuxegsemblel
aux enfants. Ce faisant, il ne nous invite pas w@snofantiliser
a perde le sens de nos responsabilités d'hommes, dede
adultes dans notre monde. Mais il nous dit qu'aassallés qu
nous soyons dans nos vies, aussi riches de ndaetiah, d«
notre argent, de nos responsabilités, de notratsitu — qui
sont autat de bonnes choses, les biens de cette vie e¢tth
terre — il faut cependant que nous restions aussi déside
futur que le sont les petits enfants. Les enfaigsnd toujours
« Moi, quand je serai grand, je ferai ceci, etgef cela... » lls
demandent et exigent beaucoup de choses, caoils pas |
vie en euxmémes et ils attendent tout de ceux qui leur dot
la vie, de leurs parents. Et donc, autant I'Evangdus invite
faire fructifier nos talents et a prendre toutes responsabilités

82

Les paraboles du Royaume

dans tous les domaines de notre viecela, c'est entendu et
—, et a ne pas démissionner ni nous infantilisetardul nou:
invite a garder le sens des proportions et a cérsidju'effecti
vement, ce que nous vivons maintenant est biendpethos
par rapport a ce que Dieu nous promet, a ce qus rdien
«devant ». Et c'est dans ce séngue, quant a l'esprit, quar
la vie spirituelle, nous devons étre comme le patitant g
attend tout.

Pour ce qui est de la vie humaine, nous sommeallést -
fectivement. Nous avons fait nos choix. Nous avtmagé
notre sillon. Nous avons pris des responsabiliisnou
essayons vaille que vaille de les assumer. Qudatvée spiri
tuelle, nous sommes a I'état naissant, nous sordmestits a-
fants et nous avons toujours besoin de tout. LeaBRoye de
cieux appartient donc a ceux qui ressemblent afiargset
qui, dans la vie spirituelle, attendent, demandesperen
savent qu'ils ne possédent rien, et se savent dassinis qu
le pauvre et le petit.

C'est la méme chose qui se trouve darfSdeonde épitre a
Corinthiensque j'ai eu beaucoup de joie a lire, parcour
mediter cette semaine, et que j'aime résumer sobsdu titr
de "I'Evangile de la gloire". On y voit saint Pagui est vrai
ment acharné dans son travail pastoral, un véeitphksionn
qui vit une confrontation redoutable avec ses nauxedis
ciples et rencontre bien des difficultés avec caitaultueus
communauté de Corinthe. Mais saint Paul garderie des po-
portions. Il dit aux Corinthiens : vous connaissz grave
épreuves, et moi aussi ; j'ai été accablé par @edgs angoiss
et de grandes tribulations ; mais enfin, la lIégékmilation dt
moment n'a aucune comparaison avec cette forcéraepraec
« la masse éternelle de gloire que Dieu nous peépesgu’
I'excés ». Il n'y a pas de comparaison et de conenm@sur
entre la légere tribulation de notre vie ou méméélgere
joie de cette vie présente, entre les petits sutedwmtre vieau-
jourdhui et «la masse éternelle de gloire que Dieu
prépare, jusqu'a l'exces,». Et ainsi, il garde émnmsens d
proportions que Jésus nous invite a avoir quailt il « Vou
étes adultes, c'est vrai, mais du point de vuéedprit, vous ét
naissats, vous étes petits, vous étes toujours au débwbtte
croissance ».

Ceci me raméne a la premiére béatitude. Lorsques Jéau
gure sa prédication évangélique, il dit : Heuretes&ous si
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vous étes pauvres quantlasprit, pauvres en esprit.
pourraitméme dire : si vous étes « mendiants » quant it}
C'est-a-dire : vous savez que vous devez tout ddenaet at-
tendre pour ce qui est de la vie spirituelle. Alomaiment, |
Royaume des cieux est a fouddeureux les pauvres en espri
Royaume des cieux est axew. C'est exactement comm
«Voici un petit enfant, le Royaume des cieux appatta ceu
qui lui resserblent ». Celui qui est pauvre et mendiant, celu
demande la grace et la vie selon I'Esprit, celwifl@ans la béa-
titude. Le Royaume des cieux lui appartient.

CE sens des proportions — je vais terminer par laon-le
trouve dans cett&econde épitre aux Corinthiedsns I
passage lu aujourd'hui ou saint Paul dit . « Detes
facons, j'ai une tres grande confiance et unedgrasde espé-
rance ». A la vérité, il est tellement fatigué etablé par s
soucis de Corinthe, que de temps en temps il di'aimerai
mieux étre en exil loin de mon corps, et j'aimeraisux trouve
ma dcemeure, qui est d'habiter chez le Seigneur. Un je
mourrai et 1a, enfin débarrassé de toutes leslations et d
toutes difficultés, je trouverai ma demeure et mepos, qui e
la maison de mon Seigneur. J'arréterai de cherdenes I'obscu-
rité, sans voir, et enfin, je le verrai face a face »pus, tout d'u
coup, il se reprend et dit : « Mais au fait, jesnis pas mort, je sl
vivant pour l'instant ». Et voyant tous les vivantglit : « Ef
bien, au fait, c'est un peu pareil, il fautdgrles pieds sur ter
vivre et agir toujours dans la méme direction xesCtette con-
signe-la sur laquelle je voudrais vous laissele; e semblérés
juste : quoi qu'il en soit de la situation de natiee de no«diffi-
cultés ou de nos joies, ildagarder le sens des proportion
tourner vraiment —dans une pleine responsabilité par raf
au présent ——tourner résolument notre regard vers l'aveniil
dit : «Que nous soyons chez nous ou que déja nous sogat
la demeure de Dieu, ou qumeus espérions cette demeure
Dieu, notre grande espérance, ma seule ambitiest, @& plair
au Seigneur ».

Philippe BARBARIN

Philippe Barbarin, né en 1950, prétre a la paroiSseFrancois de Sal
d'Adamville et auménier des lycées de Saint-Mainc@se de Créteil). Mai-
trises de philosophie et de théologie. A publi@sre /'Eucharistie (Drogue
Ardant) en 1977. Homélie prononcée en juin 198%rge 1 dimanche d
Temps ordinaire (ann¢s).
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Se méler de politique ?

« POUR moi, en ma qualitéde prétre, il est treés impo
tant de ne pas me laisser entrainer sur le terdena politque
parce que cell-ci ne fait pas partie de ma missionselles
étaient les déclarations du Pere Jerzy Popieluazio jourm-
liste britannique. Peu de temps apreés, il ne cdiptas at
nombre des vivants, ayant €té assassiné snir corportemer
politique antisocialiste et hostile aktat ». Le procés de s
meurtriers a été un procés politique de type dassi Pourtar
la mort du Pére Jerzy ainsi que son activitétgade e
son rayonnement apres sa mort ont eu un geso sur |
plan politique. Ledacta et verbade son maitre, c'estdire sot
Evangile et sa mort sur la Croix, n'ont-ils passause dime-
sion politique ? Jésus lui-méme n'était-il pake oliticien de
Dieu» (Pinchas Lapide)? La passion du Christbegmsse toi
I'nomme, lequel doit étre sauvé, tout I'hnomme et ttomme
Aussi la Croix de Jésus a-t-elle de l'importancepkn pol-
tigue. Elle n'est pas une justification de la coagAnci
envers la souffrance, mais au contraire elle engatgelutte
pour la libération. Dans le mystere de la CroixPre de Jés
ne fait pas que souffrir avec ceux qui souffremisg tient aus
aux cotés des affligés, des opprimés, de ceux gusgntétre
perdus (Dieu « prend parti »). Il gagne la ou néztsgouonsiais
il ne le fait pas sans nous. De fait, la Croix da &e Dieu donr
naissance a un monde nouveau et I'histoire s'emgrmodfiée.
Il n'en reste pas moins que I'histoire a besoimdecomme j'a
besoin d'elle. Le disciple du Crucifié, tout comsmn maitre
travaille, perd et gagne la ou I'histoire I'a plad&xtra hisb-
riam nulla salus.

Pas plus que son maitre, Jerzy, mom anartyr, ne s'e

hattit nninir la nnininir Fn ra canc il na c'achlamiiciir
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activité politique. Il n'a été qu'un pasteur, extegnent calme
doux, mais auquel sa qualité daspeur donnait un sentimu
de responsabilité envers les ames que lui avaiti@es so
évéque. Et ibpprenait a ses ouailles a se sentir responsatnt
seulement d'elles¥€mes, mais aussi du Royaume de Dieu ¢
terre polonaise, c'est-a-dire responsables derlgéyée la jus-
tice, de la solidarité, responsables des persotéfesorisées
des opprimés de toute sorte, responsables de ilgnitédet de
droits de I'hnomme. Ayant recu du Christ le don @diberté, i
en a fait bénéficier les autré&alates 5,1).En union avec
Crucifié, il a mis un monde nouveau a la portéectacui
d'entre nous ; pour nous, il a modifié un peu larsale I'his-
toire. N'estee pas la, d'aprés I'étymologie du mot grec,
activité de caractére politique avec des conségsgualitiques ?

Le Pére Jerzy Popieluszko est un des nombreuxepréi
durant ces derniéres années, ont donné leur vie lpdtils de
I'Homme. A c6té d'eux, il y a aujourd'hui, ici & un nombr
de plus en plus grand de martyrs laics et de tésmben'Evan-
gile, car I'Evangilene détourne pas le chrétien de l'actue
bien au contraire : au nom du primat de I'amouptachair
préché par le Christ, il nous pousse a nous engagsonnel-
lement a lutter contre l'injustice et a réleil'espoir dans ur
société donnée et a une époque donnée. Mais |'Heang
fournit pas de recette pour la construction du Roga d¢
Dieu sur terre. Il en laisse la responsabilit@gpltit, au coeust ¢
l'imagination des disciples de Jésus.

EST-CE gue I'Eglise se méle de politique comme celadui

reproché par les grands de ce monde ? Certes,idd

intervient la ou I'homme est opprimé d'une manieu

d'une autre et ce n'est pas seulement le faitaies, Imais aus

des prétres, des évéques et du Pape lorsqu'eliiemme la ma-
nipulation idéologique (appareil de propagande)laetmani-
pulation physique (appareil de « sécurité »). Einguelle « <

méle de politique », elle se reclame de I'Evangite)Evangile
gui a montré Jésus lui- -mémeeprant, au nom de la Bon

Nouvelle, fait et cause pour les pauvres, les tsapds aveugle

les accabléglue 4,18). Le message évangeélique proclame

les chrétiens part de la situation faite a ceuxsquit défavori-
Sés, péneétre les structures gétréras d'oppression, s'oppt

aux mensonges de la propagande et proclame |atiidnér Au

86

Se méler de politique ?

cceur de I'histoire contemporaine, I'Evangitmrésente |
parole qui forme et transforme le monde sur le reodk
Royaume.

Grace a sa mission prophétique, I'Eglise permedi aus mes-
sage évangélique de juger le monde de I'extéraaur|a politi-
gue devrait se soumettre également a l'ordre neirak doi
pas étre une vulgaire technique du pouvoir. Justenfi&glise
se préoccupe de cet ordre moral que Dieu a étabdiréant I
monde et qui a été proclamé ddiEvangilede Jésughrist. C
souci s'impose constamment, car tout pouvoir risgueut ins-
tant, de succomber a la tentation de se dérobet @dre mora
Cette tentation de l'abus du pouvoir devient, loesq'authen-
tigues structures de contrbéle font défaut, un dangel e
dramatique dans le cas de régimes a structurehtmrtas
Naturellement, si I'on peut parler d'autonomie 'Etat et de
toute existence terrestre, cette autonomie negsit un carac-
tere absolu, puisque le monde créé n'est pas auens-avis
de son Creéateur. La relation a Dieu et l'attitudeawis de:
regles transcendantes de conduite sont I'expresigida vérit
de la Création et non pas du triomphalisme deisEgbud'ur
cléricalisme inéluctable. Ce serait un cléricalisten autre
genre si les prétres ou les évéques assumaiergpléimue
des choix et des taches concrétes dont les laiiétats et autre
personnes devraient se charger.

Les activités concretes des laics au plan politidereraien
étre partie intégrante de leur christianisme, comfiment
leur mission, quelles qu'en soient la particulagitda diversite
Naturellement, c'est aussi le pro d'une telle activité
conforme a la mission chrétienne ou humaniste,rdiebpat
son absence (refus de participation) dans la vielique.
sociale, culturelle, si cette présence devait doestune appro-
bation des brutalités du pouvoir. Pour letpeéil s'agit pa
contre d'éclairer cette activité politique a la lam de I'Evan-
gile, c'est-adire rappeler les valeurs transcendantes qui dt
étre préservées, insister sur la dimension éthipsedécisior
politiques et rappeler les exigencesRioyaume de Dieu et

sa justice(Matthieu6,33) afin de les mettre au-dessus des inte-

réts immediats et particuliers. Cet eclalrageE}eahglledevral
donc entrainer la contestation des activités pokts des chré-
tiens et des non-chrétiens, demtps et de tous les corps
I'Etat et cela au nom du blen commun, au nom de latébe
de la dignité de 'homme, au nom des mponderaﬂlespour
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nous, au nom de I'Evangile. Naturellement, cettéesdiactivitt
prophétique (comme les lettres pastorales de ¢épé ou le
homélies dominicales des prétres) est en méme tempacti-
vité poliique non dissimulée, dont on ne devrait avoir, otk
ni peur. Ce dont nous, prétres et lévites, devriavar honte
c'est de laisser & demmert sur le chemin un homme victime
bandits(Luc 10,30-32).

LA solidarité avec ceux qui sont défavorisés, feises ¢

position contre l'injustice et le mensonge, la gfamma-
tion de la société et la participation a des oews
constructives constituent déja, ici et 1a, une étamn du
Royaume de Dieu que nous attendons. Notre solié
mutuelle n'est quealréplique de la solidarité divine a nc
égard, solidarité qui nous devance toujours. Di@oreclu ave
son peuple une alliance née de son amour miséiéeorgou
I'nomme, bien que celwr n'en soit pas digne. C'est le te
hébreu «hesed »qui rendle mieux le mot « solidarité ». Di
s'est solidarisé avec son peuple en souhaitantaue le:
hommes appartenant a ce peuple se solidariserd enx. L.
solidarité divine s'est manifestée de la maniéernglua profond
dans la personne de Jésus, gipartagé notre condition

tout, sauf le péché. Il s'est offert pour nous @isna laissé

sacrement de son alliance, pour que, nourris piarmlaus
vivions comme lui et aimions notre prochain cominaadus
aimeés.

En participant a l'alliance avecidd, le disciple de Jésus
trouve la source d'une solidarité inépuisable as@t peuple
solidarité qui peut lui colter cher, méme la vielidaire de so
peuple et de sa patrie terrestre, le chrétien, digunde sol
travail et des souffrances que ceatuilui impose, n'oublie pi
gu'ici-bas, il n'est pas a demeure pour toujours et gles
gu'un pelerin de passage. C'est dans l'espérandeogaum:
céleste qu'il trouve la force de s'ériger en prople¢ de contes-
ter le prétendu «intérét de I'Edbabu méme le «bien de s
pays ». Il s'appuie sur la contestation et lesltéswcréative
pour provoquer une transformation des structurdiiquees e
des rapports sociaux, afin que sa patrie terreswenne sem-
blable a celle dont Dieu nous a féatdon. L'espérance de
«cité divine» relativise nos projets terrestresnd'mouvell
société et nous engage a travailler d'une maniénstructive
pour changer ce qui est mauvais ou imparfait.
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Se méler de politique ?

