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Susciter la foi

1. Le témoignage humain

Ceslignes ont une portée théologique, mais la théa
requiert un fondement anthropologique. Seul étre libre pet
rendre témoignage, et parce qu'il est libre, coitgnage peut ét
faux (« Tu ne porteras pas de faux témoignhageMetthicu
19,18). Cela de deux fagons : soit parce que l'entnsoit parc
gue l'on dit en toute bonne foi quelque chasefaux. Ol
témoigne toujours d'un fait objectif, distinct dujet qui s'ex-
prime. La ou ce fait est volontairement falsifié, inensoncg
domine ; Jésus s'en voit accusé par les Juifs, inais accus
aussi les JuifgJean 8, 44). La ou le témoin n'est pas recc
digne de foi, il peut néanmoins étre, subjectivetnemceére
Bien des soldats sont morts pour la cause hitlémeenles
valeurs pour lesquelles ils ont donné leur vie Isemblaier
plus précieuses qu'elle. De méme, le guerrier gregrant pot
sa polis, le musulman qui par sa mort rend gloire au Die!
Coran. Méme le martyre sanglant, la torture, nestituent pa
une preuve de la vérité objective de ce pour guaesacrifie.

Il faudra donc en tenir compte également pour heotgnag:
du sang ou du don de la vie chez les chrétiendui cpui
témoigne ainsi ne fait que montrer que, pour Riyaleur de ¢
pour quoi il met sa vie en jeu est plus haute elieci, dépas-
sant tout ce qu'il peut concevoir.

La crucifixion de Jésus n'en a été qu'une parmiridigers.
Aux yeux de ses ennemis, il est mort pour une vaieagi-
naire. Les Juifs cherchaient a le faire mourir paya'« il applait
Dieu son propre Pere, se faisant ainsi égal a Qigien
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5, 18). «N'écris pas : "Le roi des Juifs", mais : "Cet homa
dit : je suis le roi des Juifs"&ean 19, 21). Et en effet, quand
Christ Jésus, sous Ponce Pilate, a rendu son éeeighage 1
Timothée 6, 13), son témoignage parait présenter, aux geux
ses contemporains et de tous les incroyants jusgyo&id'hui, le
méme structure que tous les autres cas humairedquiun donn
sa vie pour un programnupii lui semble impératif (par exemg
prouver que le Dieu bon qu'il proclame veut étrbdaoe de
pécheurs). Pourtant le « témoignage » que Jésugs« a la véri
» (Jean 18, 37), a une structure différente : c'este parti
intégrante de son plaigier que la vérité qu'il atteste est objec
et non simplement subjective. C'est ce qu'il nausifa montrer.

2. Le témoignage du Christ

L'Apocalypse le nomme « le témoin fidele » (1, 5 ; 3, 14),
dit de lui-méme : «Mon témoignage est (objectivethenala
ble » (Jean 8, 14). Il faut distinguer deux choses dans sorokém
gnage : la connaissance de ce dont il témoigna pbdsibilité d
vérifier la justesse de son affirmation. Il attedtebord que
connaissance de ce dont il témoigne ne lui viest gar ow
dire, mais de sa propre expérience. «Nous parlensedqu
nous savons et nous attestons ce que nous avong/aar 3,
11). « Celui qui vient d'auprés de Dieu, cddua vu le Pere» (
46). «Je dis ce que j'ai vu chez mon Pére » (8,A8)ieu de«
Voir », on peut trouver « entendre » (3, 32 ; §,4H; 15, 15)
Jésus se met ainsi a la suite des prophétes, nodémassant
gu'ils ont vu et entendu. Non seulement il voiertend ce q
vient du ciel, mais il en vient lui-méme (B3), non pas comme
« Fils de 'Homme tenu caché Haut » des Apocryphes, m
comme parole consubstantielle de Dieu, qui negfait un avec
Pére» (10, 30), Dieu comme lui — contrairement prophéte
(1,1) — et pourtant, en tant que sa paralédférent de Iu
(« aupres de Dieu »). C'est ce qu'il dit de lui-reéat cela etan:
gu'homme : d'ou l'effroi de ses auditeurs (« blaspd » :10.
33).

Pour accepter cela comme témoignage véridiqueaudrii
admettre les deux fondements du christan@ : la Trinité d
Dieu Un, et I'Incarnation de la Parole de Dieu faudrai
considérer toute parole de cet homme non seulecmmine
une affirmation sur Dieu, mais comme une parol®idel lui-
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méme. Alors seulement lmort de Jésus, dans l'abandor

Dieu, apparait comme autre chose qu'un témoignabpecdi-
vement vrai, comme l'essentiel de I'attestatiorectye elle-
méme : « Car Dieu a tant aimé le monde que (poijrilla

donné son Fils unique » (3, 16). On conmgfealors comme

Jésus peut dire de son témoignage qu'il est en rEmEs un ¢

double : en tant que parole du Pere, il attesteasoour pour |

monde ; en tant qu'expression divine du Peresdraamour €

lui, il I'incarne et le représente par sa mort35bs. ; 8, 1418).

On voit ainsi la supériorité de ce témoignage sus tceux qt

l'attestent et le complétent : Moise et les praghée Baptist

«VOoiX », certes, mais non « Verbe de Dieu» ; cemitgnage

gue Jésus ne dévalorise pas — ils sont utiles atigsa— mais

dont il n'a pas besoin comme garanties (2, 25345, Ce témoi-
gnage rendu pleinement a I'amour de son Pere pée DI

humanité — parole, oeuvre, Passion et morpedt faire qu'o

l'accepte. Mais il n'y suffit pas : on egigjuelque chose de di

pour convaincre I'homme de la validité de ce témagg plé-
nier, quelque chose qui nous donne « consciencelaes qu

Dieu nous a faits pI Corinthiens 2, 12) : 'Esprit Saint qui, av

« I'eau et le sang », nous est donne cen@moin (« ils sol

trois qui rendent témoignage > :\Jean 5,7) et qui est désigr

comme le « témoignage de Dieu (qui) est plus grantl Jean

5,9) et qui atteste (aussi) avec nous (sum-marturei :

Romains 8, 16).

Peut-on vérifier le témoignage desdié ? Sans I'Esprit
Dieu dans lintelligence de I'homme, il n'a aucwuymwir de
persuasion. Comme Jésus se désigne toujours coenseelll gu
a vu le Pere, son affirmation ne peut se vérifige lui. Parmn
les éléments qui le permettraient, relevlenmélange, unique
son genre, de majesté et d’humilité : la majestéeti@ qui n
fait qu'un avec le Pere, qui parle « comme un homyonee
autorité », appelé « Seigneur et maitre », puior Beigneur
mon Dieu » par ses disciples ; humilité @duc qui récuse tou
vénération de sa personne, parce qu'il ne faitbgureet trans-
mettre la parole du Pere. Egalement, la facon ddntute son
existence se fait geste » (mot de Kierkegaard sur Je
Chrysostome), la maniere dont il renvoie de lalitriéité de se
paroles. celle de ses oeuvres, de toute son activité, d
comportement et de son éftdean 5, 36 ; 10, 25.37 ; 15, 2
Mais dans laCroix, sa plus grande oeuvre, la sagesse hui
ne peut voir que pure folie (pour les Juifs au pleda Croi:
comme pour les sages paiensCorinthiens 1, 23 s.) ; etla
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Résurrectiongontredisant cette folie, ne se réalise a son daoer«
devant les témoins que Dieu avait choisis d'avankctes
10, 41). Comme le témoignage rendu par Jésus autade Die!
pour le monde ne s'acheve que dans sa mort et sa Reéwuryde
possibilité de vérifier les événements de Paquegoir; entenlre.
toucher le Ressuscité — achevera de rendre crédiblgon
I'existence de Jésus voulait témoigner. C'estquemire témoignag
de ceux qui ont connu ces événements est devgrainede dépa
incontournable de la foi chrétienne. Luc est seirpoint, comm
nous le verrons, catégorique. Certes, méwant Paques, u
véritable foi apparait déja., a I'état naissdetyant laquelle Jés
pouvait accomplir des miracles ou faides promesses p¢
I'éternité —ainsi lors de la confession de Pierre. Mais, de engur
Jésus luméme, avant la Croix, ne pouvait rendre son ténamje
que de fagon inchoative — d'ou gmsion vers I'heure douloure!
de l'accomplissemeriLuc 12, 50) —de méme la foi des discipl
comme celle du peuple de& quelques paiens, ne pouvait étre
gu'a I'état naissant.

C'était la foi de quelques individus. En revanclee témoi-
gnage acompli ne pourra étre que celui d'une société, ehe
société universelle (c'est-a-dire un témoignagéésiad), parcejue
la Croix, signe de Il'amour de Dieu pour le mor
témoigne en embrassant le monde entier et en forldanom-
munauté ecclésiale. Les apparitions de Paques, niésteées
une seule personne, renvoient toutes a la comméaiagtdisciples
avec la Croix et la Résurrection est fondée I'leglis'envoi di
I'Esprit a Paques, chez Jean, est indispensable qooiérer au
Apbtres le don du témoignage, méme si leusiois officielle, che
Luc, ne commence qu'aprés la Pentecote.

Si le fait de voir, d'entendre, de toucher le Rssié#i semblane
concerner que I'numanité de Jésus, il donne en mémpsde
vérifier sa divinité, et donc leérité de sa prétention a étre la pe
substantielle du Pére ; Thomas s'exclame en tadrigev. « Mon
Seigneur et mon Dieu ! », quand il touche les @di#me si c
récit est un condensé typiquement johannique f{dlla du temp
pour formuler en ces concepts la lumiere deede), il en est i
comme de tout I'Evangile : si la « christologie litite » n'avait ét
présente dés le début, la « christologie explicitéaurait jamais \
le jour.

Une simple affirmation peut étre vérifiée : je petire
rechercher par une agence de voyage si untel gtaghen
rendu & Melbourne. Mais s'il me dit : « Je t'ainm@unbien :
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« J'en ai révé cette nuit », il faut que je le crdie.témoignag
d'une déclaration amoureuse se vérifie dans toabmeporte-
ment existentiel. Un amour conjugal prouve sa gédans |
fidélité maintenue a travers les années. Le ténagigrne plu
important de toute l'histoire humaine, celui ouu3égmoign
d'étre I'envoyé du Pere, ne peut gneéécru (avec de bonn
raisons) ou rejeté (avec des raisons insuffisante§j vous n
croyez pas que moi, Je Suis, vous mourrez danpéases—
Qui es-tu donc ? — Pourquoi parler encore avec Yowflear
8, 24 s.). C'est pourguoi, « si I'on a ohs&ema parole,
observera aussi la votre ; si I'on m'a persécuté&onis persécu-
tera, vous aussi ¥éanl5, 21.20). « Heureux sergnus si |'ol
vous insulte, si I'on vous persécute et si l'orfalissement tou
sorte de mal contre vous, a cause de miiatthieu 5,11). L&
ou Jésus ne trouve aucune foi, il abandonne,egtsitigne a s
disciples a faire de mém#latthieul10, 14). Mais le manque
foi sera lourd de conséquence pour qui refuse,gmssque |
témoignage de Jésus (comme le témajgn autorisé rendu
Jésus) contient sa propre et suffisante vérificetiopour qu
est capable de la voir et, partant, de croire.

3. Le témoignage rendu au Christ

Commencons par l'archétype méme du témoignage
par ceux qui ont vécu, dans la foi, @eils attestent. Pour Lt
ces premiers témoins sont les Douze qu'il nommeelégpal
apbtres. «Le ministere apostolique chez Luc se caract
d'abord par la notion de témointN. Brox). Il n'y a donc ps
lieu de s'étonner de ce que Luc compte Rauhombre de
ap6tres, lui qui justifie son droit d'étre apétrerappelant qu
a vu Jésus et a été envoyeé par lui. Etienne ektrdgat nomm
une fois apotr€Actes22, 20), parce qu'a sa mort il a vu Ji
debout a la droite de Dieu. Dans sa letiPeerre se nomn
« témoin de la Passion du Christb Rierre 5,1). Jean lui-
méme, pour qui témoigner de Jésus revét un sensdga plu
large, insiste pour dire qu'il a été le témoin agel du cét
transpercé : « Celui qui a vu rend témoignage gfia vous
croyiez vous aussi. Son témoignage est véridique 8eignet
sait qu'il dit vrai » (19, 35). Et dans I'épitreCe que nous ava
contemplé de nos yeux, ce que nos mains ont tauchéuys e
portons témoignage, nous vous (I) annongons »,vairsala
Parole de la vie », « la vie éternellelxganl, 2). « C'est lui, le
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disciple qui rend témoignage de tout cela (touvéeu) » Jear
21, 24). Le Baptiste aussi atteste ce qu'il §laanl, 34). L:
Samaritaine témoigne dans la ville de ce qu'ekmtvd'appren-
dre (4, 39), comme les serviteurs des Pharisiendgy et I¢
peuple lors de la résurrection de Lazare (12, 17).

Au milieu de tous ceux-la se détachent ceux quasJdsstine
étre ses témoins : « Vous étes les témoins decelat (Luc
24, 48). lls ne seront des témoins efficaces qo'deadde di
Saint-Esprit qui témoigne lui aussi (24, 29) : «dhdra témoi-
gnage en ma faveur. Et vous aussi, vous rendreaig¢émage
Vous qui étes avec moi depuis le commenceme(ltear
15,26 s.).