LA rencontre de la religion et de la politique ne gt s

limiter au domaine de I'éthique : un secteur eraiéel ur
autre. C'est plutét l'aspect extérieur de cettecoamnre
Beaucoup de gens cherchent aujourd’hui des liars §iroits
plus intimes entre la vie politique et la vie raédigse. Il s'ag
d'une plus grande intégration des différents doewmd'ue vie e
d'une personne. Il s'agit de l'unité vivante etdrdynamiquede
la vie politique et celle de la vie religieuse sdimmpulsion di
I'Esprit Saint. Cette intégration commence au nivéa la rela-
tion politique fondamentale, c'est-a-dire a pad#é la rencont
des partenaires qui se reconnaissent mutuellenenine de
étres libres, affranchis de toutes les peurs ganilent les ur
des autres. Cette attitude empreinte de confianoeéna a ¢
reconnaitre mutuellement et a s'attacher a Dieuedutpus de-
vons la liberté (J.-Y. Calvez).

On parle méme déja d'une relation entre la mysté&jua poli-
tique (E. Schillebeeckx). N'est-il pas questiorpuds londemps
d'un lien nécessaire entre I'amour de Dieu et Larda prochai
? Une des fornwede I'amour du prochain est I'« amour polit
», qui implique déja I'amour de Dieu. Et ainsifm@ur de Die
qui conduit a la mystique se trouve incarné dasgdemes con-
cretes de l'engagement politique des chrétienssiAsfouvr
également un nouveau terrain pour la sainteté desiens, ul
terrain pour la « sainteté en politique » (J. Sai)ri Aujourd'hui
elle représente pour les chrétiens un impérattiqudier, elle es
pour eux une heure de grace et de jugentlesitos). Cette
forme politique de I'amour du chrétien pddieu et pour sc
prochain exige la méme conversion, la méme abn#gaén-
traine les mémes souffrances et vous jette danséeses té-
nébres que la mystique classique de contemplafietie « sain-
teté en politique » a démujourd’hui ses martyrs, témoins
Royaume de Dieu.

Michal CZAJKOWSKI

(Traduit du polonais en allemand par Teresa Sotawsaus le titre:
«Sieh nicht in die Politik einmischen Lassen ?»; traduit de l'allemand par Paul Lamort.)

Michal Czajkowski, prétre en 1958. Etudes d'EcetBainte a Lublin et
Rome. Professeur a I'Académie de Théologie Catlmliq
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Esprit de discernement
et discernement des esprits

IL n'est pas de vie spirituelle pour le chrétienssdocilité a

la volonté de Dieu le Pére : « Que ta volonté faitie ». Unetelle
docilité, qui est donnée par I'Esprit Saint, ngpaa elleméme sar
une intelligence de la volonté divine, révélée gt Fils en plén
tude. Et puisque cette volonté concerne le plusrebnde nc
existences en raison de l'Incarnation du Filsteliigencede Ie
volonté divine doit aller jusqu'a un discemment de ce que Di
me demanddic et nunc :c'est le discerement spirituel. En
discernement s'exercent la liberté divine et lartd humaine sels
leurs motions. Aussi le discernement spirituel cang-il un ds-
cernement de ces motions. Pour une raison qui nignaeclair
plus loin, on peut parler aussi de discernementdpsts.

On voit, dés lors, que le discernement des espeitpeut étre
opéré qu'en raison du mystére trinitaire et dansaldre de la
dogmatique qu'enseigne I'Eglise : il s'agit, eetefie discerner la
volonté du Pere révelée par le Fils a 'homme dogil'Esprit.
Ensuite, on peut déja deviner qu'un discernemerdi aiéter-
miné par la dogmatique est régi par des reglesid&fi D'ou
deux parties de cet article : 1) le cadre dogmatidu discerne-
ment ; 2) ses régles principales

I. Le cadre dogmatique

Nous pouvons dans un article nous contenter de fixel-
ques repéeres et de fournir quelques éclaircissensrgsi brie-
vement que possible.

Esprit de discernement et discernement deSesprits

1. Grace notamment a la doctrine des deux voies, aelle
bien et du mal, la sagesse humaine avait, avamnkament de
Jésus-Christ, posé les fondements d'un discernemeril,
sans lequel il n‘est pas de vie morale accomplie.dst assumée
par la sagesse chrétienne a l'intérieur du disceeme des
esprits, qui est I'un de ses éléments essentielssifeut-on et
doit-on dire que le discernement des esprits foenuds regles
concernant la liberté humaine et qu'il la péneterationalité
méme en ce qu'elle aurait d'apparemment irratiorifrelprin-
cipe il régit tous les hommes et toutes leurs #étMibres (aussi
bien, par exemple, la politique que la théologie (1

2. Le discernement des esprits est intérieur a ldedominfes-
sion de la foi. Celle-ci est I'acte par lequel teyant, unia
I'Eglise, affirme et proclame dans I'Esprit Saifaaloire du
Pére que Jésus est le Fils de Dieu incarné. Laessidn est
ainsi trinitaire : elle s'adresse au Pére qu'dbdfig, elle affirme
l'incarnation (rédemptrice) du Fils envoyé par &xePet elle le
fait en étant docile a I'Esprit par la puissancqudl le Fils s'est
incarné et est ressuscité. Nul ne peut dans ladder du Fils
incarné sans que son ceceur (sa liberté) soit pwifitansformé
par I'Esprit du Pére et du Fils. En vue de lai¢'&msprit divin
disposer du cceur humain, le discernement des &sggtilié a la
confession de foi d'une double maniere : plus limemaisse
I'Esprit disposer de lui, plus il confesse le Vemmearné du fond
du ceceur et réciproguement plus il est capableiditet la con-
fession de foi, plus il recoit le langage de sarti® et avec lui le
discernement des esprits. Qu'on regarde la cowiessbus
son pole objectif ou subjectif, comme se portans e Verbe
incarné ou comme mue par I'Esprit Saint, son lamgagst ra-
tionnel qu'en étant incarné. En ce sens, le cosasaaisons que
la raison connait.

Ces raisons sont aussi celles pour lesquellesolgaint «sent
avec I'Eglise ». Le sujet de la confession deil@$ol'Eglise et en
elle le croyant qui a I'audace de dire avec lesesutians la
méme assemblée Jecrois », acceptant en lui le Je de I'Eglise.

(1) Gaston Fessard I'a montré théoriguement dandialectique des Exercices Spiri-
tuelsde saint Ignace de Loyola (t. let 11, Aubier, Paris, 1956 et 1966 ; t. Ill. Lethielleux,
Paris, 1983) et il I'a illustré pratiquement ddiisre méditation sur un message de
Pie XII (Noél 1956), a propos de |'affaire de Suez (Paris, PIBBY) et sur la théologie
de Girardi, I'ancétre des théologies de la libgngChrétiens marxistes et théologies de

la libération, Lethielleux, Paris, 1978) ou sur un document degramission épiscopale
francaisgEglise de France, prends garde de perdre ta foi, Julliard, Paris, 1979).
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Une telle audace exige une désappropriation delaos la
docilité a I'Esprit Saint, donc le discernement dsprits. Réci-
proquement le discernement des esprits dégageegsigement
des gravats le véritable «Je» créé et racheté.

Pour toutes ces raisons, le discernement des ®s@itpeut
s'énoncer et se pratiquer selon toute sa vérig/@t tout son
fruit que dans l'unique Eglise du Christ. Plus @ogne d'elle,
moins ses regles sont intelligibles et sa pratapresée.

Ce fait contraste avec l'universalité de principge qous
avons reconnue a la sagesse chrétiepnpra, n° 1). Ce
contraste appartient au Fait du Christ : l'univi@ésaui appar-
tient, en principe, a 'homme n'est réelle qu'en ptécisément
parce qu'il est personne divine.

3. Lié a la confession de la foi, le discernemesd dsprits
I'est a ses deux éléments : la rectitude de laessidn et la
docilité a I'Esprit. Si maintenant on le considaréintérieur de
I'histoire du dogme, on peut se former la vue sitaque nous
présentons de maniere schématique. Les hérésiesegegpre-
miers siecles portérent sur la rectitude de la exsibn : d'une
facon ou d'une autre, elles en venaient a nier ystére de
I'incarnation rédemptrice du Fils. Ce qui n'allaitidemment
pas sans un manque de docilité & I'Esprit, propung au type
de négation, mais c'était la une conséquence déftexion au
fond trop humaine, trop dépendante de la culturbiante.
Les hérétiques, s'ils avaient réussi, auraienehisié I'Evangile.
La Grande Eglise lui a gardé sa pureté ; elle anjseninsia
I'Evangile d'étre recu selon toute sa force desfoamation par
les hommes qui appartiendraient a d'autres cultures

La réforme protestante, inaugurée par Luther, mmit e
cause, elle, la docilité a I'Esprit. Assurémerg, Heitres se vou-
laient dociles a I'Esprit. Mais, précisément au raemeur doci-
lité, ils reprochérent a I'Eglise du Christ d'avadultéré I'Evan-
gile ; en raison de son infidélité, I'Eglise de Rosst devenue,
selon eux, la Babylone d&pocalypse.Une telle accusation
suppose a l'évidence — quoi qu'il en soit du biemdé de
tels et tels chefs d'accusation — une appropriat®tEsprit qui
inverse le mouvement (décrit plus haut) de désgpation et
cette inversion est une négation en acte du mouvede I'Es-
prit. Appelons-la négation spirituelle. Celle-ct @d'origine de la
négativité, c'est-a-dire du mouvement par leqiedgtit se con-
guiert a partir de ce qu'il n'est pas. A l'invedsece qui se passe
chez les hérétiques des sept premiers siécles, les
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erreurs des réformateurs du X\giecle sont des conséquences
de leur négation spirituelle. Elles pullulent selame variété in-
définie sans qu'on puisse jamais en définir undesidéfinir
toutes. De la : ou bien, surtout devant le cathaide protes-
tant peut toujours affirmer qu'il n'est pas compatsqu'il
confesse autre chose alors qu'en réalité il comfmssement la
méme foi, en y ajoutant parfois autre chose ; @nlsurtout
entre protestants, sauf sur le rejet de Rome, reelsalésaccord
du reste susceptible d'accords ou dalliances. € aouble
maniére il peut au mieux s'user intérieurementsniane peut
opérer le discernement.

Il va de soi que la négation spirituelle qui tréleale refus
protestant affecte le discernement spirituel. Omeidd'ordi-
naire qu'elle le fausse en raison du rejet deitEgle Rome et
proportion de ce rejet. Toutefois, sans préjugef'aeverture
des ceeurs, il faut dire plus : une telle négatienl® possibilité
méme du discernement des esprits ; elle I'a, e, efpéré une
fois pour toutes. En outre, dans la mesure otble larbitre est
nié, elle prive chaque croyant de ce discernenfamdsi peut-on
regarder comme providentielle la rédaction par kgmde
Loyola des regles de discernement des espritssetédes pour
« sentir avec I'Eglise » : elle permet une fécandistorique,
capable de dépasser la négativité issue de I'efplat réforme.

4. La fausse gnose moderne (2), qui s'est constide@uis
'Age des Lumiéres (XVHIsiécle), rassemble en elle les deux
figures distinctes de la confession erronée deola felle
conjoint, en effet, la négation du mystére de dimation et la
négation spirituelle, dans la mesure ou selon degteés indéfi-
nies (d'origine protestante) le contenu christajogi est réin-
terprété anthropologiquement (et ainsi le mystardidcarna-
tion est écarté) et réassumé «dialectiquementiepaoyen de
la négation spirituelle (3).

(2) « Fausse gnose moderne ». Expliquons ces trois. mdtausse gnose » pour la
distinguer de la vraie gnose, qui est la connacesagritable du Dieu Pere, Fils et Esprit
telle que I'Eglise la posséde et la communique. Uhage gnose moderne est donc
possible et elle existe. Inversement, la gnose pasfausse du seul fait d'étre moderne.
«Moderne» apporte donc une précision chronologiigiiea partir du XVIIF siécle.

(3) Le Christ Avenirde P.-J. Labarriére, s.j. offre un dernier (?) avale cette fausse
gnose d'essence antichrétienne et plus préciséménatholiqgue. Qu'on en juge d'aprés
la derniére phrase de ce livre!'Bemeurer" en lui, c'est éternellement '‘passer"garc
qu'il est le passant et le passeur. Vers Dieu aasil vers 'homme qu'il est, n'étant ni
I'un, ni l'autre en leur opposition premiéere; velBseu qui en lui ne cesse d'advenir a
lui-méme sous la forme de I'homme, vers I'homme ejuilui, ne cesse d'advenir a
lui-méme sous la forme de Die(p: 178).

93





Georges Chantraine, s j.

Ainsi se constitue un rationalisme qui ne peut @téni que
théologiquement : il délie le Fils et I'Esprit aftas en séparant
le Fils de I'Esprit par la puissance duquel iltslasarné et est
confessé, et en privant positivement le Christ'Beplrit, puis-
que l'idée dda mediation se substitue a la réalité du Médrateu
vertu méme de la dialectique.

Enfin, déliant ainsi le Fils et I'Esprit, ce ratadisme, caracté-
ristique de la fausse gnose moderne, tend a urguaniéga-
tion : celle du Pére, source du Fils et de I'Esfiritroit donner a
I'hnomme de s'accomplir par lui-méme (en dehorsadgldire que
le Fils tient de son Pere) et d'étre a la sourcsadkberté (en de-
hors de la réceptivité du Fils). « Le visage duePgest ainsi re-
jeté dans l'oubli (4). Et 'homme -méme sombre dans un
oubli abyssal de ce qu'il est : son esprit s'épuoisese vide en
dehors de son corps, dans le temps ou le sexbskte et lui
impose sa violence brutale. Le terrorisme marqusdnotre
époque, le triomphe (diabolique) du divorce entspré et
corps, produit par cette fausse gnose.

Dans un tel climat, le discernement spirituel estdu pénible
et parfois pratiguement impossible, méme pour dédstiques. A
cause de l'oubli ambiant du Pére, les gens, mémeege sont
comme plongés, malgré eux, dans l'oubli d'eux-méetede
leur propre histoire. Si certains ont gardé uneidlte sur
eux-mémes, elle est hypertrophiée : elle les riuesantir
d'eux-mémes ou a la considération de leurs limild®ez beau-
coup, la générosité, I'élan du coeur que rien ng pemprimer
ne parvient pas a trouver son centre de gravitéesilors, son
incarnation ; les dévouements sont sans cessesrgauce qui est
différent, marginal ; a long terme, ils semblerétng pas fruc-
tueux ou I'étre peu (5).

Aussi, avant de commencer a expliquer et a pratitpelis-
cernement des esprits, est-il indispensable dedioermouveau le
discernement spirituel qui est, répétons-le, lealizement de ce
gue Dieu me demandhéc et nuncQu'est-ce a dire ?

(4)C'est I'affirmation centrale du beau livre du PMJ.Le Guillou,Le Mystere du
pere (Fayard, Paris, 1973).

(5)On se console trop facilement dans certains miligatkoligues de cette marginali-
sation du catholicisme et de la prolifération edrerdispersé d'oeuvres éphéméres. On
les justifie & I'aide de « notions » (?) vaguéétat de diaspora, la fin de la chrétienté, le
travail de I'Esprit, les bonds dans I'espérance, &tmon sens, on mesure mal la
profondeur de la crise spirituelle (qui affectedeps social) et on ne voit pas, dés lors, la
profondeur des substructures nécessaires pourequtaie vie catholique se déploie (a
nouveau) dans Ipeuple de DieuPar ses voyages, le Pape a pour objectif de suscite
nouveau cette vie du peuple qui éclate dans la féte

Esprit de discernement et discernement des esprits

1) Eveiller le souvenir de la condition créée :ttoe que je suis,
je le tiens de Dieu le Péere pour lui en faire hormgma2)
Apprendre a contempler le Dieu qui m'a créé et éaaty non
pas moi-méme ou mes limites : apprentissage souadiok-
rieux, tant les habitudes inverses sont invéténd@sne chez les
jeunes. 3) Les projets que dicte la générositérdesvoir de
Dieu, au lieu de se les donner a soi-méme : cgldfi@ pour les
jeunes, non plus se dévouer dans des oeuvres Iéelsipmais
s'offrir soi-méme a Dieu enhoisissant un état de vie : le
mariageou la vie consacrée. 4) Puis en raison de ce chéber-
miner des activités et les mener jusqu'au bout peesévérance.
Tant qu'on n'a pas mené le souvenir de Dieu ebsgmplation
jusgl'a son service selon sa volonté dans un état delavieon-
fusion provoquée par la fausse gnose moderne, euersent
n'est pas écartée, mais encore elle prol@&imtérieur méme de
I'Eglise. Et beaucoup d'énergies de prétres guicsipent des
«vocations» et des jeunes gens qui se dévouenterisgle
se trouver dispersées a tout vent séakefécondité.