Comment leurs successeurs, ceux qui n‘ont pasntanet
ni touché par eux-mémes, peuvéstreprendre et poursuivre
témoignage ? Cela ne leur sera possible gue eijtivent, dar
la foi vivante, non seulement quelque chose deidarv de
premiers témoins, (ainsi, Jean transmet aux géiodiatui-
vantes quelque chose de sa « facon de voir », cdfameontr
F. Mussner), mais quelque chose de la vision algide Jési
lui-méme qui forme la foi chrétienne a partir devedon éter-
nelle du Pere. Toute foi vivante, toute vraie comikation chré-
tienne (qu'on pense aux méditations @e®rcicesignatiens
comprend cet élément. Thomas d'Aquin le reconngilicite-
ment quand il décrit la foi vivante comme avgofit de la vi
éternelle. La.ettre de Pierre leconfirme aussi : « Sans v
encore (Jésu€hrist), mais en croyant, vous tressaillez d'uie
indicible et pleine de gloire, slrs d'obtenir letbjle votre foi
le salut des amedl (Pierre 1, 89). Il cite ensuite, de fac
significative, I'exemple des prophétes qui, expibias événe-
ments du salut a venir, les vivaient par anticgoati

Mais a cet élément s'en ajoute un autre, esseatlalbase (
I'enseignement et des exigences de Jésus : laipatibn a se
souffrances. PouPierre, le Christ, dans sa Passion, a pol
péché du monde (« pour vous & Pierre2, 21; pour « nc
fautes » : 2, 24). Souffrir injustement sera dooarges chré-
tiens plus qu'une destinée subjective a assumes Kestese
c'est une marche « sias traces du modéle » (2, 21). La conc
chrétienne fait partie de I'appel a rendre comple lespérant
qui est en vous » (3, 15) : elle « confond les roalateurs » q
en seront anéantis (3, 16).
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Ce theme est sartesse repris dans l'enseignement de
Son existence remplie de souffrances devient, Bewgérienc
de Damas, l'autre pilier pour démontrer l'authdéticle so
témoignage apostolique. Il ne se contente pas deesur
modeéle du passé : il souffeans, pour et avec le Christ.
beaucoup plus que dans l'expérience de sa converst
trouve, pour ses communauteés, la preuve de laévéetce dol
il ttmoigne. Les premiéeres notes entonnées parePser trou-
vent ici développées comme démonstrati@ntrale, en vue
vérifier cette verité. Il est pleinement conscidat paradoxe ¢
cette démonstration, et c'est pourquoi il la présse@emme u
discours « insensé A (Corinthiensl2). Il dépasse méme
« suite » du Christ pour vivre « en lui » J&trouve ma joie da
les souffrances que j'endure pour vous, et je cetaptn m
chair ce qui manque aux épreuves du Christ pourcequs gt
est I'Eglise» Colossiendl, 24). Dans la souffrance du col
plus encore celle de l'esprit — le méprig)dlicces, la mise
rebut du monde, «succomber» méme pour la commu
(2 Corinthiensl3, 7) — il voit la preuve ecclésiale de ce qu
destinée terrestre du Christ en lui non seulemeipiescoit, mal
se poursuit concretement. Dans la faiblesse disCén Croi
il voit a l'avance la force du Ressuscité. Il paldrs, dans ¢
propre vie crucifiée, espérer et méme reconnaltrearicé
simultanée de la puissance du Christ ressuscité ceta il le
représente. «<Nous portons partout et toujours ereraorp:
les souffrances de la mort de Jésus, pour queslde/iJésus sc
elle aussi, manifestée dans notre corps... Ainscdta mor
fait son oeuvre en nous, et la vie en voug 0rinthiens4,
10.12 ; cf 13,3-4). A son avis, I'expérience féeui@ la souf-
france apostolique rend vérifiable son témoign&mmme toL
témoignage, celuit est livré a la liberté de celui qui le reg
Pour luiméme et pour ceux qui s'y trouvent, son témoig
est « manifeste ». « Il demeure voilé... pour tesddiles, dor
le dieu de ce monde a aveuglé I'entendemeBtCofinthiens4,
3 s.). «Tu es fou, Paul ; ton grand savoir te fait perdreéte:
(Actesz6, 24).

Paul exige a son tour de ses successeurs un téageigem-
blable. « La belle profession de foigue Timothée a faite «
présence de nombreux témoins » lors de son bapiénde so
ordination se trouve tout de suite mise en paralilec «l
beau témoignage » de Jésus devant Ponce Pilatst donc u
témoignage vitalX Timothées, 12 s.) qui invite donc a « souf-
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frir avec moi pour I'Evangile, soutenu par la for Dieu »(2
Timothéel, 8).

Restel'Apocalypse avetimportance qu'y prend la notion
témoignage. Jésus lai€me est le premier «témoin fidele»
5). Mais autant les prophéetgae les apodtres sont ses charge
pouvoir, Jean surtout, selon ce dernier livre dBitde qui voi
'Ancien et le Nouveau Testaments comme les decesfal'u
unique témoignage. Les deux éléments du témoigeggeou-
vent a nouveau réunis : a la soeune vision, et un engagen
jusgu'a la mort. Cette facon de rendre témoigr(marturior
ou marturia) est, dans ce livre, déja trés proche de cencgry-
rium signifie pour nous. Cependant, méme ici, la visoltaire
de Patmos est ordonnée a I'Eglise de I'Agneau colameon-
trent les lettres aux sept Eglises.

Le théme qui parcourt I'Ancien et le Nouveau Testatr
retentit une fois encore ici : les prophetes sesttémoins ¢
Dieu pour Israél ; les « apotres et prophetes Jadeouvell
Alliance (Ephésien®, 20) sont témoins dans I'Eglise ; on |
les vérifier, eux et leur mission dans le mondemme |'or a
creuset »1 Pierrel, 7). Et c'est précisément le feu de la dér
et de la persécution qui, d'un point de vue chmegst I'élémen
le plus fécond du témoignage : il peut ouvrir detdrieur le:
portes du refus, par l'esprit qui est feu.

(traduit de l'allemand par Claire Secc
(titre original : a Zeugnis und Glaubwurdigkeit »)

Pensez a votre réabonnement ! Merci
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Michel SALES

Les marches d'approche
de la Foi

Dieu en quéte de 'homme
et 'homme en quéte de Dieu

« Ce n'est pas nous qui avons aimé
Dieu, mais clest Lui qui nous a aimes »
(1Jean4, 10).

« Pour tout faire Lui-méme, II nattend
que notre décision »

(Sainte Thérése d'Avila).

ON se souvient du proverbe portugais que Clau
mettait en épigraphe dBoulier de satin : « Detl
escreve direito por linhas tortas, Dieu écrit dravec
des lignes courbes A c6té ditinéraires simples comme
ligne droite, les voies par lesquelles 'homme severtit ¢
Dieu et accede a la foi sont plus souvent courbesneeuse
Dieu est simple avec les simples. Mais |l sait,oachsion, ¢
montrer compliqué\aec les compliqués, voire tortueux avec
tortueux. Une seule chose lui importe dans cettechm
tatons que constitue I'histoire des peuples derte tomme de
individus, c'est «que tous les hommes parviennerdadut et
la connaissance de la vérité >Timothée2, 4). En un domair
ou entrent en jeu, non seulement la liberté darithe, mai
aussi la Liberté de Dieu, mieux vaut nous gardsrg#méralisa-
tions faciles et de I'esprit de systéme. Un épismdesant de
relations spirituelles dsainte Thérése d'Avila avec son jeune
spirituel saint Jean de la Croix (il avait virggpt ans de moi
que sa dirigée) vaut d'étre évoqué ici. D'une pads Diel
entendue dans l'oraison de la sainte (« Cherchantoioi »),
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Jean de la Croix ait prétendu qu'elle ne pouvait avoir été

gu'une fois I'ame épurée. A quoi la sainte rétatguan san
humour : «Je pense, moi, qu'ici vertus et épuration ne sen
de rien, parce que ce dont il s'agit est surnatutun do
accordé par Dieu agui il Lui plait et si quelque chose pet
disposer, c'est 'amour... Ni la Madeleine, ni langritaine, n
la Cananéenne n'étaient mortes au monde quandtetiegaent
le Seigneur. Dieu me délivre de ces gens si splgtyu'ils
ramenent tout sans distinction a la contemplaticar-p
faite !» (1). Dieu est absolument libre de ses dons. Et, com

montre cet épisode, méme a égalité de sainteté dinacteur ¢
dirigée, la plus grande sagesse spirituelle n'asttpujours c
I'on devrait I'attendreSi incompréhensibles qu'elles n
paraissent, et parfois si détournées, les voiexé&kade Dieu

'homme comme celles de 'homme a Dieu dans sadaor
pourtant pas arbitraires.

Pour le montrer, nous voudrions d'abord faire pre
conscience deecqu'implique le mouvement de la Foi consi
en sa plénitude (I). Apres quoi, il sera plus retat plus aisé «
considérer la part que met Dieu dans sa marcheiéte gle |
Foi de I'nommgIl) et le contenu comme les fondement:
toute la part quequt et doit mettre I'homme en quéte de le
en Dieu (lll). Nous suggérerons enfin comment atrgaoi
dans la Foi comme sans la Foi, Dieu laisse I'hordg@oye
librement tout le mouvement de sa bonne volonté& $ainper-
mettre cependant d'attendreviai salut d'un autre que Lui
de la Foi en Lui (IV).

I.  Qu'est-ce que croire ?

La question des préambules de la Foi dépend étreite di
la maniére dont on définit la Foi elle-méme.

Dieu aime toujours le premier et devance I'hommeoein
Ce gu'on apgdk la Révélation de Dieu n'est autre que I'hig
surnaturelle, humaine et naturelle (2) de cet anmaassant

(1) Lettre & Don de Mendoza, évéque d'Avila, mars 18@d7 Marcel Bouix, t. Il
p. 253 s.

(2) Sur le sens de cette terminologie, cf. Gaston Fessa dialectique des Exercic
spirituels de saint Ignace de Loyol&pme Ill: Symbolisme et Historicité, Par
Lethielleux, 1984: «L'histoire et ses trois nivealhistoricité », p. 449-475.
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dont Dieu d'initiative et sans lequel I'univers retournerai Cum diligitur quod ex quantulaculumque parte cogritos,
néant ou irait & la damnation. Ee¢a et au sein de toutes ipsa efficitur dilectione ut plenius et melius cogedur »
déterminations concretes, universelles, particeiégru singu- (6). La Foi ne se réduit pas a la simple croyanuec
lieres dans lesquelles Il s'incarne, cet Amourlagborme e laguelle on a souvent tendance a la confondre. $aalsie
l'unique cotenu de la Révélation divine. La Foi est la rép toutes les données intellectuelles et objectives gomport
de I'homme aux avances de I'amour de Dieu. Pabkissanc celle<i, la Foi ajoute au mouvement de I'esprit le donee de
de la Foi »Romainsl6, 26 ; cf.Romainsl, 5 et 2 Corinthien I'Etre a un autre étre, la confiance dans ses diimes affective
10, 5-6), «'homme s'en remet tout entier librement & Diet et unitives. La Foi augmente ainsi la connaissdanomaine
apportant a Deu qui se révéle la soumission complete de Mais «ce n'est pas d'abord et principalement en tant ltp
intelligence et de sa volonté et en donnant deetsatvolont nous apprend par témoignage autorisé certainestégmbjec-
son assentiment & la révélation qu'll a faite » [Bnobstant le tives. C'est en tant qu'elle nous fait sympathigsilement ¢
deux aspects, intellectuel et volontaire, de lg Eoe le Concll profondément avec un étre, en tant qu'elle nous aiha vie
Vatican I, auquel nous nous référons, reprendmé@ine d d'un sujet, en tant qu'elle nous unifie par la pemsimante
Vatican I, sans trancher le débat des théologienga une autre pensée et a un autre amour).
domaine (4), trois mots méritent néanmoins d'éonaigné:
dans cette définition de la Foi par le Magisterd'dglise : pa Blondel disait cela de la foi morale et humainellecgui
elle: 'homme s'en remet lui-ménbeut entier (se totum) libre- préside a I'amour conjugal de I'nomme et de la fepménetr
ment (libere) aDieu. Mieux que le substantif de « Foi » les liens de I'amitié et sous+#id le moindre contrat qu’
forme verbale « croire en ¢eredere in),propre au seul lat homme scelle avec un autre. Combien plus ces tevalestils
chrétien (5), traduit le libore mouvement de totdmnation d de la Foi théologale. Cellg-est vie et méme Vie éternelle. |
I'homme a Dieu, dans un putaé d'amour et de tota Vie que saint Jean explicite, tant dans son évangi. Jear
confiance. Telle est I'essence de la Foi théologgiiene fait qu 17, 3) qu'au début de gaemiere épitre, etermes decommu-
réaliser, si I'on y réfléchit, que le commanden&ugréme e nion de vie, vitale etivante, dans le. Dieu vivant. Telle est lg
en un sens, unique qui domine toute l'histoire auts. «Tu derniere de la Reévélation dans le Verbe fait chyaie I'Eglisi
aimerasle Seigneur, ton Dieu, de tout ton cceur tateton recoit, pour s'en nourrir, de I'Apbdtre que Jésumadi le len-
ame et deoutestes forces »eutéronome, 5). demain de Noél : « Ce qui étaiés le commencement, ce
S . . . nous avons entendu, ce que NouUs avons vu de NRS g ue
La Foi, ainsi comprise, comporte des dimensions oire: nous avons contemplé et que nos mains ont palpéede d
que purement intellectuelles, sans pour autant>eure d vie — et la Vie s'est manifestée et nous avonst\noes témoi-
semblables. Elle suppose, comme le notait Mauricade| gnons et nous vous annoncons la Vie, la $ternelle qui éte
« qu'on aime la Veérite comme un Etre, qu'on nerdate pas auprés du Pére et qui s'est manifesiémus. Ce que no
comme un simple objet d'étude dont on disposeraibra gré avons vu et entendu, nous vous l'annongons & wess pou
qu'on |ui promette de se donner a elle comme gpengonne, UEe VOUS aussi VOus Soyez en communion avec Nousotk
qu‘on accepte d'avance ses exigences pour mesté donnai- communion & nous est avec le Pére et avec sonJEdss-
tre dawantage ; dire, ainsi, qu'on ne la pénétre qu'enasgsan Christ » (L Jean1, 1-3).