En vue du discernement spirituel, le choix entrségiage et la
vie consacrée est essentiel, car il est impossibféa aucun sens
en dehors du souvenir et de la contemplation de.Diesst im-
possible, car il suppose que soit connu et recdaridieu créa-
teur. Il n'a aucun sens car, pour choisir, il featnaitre ce qu'on
choisit. Or, tant qu'ils n'ont pas recu de Dieurlétre incarné
jusgle dans leur différence sexuelle et qu'ils n‘ont @aouve
que la grace les touche jusque dans leur corpsndieoet de
femme, les jeunes gens sont, malgré des apparetwes
traires, incapables de choisir. Ni leurs liaisonsoareuses, ni
leurs relations sexuelles ne peuvent débouchde saicrement de
mariage, ni leur virginité ne serait, a elle seulee invitation a
la vie consacrée. On ne perd rien a supposer —u'Rsq
preuve du contraire — que leurs relations sexueglesont pas
une contre-indication a la vie consacrée, ni leuginité a la
vie conjugale. On gagne toujours en les ramenantjexa du
choix entre les deux états, dans la situation oelg ou
I'homme et la femme ne sont ouverts I'un a l'awuéen
I'étant & Dieu et ne sont ouverts a Dieu qu'eratiét'una
l'autre. Malgré le péché originel, il est possibtenécessaire —
avec le secours de la grace — de les amener &llmeaituation.
C'est la une conviction proprement catholique, spiidistingue
décidémente toute position protestante et de toute positish
pirée par la fausse gnose moderne. Seulement paute
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amener les (jeunes) gens a une telle situationmawequer des
motions pour et contre Dieu, c'est-a-dire sans pgoer le
combat spirituel. Le discernement de ces motionsi@vient
alors nécessaire. |l faut le faire et surtout apgre a le faire.

5. Avant d'en venir a expliquer les regles du discereet
des esprits, il faut fournir encore un éclaircissem

Le combat spirituel est possible et nécessaireepaue le
Christ a vaincu le mondeEgo vici mundum (Jeah6,33). Sans
cette victoire, nous étions déja vaincus : impdesile commen-
cer ce combat et méme d'en concevoir la possiblligélutte
prométhéenne (ancienne ou moderne) n'est en riecoonbat
spirituel, méme si elle ne peut échapper a sa dynsnGrace a
cette victoire du Crucifieé, nous ne sommes pas enicho-
mage technique, mais au contraire invités par ign®er a parti-
ciper a son combat pour étre avec lui dans la ivectiga gloire
de son Peéere). Une telle collaboration est la coimgméion
véritable duSola gratia ou du Sola fide.Cette compré-
hension démythise le Diable, puissance que I'homeuwt com-
battre sans orgueil et est en mesure de vaincrelgmimoyens
humains surélevés par la grace. D'autre part, ddlene au
combat contre le Mauvais son allure proprement dtimue,
puisque Dieu lui-méme meéne l'action avec la collation des
hommes en son Fils. L'Apocalypse n'est pas évaauéerofit
d'une sorte de stratégie supérieure — dont, pease-saint
Ignace aurait livré le secret aux jésuites. Elle as contraire,
mise au premier plan. Le mal n'est pas seulenagdhce ou la
privation du bien. C'est une puissance destrugfivies'acharne
contre I'oeuvre créatrice de Diddysterium iniquitatisque I'on
peut demander humblement a Dieu d'affronter ou rice
porter, si telle est sa volonté, avec son Fils ifi@ucEt si Dieu
met un homme avec son Fils, il n'y a plus alorslideernement
des esprits.

6. Le discernement des motions est nécessaire etgiefi
parce que I'nomme appelé par Dieu connait la vélalinine
non seulement par la délibération sur les diversésons de
choisir tel ou tel état de vie ou tel ou tel projegis encore par
des motions de sens opposés qui agissent suregdélinCela
suppose une idée de la liberté : celle-ci n'estrpdgite a une
capacité de décider, mais en cette capacité méenestlouverte

(6) Discernement des motions : I'expression a éfi@id au premier paragraphe de cet
article.
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a une dimension spirituelle qui la déborde en lastituant et
cette dimension spirituelle est incarnée, puis@gerhotions
sont percues dans l'affectivité, laquelle fait commiguer le
corps et I'ame. Bref, pas de discernement destesanns liberté
incarnée, c'est-a-dire sans la création par Diellndenme,
comme étre ou ame et corps sont unis substantestieet ou
précisément cette union est créée par Dieu.

Pour cette raison précisément, Dieu communique biiane
tement avec sa créature humaine (7). Et celleqcsexat imme-
diatement a Dieu. Aucun discernement des motioast @lors
requis, il est méme exclu. L'action de Dieu lui-ngééne se
vérifie pas, elle porte en elle-méme son évideBeMais para-
doxalement le discernement des motions est suspancieite
communication immédiate de Dieu. C'est, en effatc@ qu'elle
est créée que la liberté incarnée peut discermve eertitude,
dans ses médiations Il'action de Dieu et sa voldDédte affir-
mation est décisive. Il arrive qu'on la conteste n@ins tacite-
ment : on soupgonnerait volontiers une telle aetétde pré-
somption et on lui préférerait une interprétationisemblable
de la volonté de Dieu. Mieux vaut pourtant distiagia capa-
cité de discerner la volonté divine et les discereets divers de
celle-ci. Tout discernement n'aboutit pas nécemsmnt a la
certitude, mais 'nomme peut connaitre avec ceddita volonté
de Dieu sur lui. Ce qui signifie qu'il n'y a pasetécher I'effort
tant que la clarté n'a pas été obtenue. Aucunrigrde Dieu,
mais au contraire docilité persévérante a sa gehamnfiance
filiale. Dieu m'aime assez pour que je l'aime dowecommeil
le veut et que je le fasse avec certitude. Ne @agmhser ce serait
faire affront a I'amour divin.

Ainsi, une fois connue, la volonté divine est ingi&e : l'est
l'obéissance de la foi, avec la fidélité qu'elléggexLe discerne-
ment est certain et impératif parce qu'au termeu Dieméme
s'engage envers celui qui est disponible a sa té@ldrelle est la
réalité fondamentale de I'Alliance. Nous revenoinsiaa notre
point de départ : le discernement est paradoxaleswespendu
a l'action immédiate de, Dieu.

Jusqu'ici, j'ai insisté sur l'universalité du dismment des es-
prits : il dévoile ce qu'est la liberté humaine slaa relation avec
la liberté divine. Il vaut dés lors en principetdate action

(7) Cf. « Le milieu ecclésial », da@mmuniojuillet 1985, p. 2I-38.

(8) Cela s'applique, en particulier, a la conceptiorgiriale de Jésus et a sa
Résurrection.
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humaine et de tout homme. Cependant il ne peuaitiétfe pra-
tiqué par tous les hommes. Pour la plupart degdiehgl'observa-
tion des commandements de Dieu et de I'Egliseélguntation
des sacrements d'eucharistie et de pénitence, miniengie Con-
jugale et professionnelle, suffisent a faire cotre la volonté de
Dieu.

Il. Les regles

Venons-en aux regles de discernement. Prenonsscalie
saint Ignace de Loyola a formulées dans Ersrcices Spiri-
tuels(9). Il y a, en effet, comme codifié une expérience ivéit
culaire. De .plus, I'expérience montre qu'ainsineges elles sont
aisément praticables et éclairent ceux qui lescurant.

Comme il s'agit de discerner dans quel sens sterlarliberté
humaine, il faut distinguer : 1) deux motions desseontraire,
l'une conduisant a Dieu et l'autre en détournantieeix esprits
opposés : I'ennemi (Ir/ is ; 7r/ Is ; 12r/ is ; /23) de la nature
humaine (13r/ 1 s ; 14r/ 1 s ; 61/ 2s), I'espriunas (2r/ 1 s), le
mauvais ange (3r/ 2s ; 4r/ 2s ; 7r/ 2s), le mauramit, ennemi
de notre progres et de notre salut éternel (5réQg)autre part, le
bon esprit (2r/, 5r), les anges de Dieu (1r/ 2sYpdn ange (3r/
2s ; 51/ 2s ; 7t/ 2s) ; et (2) deux situations gy@@s : «Ceux qui
vont de péché mortel en péché mor{dl»/ 1s) et «ceux qui pro-
gressent ininsément dans la purification de leurs péchés &-s'é
\(/erllt d)e bien en mieux dans le service de Dieu riagigneurs
2r/ 1s).

Selon ces situations, les motions sont elles-méimesrses.
Chez les premiers, celles de I'ennemi sont dougdsennemi a
génealement I'habitude de proposer des plaisirs appssen
leur fait imaginer des délectations et des plaisensibles, pour
mieux les maintenir et les faire croitre dans levices (=leurs
habitudes mauvaiseg}t leurs péchés (Feurs actes mauvais ).
Avec ceu-la, le bon esprit use d'une méthode inverse iglid
lonne et ronge leur conscience par la loi naturalk la raison»
(1 r/ 1s), se servant du remords (sentiment urélegsi est le
ressort de la grande tragédie).

(9) Nous citerons d'aprés la traduction de FranGaisrel, s.j., Collection Christus, 5,
Paris, DDB, 1963. 11 y a des regles plus adaptéaspéemiere semaine désvercices,
d'autres a la seconde semaine. Pour mieux fairaraipe la place de chaque régle dans
I'ensemble, nous noterons entre parenthése le oudeéta regle suivi de premiere ou
seconde semaine, de la maniere suivante : Ir/ Is.
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Chez les seconds, gtest la méthode inverse de la premiere
regle. Car alors le propre de l'esprit mauvais e& mordre,
d'attrister et de mettre des obstacles, en inquigfaar de
fausses raisons, pour empécher d'aller de I'avhatpropre du
bon esprit est de donner courage et forces, cotisaks larmes,
inspirations et repos, en diminuant et en suppritriaa obsta-
cles, afin que I'on marche de l'avant dans la pnad¢i du bien»
(2r/ 1s).

La raison de ces méthodes inverses l'une de l'awse la dis-
position de I'dame, qui est contraire ou semblableedie des
anges : quand elle leur est contraire, leur ented¢ bruyante et
sentie, de facon perceptible ; quand elle leurseshblable, I'en-
trée est silencieuse, comme chez soi, portes @sweftr/ 2s).

Chez les premiers, les motions inverses accentiegentou-
vement humain. Chez les seconds, les motions oalgge
chose de propre. Saint Ignace les appelle : caimlaui est la
motion de Dieu et du bon Esprit ; désolation, cgtila motion
du mauvais esprit.

Il décrit 'une et l'autre. d'appelle consolation le cas ou se
produit dans I'dame une motion intérieure par lade I'ame en
vient a s'enflammer dans I'amour de son CréateBedgneur, et
ou alors elle ne peut plus aimer pour elle-mémeuaacchose
créée sur la face de la terre, mais seulement te@éateur de
toutes choses.

« C'est aussi le cas ou I'ame verse des larmesaquirtent a
I'amour de son Seigneur, par la douleur de ses ¢&cbu de la
Passion du Christ notre Seigneur, ou d'autres choigctiment
ordonnées a son service et a sa louange.

« J'appelle enfin consolation toute augmentaticgsjpérance,
de foi ou de charité, et toute allégresse intérequi appelle et
attire aux choses célestes et au bien propre deeléen la re-
posant et en la pacifiant dans son Créateur et Seug»
(3r/1s).

« J'appelle désolation tout le contraire de la caasion. Par
exemple, ténebres de I'dme, trouble intérieur, omotiers ce qui
est bas et terrestre, inquiétude devant les diweeggtations et
tentations, qui pousse a perdre confiance, sanéraspe, sans
amour; I'ame s'y trouve toute paresseuse, tiedeiste et
comme séparée de son Créateur et Seign@ursls). Telle est,
en effet, 'ampleur et la profondeur de la libehtémaine,
comme nous l'avions indiqué dans la partie prédéden
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Puisque les motions et la liberté elle-méme sontree sus-
pendues a la «communication immédiate » du Créatearcréa-
ture, il importe de demeurer en Dieu dans sa conication
incessante, que I'on soit consolé ou désolé. 1] thas lors, élargir
letemps de la consolation ou de la désolation emgeesant du
temps opposeé : €elui qui est dans la désolation doit travailler a
demeurer dans la patience qui est opposée auxivagagui lui
adviennent. Il doit penser qu'il sera bient6t colés'il met tout
son soin a combattre la désolationcgmme on va le dire (8r/

1s). De son c6té, gelui qui est dans la consolation doit penser a

la facon dont il se conduira dans la désolation gigindra en-
suite, en prenant des forces nouvelles pour ce miside (10r/
1s).

Ce travail de la mémoire serait imaginaire et icaffe sans
une réaction énergique qui vise a demeurer en B¥ans se
laisser déporter par la motion (de désolation ahi&si que de
consolation). «En période de désolation, ne jamais faire de
changement, mais s'en tenir avec fermeté et corsstanx déci-
sions et a la détermination dans laquelle on éaijour qui a
précédé la désolation, ou a la détermination daamguklle or
était pendant la consolation qui a précédéw 1s). Le « souve-
nir» de la consolation qui va venir s'enracine aiens le
souvenir de celle qui a précédé et dans la décisiamtenue.
Ce n'est pas tout cependanSigdans la désolation, il ne faut pas
changer nos décisions premieres, il est par coetreellent de
nous changer nous-mémes vigoureusement face a déste
lation, par exemple en nous ancrant davantage damaison,
dans la méditation et en étendant dans une mesumeeoable
notre pratique de la pénitence(6r/ 1s). Il n'y a du reste pas a
«se désoler» de la désolation : c'est une épreevelgnt
laquelle le Seigneur laisse 'homme a ses puissanaturelles
avec le secours toujours suffisant de la gréfn«qu'il résiste
aux diverses agitations et tentations de l'enngffibls).

Ainsi combattue, la désolation nous instruit siuntdhtion de
Dieu a notre égard et sur la tactique du diableténtion de
Dieu est triple : 1) «Nous corriger de notre tiédeur, paresse ou
négligence dans nos exercices spirituels, si noos1es désolés
cause de ces fautes 2} « Eprouver ce que nous valons et jus-
gu'ou nous pouvons aller dans son service et sanige, sans un
tel salaire de consolations et d'immenses grac8%Nous faire
sentir intérieurement que la consolation vient uament de lui,
nullement de nous, nous ramenant ainsi a la sogugeest sa
communication immédiate (9r/ 1s).
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La tactique du mauvais esprit comporte trois moyéass-
siques aussi en politique ou a la guerre) : I'indiamion, la
séduction et l'insinuation. A l'intimidation, onsigte en mon-
trant un «visage impavide %12r/ 1s) ; a la séduction en s'ou-
vrant «aun bon confesseur ou a une autre personne spiegtuel
qui connait ses tromperies et sa perversit@3r/ Is) ; a l'insi-
nuation en renforcant notre point faible (14r/ 1s).tactique de
I'ennemi est doublement instructive : par ses mfésdauxquels
sommes-nous sensibles ?), il nous fait connaittee raiblesse,
et en découvrant son intention perverse, il noudircoe a con-
trario l'intention de Dieu. On peut pousser I'humour jugdui
adresser un compliment.

On aura déja compris que venant du bon esprit issamt da-
vantage a Dieu, la consolation est bonne en sa§ nmest profi-
table qu'en maintenant I'équilibre C&lui qui est consolé doit
tacher de shumilier et de s'abaisser autant quliildst possible,
en pensant au peu qu'il vaut dans le temps dedaldton, sans
cette grace ou cette consolatioilr/ 1s). Elle comporte en
elle-méme sa lumiére : l'intention de Dieu deviphis claire,
sans qu'il y ait lieu de s'interroger sur la tastigdu bon ange,
lequel est purement au service de Dieu.

Cependant, il peut y avoir lieu de s'interroger laugualité de
la consolation et des lors de sa lumiére. Si, detet'est le
propre de l'ennemi de lutter contre la consolatioe donnent
Dieu et ses anges, il peut cependant fallacieusewrsoler
I'Ame précisément dans le but de lutter contredae\consolation
(3r/ 2s), ®n proposant des raisons apparentes, des subtiités
de perpétuels sophismest ensuite dans le but d'entrainer
I'ame «ans son intention maudite et dans sa perversitér/»
2s). «Se transformant en ange de lumieréd® 2s), il s'insinue
dans I'ame fidéle : il va d'abord dans le senséaeel en vue de
I'amener finalement dans le si@inid.).

Pour dépister sa ruse, il existe deux criteresn d'ordre ra-
tionnel et l'autre d'ordre plus spirituel. Puisdjaanemi s'efforce
de détourner de sa fin 'ame fidéle, il n'est dawmoyen de le
discerner que de faire grande attention au déroulement de
nos pensées. Si le début, le milieu et la fin eatierement bons,
orientés entiérement vers le bien, c'est le sigméan ange.
Mais, si le déroulement de nos pensées nous anmalement a
guelque chose de mauvais, ou de distrayant, ou dimam
bon que ce que I'ame projetait d'abofebila pour le critére
d'ordre rationnelpu qui affaiblit, inquiéte et trouble I'dme en lui
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enlevant la paix, la tranquillité et le repos quéehvait aupa-
ravant (voila pour le critere d'ordre spirituelg,est un signe
clair qu'il procéde du mauvais esprit, ennemi detr@o
progres et de notre salut éterne(5r/2s). Une fois qu'il a été «
senti et reconnu a sa queue de serpent et a lanfinvaise

gu'il inspire»,il est bon de repérer le déroulement des pen-

sées bonnes qu'il a inspirées et leur point de épansi
grace a cette expérience reconnue et no«&ken se gar-
dera a l'avenir de ses tromperieg6r/ 2s). Ici, comme dans
le cas de la désolation, la mémoire, celle du déroant de
nos pensées, permet a l'intelligence de détectefailée
d'ordre rationnel et spirituel ou s'est insinu@nemi et de se
tenir en garde a l'avenir contre ses tromperiesmBl@our

I'ame fidele letemps est distendu, le déroulement des pensées

en partie discontinu et la paix fragile. L'ennemi grofite.
Mais la mémoire peut recueillir le temps, l'intglince
renouer les fils rompus et I'd&me recevoir la pdirut cela
vient évidemment de Dieu par la médiation dpsissances na-
turelles », mémoire, intelligence, volonté. La fidélité du
Dieu de I'Alliance suscite celle de I'homme récdigciqui
avec une tranquille assurance met ses puissanégesret
surélevées au service do son Créateur et Seigneur.

Une derniére question. Ces regles de discernement s
vent-elles au cas ou Dieu se communique immeédiaterae
I'ame ? On a déja répondu : non. Il faut mainteregatiter :
dans le temps qui suit cette communication immégiat
I'hnomme peut l'interpréter a sa maniere. Cetterpmtdation
est, elle, soumise aux regles du discernemen2$gr/

CET eédifice de régles est tout a fait remarquableirpo
guatre raisons

1. D'abord, il montre une simplicité de cceur et unmifa
liarité avec Dieu, trés éloignée de toute faussestiqye
comme du «oram Deo»protestant. Ce qui touche I'homme
peut avoir une portée divine et il y a moyen deléderminer
grace aux puissances naturelles et en suivanedessr

2. Ensuite, le travail de I'Esprit est I'objet d'ursckrne-
ment d'ordre rationnel. On pense parfois que caisem
sacrilége : « L'Esprit m'a dit que... : cela suffitA l'inverse,
demande-t-on, une telle assurance n'est-elle passipusion
et la prétendue action de I'Esprit, pure projecfairucture
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hystérique du désir) ? La raison ne sert alors gpérer la
critique. Ici, la critique est opérée de l'inténieat point n'est
besoin d'une seconde naiveté (Ricceur), la prensigffd a la
déployer en s'affirmant.

4. Ni enthousiasme pour I'Esprit Saint, ni exténuatian
désir humain. Le vrai goQt spirituel, plus sobree denthou-
siasme, s'accompagne du discernement. L'hommetisgiri
sait, en effet, que par exemple, battre des maims pe
Seigneur sans aucun discernement pourrait s'identé
frapper le Seigneur avec les soldats : sans discemt, I'en-
thousiasme religieux peut se retourner en son Gorgr
L'homme spirituel sait aussi que I'ennemi peutraasformer
en ange de lumiére : tout ce qui parait spirituell'est pas.
Pour autant sa prudence ne l'améne pas a poursugrpurifica-
tion des consolations de tous ses eléments senbl@'avoir
d'autre désir que de s'enfoncer dans la nuit dprite L'essentiel
n'est pas la. Il est de garder I'ame entre lessmdgrDieu, docile
a sa grace, prompte a recevoir de lui sa missians souloir
choisir la Croix, mais I'acceptant volontiers pautant que
Dieu veut la donner.

5. En tout cela, I'Esprit est celui du Verbe Incaméssi sou-
met-il son action dans I'dme au Logos, s'exprinzarstsi dans
la rationalité humaine et, puisqu'en Jésus ce Loggisin-
carné, la rationalité qui permet de le discerneraselle
aussi, incarnée, car il désire non étre reconnis ouze Soit re-
connu Jésus Fils de Dieu. Le signe de I'Esprit @é&ug est
cetterationalité incarnée.

Georges CHANTRAINE, s j.
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A nouveau :
gui est une personne ?

« ET Iui, désirant se justifier, dit & Jésus : "Et gat exon pro-
chain ?" ». Les théologiens moralistes ne se jgonais lassés i
souligner le fait que Jésus ne répgrek a la question dans
termes ou elle est posée. Le scrdaét qu'il est de son devoir
prendre soin d'une certaine catégorie de persariees« prahain:
». Et ce qu'il demande est wnitére selon lequel reconnaitre
membres de cette catégorie. Or, Jésus ne foursitdpacriere
mais raconte une histoire — et dans cette histqirelqu'un s'ac-
quitte de l'obligationd'aimer son « prochain » alors méme
pourrait sembler ne pas appartenir a la catégage «prochair
», n'étant pas juif. « Lequel des trois, penseasycse montr
le prochain de I'homme tombé aux mains des brigands «Ce-
lui qui eut compassion de lui ».

Jésus déjoue de trois maniéres, au moins, les ppéstions
cachées de la question, En premier lieu, sa régomdeue évi-
demment une théorie «universaliste» de ce qu'esprte
chain, de la «proximité» — alors que le scribe t-@m présu-
mer, avait en téte une notion ethnique de la priv&irg'est le défi
le plus net lancé par Jésus a son interlocutelsst peut-étre
aussi le moins radical. En second lieu, le récintmocomment
nous identifions notre prochain : en prenant ppatiir lui, en
nous préoccupant de lui, en sympathisant aveceluile proté-
geant. En d'autres termes, une théorie de la cssaraie (une
epistémologiekst implicite dans I'histoire : c'est a la fin date
prise de parti que llproximitédes deux hommes devient évidente.
Qu'un samaritain et un juif puissent étre le pracHan de
l'autre, cela ne serait jamais apparu clairemerd, s
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samaritain, comme le scribe, avait attendu unensgpepécula-
tive a sa question avant de secourir le juif...apprend par une
pratique ce que le prochain est vraiment : c'esprenant parti
pour quelqu'un en tant qu'il nous est « proche & rpuUSprou-
vonsl'existence et le sens degdeoximité.En troisieme lieu, I'his-
toire est celle d'un juif apprenant qui est sorcpain. Or, il I'ap-
prend, non en se souciant de lui, mais en étdret'oe son sou-
ci. Et voila peut-étre I'élément le plus scandaldax'histoire :
qu'un juif puisseavoir besoind'un samaritain comme prochain ;
que la relation de patron a client, apparemmens gpaoblémes,
qui régnait entre juifs et samaritains, puisse &nwersée ; et que
le probleme spéculatif de froximité du samaritain trouve sa
solution, non pas dans la sollicitude d'un juif poo samaritain
en détresse, mais bel et bien dans la sollicitude siamaritain
pour un juif en détresse.

Et qui, donc, est une personne ?

Le terme de « personne » a une signification ctzerdg uni-
verselle, que celui de « prochain » ne possedel@dacon évi-
dente. Une telle question suppose donc que le preméfi lancé
par Jésus au docteur de la loi a été recu. Ma thstseimple :
I'interrogation sur la notion de « personne »,|'suexistence per-
sonnelle », doit aussi tenir compte des deux autééis. Ce qui
revient & dire que (a) on ne peut reconnaitre en quelgu'un une
personne que dans I'horizon préalable d'une pegeadi éthique
en sa faveur, parce que l'interrogation sur lagrers ne peut
jamais recevoir de réponse spéculative ; et (b) nous recon-
naissons en quelqu'un une personne dans la mesucetie
personne se révele a nous comme telle dans seomeéatnotre
égard — c'est-a-dire, dans la mesure ou nous neeerpas seu-
lement sujet attentif a I'autre, mais aussi obgesah attention.

Le point(a) mérite & ma thése d'étre qualifiée d'« existen-
tielle» — ce qui n'est pas dommageable pour elienee fait
gu'enregistrer une veérité fondamentale sur la dseaace, que le
Nouveau Testament rendait patente bien avant que cette
Vérité ne recoive I'épithete d'« existentielleibest des connais-
sances qui ne sont données qu'a lintérieur d'gagament
comportantfoi et obéissance. «Sjuelqu'un veut faire sa
volonté (celle de celui qui m'a envoyé), il sauransn ensei-
gnement vient de Dieu Jdan7,17).
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Le point (b),enrevanche, nous fait échapper a la tentation so-
lipsiste qui a trop souvent été celle de la perséstentielle sous
sa version populaire — de I'« existentialisme »udo'affirmons
pas que I'« existence personnelle » est conféféatee par notre
disposition a le traiter comme personne. A l'ingensous dé-
couvrons l'« existence personnelle» de l'autrelaaelation
dans laquellél entre personnellement avec nous. Nous suivons
donc le chemin d'unanthropologieexistentielle. Il y est at-
tendu de nous que nous soya@npriori ouverts a l'autreomme
a un autre agent humaingt préts a toute forme
d'échange ou d'interaction avec lui. Le terme geersonne »
doit donc conserver l'implication du vieux terme «@ro-
chain » : nous nous trouvons avec quelqu'un « dimité de
nous » ; ce quelqu'un est comme nous, égal a ndusgit sur
Nous comme nous agissons sur lui ; il est toutiduss un sujet
gui nous prend pour objet que nous sommes des spjete pre-
nons pour objet. Ce qui présuppose une théoria dature hu-
maine : nous-mémes, et I'égal que nous rencontrons face a
nous, avons en commun I'humanite.

1 EN premier lieu, donc, il n'existe nul «critere ltaxistence .

personnelle » qui permette de reconnaitre une peesnde-

pendamment d'uengagement personnalu avant lui. Nous
posons ainsi une these sur 'humanité de I'nomlag membres
de notre espéce sont objets de connaissance (as tesiuns des
autres) d'une maniére qui se distingue de leur aissance des
autres especes animales. Nous pouvons reconnaitreanard

dans l'abstrait, par simple observation, et fainsida différence
entre lui et une oie. Evidemment, nous pouvon< fér diffé-

rence, de la méme maniére, entre un étre humain étéphant.
Mais une tellereconnaissance par observati@st loin d'étre le
mode approprié sur lequel un étre humain peut flaireonnais-

sance d'un autre. Et il est patent qu'elle ne p&ubndre aux
questions éthiques que la techniqgue médicale nonsaint a

poser.

Lorsque nous nous demandons si un homme en étebrde
dépassé est une personne ou hon, il n‘est pas sément utile
de répondre que ce n'est pas un éléphant... Nausngsavoir
si c'est bien le méme agent humain qui a été rmainearade de
travail dans le métier qu'est la vie, ou si cetrpdss «lui ». Et
j'avance que I'on ne peut concevoir de critéri@omili permett
de répondre négativement ou affirmativement paeide voie
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de I'observation. Il pourrait sembler possible dpondre néga-
tivement, en produisant certaines informations sum activité
cérébrale, qui n'est plus ce qu'elle était lorsyugs nous retrou-
vions pour déjeuner et parler politique. Il poutraembler
possible de répondre positivement, en montrant @preaines
fonctions vitales, respiration et rythme cardiagslexercent en-
core aussi spontanément que lorsqu'il goltait unvdo et tirait
sur sa pipe. Mais l'une et l'autre réponse mandgisna objet : ce
n'est pas avec son cerveau que nous discutiongletdins par-
tielles. C'était avec lui, le sujet humain, la perse. Et méme s'il
est impossible que la rencontre de deux persorinksua s'il n'y
a chez I'un et chez l'autre activité cérébralegyiration et rythme
cardiaque, I'on ne rencontre pas simplement la somences
fonctions, mais un sujet dont I'existence est dhwt autre ordre.
Il est trés important de ne pas penser que la epees est un
composant de 'homme, comme le cerveau ou le cdeférent
d'eux mais analogue. Il serait, par exemple, cotapiént faux
de dire que nous avons rencontré « un esprit »sN@ons tout
simplement rencontré Michael : un étre humain ircéithlement
unique, irremplacable, certainement membre d'upéces mais
qui estlui-méme, epas seulement le représentant de son es-
pece. Le terme de «personne » veut dire tout cela.

C'est donc une confusion de catégories, du pointugelogi-
que, que de vouloir démontrer la présence ou refesd'une per-
sonne en prouvant la présence ou l'absence deotetiele fonc-
tion biologique ou neurologique. Dire que I'embryaast pas
une personne tant qu'il n'a pas d'activité céréleat une confu-
sion de catégories ; dire qu'il doit y avoir persmiparce qu'il y a
structure génétique individuelle est aussi une usioh de caté-
gories (je défendrai dans une minute une utilisatiifférente du
donné génétique — je me contente, ici, d'en signate utili-
sation inexacte) : en effet, par quelques critgres|'on soit gui-
dé, on finit toujours par réduire la notion de parga un cons-
tituant empirique de son existence.

Certains ont cru échapper aux implications de o#igénc-
tion de catégories en traitant I'existence perdtsmm®mme un
épiphénomene de fonctions biologiques et neurolegiggquia ce
titre dépendrait d'elles sans leur étre réductibdepensée qui va
dans cette direction ne peut pourtant pas appréhndadingula-
rité de la personne. Le plus qu'elle puisse atteirebst un en-
semble de capacités de second ordre, différengefodetions
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biologiques et neurologigues, mais ne permettaidemdtifier
gu'ungenre, etnon un individu. On peut atteindre ainsi le
noyau de comportements et de relations fondamerdainap-
partiennent en général a tout étre humain —pdasonnalité.
C'est un contresens courant que de croire integeladie ce qui
se dit de la personne et ce qui se dit de la peadibd (comme si
la différence du concret et de I'abstrait ne vauien dire), ou
ce qui se dit d'un aspect de la personnalité, pamele I'apti-
tude a la relation. Mais lorsque nous parlons dpedesonne,
nous ne parlons ni d'un certain type de capacitd,ume cer-
taine sorte d'attributs.