pénétrer par elle, qu'elle ne se donne qu'a qudsene, c'e:
reprendre le mot célebre de saint AugustitNon intratur it
veritatem, nisi per caritatem. Mores perducuntraelligentiam.
(6) « Il n'y adacces a la vérité que par la charité. Les maeurs menent a lintelligence.
Lorsque l'on aime ce dont on a quelque connaissance, si petite qu'elle soit, cet amour
méme rend la connaissance plus entiere et meilleure », F. Mallet (préte-nom de

(3) Constitution dogmatique Dei Verbum(18 novembre 1965), n°® 5. M. Blondel), Quest-ce que la foi Paris, Bloud et Gay, 1907, p. 12-13.

(4) Henri de Lubac, La Révélation divindRaris, Cerf, 1983, p. 113-120. . . . . "

5 Henri de Lubac. La Foi chréti « &dition. Paris. Aubier. 1970. Voir spécial (7) M. Blondel, Remarque a l'article «Foi» du Vocabulaire technigue et critique de
(5) Henri de Lubac, La Foi chrétienne: édition, Paris, Aubier, - VoIr speciale- philosophiesous la direction d'A. Lalande, 13¢ édition, Paris, P.U.F., 1980, p. 360.
ment ch. IV, p. 149-199. Mais tout le livre vaudrait d'étre medite. Corriger, dans la premiére phrase, «ni» par «non ».
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Visant la communion avec Dieu non seulement a pde
tout ce que I'hnomme a, fait et est, maistout cegu'il est, fait €
posséde, la Fa'est pas un secteur particulier de la vit
'homme. Elle concerne tout I'étre de 'homme qidaetre tot
entier a l'occasion de tous et de chacun de ses,adans
multiplicité et la variété infinies de ses engagetagersonnel
familiaux, professionnels ou de loisir. Unissarédhe et prati-
que, mettant en équation le mouvement de la vieelei de [i
priere parfaite, celle que le Christ a enseignéesadisciples,
Foi opere, en tous et chaque-et-maintenant,l'union san
confusiondans la distinction sans séparation de la lik
humaine et de la Liberté divine pour gear la terre comme ¢
Ciel, le Regne du Pére vienne, Sa Volonté soit faite etNsmm
sanctifié.

Il n'y a rien de moins dans la Foi, dans ce qugli$E appell
avec saint Paul «la Foi opérant par la Char{téalates 5,6),
a lagquelle seule en définitive est attaché le Satutr peuxta
mémes qui acquiescent de bouche et de codarplénitud
visible de I'Eglise catholique (8).

A ce compte, dira-t-on, qui a la iF® Qui peut étre sauve
Notre effort pour cerner ce que signifie « Croire[@ieu »
. N'aura pas été vain si, au terme, il nous améne@x réalise
pour nousmémes, ces questions que le Christ a posées
contemporains ou qu'eux-mémes lui ont pgséCar, alors,
question des préambules de la Foi, loin de seeiadte a |
qguestion, posée par les «Croyants », des piera¢i®ite che
« Ceux qui ne croient pas », doit prendre en corffmtenme, ¢
tout en 'homme, pour mettre au jour toutes denditions qt
lui permettent d'attendre, d'atteindre et d'étregnié Diet
vivant dans et par la vivante et totale réalit&ale étre libre.

(8) Cf. Vatican I, Constitution dogmatiquaumen Gentium sur I'Eglise, n° 14 : Sont
incorporés pleinement a la société qu'est l'Eglise ceux qui, ayant lEsprit du Christ,
acceptent intégralement son organisation et tous les moyens de salut institués en elle,
et qui, en outre, grdce aux liens constitués par la profession de foi, les sacrements,

le gouvernement. ecclésiastique et la communion, sont unis, dans lensemble visible
de lEglise, avec le Christ qui la dirige par le Souverain Pontife et les évéques.
Lincorporation & I'Eglise, cependant, n'asspies le salut pour celui qui, faute
persévérer dans la charité, reste bien « de coapssein de I'Eglise, mais non « de ceeur
Tous les fils dd'Eglise doivent d'ailleurs se souvenir que la geur de leur conditic
doit étre rapportée non a leurs mérites, mais aguaee spéciale du Christ ; s'ils n'y
correspondent pas par la pensée, la parole ebiiacte n'est pas le salut qu'elle
vaudra, mais un plus sévere jugement. »
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Il. Les marches d'approche de Dieu en quéte de la Foi de
I'homme

Le mot francais « préambule » vient du lgpraeambulae,
gu'il calgque littéralement. Ce terme est formé dtbe « mar-
cher »(ambulare)et du préfixe « devant ¢prae). Praeambu-
lare, c'est précéder, marcher devant, Ce mot a l'avanfz
rapport au terme traditionnel de « préparation)y @ sugger
explicitement l'idée d'un mouvement. Non seulemddgé
mais l'initiative d'un mouvement. Est préambule zgporta
la Foi, non seulement ce qui précéde la Foi, maigut march
devant la Foi ou, pour mieux dire, ce qui vadawvant de |
Foi. Or, abslument parlant, ce qui précéde la Foi ou,
exactement, Celui qui précéde la Foi et va, pousialire, au-
devant de la Foi de I'nomme, c'est Dieu. Il y asiaiar
préambule objectif absolu a la Foi, sans lequdeeazin‘aurai
ni réalité ni sens. '€st trop peu dire cependant si I'on ne pri
pas que, non seulement ontologiquement, mais teetlger
ment, Dieu ne cesse d'étre en quéte de la Fdhalarhe, en L
amour qui d'avance donne tout de Lui-méme en ség) &i
travers toute I'histoire quian'pour Lui d'autre sens que d"
I'histoire du Salut. C'est cette histoire des #tities de Die
gu'a thématisée dans ses grandes lignes la cdostilbgma-
tique sur laRévélatiordu Concile Vatican 1l (10).