Notre these n'est pas que I'on peut reconnaitrpdesonnes
en observant leuraptitude a la relation. Elle est que nous les
reconnaissons é&intérieur d'une relation :en abandonnant le
point de vue de l'observateur pour nous engagegsatrhiter
comme personnes. La personne est évidemment faiie Ip
relation et donc, sauf accident, pour développerakiributs et
les capacités de sa personnalité. Mais cela ne almdlument
pas dire que ces attributs nous soient le critéjectf grace
auquel déterminer le statut ontologique des peesonba per-
sonnalitérévélel'existence personnelle ; elle ne la constitue pas.
Les attributs personnels sont sujets a un dévetoppe: ainsi
la conscience de soi. Mais la personne n'est pasneotelle
sujette a un développement : elle n'existe pasidaleatégorie
de la qualité, mais selon celle de la substance.

Dans un sermon, Austin Faner (1) raconte une visite a
un ami qui se trouvait dans le coma sans retousiples Il dit
son nom, lui prit la main, et fut profondément édaisentir la
main du mourant se refermer fermement sur la si@niaefacon
d'une réponse. Cette apparence de communicatifachieil
par la suite, n'était pourtant qu'une triste ihasi la poignée de
main n'était que la réponse spontanée des nerta gaume,
habitués a réagir ainsi par toutes les années petetruelles
son ami avait serré des mains...

J'ai fait part de cette observation a un ami nehiracgien,
et il a tout a fait refusé d'y souscrire. Il nealssolument

(1) Austin Farrer (1904-1968) éminent théologierpleilosophe anglican de la der-
niere génération, également connu comme exégéetmi Bas oeuvres, citonsFinite
and Infinite. A Study in Saint Mark. The Glass @idn. The Freedom of the Wilkes
sermons et ses écrits spirituels ont une grandel@ag en Angleterre.
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pas de soi pour lui qu'une personne plongée dansouma

profond soit incapable d'entendre et de fournir tépmonse ; et
lui-méme se refuserait & exclure tout signe deaense, quelque
ténu qu'il soit. Comme beaucoup d'entre nous larstex-

ploration médicale de la conscience nous fasciaeeF tentait
d'en « savoir trop ». La réponse de I'ami dan®heacn'était cer-
tainement pas franche d'ambiguité ; et nous poulb@Ts nous
demander ce qu'il convient d'en faire, puisque @latple vue de
I'observateur elle n'autorise pas de conclusion.

Le sermon de Faner parle ensuite du sourire dessbé&h en-
core, ce que nous voyons n'autorise pas de coaglusious ne
savons pas objectivement que le bébé sourit, es meusa-
vons pas non plus qu'il ne sourit pas. La présedicaee
personne est un secret qui se dévoile au moyelgdessambi-
gus, jusqu'a sa pleine manifestation — et a laefie se retire
encore dans le secret et I'ambiguité. Il n'y a aumamporte-
ment qui nous autorise objectivement a dire : ¥dil ! », ou : «
Il nest plus la ». Seule la mort fournit un cragésbjectif —
mais il y a, 1a encore, des ambiguités trop évieemour qu'il
faille les nommer. Tout ce que nous pouvons fadteagir per-
sonnellement,nous mettre en jeu comme personnes, ou
comme amis.

Si I'on applique cela a la question de la vie hmmaen ses
commencements, de la conception a la naissance trauve la
possibilité de comprendre le caracténgstérieuxde I'étre qui
vit dans le ventre de sa mére. Je présume que peeso'a
jamais fait I'expérience de la pat¢é ou de la maternité sans se
retrouver perplexe devant l'incompréhensibilitécdeque la pen-
sée rencontre la. Ce n'est certainement pas ceajge rencon-
trons normalement lorsque nous reconnaissons fatélige per-
sonne a quelque « chose ». Les parents doivemtaalldela du
phénomeneet reconnaitre une personne, d'une fagon qui au
début ressemble presque a un jeu, dans cette coliverge
gui se trouve dans le ventre de la mere —, eticegatinue dans
une certaine mesure jusqu'apres la naissance, comosle di-
sait I'exemple du sourire. Il serait toutefois tetaent faux
d'interpréter ce jeu comme production arbitrairbotimes
brodant sentimentalement sur des «faits bruts »ngquis
seraient connaissables tels quels par ailleurgjuéetseraient
notre véritable connaissance du foetus. Nul ne ¢bdeatels
«faits bruts ». On ne fait qu'observer des phénesiambigus...
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En s'engageant a dépasser le phénomene, a tmiteetus
comme un bebé, puis le bébé comme une personnpatests
manifestent lacondition nécessaira laguelle le bébé pourra dé-
velopper ces «traits personnels » qui ne sontgppsrsonne, mais
qui sont le lieu de sa manifestation. Plus encoesn'est pas
arbitrairement que nous pensons que le feetus,usi @o prenons
soin comme il le faut, se développera jusqu'au tpoin par
des «traits personnels », il révelera qu'il est peesonne.
Les parents qui prennent ce soin savent quelladst naturelle
d'une grossesse, et agissent dans l'attente deetterfin atteinte.
Et c'est dans cette mesure qu'ils se donnent kihildé de con-
naitre leur enfant comme personne humaine. Oruceg vrai
d'un pere et d'une mere doit étre vrai de touteclmmunauté
humaine. Tous ceux qui, médicalement ou d'une d&faigen,
concourent a une naissance ont l'identique respoitéad'un
accueil. Et ceux qui ne sont pas impliqués deetse grossesse
n'en sont pas moins invités a y participer par sithip — et c'est
en faisant ainsi qu'ils apprennent, le cas échdastattitudes
gu'ils devront adopter s'ils doivent faire I'expéde de la pater-
nité ou de la maternité. L'engageménétre parents, en d'autres
termes, n'est pas I'engagement privé&ete parents-ci #égard de

ce feetus-ci c'est I'engagement global d'une communauté et de

sa culture a traiter la vie humaine, avant la aaiss, comme
existence personnelle.

Cet engagement fonde l'aptitude de cette commureauts
connaitre et a accueillir ses nouveaux membres| séra
reflété dans le soin qu'elle prendra des enfardgaleSune cul-
ture en état de grande confusion — ce qui estdedeala nbtre
actuellement — peut arbitrairement traiter un feetiune
facon et un autre d'une autre. On ne peut sortoede confu-
sion qu'en adoptant une attitude culturelle gérésal'égard de
I'étre humain qui n'est pas encaré. Et d'ou une telle attitude
pourra-t-elle surgir, sinon de l'expérience de dtemité et de la
maternité ?

L'expérimentation sur embryons humaist, a mon avis, la
plus claire indication d'une alternative a I'engagat paternel
et maternel. L'avortement, comme tel, ne tradug pae théo-
rie précise sur le foetus : c'est le pur et simpfasde I'enfant,
et ses défenseurs en parlent souvent comme d'usirengrised
I'égard d'un bout de tissu impersonnel, mais sdumessi comme
d'un conflit de droits ou il est décidé en favelund personne
plutdt que d'une autre. En revanche, la philosophie

no
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qui sous-entendh pratiqgue de I'expérimentation est explicite :
I'embryon est du tissu disponible et manipulablg, affre au
chercheur un double avantage : c'est du tissu mupwssédant
un haut niveau d'organisation individuellet, «cela» n'apas
d'existence personnelle.

Cette philosophie, répétons-le, déborde les phénespéet dé-
fend en pratique une vue de I'embryon qui ne peatgFrouvée
objectivement. L'existence de la personne ne pasitptus étre
prouvée que son inexistence. Ce n'est pas le phéreordes
commencements de I'homme qui exige cette philogopli
sont les requétes internes de I'expérimentationajprodui-
sent. L'expérimentation « objectifie », elle assignson sujet le
statut de« chose » — telle est la logique de son entrepriséa C
n‘invalide pas toute expérimentation faite sur é@¢res
humains. Mais cela impose des garanties symboligogmeu-
sement organisées (consentement informe, etcnayps rappel-
lent que le point de vue de I'expérimentateur est abstrac-
tion, et une abstraction potentiellement dangere@se nulle
garantie semblable n'existe dans le cas de |'erpétation sur
des embryons humains, et elle ne pourrait pasiétreduite
sans abolir toute possibilité d'une recherche fieise. Nous
pouvons donc considérer comme parfaitement spéculedute
suggestion d'un type de recherche compatible aveespect de
l'existence personnelle de I'embryon. Nous avomgplsimenta
dire que l'expérimentation, pour atteindre ses, fimplique la
décision dene pasmanifester un tel respect. Décision qui nait de
la pratique, et non l'inverse.

Nous avons donc a choisir entre deux pratiqueke dell'expé-
rimentation et celle de la paternité/maternitéeetre les deux
modéles contradictoires qu'elles nous donnent daitieide a
I'égard des enfants non encore nés, en tant gégacdg d'huma-
nité. Ce choix ne peut étre arbitré sur criteregeseent existen-
tiels, mais sur la base d'une vérité aux dimensibnmonde. Si
nous exigeons qu'une attitude commune trouve sodeheo
dans la relation de parents a enfant et non damsldion
scientifique d'expérimentateur a objet d'expériragan
(malgré tous les bienfaits que I'expérimentatiomsnpromet),
nous nous fondons sur une telle vérité : ceux aues tmaitons
commepersonnes avant leur naissance nous deviemuanmtus
commepersonnes lorsqu'ils sont enfants. Et 'autre neodel
cache totalement cette vérité. L'incompatibilitédamentale de
ces deux perspectives s'exprime finalement aimsi :
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bien reconnaitre I'existence personnelle d'auttes éwumains,
ou bien s'y refuser. La décision de « jouer a Bieal » (et par la
méme occasion de transformer l'autre homme en chosst
donc, inévitablement, un refus de «jouer a étrerhem, et un
déni du made d'interconnaissance qui appartierdntissle-
ment a la communauté humaine.

2 UNE fois dit que la reconnaissance des persomsesune
.question de «prise de parti» et un engagement Hatis-
gue, il faut ajouter un second point : il y a dagees selon les-
guels décider de lmstessal'une décision fidele a traiter d'autres
étres comme personnes. La thése selon laquelleracosnais-
sonsles personnes dans l'uniqgue mesure ou nousrd@®ns
comme telles pourrait sembler ouvrir la porte ampbrte
quelle fantaisie. Que faire des gens qui traiteotrd animaux
familiers ou leurs plantes vertes comme si c'él@st personnes ?
lls en recoivent une réponse ambigué, mais nous@waamis
que ce n'est pas une objection dirimante : la répote
I'ami dans le coma ou de I'enfant nouveau-né adtdossi
ambigué, et il convient pourtant de prendre pamtifaveur de
leur existence personnelle. Sera-t-il semblablencentvenable
de prendre, ainsi parti en faveur des plantes sePteNon :
comme nous l'avons dit, dées le début, I'engagemxistentiel
repose sur une anthropologie. Il est justdig raisonde nous
engager aux cOtés des autres hommes, car nous solame
uns et les autres semblablement humains. Cela utepas dire
gu'une certaine forme de « prise de parti exiséémtin'a pas
sa place, de fagon justifiée, dans notre maniérdraleer les
plantes vertes. Mais cela ne pourra jamais rausriser ales
traiter comme des personnes.

Une objection pourrait m'étre faite. «Cela, dirant- repose
sur une pétition de principe. Nous avons commerarénpus
demander si certains étres au statut douteux —erpgatdans le
coma et enfants non encore nés — étaient vraimesitétres
humains méritant pleinement le nhom et le statupelesonnes,
et vous nous avez dit qu'on ne pouvait le savoiemadmet-
tant, par avance, qu'ils sont des personnes, ptesrant parti
pour eux en conséquence. Or, vous nous dites maimteyu'il
faut décider a l'avance si quelqu'un est un étmaam ante-
rieurement a toute prise de parti ». Il n'y a tiisedans mes
réflexions qu'une apparence momentanée de cirgul&appe-
lons-nous que j'ai indiqué l'existence d'une casaaice fondée
sur la seule observation, par laquelle I'on pagcennaitre » un
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étre humain et le distinguer d'un éléphant de lmmenénaniere
gue nous connaissons les canards et les distinglesngies. Ce
n'est pas une maniére « humaine » de faire commaisgavec un
étre humain. Mais c'est une forme de connaissangghéno-

ménehumain qui peut rendre intelligible et justifiéetmroprise

de parti en faveur de I'existence personnelle déadtres.

La question a poser est donc : selon quels crifgneygdre con-
naissance du phénoméne humain ? Quelle est |'«weaqmea»
humaine, ou le « visage » humain, qui nous invitereéndre
existentiellement parti en faveur d'un étre, es@éeer rencon-
trer en lui une « personne humaine » ? Cette quesé son
tour, ne peut recevoir une réponse aussi simplesgagermes
sont simples. Les phénoménes, en effet, se dépldaars le
temps ; et plus nous scrutons un objet, plus sagrhénalité se
révele a nous. Prenons I'exemple d'une scéene-eimeuke de
Bergman, dande Septieme Sceale héros s'approche d'une
silhouette assise sur un rocher, Iégérement aceroeiplui tape
sur I'épaule. A ce moment, la silhouette tombe p@sant, sa
téte se retourne sous un angle bizarre ; on veitsgs yeux ont
été arrachés, et que ce n'est qu'un cadavre emdeaiécompo-
sition. L'apparence (le phénoméne) était initialetfeumaine
— mais elle s'est rapidement modifiée, de sortd gy'ia plus
la de phénomene humain. Il faut donc donner a rgpiesstion
la forme suivante : a quelle profondeur devons-ralles dans
I'élucidation du phénomeéne, si nous voulons avoie base
suffisante & notre décision de traiter fidelemeautles étres
comme personnes ?

Méme sous cette forme, cependant, la question isaiffalla-
cieuse. Le héros n'avait past de penser qu'il voyait un homme
vivant. Et c'est bien la que réside l'effet-chdcétait parfaite-
ment convenable de taper sur I'épaule du personcageme
I'on fait pour attirer l'attention de quelqu'un dait la sieste. Il
n‘aurait pas été convenable@mtinuer atraiter ce personnage
comme un étre humain en vie. Mais le chevalier tagtas
garanties suffisantes poliaborder ainsi.Et il aurait été con-
traire & toute convenance, et moralement perverse trans-
percer d'une fleche comme une béte de proie :naé&phéno-
ménal lui suggérait qu'il avait affaire a un homere vie. Il
faut donc écarter toute formulation du probléme iqupli-
que l'existence d'univeau de probabilité atteindre pour avoir
la garantied'une rencontre interpersonnelle. Au contrairestc’
immédiatemenyu'une apparence humaine exige de nous la
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réponse d'un engagement personnel. L'apparencespaeét/e-
ler trompeuse : nous reconnaissons alors que nows n
sommes trompés et révoquons notre réponse. Maist -u-

jours face a uwisage humair(a la mise en présence immédiate

d'une humanité) que nous répondons, et non en ptdaa
mesure de preuves.

Considérons le scénario suivant : I'obstétriciempeole cordon
ombilical, l'infirmiére lave le bébé, le pése, pdeles me-
sures nécessaires pour le protéger de toute iofgctt l'en-
veloppe dans un drap pour lui tenir chaud ; lesepts lui
parlent, l'appellent par son nom, tentent d'attsen attention,
apaisent ses pleurs ; c'est alors que le bébé diemsignes de
malaise, et il meurt en quelques minutes. Il éaitc inutile de
lui parler, de l'appeler par son nom, d'attirer sttention : ses
yeux, apres tout, ne voyaient pas, et ses oreillestendaien
pas. Mais au cours des premiers instants, toutlagmbrmal. Et
guand nous disons que les parents avaiagison de le traiter
comme on traite un enfant viable, nous ne recomoagas
simplement de faire le bon choix dans les cas dauteNous

disons que laseulemaniére de répondre a l'apparence humaine

est I'engagement personnel. Il n'y avait audonte possible
avant que n'apparaissent les premiers symptémesaaits ; et
émettre un doute avant qu'ils n'apparaissent aétéitl'oeuvre
d'une mauvaise foi absolue. L'apparence immédiate ehfant
était une garantie suffisante pour que, en cesiprermoments,
I'on reconnaisse en lui une personne humaine (2).

Dire que nous répondrorimmmédiatemenhe veut pas dire
gu'il ne soit pas possible de discerner plus peéuist le visage
et 'apparence de 'homme. Les premiers explorgaguencontrer
des pygmées avaient peut-étre des doutes partegitejustifiés
au sujet de leur appartenance a I'humanité. Mdiswijourd'hui
n‘aurait le droit d'émettre un tel doute. Beaucdigntre nous
pourraient supposer par erreur que quelqu'un est, mtors
gue l'oeil exercé du médecin discerne un cas deacblous
savons déterminer les caractéres génériques dwipiéée hu-
main plus précisément que les générations précésleat identi-
fier certaines apparences, familieres a I'expégesmmmune,
comme appartenant, ou comme n'appartenant pasgaece
phénoméne manifeste de 'homme. Et cela

(2) L'on pourrait peut-étre trouver ici un modétdan lequel penser le «gaspillage»
naturel de vie foetale que sont les avortementstapés.
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est de grande importance, si I'on veut comprenoinentent I'em-
bryon humain sollicite notre attention et notresprde parti.

Les générations antérieures avaient des difficygggfaitement
|égitimes a reconnaitre dans I'enfant, en son stat@yonnaire,
un étre humain, Les discontinuités apparentes fsappantes
et, bien sOr, I'embryon, a I'époque, n'était janadiserve vivant.
D'ou la vieille hypothese d'un «moment de l'anioatk, qui
transformait ce corps étrange et lui donnait viécgra l'arrivée
d'une ame. Ce genre de théorie peut étre compararaziennes
spéculations anthropologiques sur la race bantpidentaient
de démontrer des discontinuités essentielles pppora aux
races caucasiennes... La science a 06té toute \ddepreuve a
de telles discontinuités. De méme, I'embryologieisn@ fait
abandonner lidée d'une discontinuité physiologiqoajeure,
dans le développement de I'homme, entre stade emtmire
et stade foetal. Et d'un autre cété, la génétigmesaen lumiere
une discontinuité majeure, a la conception, lorstpge géno-
types des parents se transforment ou reformentnemouveau
génome, qui représente la personnalité génétigsendie de
lembryon. — Et cela a pour conséquence, non seaémue
I'histoire de I'embryon/fcetus ne peut plus étrecaencomme
incluant un « moment de l'animation », mais enaprél n'est
plus question d'y inclure I'histoire du sperme aetéement a la
conception.

Notre génération ne peut éviter les implicationssde savoir.
Nous savons mieux quel est le visage de I'hommeoes
pouvons en discerner les traits dans lI'embryoméhe dans le
blastocyte et le zygote, pourtant invisibles ail'oe — ce que
nos ancétres ne pouvaient pas. Les spéculationsqdérnes
sur l'animation du foetus n'ont plus aucune valeupmruve (3).
Ce disant, je ne subordonne pasgeacipesde la théologie aux
résultats empiriques de la science. Au contragréais remarquer
que les spéculations théologiques ont toujoursugce point
une intention empirique, egu'il leur manquait seulement des
ressources scientifiques pour atteindre des commigssires.
Dire que ces spéculations pré-modernes ne proynhasitrien ne
veut pas dire non plus qu'elles ne peuvent pas nous

(3) J'y insiste en raison de I'étrange croyancez dertains chrétiens de I'Eglise d'Angle-
terre, selon laquelle cette question pourrait Btgdée sur la simple base de la tradition
chrétienne...
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aider a penser le probleme. Elles ont en fait uaede valeur

critique : elles exposent et réfutent les « pressions philaisop

ques » qui, en leur temps comme aujourd’hui, ei@rtaine
influence apriorique mal venue sur ce qui est dsog du juge-
ment empirique.

RESUMONS La science expérimentale ne prouve pas

gue l'enfant, avant sa naissance, est une personne

humaine : cela ne peut en principe pas étre proNegeis ne

pouvons accepter aucune équation du type « exestpec-

sonnelle = activité cérébrale », ou « = génotypewguelque

autre que soit : ce serait réduire la personnecqaime telle

n'est connue’ que dans l'engagement personnedtra gu'une
fonction de critéeres empiriques observables. Cepatida

science expérimentale clarifie pour nous le contes conti-

nuités et discontinuités objectives, e sorte que nous pou-
vons identifier avec une précision plus grande demmence-

ment » de toute existence individuelle. La biologe nous

révéle évidemment que des commencements puremaogibi

gues — comment pourrait-il en étre autrement ? doptant

nos connaissances sciéntifiques comme raison anffisd'un

respect de I'étre humain, nous ne déclarons pad'existence

personnelle est un fait purement biologique. Nomssnconten-
tons d'explorer les pré-suppositions de la prispalti person-

nelle. Et la seule raison que nous ayons d'en pgdadisque, a
notre premiére rencontre avec I'embryon, est [pasnce biolo-
gique ».

Un des plus forts ingrédients philosophiques dukizdic eni-

vrant qu'est le matérialisme technique est son inégéaliste
des apparences. Il est rituel de se proclamer ép@par rapport
au dualisme «cartésien» du corps et de I'ame, edtipeu de
maux intellectuels qui ne lui aient été attribuéémancipation
en question a pourtant prouvé qu'elle est une kdistacreuse.
Le minimum qu'on pourrait en attendre serait leirdde s'en
tenir a I'homme phenoménal, ou empirique. Cela iguopgkait

gue nous cessions de traiter les manifestationgocelles de
notre humanité, ses structures génétiques et pogsjaes,
comme si nous les avions totalement comprises 'étrgy ait

rien dedans. Cela impliquerait que nous cessionsraledir des
oppositions spécieuses entre une conception «peakste » et
une conception «biologiste» de I'étre humain.
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A nouveau : qui est une personne?

Il est vrai, nous l'avons souligné, que la persdmmaaine ré-
siste a toute analyse qui prétende en rendre coaxteusti-
vement, et qu'elle a ses racines dans le mysteveadgion dans
lequel Dieu nous confere l'existence en nous appelar notre
nom. Mais cet événement de vocation n'est retransmidirect
par aucune radio, ni télévision. Nous connaissdastre
personne dans les manifestations qui nous dévosemt
étre, et nous ne reconnaissons qu'il est plusaggerhme de ses
manifestations qu'en nous intéressant sérieuseraanpréa-
lable, & ce que l'apparence révele. Le samaritaintna qu'il
était le prochain du juif. Il fut le seul voyagesur cette route a
faire confiance a ce que ses yeux lui enseignaier@uand il le
vit, il eut compassion de lui ».

Oliver ODONOVAN

Traduit de I'anglais par Jeafwes Lacoste.
Le texte original, « Again : Who is a Person ?»a&paraitre dans J.HChanner (éd.),
Abortion and the Sanctity of Life, Exetent€rnoster Press.

Oliver O'Donovan, né en 1945, marié, un enfantdesua Oxford et Prince-
ton. Prétre de I'Eglise anglicane en 1973. Actuslet Regius Professor de
théologie morale et pastorale et chanoine de Chistrch a Oxford. Parmi
ses publications The Problem of Self-Love in Saint Augustine, Yale U.P.,
1980 ; Begotten or Made ? Oxford U.P., 1984 Resurrection and Moral
Order, LV.P., 1986.
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Gérard CHOLVY

Du Dieu terrible
au Dieu d'amour

une évolution
dans la sensibilite religieuse

NUL doute qu'il ne soit aujourd'hui possible de fairsy&
des milliers de témoins attestant de la croyancd®su
justicier, maitre de la nature. Le Forézien AnVial se
souvient de «orage chatiment de Dieu » : « Beaucoup d'habi-
tants de mon paysers 1938croient en Dieu et le craignent... Il
s'agit d'apaiser son courroux. Il faut aussi s'arger pour ne
pas lui déplaire, sinon on risque a tout instant déchai-
ner sa vengeance. Ont-ils quelque idée d'un Diey dan Dieu
gui n'est qu'amour... rien n'est moins s{ba foi d'un pay-
san, 1967).

Serait-il vrai que le « christianisme de la pedutxcanstitué le
soubassement des croyances religieuses, la mutatice fai-
sant qu'avec la spiritualité de I'Action catholicqi& L'immense
intérét suscité par la J.A.C. tient a ce qu'ellaisdaisait dépas-
ser cette craintexA. Vial). Ne faut-il pas préter devantage at-
tention a ce qui change tout au long du XIXiécle,
c'est-a-dire avant les mutations contemporaines ?

1. La continuité d'une tradition:
le Dieu vengeur

L'intervention immeédiate de Dieu dans le coursadeie hu-
maine ou dans la nature parait relever de |'expégieo-
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rante dans toutes 'les communautés de croyants. lewen in-
terprétent les signes sont nombreux : ils montgune «le
doigt de Dieu est lafdigitus Dei est hic)Qu'il s'agisse du
malheur individuel ou du cataclysme qui frappe ookectivité
— et la nation entiére quand éclate la guerre —é&tion est
souvent celle que traduit cette vieille chansonuampte «
Nous voyons le ciel irrité par les orages qu'il at.f Et tren-
blements de terre... Faut s'assembler tous de beur @t dire nos
prieres ». Sécheresse ou inondation, choléra ou phylloxéra pro
voquent l'intervention de priéres publiques dess@ im-
plorer la clémence divine. Alors se produisent desuve-
ments de réveil religieux dont les ondes parviehideatteindre
ceux que lindifférence maintenait a I'écart d'pmatique régu-
liere. Il s'agit la des réactions spontanées dhatigiosité qui
déborde tres largement la révélation judéo-chrééerdans le
cadre de laquelle elles continuent cependant devérdeur plus
commune expression.

La religion enseignée aux fideles, particulierememtie 1800
et 1840 met l'accent sur un Dieu terrible aux matdhde vengeur
de tous les crimes. Livres de priére, cantiqueiglipation, entre-
tiennent dans une religion sévére qui détournadeefuentation
des sacrements.

Lors des missions — ou des campagnes d'évangeéliseiiez
les protestants — le prédicateur veut attirer laefa I'église ou
au temple et utilise pour cela des moyens qui akgopent a la
provocation. Il faut commencer par frapper de gsaodups en
annoncant des «vérités terribles ». Sur les 25 seBons d'une
mission de trois semaines, une moitié leur sonsaomés. Puis
viennent les «vérités consolantes » et les «dewirshrétien ».
Le Salut, le péché, la mort, I'existence de l'ertepetit nombre
des élus, le jugement dernier, des prédicateuls,Jean-Marie
Vianney, en font leurs armes de prédilection.

Mais en cela, rien d'original. Si les conscienoast $ouscu-
lées, c'est davantage par la conviction qui anienenission-
naire que par l'originalité des propos. C'est kdifion des
siecles précédents qui est reprise. Celle de ViderPaul : de
n‘avais partout qu'une seule prédication que jarais en mille
maniéres, c'était la crainte de Dieu » .

Mais la mission est un temps fort qui ne revient que rare-
ment. Aussi bien, I'appel a la crainte comme ppadi'éduca-
tion est alors profondément enraciné dans la péglagmopu-
laire. André Vil nous dit que les missionnaires qui viennent
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précher dans son village du Foreercvertu du principe que la
peur est le commencement de la sagesse... s'appligufaire
peur. Et c'est le sermon classique sur les fingiéess, mort e
Jugement. xEncore ne faudrait-il pas oublier qu'a la crainés d
étres surnaturels les Eglises ont taché de sulastducrainte de
Dieu : «Beatus vir qui timet Dominum » (Psaume 1Ft)dis-
tinguer entre la crainte servile et la craintealdi celle du fils qui
sait que son pére l'aime.

Plus récemment l'attention a été opportunémentatsur le
contenu des catéchismes faits aux enfants et suetrites de
premiére communion. Cette étude conduit Elisabethnfain a
distinguer la stratégie qui consiste a retournepdeheur, de
celle qui vise, & gagner le cceur des enfants. betiques de
crainte qui sont chantés, sont tous recopiés dullX\éiecle,
I'innovation est ailleurs. ¥mpossible de nier I'affection, la dou-
ceur, l'ardeur d'amour de tant de cantiques suudleristie...
surtout pour la premiere communion ».

Il ne faut pas oublier cette distinction des genEke n'invite
pas pour autant a négliger I'évolution qui a contks Eglises
chrétiennes, mais aussi des influences extéricur@sprimer
avec plus de force des orientations christocergsqu

2. Le Dieu amour ou la redécouverte
de Jesus- Christ

Ce qui, sans nul doute, majore durant le premiet®)iécle
le p6le théocentriqgue du Christianisme, c'est l@angaissance
relative dans laguelle élites et peuples semblenirtJé-
sus-Christ. D'une part, il serait « le grand ouldléla preé-
dication» dans le droit fil d'une religion qui $'éignée de la
révélation ; d'autre part, plus que le créateur erfendu avec
le Dieu de la nature —, il a été victime du recalla foi connue,
transmise par les différents canaux de la catécwdésiale.

On trouve dans ledMémoiresdu Comtois J.-F. Simon
Pinard — elles concernent les années 1825-183& péliple
rural — 40 mentions de Dieu, 5 de la Providencde2a Divi-
nité, 1 du Trés Haut, 1 de I'Eternel, aucune desi€rist. Ce
témoignage serait exemplaire

La redécouverte de Jésus-Christ se fit en partidedors des
Eglises. Vers 1840,J¢sus-Christ est tenu en grande estime par
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tous les démocrates. L'hommage au Christianisrast.bien un
des caractéres de l'esprit humanitaire(Baul Bénichou). La-
mennais y a contribué. Mais on n‘aura garde de nmédtre le
réle joué par les traditions scolaires : chrissatibpn et alphabé-
tisation sont alors étroitement liées. C'est tiiateur qu'il re-
vient de faire réciter la lettre du catéchisme (hiizot, 1833).
Parmi les ouvrages les plus répandus par le reaikecole,
peu d'entre eux qui aient connu le succés que nérddmita-
tion de Jésus-Christ, eparticulier dans les milieux populaires
gui ont acces a la lecture.

Chez les catholiques la dévotion a la croix, leteculu Sa-
cré-Ceoeur contribuent & nourrir un courant de podié rap-
proche du Christ. A partir de 1861, Messager du Cceur de
Jésusdonne d'Apostolat de la Prieraedu Jésuite Henri Ramiere
un rayonnement considérable. Vers 1880, des cestala mil-
liers de familles francaises ont pu redécouvrirsiaime piété
mieux enracinée dans l'amour et la reconnaissancerse Jé-
sus-Christ.

Redécouvrir Jésus-Christ, c'est s'unir a lui denglharistie. En
1829, Philippe Gerbet situe l'eucharistie au coewr clris-
tianisme. Il recommande la communion fréquenteostribue
au refoulement dans la piété des sentiments deutelen 1832,
Gousset pose la question clef : les sacrementsilsombe ré-
compense ou la voie d'une régénération morale h Aeune
homme de 18 ans, Adolphe Amouroux, qui lui faigsitt de
ses lectures, le Pére Emmanuel d'Alzork—fondateur des As-
somptionnistes — répond : @ontinuez... les lectures comme
celles que vous me citez. Seulement, je vous aygigaime
peu le genre désespérant de Massillon : c'est unrhe qui
vous damne a force de vous menacer de l'enfere€ktpensée
du salut et de I'éternité est bien propre a faiéfiéchir, maisa
coOté de la justice de Dieu, je pense qu'il faujdors parler de
sa bonté... Il y a dans un sentiment de confiaiiedefquelque
chose qui touche plus le coeur de DidiNimes, 4 décembre
1852). «Un seul sentiment d'amour vaut mieux que 10 000 sen
timents de crainte »écrit-il & Madame de Malbosc. Cette orien-
tation est en tous points semblable a celle d'utoifve Che-
vrier a Lyon a la méme époque (1852/ 53)Jase encore vous
dire que notre salut est facile... Pour elles Jansénistef)ieu
est toujours un juge terrible qui ne veut que punuésolante
doctrine qui ruine tout le fondement de l'espéraeteae fait de
Dieu qu'un étre cruel qui damne et sauve les honsles se
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caprices. Erreur de s'attacher, mes freres, a letuee de ces
livres qui ne parlent que d'enfer..