C'est par et dans l'altérité personneadtesacramentelle
I'Eglise hiérarchigque, dans sa vivante et parfoisne heurtan
actualité missionnaire, que toutes les initiatided'amour de

(9) Cf. Eusébe de Césarda préparation évangélique. Collection «Sources chré-
tiennes », 206, Paris, Cerf, 1974.

(10) Voir le commentaire des’h3 et 4 de ce texte dams de Lubac,La Révélation
divine, op. cit., p. 61-105. Il va de soi que le concile, dans ce textejiseaucunemen
I'exhaustivité, sans quoi I'on pourrait Iégitimemsi&tonner qu'il ne compter mém:
pas la mention des noms de la Vierge Marie et da-Baptiste, si évidemment décis
dans l'avénement et la préparation de la venuehthisC Endeca des Ecritures
I'Ancien et du Nouveau Testament, c'est I'histoi@me du peuple d'Israél dep le
choix d'Abraham et, adela, toute I'histoire de I'Eglise catholique ebstplique, qt
constituent I'histoire de la marche de Dieu en qui la Foi de I'homme pour ¢
Salut. L'Eglise n'est pas le substitut d'un Dieutnoa absent de I'histoiremais ui
instrument dans la main du Dieu vivant pour tramsfer I'histoire et la modeler sel
sa vraie Fin. C'est ce qu'a remarquablement misreigre Maurice Clavel dans le ré
de son itinéraire spiritug¢lCe que je crois, Paris, Grasset, 1975) étns le compléme
qu'il lui a donnéDieu est Dieu, nom de Dieu, Paris, Grasset, 1976). Ces ouvra
surtout le premier et la seconde partie du secawditeraient encore d'étre lus ou ri
par-dela la bruyante et fugace actualité qui enfaibtun manent le succes. Cf. Mict
Sales, « Maurice Clavel ou I'aventure de la grdckigpéché », dandxes, févriermai
1976, p. 63-74.
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Dieu allant awdevant de I'homme sont destinées a rejo
explicitementtous les individus et tous les peuples jusqu'an
de l'histoire. Il y aurait une étrange illusion @nper que, sa
I'existence, la priére et les efforts continus '&glise depuis |
jour de la Pentecéte, le Mystéere du Christ auraigifteindre |
moindre individu en dehors des quelques témoingatrt
contemporains de Jésus notre Seigneur. Sans itaatiNssion-
naire fidelement remplie, souvent au prix du magtya'une
poignée de Juifs engloutis dans un entourage int¥gdcepti-
gue ou franchement hostile, peut-étre le mondeseatiraitt
eu acces, grace a la dlaspora d'lsraél, aux Presiegslée
contenues dans lecritures de I'Ancienne Alliance. Mais
Nom méme de Jésus nous serait inconnu et, a pliesrigsor
avec la Grace commiquée en sa personne, inconnues
I'extrémité de I'amour du Pére et la plénitudeadedmmunio
du Pere et du Fils, hon seulement promise, maiséinn

En évoquant les préambules divins de la Foi, awgrgndit
les marches d'approche de Dieu versniime dans I'histoir
spécialement I'histoire du peuple d'Israél ettbiie de I'Eglis
du Christ, on ne saurait trop souligner le faitequieca €
audela de I'ncarnation du Verbe et dans le Mysteéenm d
cette Incarnation (par la libre coopératide la Vierge Mari
Dieu n'a jamais cessé de Se révéler aux hommegpmriaa
d'autres hommes a collaborer librement et activéraarSalu
de tous leurs freres. Cette structure hundinme, quas
sacramentelle pour I'Ancienne Alliance, sacraméntghns Ii
Nouvelle, inclut la coopération de la liberté hunsaiavec |
Liberté divine dans lI'oeuvre du Salut. Sans dougstil pas
inutile de le rappeler et d'en prendre une conseiesinon plu
vive, du moins plus vivement renouvelée, en un temp cer-
tains, interprétant mal la complexité, Iampleutaemgueur de
résistances des hommes a Iannoncéﬂmngzle mettent e
question les fondementdéologiques de la nécessaire missior
I'Eglise.

Les marches d'approche de Dieu en quéte de ladEpi

hommes ont pour 'homme, dans l'actualité de dhist une
existence objective et une réalité incontournabdelle de
témoins et des intendants humains des dons de Diewou:
le savons, la persécution jusqu'a la mort des tésndé I'amot
de Dieu est, sous des formes tantdt voyantes et bgjtéhntc
plus subtiles et plus hypocrites, le lot quotidienlhistoire du
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Salut. Il y a la, pour celui qui porte puremenséeil message
['Evangile, une paradoxale confirmation du bien-fondésde
témoignage par rapport a celai-méme qui le martyrise. |
supprimant physiquement les témoind'@angile, les persécu-
teurs témoignent indirectement et de l'intelligegeels on
recue de'’Evangile et de l'efficacité réelle que cette annon
eue sur eux. Pourquoi, sans cela, souhaiteraiemtettre
mort son témoin avec tant d'acharnement ? Maisfaisele
témoin physiquement supprimé, le message pour llélgaesté
mis a mort demeure dans l'esprit du meurtrier. Blws dan
son esprit dans son corps méme, puisqu'il est toute la mais
meurtre et sa seule raison. Que le meurtrier preonscienc
gu'en mettant & mort le témoin, il a réalisé, anéet dit rend
réel en soi, pour le témoin et pour lnéme, le contenu de ¢
message ——et il ne manque plus que le don de I'Esprit
qu'il croie, la réalité du meurtre qui le condanisai transmian
en actualitt du martyre, comme présence non senl
théorique et verbale, mais réelle et pratique, lgusauve dal
acte méme déa produire, par la Foi rétrospective dont i
crédite. Ne nous y trompons pas : un jour ou kguter don d
['amour de Dieu qui est tout le contenu de I'évdisgéon.
prend, pour I'évangélisateur, la forme christolagigiu don c
son corps et de Bcsang pour la rémission des peches et 'ac
la vie éternelle de ceux auxquels il porte IEvimQL épreuv
de la Foi se trouve dabord du c6té du témoin misoét pa
I'incrédule triomphant apparemment en toute impueit e
toute bonne conscienceomme si n'existait pas ce pour qut
témoin est en train de mourir (11). Le doute qeifeeuré Jean-
Baptiste, en prison, a la veille de son martyréaetentdion
qui a saisi le Christ luméme sur la croix ne sauraient épar
le véritable serviteur de Dieu. « Le serviteur infesss audessu
du maitre, ni I'envoyé au-dessus de celui qui denw (cf.Jean
13, 16 et par.).