La redécouverte de Jésus-Christ n'est pas le daitsduls ca-
tholiques: Le mouvement du Réveil y a beaucouprdmund au
sein des Eglises Réformées. Le journal de la MdiégpsEne
Louise Castelnau montre a la fois la déception getit groupe
de femmes devant la vie chrétienne que leur propdss pas-
teurs : «Vie séche, aride, sans consolation, sans amoon..
parle, on dit, mais on ne sent rien; et I'enthousiasme que
souleve le passage des pasteurs Malan et Mono84n [ pre-

mier leur dit que «oir en Dieu le plus tendre des péres est toute

la vie chrétienne. Ce sentiment une fois formeé dansoeur,
tout le reste en découle Rans le protestantisme évangélique
vers 1870, le culte avec Sainte Céne tous les seossibstitue aux
guatre communions de tradition.

Communier frequemment, aimer Dieu en Jésus-Chribkty:
avait la un infléchissement marqué des attitudesopales anté-
rieures. On ne peut exclure qu'il n'y ait eu dap#te vo-
lonté de rétablir un équilibre entre le théocentdaset le christo-
centrisme, le souci de rejoindre une élite intéllette qui se dé-
tournait d'un Diel tout puissant, en lui annoncdineéctement
Jésus-Christ.

Cette évolution (dont il faudrait mieux saisir leemninemengy
travers la prédication ordinaire, les mandemeaets,dstructions,
les missions, les manuels de piété, les cantiguas, aussi I'espace
et les milieux sociaux) est indubitable. Vers 1900, trouve
certes des références au Dieu redoutable, mags ple@issent ne
plus traduire que des combats d'arriere-garde.ulausgocabu-
laire populaire qui, ayant adopté le Bon Dieu, aevignt plus a
dissocier 'adjectif du nom.

On trouverait une position moyenne, tributaire #la du ro-
mantisme humanitaire et de I'évolution interne &&glises,
dans le célebreMinuit, chrétiens, composé en 1847 a
Roque-maure (Gard), un cantigue capable de touahker
fois les sensibilités populaires — et bien au-diga pratiquants
réguliers et de larges fractions de la bourgeoidésus
y vieni « apaiser de son pére le courroux i est le redempteur
des inégalités ; il invite a la fraternité humaiau-dela de
I'emphase, l'auteur n'est-il pas parvenu a rej@riimage
gue beaucoup de Francais commencaient a se fade feront
de Jésus ?
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3. Un modeéle qui s'impose avec peine

Mais mettre l'accent sur 'Amour suscite des coairges par-
mi les clercs, et rencontre des résistances pasriideles. Une
évolution qui pose bien des questions a I'historien

Théologien catholique dont le poids fut décisif sida bascu-
lement des attitudes pastorales au sein du cléiphonse de
Liguori est l'auteur dé°ratique de l'amour envers Jésus-Christ
tirée des paroles de saint Paybjusieurs fois réédité au
XIX € siecle. Mais la pénétration de ses idées ne fitapasi ra-
pide gu'on a pu le penser. En usage dans les désiniaThéo-
logie de Bailly (mise a I'Index le 7 décembre 1852) nseseede
mettre en garde contre les « absolutions précipitealonc dis-
suade de la communion fréquente et continue dierides pen-
sées vers l'idée de la communion-récompense. Aut aib XX
siécle, l'absolution différée est encore pratigoerante dans
guelgues diocéses.

Dans les rangs du clergé, il existe des pesantparsdela
méme la défense des traditions gallicanes. Lesegr@rdonnés
dans la premiére moitié du XPéiécle sont peu prépar@snno-
ver. Par ailleurs, l'ultramontanisme revét un aspegpuliste qui
n'invite pas a affronter les traditions populaif@armi ces tradi-
tions, il y a lI'association inextricable entre ledde la nature et
le christianisme : une religion populaire d'autameux as-
sumée que les croyances les plus étrangeres atiarhigsme (fées,
revenants, sorcellerie) subissent un incontestablé

Au-dela de linfluence des clercs, il faut donc smnque le
passage du Dieu redoutable au Dieu d'amour seehaues ré-
sistances populaires. L'exemple de la communioquééte I'at-
teste indirectement. Comme I'exprime fort biendeéade Charols
(Drédme) en 1843: ©ans nos villages, un pareil usage devien-
drait un prétexte de critique et contre le curécentre la per-
sonne qui communierait, a moins qu'elle ne fit &wancée en
age ».Aussi la pénétration fut-elle lente, voire méme gjua
inexistante en certaines régions rurales vers ¥E&ore. Pour
autant, elle n'en fut pas moins réelle... Une nii@oféminine le
plus souvent, urbaine plus que rurale, bourgedise gque popu-
laire donna la premiere I'exemple. Méme dans lgs pachré-
tienté, il fallut du temps pour decider le grand nombre.doan-
munion aux grandes fétes, puis la communion melesuent
précédé la communion hebdomadaire, voire, pour quel
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ques-uns, la communion quotidienne. Dans cetteuéuoal les
congrégations de Jeunes Filles, les Cercles d€ LA, ont
joué un réle important, souvent oublié. L'évolutides menta-
tés appartient au temps long de I'histoire.

La communion fréquente entretient une familiarigspec-
tueuse avec Jésus-Christ, elle rapproche de Dien,eu qui
parle a 'nomme, qui I'aime. Il est assez natutel i mouve-
ment ait été d'abord accessible a une élite spilgtuDans son
journal, Eugénie de Guérin marque encore une liésita«On
peut tout demander a Dieu, le bon DielChez la Comtesse de
Ségur le Bon Dieu fait partie du vocabulaire ordiaades
enfants :

— Camille : «mais comment osait-ell&leannetterller a
I'église et au catéchisme ? Comment ne craignbatgs que k
bon Dieu ne la punit de sa méchancetél®s Vacances).

C'est bien sar a tort qu'on verrait la une contcéidn
apparente. Bonté n'est pas faiblesse. Comme leiir@\popu-
laire le répete : « Qui aime bien, chatie bien €'est aimer veé-
ritablement quelqu'un que de le reprendre de setefa»(Littré
et Beaujean,Dictionnaire de la langue francaisdiachette,
1900).

Ceux que cette évolution contrariait n‘ont pas édelr sen-
timent. En témoigne cette réflexion vers 1855 d8deur Rosa-
lie, née dans le Pays de Gex en 1783:ai été élevée dans la
crainte de Dieu, et non dans la dévotion a I'eaulder d'oran-
ger, comme tant de gens aujourd’huiDans sesComédies et
Proverbesla Comtesse de Ségur met dans la bouche de Madame
d'Embrun ces réflexions ameresD& mon temps, k respect était
la premiére des sciences !... Mais c'est ridiculeonvenant,
impertinent d'aimer ceux qu'on doit craindre etpester. A pré-
sent, on veut aimer tout le monde, jusqu'au Boru Di€e n'est
pas la crainte qu'on inculque aux enfants, c'esnhbur I... Or
craint Dieu et son souverain, on respecte ses parédn aime
ses enfants, ses égaux, son chien, son chat. »

Mais I'évolution est moins rapide et moins générale édieun
populaire et particulierement dans les régions agsgnnerie,
partout ou l'autorité paternelle — en partie liékaatarcie éco-
nomigue — continue d'affirmer une prééminence iculiée ;
partout ou I'hostilité de la nature reste omnipnése partout ou
la scolarisation n'exerce qu'une influence supetfee A ces
facteurs externes, il faut ajouter les obstaclésvgunent d'une
emprise plus faible des clercs et d'une christaius peu
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profonde. Quand 'l'ensemble de ces facteurs saigaemnt, le
théocentrisme a d'autant plus de chances de rdstamant,
limage d'un Dieu terrible de prévaloir. Ainsi, avdes nuances,
en Bourbonnais, Limousin ou Périgord... Quel maillexem-
ple que celui du Pére Tiennon : né en 1823 datigelAl appar-
tient a un peuple de métayers, pauvre, mal alpisghénal caté-
chisé, fréquentant peu la messe dans une régitradigon an-
ticléricale. Il se méfie «es curés et de leurs histoires » : o
Paradis, nfer, confessions et jours maigres Son credo
repose sur la ferme croyance &existence d'un Etre Supérieur
qui, dirigeant tout, réglait le cours des saisoneus envoyait le
soleil et la pluie... Je m'efforcais de complaireé maitre des
éléments qui tient entre ses mains une bonne marnod inté-
réts» (La Vie d'une simpl&902).

Sans étre en rupture radicale avec ces représergtata pay-
sannerie pauvre des chrétientés (Bretagne, RouelPgys Bas-
que...) a mieux répondu aux sollicitations desocdeAu début
du XX° siécle, les fortes minorités qui participent assazia-
tions de jeunesse, en patrticulier, aux CerclesCdF-., prépa-
rent une évolution spirituelle qui s'affirmera avacl.A.C. pour
le monde rural.A fortiori cela est-il encore plus vrai en
Franche-Comté, dans I'Artois, les Flandres ou diéds la ou le
clergé peut compter sur une élite populaire nongze mieux
formée.

TO UTES ces remargues sont pour partie des hypotheses de
travail. Elles demandent a étre affinées. Il semble
acquis que le lent, mais incontestable recul deelgjio-

sité naturelle, d'abord au sein des élites socédleles citadins, a
entrainé le recul paralléle de limage du Dieu utalale.

L'image du Dieu bon s'est imposée peu a peu evdalwu-
laire catholique, il faut le souligner, a fait uartsparticulier au
Bon Dieu.

Il est donc inexact de croire qu'a la fin du X&{ecle, le chris-
tianisme de la peur est encore la religion des @sadé n'est
gu'une des composantes de celle-ci dans des pr®odui va-
rient selon les milieux, les lieux et les personnes

Jésus-Christ est mieux connu par le catéchismenthetient
une spiritualité qui ne concerne pas seulementetts groupes.

Le Bon Dieu passa a son tour, compromis dans ledio-
series. Jésus lui-méme, trop associé au Petit,Jéfardilisant,
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traversa une crise de reconnaissance. C'est laiafiié des org-
nisations, puis des mouvements qui contribua ap#édémage d
Dieu et celle du Christ. Ces réflexions invitemtistaien a ¢
prudence dans un domaine ou généraliser est thffi¢iinvite la
fortune du concept @échristianisé »¢confondu trop souvent av
« détaché des observances » et/ ou « anticléri&lisi, il faut s
défier du discours des clercs.

« Marx reproche a la religion d'aliéner I'homme, c'estize
de contribuer a le rendre esclave. Ce peut étré drae religiot
dont le Dieu ne serait qu'indifférence ou fatalioé, méme d'ui
religion dont le Dieu ne serait que justieengeresse. 1
réflexion ne l'admettra pas d'une religion dontDéeu es
amour » (P. FestugiéreL'enfant d'Agrigentel.e Cerf, 1941
Dans quelle mesure cette dimension de l'amour s8aifelle
aux chrétiens ? Dans une plus large mesure, same,dqie
bien des sources historiques ne permettent dadie sa I'histo-
rien est pris au pieége des sources — car I'amopiukevrai n'g-
partient-il pas le plus souvent a la catégorie cl-dit ?

Gérard CHOLVY

Gérard Cholvy, né en 1932. Professeur d'histoirdernporaine a l'université

Paul Valéry — Montpellier Ill. A publié notammengén collaboration avec

Yves-Marie Hilaire, uneHistoire religieuse de la France contemporaine,

tomel, 1800-1880, Bibliothéque historique Privat, 1985.

126

déja parus

1. Hans-Urs von BALTHASAR : CATHOLIQUE
2. Jean DANIELOU : CONTEMPLATION, CROISSANCE DE L'EGLISE
3. Joseph RATZINGER : LE DIEU DE JESUS-CHRIST
4. Dirigé par Claude BRUAIRE : LA CONFESSION DE LA FOI

5. Pierre VAN BREEMEN, s,j. : COMME LE PAIN ROMPU

6. Paule-Elisabeth LABAT, o.s.b.: PRESENCES DE DIEU

7. Karol WOJTYLA : LE SIGNE DE CONTRADICTION )
8. André MANARANCHE, s. j.: LES RAISONS DE L'ESPE-
RANCE

9. Joseph RATZINGER : LA MORT ET LAU-DELA

10.  Clude BRUAIRE : POUR LA METAPHYSIQUE

11, Faits etcocuments : LE DOSSIERKUNG

12, Henri de LUBAC, s. j.: PETITE CATECHESE SUR NA-
TURE ET GRACE

13. Hans-Urs von BALTHASAR : NOUVEAUX POINTS DE
REPERE

14.  Collaborateurs de COMMUNIO : L'EUCHARISTIE

15. Dirigé par Claude BRUAIRE : LA MORALE, SAGESSE
ET SALUT

16.  Marguerite LENA : L'ESPRIT DE L'EDUCATION

17.  Claude DAGENS : LE MAITRE DE LIMPOSSIBLE

18, Jean-Luc MARION : DIEU SANS L'EETRE ,

19. André MANARANCHE, s.j. : POUR NOUS LES HOMMES
LA REDEMPTION
FAYARD chez votre libraire
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Huit cents ans de vie dominicaine ﬁ)

Fin 2016, les Dominicains fé-
teront leurs huit cents ans.
Le 22 décembre 1216 en effet le
pape Honorius III confirmait
définitivement le projet mission-
naire de saint Dominique, en
lui donnant une extension uni-
verselle. Ce projet missionnaire,
saint Dominique l'avait congu a
partir de sa propre expérience
apostolique. Dans un premier
temps, il avait d& affronter I'hé-
résie cathare qui infestait alors
toute une partie de 'Europe et
notamment le midi de la France,
et il avait compris que le meilleur
reméde pour prévenir |'héré-

sie était la formation doctrinale
des chrétiens. Dominique sétait
ensuite aventuré aux frontiéres
de la chrétienté, en Europe du
Nord, ot il y avait découvert
des peuples qui n'avaient pas en-
core été évangélisés et, jusqua sa
mort, il révera de partir les évan-

éliser. LOrdre qu'il présentait &
%a confirmation pontificale de-
vait donc répondre 4 une double
requéte : lévangélisation per-
manente des chrétiens et la pre-
miére évangélisation des paiens.
Pendant huit cents ans, les
Fréres Précheurs ont cherché a
répondre i cette double exigence.

Le premier institut missionnaire de I'Eglise catholique

Cette nouvelle fondation do-
tait en méme temps 'Eglise ca-
tholique de son premier institut
spécifiquement  missionnaire.
Auparavant de grands moines,
comme saint Boniface (673-754)
en Germanie ou saint Anschaire
(801-865) en  Scandinavie,
avaient été dlexcellents évangé-
lisateurs, mais évangélisation
nest normalement pas compa-
tible avec les exigences de la vie
monastique. LOrdre qua congu
saint Dominique au contraire est
sous tous ses aspects organisé
pour la mission. On n'y accepte

que des candidats préts 4 évan-
géliser jusquau don total de leur
vie, la formation spirituelle et
intellectuelle est orientée vers la
mission, la vie quotidienne des
couvents est régulée par ]a méme
exigence, les chapitres 2 tous les
échelons — conventuel, provin-
cial ou général — sont des lieux
de recherche, de proposition, de
décision et de vérification en vue
d'un engagement missionnaire
plus efficace.

Lorsque saint Dominique
meurt le 6 aofit 1221, ]'Ordre a a

Dierre
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peine quatre ans d'existence, mais
il ne connait pas d’hésitation sur
la route A suivre : son propos
est bien inscrit dans le droit de
I'Eglise et, grice 4 la révision per-
manente des Chapitres généraux

alors annuels, les Constitutions
sont bien adaptées aux appels
apostoliques, tant et si bien que
I'Ordre va vivre au moins un
siecle de Iélan fondateur.

Huit cents ans aprés

Au cours de sa longue histoire,
I'Ordre a connu de nombreuses
épreuves qui lont conduit plu-
sieurs fois 2 un véritable redé-
part, mais il na rien perdu de sa
vitalité premiére. Certes il est
moins nombreux qua la fin du
x111° siécle, bien queenraciné dans
de plus nombreux pays. En 2012,
il comptait 5 936 gréres, dont
345 fréres coopérateurs, 4 430
prétres, 18 diacres permanents,
899 fréres étudiants, 208 novices
et 36 évéques (dont 3 cardinaux).
Un frére sur six était alors en
formation initiale, répartis dans
toutes les régions de I'Ordre. Les
provinces francaises bénéficient
actuellement dentrées régu-

lieres, bien que peu nombreuses,
qui leur permettent de pouvoir
compter sur lapport des der-
niéres générations pour la gou-
vernance, la formation initiale
et les engagements traditionnels
de I'Ordre (professorat, éditions,
médias...)

LOrdre, comme I'Eglise depuis
Vatican II, est moins européen
et plus international. Dans les
Chapitres généraux, ce nest plus
I'Europe qui donne le ton. Sur
la cinquantaine de provinces et
de vice-provinces que compte
I'Ordre, les derniéres nées sont
en Afrique, en Inde et au Pakis-
tan.

Appelé a étre dominicain aujourd hui

Le nombre des fréres en for-
mation initiale est un réel mo-
tif d'action de grice. Qulest-ce
qui provoque 2 I'heure actuelle
un jeune Francais 3 frapper a
la porte de I'Ordre? Lappel de
Dieu certes, mais il passe en
général par des médiations hu-
maines et notamment par la ren-
contre avec un couvent domini-
cain. Je suis rentré dans 'Ordre il
y aura .bienté.t soixante ans parce
que jai vu vivre un couvent do-
minicain et que j'y ai lu la vie de

saint Dominique par le Pére La-
cordaire.

Nos couvents depuis les ori-
gines sont établis dans des villes.
Ils ont tous une église ouverte au
public ot la communauté célebre
chaque jour la messe et la liturgie
des heures. Entre les personnes
qui fréquentent le couvent et la
communauté se créent des rela-
tions qui peuvent conduire cet-
tains a adhérer a la famille domi-
nicaine 3 travers le Tiers-Ordre
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ou a collaborer a lapostolat du
Rosaire.

Lorigine du Tiers-Ordre re-
monte 3 1285 et lapostolat du
Rosaire fut organisé par le bien-
heureux Alain de la Roche au
xv* siécle. La régle primitive du
Tiers-Ordre dominicain insiste
sur la formation doctrinale et
apostolique de ses membres.
Lapostolat du Rosaire vise da-
vantage les couches populaires,
surtout avec les Equipes du Ro-
saire. Le Tiers—OrclEe comme
lapostolat du Rosaire sont au-
jourd'hui des lieux de prédica-
tion qui sajoutent 3 la prédi-
cation habituelle dans I}zéglise
conventuelle.

En fonction de I'dge des fréres,
de leur engagement apostolique
et de la situation géographique
du couvent, des jeunes peuvent
faire partie de sa * clientele ;
cest le cas des étudiants et des
groupes spontanés qui peuvent
naitre du rayonnement person-
nel d'un frére.

Cet apostolat informel aupreés
des jeunes est trés important

de nos jours, alors quil est si
difficile de les rejoindre par les
moyens traditionnels. D’ailleurs
plusieurs aumoneries détudiants
sappuient sur un couvent.

D’aucuns ne manqueront pas
de souligner que, ce faisant, le
couvent fait concurrence 2 la pa-
roisse. Ce reproche a été adressé
des leur origine aux couvents de
mendiants établis dans les villes
et, 4 certaines époques, les do-
minicains étaient interdits de
prédication en dehors de leur
église conventuelle. De grice, 4
une époque ot la déchristianisa-
tion est galopante et la nouvelle
évangélisation difficile & mettre
en route, ne nous perdons pas
dans ce genre de querelles et tra-
vaillons plutét dans la confiance
mutuelle, nous réjouissant des
succes des autres.

Lorsque le couvent est vivant,
soutenu par un riche réseau
de relations apostoliques et les
ministéres plus personnels des
fréres, il permet la naissance de
vocations 2 la vie dominicaine,

Comment devient-on dominicain aujourd'hui?

Quand il y a chaque année des
novices en nombre suffisant, la
Province choisit un de ses cou-
vents pour y établir son novi-
ciat. La formation des novices
est confiée au maitre des novices
désigné par le Chapitre provin-
cial lui-méme, mais le maitre
des novices forme les fréres avec

la communauté des profées qui,
par son témoignage et ses enga-
gements divers, d%)it refléter au
mieux la réalité de la vie domini-
caine, Bien sfir les fréres novices
ont des temps de formation spé-
cifique ; ils apprennent 2 lire la

Sainte Ecriture, a faire oraison, 2
découvrir I'Eglise et son histoire,

Pierre
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3 connaitre 1'Ordre dans son
passé et son présent et, par 13, 2
imaginer ce quils pourront faire
plus tard. Bien siir, la connais-
sance intime de la personne du
fondateur est trés importante en
laffaire et nous bénéficions de
nos jours dinstruments de pre-
miére main pour connaitre la
personnalité de saint Dominique.
La connaissance de ['histoire pro-
prement missionnaire de I'Ordre
peut étre pour un jeune frére trés
stimulante : lévangélisation de
IAmérique latine au xvr° siécle
est un grand moment de l'his-
toire des missions. Précheurs et
conquistadors ont débarqué des
mémes bateaux, mais les premiers
surent éviter les confusions entre
colonisation et évangélisation :
on se posait alors beaucoup de
questions, on croyait découvrir
les Indes, on se demandait com-
ment se comporter avec ceux que
Jon appelait les Indiens, allait-on
en faire des chrétiens? Des les
premiéres années de la mission
de Saint-Domingue (1510), le
dominicain Antonio de Monte-
sinos prend courageusement le
parti de ces Indiens contre les
colons, suscitant parmi eux une
violente opposition, mais dau-
cuns lécoutérent, par exemple
ce Barthélemy de Las Casas qui
devint prétre, avant dentrer dans
I'Ordre en 1523. Il va dés lors mi-
liter de longues années en faveur
des Indiens, soutenu dans son
combat par des théologiens de re-
nom, comme a Salamanque les-
pagnol Francois de Vitoria. Clest
un signe trés positif de la vitalité
missionnaire de cette époque que

ces relations permanentes entre
missionnaires dAmérique et
théologiens de la Péninsule. Clest
1a I'une des plus belles pages de
lengagement de I'Ordre dans le
combat pour la justice lié a lan-
nonce de 'Evangile.

Bien dautres aspects de cette
histoire missionnaire seraient 3
relever, [étude des langues et des
coutumes indigénes, la rédaction
de catéchismes.

La part que 1'Ordre prit & par-
tir de 1579 A lévangélisation de
divers pays dAsie %Philippines,
Japon, Chine et Vietnam) et qui
lui valut de nombreux martyrs ne
peut que stimuler la générosité
d’'un jeune frére 2 se donner tota-
lement 4 lannonce de I'Evangile
fut-ce au prix de sa vie.

Lhistoire de I'Ordre cest aus-
si celle de ses trés nombreux
saints, non seulement martyrs,
mais dans la condition ordinaire
de la vie dominicaine. Cest ainsi
que 'Ordre a offert au continent
américain ses premiers saints, La
ville de Lima s’honore davoir eu
a la méme époque saint Martin
de Porres (1579-1639), mulatre,
convers au couvent du Saint-Ro-
saire, sainte Rose (1586-1617),
tertiaire et recluse dans le jardin
de ses parents, saint Jean Macias
(1585-1645), jeune colon espa-
gnol devenu convers dans lautre
couvent de la ville, Sainte Ma-
rie-Madeleine. Les deux fréres, de
leur loge de portier, déployérent
une intense activité caritative en
faveur des malades et des pauvres.
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Formation intellectuelle et apostolique

Dés les origines, 'Ordre a eu
le souci dorganiser les études
institutionnelles de ses jeunes
profés, persuadé quelles prépa-
raient de bons évangélisateurs.
Dans un passé récent, les études
dominicaines duraient quelque
sept années, plus des années de
spécialisation sil'on devait ensei-
gner. De nos jours, compte tenu
de I4ge des candidats et d'une
meilleure organisation, elles sont
un peu moins Iongues et, méme
si 'Ordre se réserve au moins en
partie la formation intellectuelle
de ses membres, elles nont plus
lieu dans un couvent dit détudes
composé de professeurs et détu-
diants, mais dans un couvent de
plein exercice proche d'une facul-
té de philosophie et de théologie.
Cela veut dire que, pendant leurs
études, les fréres ne seront pas
coupés de la vie apostolique d'un
couvent et pourront dans une
certaine mesure y participer. Ce
que lon sait moins cest limpor-
tance que 'Ordre a accordée dés
les origines 4 Iétude des langues :
hébreu, grec et latin, cela va de
soi, mais aussi langues orientales
comme l'arabe.

Les premiers Chapitres géné-
raux et les premiers successeurs
de saint Dominique insistent
sur la nécessité de connaitre
['arabe, de connaitre ['histoire et
la théologie de lislam : rien de
comparable avec lenthousiasme
naif des premiers martyrs fran-
ciscains du Maroc! LOrdre
ouvre donc des écoles pour ap-

prendre larabe et la théologie
musulmane et ne craint pas de
faire appel pour cela A des pro-
fesseurs musulmans. Saint Ray-
mond de Penyafort, maitre de
I'Ordre de 1238 4 1240, donne a
cet effort une impulsion considé-
rable, en ouvrant des écoles pour
préparer les fréres et encourage
saint Thomas d’Aquin a rédiger
son Contra Gentiles, véritable
uide pour le dialogue interre-
igieux de Iépoque. Plusieurs de
nos fréres se sont illustrés dans
cette approche réfléchie et com-
préhensive de lislam. Auteur
d'une initiation qui sera la meil-
leure jusqu?a la fin du Moyen
Age, Riccoldo de Montrecroce
partira ensuite 3 Bagdad pour
vivre plusieurs années parmi
les musulmans. Les travaux de
I'Espagnol Raymond Martin (+
vers 1285) étonnent encore les
savants modernes par leur pro-
digieuse érudition. Louvrage de
Guillaume de Tripoli sur les mu-
sulmans et Mahomet (1273) est
remarquable par sa sérénité, son
objectivité et son effort de com-
préhension. Ces fréres sont les
grands ainés des dominicains du
Caire qui, 4 travers I'Institut Do-
minicain d’Etudes Orientales,
poursuivent aujourd’hui leur
travail dans le méme esprit et
avec la méme compétence. Alors
que le dialogue islamo-chrétien
est devenu prioritaire en Eu-
rope occidentale, il y a 13, pour
les jeunes générations domini-
caines, matiere A réflexion.
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Membres dun couvent de
plein exercice, les fréres étu-
diants peuvent bénéficier des
recherches et des efforts apos-
toliques de la communauté Eien
nécessaires pour entrer dans
la nouvelle évangélisation. Au
lendemain de la période plutode
féconde pour l'apostolat domi-
nicain qui va de la restauration
lacordairienne 4 Vatican II, il
est indispensable de trouver de
nouveaux lieux de prédication,
de repenser lutilisation des
médias anciens et nouveaux, de
redonner un nouveau souffle a
Iédition religieuse. La nouvelle
génération dominicaine doit se
préparer, dés le temps de forma-
tion, a relever ce déf1.

Dés leur restauration au len-
demain de la révolution, les
trois provinces francaises ont
eu des engagements hors de
France. En 1856, la province de
France héritera de la Mission de
Mossoul initiée en 1750 avec les
fréres italiens pour la conver-
sion des nestoriens et, ce faisant,
elle sinscrira dans la longue tra-
dition de rencontre de 'Ordre
avec 1'Orient chrétien, que ce
soit en Arménie, 3 Constanti-
nople ou en Gréce. Aujourdhui
en Irak, ce sont des fréres au-
tochtones qui ont pris la reléve
des fréres g‘angais. La Province
de Lyon fondera au Vietnam
et y restera jusqua la chute de
Saigon en 1975 : aujourd’hui
ses maisons sont intégrées a la
province vietnamienne fondée
en 1967 et qui compte de nom-
breux fréres.

Dans la premiére partie du
xx° siécle, la province de France
cherchera A restaurer lantique
province de Dacie (Scandinavie)
qui fut jusqu la Réforme l'une
des premiéres de I'Ordre et pour
cela elle fondera successivement
a Oslo (1921), a Stockholm
(1931), 2 Helsinki (1949), puis a
Copenhague (1953). Le nombre
insuffisant des vocations autoch-
tones et le manque de persévé-
rance des autres ne permettront
pas A ce beau réve de se réali-
ser. Le travail accompli dans le
monde scandinave, sa culture et
sa foi luthérienne mérite d@étre
poursuivi. La Province aura-t-
elle les hommes nécessaires, au
moment ol elle hérite des im-
plantations de Lituanie, de Let-
tonie et d'Estonie ? Clest en tout
cas une question que peuvent se
poser des fréres en formation
dans leur dialogue avec les for-
mateurs.

Lengagement de I'Ordre sur le
continent africain au lendemain
de la Deuxi¢eme Guerre mon-
diale, aprés des débuts difficiles
et de nombreux échecs, constitue
aujourd’hui une réalité pleine de
promesses avec la création de
plusieurs provinces ou vice-pro-
vinces composées d’Africains. En
Afrique, la formation d'un laicat
chrétien capable de faire évoluer
la société vers la démocratie et
le respect des institutions po-
litiques est une urgence, puisse
I'Ordre y contribuer !

LOtdre fondé par saint Domi-

nique, ce ne sont pas seulement
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les fréres, mais encore les mo-
niales rassemblées 3 Prouilhe
par saint Dominique lui-méme
dés 1206, donc presque dix ans
avant les fréres, puis les hommes
et les femmes du Tiers-Ordre a
la fin du x111¢ siécle, enfin les reli-
gieuses dominicaines. Le sancto-
ral de I'Ordre compte autant de
saintes que de saints, comme Ca-
therine de Sienne, la plus illustre.

La grice de saint Dominique,
cest la joie de I'Evangile qu'il dé-
sire ardemment partager avec le
plus grand nombre, parce quil
veut leur bonheur, cest le res-

sort profond de sa fondation,
par ailleurs construite avec tant
de soin. Pendant huit cents ans,
cette grice recue et transmise
a porté du fruit dans lespace et
dans le temps pour lannonce
de I'Evangile et elle continue de
susciter fe nouvelles vocations,
cest 13 un motif certain d'ac-
tion de grices en méme temps
quune grande responsabilité,
car, nous lavons vu, les évangé-
lisateurs d’aujourd’hui et de de-
main doivent relever des défis
importants, LOrdre aura-t-il les
moyens de les accompagner dans
cette tiche difficile ?

Pierre RAFFIN, O.P, est évéque émérite de Metz. Né en 1938, entré dans
lordre dominicain en 1957, ordonné prétre en 1964 et consacré évéque en
1987, il a exercé différentes responsabilités tant dans I'Ordre quau service
du diocése de Paris (Maison Saint-Augustin). Parmi ses publications :
sa lettre pastorale, Visages de lislam et regard chrétien, jalons pour
le dialogue islamo-chrétien en Moselle, Metz, 1993. Il est léditeur
scientifique de la Regle de saint Augustin, Paris, éd. du Cerf, 2011.
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