Que I'Eglise, en son activité missionnaire univiégsmndés
sur la Parole du Christ, constitue aujourd‘hui ptaus le:
hommes le principal, pour ne pas dire lI'unique aprbule
divin d'une Foi explicite et pleinement consciedéela pléni-
tude de I'amour de Dieu pour I'humanité, c'est we @ppela
clairement le concile Vatican Il dans la constantsur I'Eglise

(11) Sur le travail de la Charité dande cceurde saint Paul assistant a la
lapidationd'Etienne, il faut lire, dansle bréviaire romain, l'admirablecture de Fulgence
de Ruspe pour la féte de saint Etienne (26 décembre).
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Lumen gentiun(n® 17). Dans un temps de particuliére épr
pour la Foi de I'Eglise, en Occident du moins, flque no
seulement les fidéles, mais les grands ordresigaligdoutaier
et subissaient une véritable hémorragie, tandis mlusieur:
milliers de prétres abandonnaient le sacerdoceeserthier
parfois non seulement I'Eglise, mais le Christ EtuDui-méme
Paul VI revint a plusieurs reprises, dans son gnsenent sur
Foi, double et une, a I'action de I'Esprit Sainimgplique le
parole de celui qui annond&vangile.C'est I'Esprit, en effe
qui pousse chaque croyant a annodeéarangile. « Il est Cell
qui, aujourd’hui comme au début de I'Eglise, agit éhaqu
évangélisateur qui se laisse posséder et condairdyp et me
dans sa bouche les mots que seul il ne pourraitvieo » Mais
de plus, c'est le méme Esprit quidans le tréfonds d
consciences fait accepter et comprendre la paralsadut» (12).

Remarques toutes traditionnelles, mais d'une gramger-
tance dans la situation actuelle de I'Eglise, oaubeup d
chrétiens intimidés ou secretement désespérés gpanaré
apparente de lincroyance et de lindifférencegielise, sol
tentés d'accepter la privatisation de leur Foiaetéglusion dai
le secret inviolable, mais hélas ! aussi impartagé)els
conscience individuelle. Rappeler que non seulerheiet e
le contenu de la Foi (autrement dit la plénitudeDdun de Die
en son Verbe incarné proposé par I'Eglise ici einteaant
mais aussl'acceptation et la compréhension subjectives ¢
Don par la liberté humaine de tous et de chacupliguent ¢
communication actuelle par Dieu de I'Esprit Sagst dir
que la Foi théologale n'est pas suspendue seulemitisolu
fidélité de I'Eglise a sa propre mission. Certedieeci est indis-
pensable, du point de vue de Dieu lui-méme. Maasisd'ar-
dente et parfois crucifiante fidélité a la missévangélisatric
gu'elle a recue du Christ, I'Eglise ne sait nidarjni I'heure
connus d Pere seul, ou une ame recoit de Dieu I'Espritig
fait accepter ou repousser la grace du Verbe igcabomm:
elle croit qu'il n'y a de salut qu'en I'Incarnati@demptrice ¢
Jésuschrist recue dans l'obéissance de la Foi, I'Eglisé que
Dieu donne a tout homme I'Esprit qui seul permetatapremlre
et de recevoir le Mystére du Verbe incarnée. Samgedes fruit
concrets et réels de I'évangélisation sont-ils jéuangélisa-

(12) Paul VI, Exhortation apostoliqueEvangelii nuntiandi (8 décembre 975), n° 75.
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teur des signes et des encouragements, mais [udeEnent di
la mission n'est pas la. Il repose sur la Foi eauljuienvoie
proclamer I'Evangile et promet, par &, I'acconmgdisent di
Sa Parole.

Avant d'en venir aux préambules humains de la &egt-a-
dire a tout ce qui dans I'hnomme ou de la part denime
constitue une préparation et une marchalexant de la Fc
faisons une derniére remarque. Il peut paraitrar&ot qu
nous ayons tant insisté, a linverse d'une cestaipologétigL
philosophique trop exclusivement dépendante delogumphie
qui l'inspirent, sur l'objectivité et l'actualitéstorique, non seu-
lement surnaturelles, mais inscritéis et nuncdans le tissu ¢
I'histoire humaine et naturelle, des mascliéapproche de Di
audevant de I'nomme. C'est qu'en réalité, la pensige je
chrétienne a, sans que beaucoup s'en doutentregdenais-
sent vraiment, profondément transformé la notion/deté e
de recherche par 'homme de la Vérité et de laeSag e
renversant la réalité des rapports de 'hnomme &.Die

« C'est pour le philosoph&éritier des Grecgjue la connais-
sance de Dieu se présente comme une montée deafedegr
ou il s'agit "de nier une forme de Dieu qui permeetnsuite d
s'élever a une plus haute". L'idéalisme d'une telle emior
I'incline fatalement a se confier dans I'effort lsprit humail
vers le Transcendant et il ne peut enregistrer autlmiu compt
que l'inadéquation radicale entre sa représentat@brsa visé:
Le réalisme du philosophe chrétien peut d'autantnssiarré-
ter & cette perspective qu'il constate [...] quea Visée la plL
juste ne se fait pas toujours a travers la représgon la moin
inexacte". Il doit la compléter par une autfeeritée des Jis,
selon laquelle la vérité de Dieu est descendue rdmsEendar
vers I'humanité, alliance et représentation du Tzt dans I
particularité historique d'un peuple et finalemelatns la sing-
larité de I'Homme-Dieu. De ce point de vue, cetnxgs par
uneidée que nous connaissons Dieu, mais par une image
“lmage du Dieu invisible" se révélant elleéme en personi
Des lors, il ne s'agit point de "désanthropomorghisiotre
conception de Dieu™; mais au contrairdanthropomorphis
progresstement la conception que Dieu se fait de ['hon
c'est-a-dire de reconnaitre en chacun comme enlioege

21



Michel Sale

que s'en fait Dieu et de collaborer a sa réalisation en soi et en
toute l'humanité » (13).

Ce qui, aux yeux du P. Fessard, vaut avant tout dapse
le Christ, ne vaut pas moins pour toutes les pedjosrs histo-
rigues qui l'ont précédé. Or, a moins d'avoir latgmtion d
connaitre les reins et les cceurs de 'homme miaexDgeu lui-
méme et @Btre plus sage et plus intelligent que Lui |
discerner les voies capables de le rejoindre dansdgsir €
dans sa volonté de croire, on ne voit pas qu'sgrly en avo
de plus fondées et de plus indiquées que cellgsrigisemer
choisies et empruntées par le Créateur et Sauesunammes.

Les marches d'approche de 'homme
en quéte de la Foi en Dieu

Si, non seulement la Révélation, mais la Foi qaadueille
est, en 'homme, un Don de Dieu indépendant du @ésile
efforts de celui qui en bénéficie, n'y d-fpas au moins ut
guestion concernant les préambules de la Foi dot @ vur
de 'hnomme luiméme ? Si, et elle est double. Tout d'abord,
sens pourrait bien avoir, pour I'homme, un Don ezather
superfétatoire, sans conséquensseatielle et sans rapport v
avec le désir d'étre qui constitue la nature huen@iQuelle es
d'autre part, la forme, le contenu et la naturéadeart propr
de I'hnomme, indépendamment de (quoique relativeragmd
grace prévenante de Dieu dans l'attente et laevia Boi ?

Ces deux questions ont été philosophiquement réédak
en notre temps, par celui que Hams von Balthasar a |
récemment saluer comme le plus grand philosoph®liqtie
des temps modernes : Maurice Blondel (14). Enti&céole
Normale Supérieure en 1881, un de ses condiscildels ru
d'Ulm lui avait fait cette remarque qu'il ne devgmais
oublier : «Pourquoi serais-je obligé de m'enquérir et de tenir
compte d'un fait divers survenu il y a 1900 ans dans un coin
obscur de lEmpire romain, alors que je me fais gloire d'ignorer
tant de grands événements contingents dont la curiosité ap-

(13)Gaston Fessar@e /'actualité historique, Paris, DDB, 1960, tome II, p. 498-499.
(14)Cf. Espérer pour tous, Paris, DDB, 1987, p. 68.
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pauvrirait ma vie intérieure » (15). C'est pour répondre
cette guestion, non en croyant, mais en philosc
impartial etrigoureux, se placant exclusivement au p
de vue de l'inroyant qui l'interrogeait, qu'il explora le che
intégral de ce gqu'il@pelle la «volonté voulante » de I'hom
autrement dite désir d'étre qui le constitue. Tel est l'objetst
thése célebre, présentée en Sorbonne le 7 juin: 1848tion
(16). A la considérer sous I'angle ou nous nous situons in
peut dire que cedtoeuvre constitue encore aujourd'hui I'e
de penséde plus universel et le plus conséquent pour diga
dans la vie humaine sous tous ses aspects, degulissl humbl
sensation jusqu'aux constructions metaphysiquegligieuse
les plus élaboks, en passant par toutes les déterminatio
I'existencetant sociale qu'individuelle, les préambules e
appréts natels de la Foi surnaturelle, susceptibles c
transsubstantiés en celle- par la coopération de la libe
humaine et de la berté divine, en autant de déterminat
universelles concrétes du Verbe incarné.

Dans les années qui suivirent la soutenance daésete
tandis qu'il trouvait, apres un premier refus, aneience d
plus en plus grande dans un milieu philosophiqukfférent
prévenu ou hostile par rapport a la foi chrétienBende
devait, sous les coups souvent injustes de nomértdéblo-
giens, se rendre a I'évidence du fait qu'il rentod@ansL'Action
avec une lignée profondément traditionnelle de pensebré-
tiens : celle qui, invoquant avec Tertullien le tdgnage d
I'ame naturellement chrétienne (17), va, en pagsantoute |
tradition augustinienne, jusqu'a la thése thomduedési
naturel du Surnaturel (18), remise en honneur notant pa
les travaux de théologie historique du cardindlaleac (19).

(15) Le probleme de la philosophie catholique, Paris, 1932, p. 11-12.

(16) LAction. Essai d'une aitique de la vie et d'une sdience de la pratique, Paris
Alcan, 1893. Ce livre, que Blondel s'est toujougfusé a rééditer de son vivant, a
réimpriméa plusieurs reprises sous sa forme originale paPtesses Universitaires
France, a partir de 1950. On trouvera dans Henri BouillaBlondel et le
christianisme, Paris, Seuil, 1961, une excellente préaton de l'oeuvre et de ¢
enjeux, tant philosophiques que théologiques.

(17) Tertullien,Apologétique XVII, 6.

(18) Cf. saint ThomadDe Veritate, q. 14, a. 2.

(19) Voir en particulieiSurnaturel (1946),Augustinisme et théologie moderne (1965)
Le mystére du surnaturel (1965). Le P. de Lubac a résumé les principauxig.ctguise
travaux et développé certains aspects de leursnemjpres le concile Vatican Il de
Petite catéchese sur nature et gréce, Paris, Communio-Fayard, 1980.
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En développant ce qui, dans la question du désifattente, c

l'atteinte, de I'étreinte, a trait a toutes lestiehs antérieure

concomitantes et consequentes au Don de Dieu Et Bei, il

retrouvait surtout une conception des rapports'fuEnimea

Dieu, elle-méme profondément traditionnelle poufdacatho-
lique et dont il trouvait la synthese en quelquasniiles admi-
rables de saint Bernard.

« La grace,écrivait celuiei en un texte que cite Blondel d
L'Action, éveille le lire-arbitre en ensemencant la pensée;
le guérit en transformant I'affection ; elle le fifie pour qu'i
parvienne a l'acte; elle le garde pour qu'il n'‘épve pas d
défaillance. Mais elle opére avec le litaeditre de maniere a
prévenir seuleme au début, a I'accompagner pour le reste
prévenant précisément dans le but qu'aussitétapéoce avec |
grace sans interruption. Ainsi ce qui est commeraréla grace
seule test achevé pourtant par I'un et l'autre emde ; par cha-
que démarchejls agissent conjointement, non séparéen
simultanément, non a tour de réle, non partie fhamtie ['autre
mais par une seule opération indivisée. La gracéedibre-
arbitre accomplissent le tout. Le tout en totaliui-ci, et le
tout celle-la ; mais comme tout est dans celuninsi tout est ¢
celle-la» (20).

(20) Tractatus de gratia et libero arbitrio, ch. XIV, 47 (traduction J.-P. Gelinas modi-

fiée). Ce texte est cité par Blondel ddridction (1893), p. 403-404. Cf. auskettre sur
les exigences de la pensée contemporaine en matiere dapologétique et sur la méthode de
la philosophie dans l'étude du probleme religieux (1896), p. 78 de I'éd. origina
Compte tenu du contexghénoménologique ou il le cite, ce texte de saint Bernal
une valer rationnelle et par conséquent universelle, awre dit non seulement pc
le croyant, mais pour l'incroyant qui s'attacheeager intégralement le probléme d
destinée humaine. C'est sur les questions quinagrttailliblement le coeur de 'homme
notamment sur le mal, la mort, la souffrance dinaderniere de I'action humaine, (
s'insinue, comme en étiage, la question de DiSwr«son avenir et son éternité,
lhomme veut entendre le témoin de léternité. Et quand Platon a soupiré aprés
lenseignement divin, il a été, comme plus tard saint Thomas, lécho fidéle de la voix
qui gémit dans le fond de notre nature» (Qu'est-ce que la foi ?, p. 32). Parlant ¢
philosophe, Blondel insistait a juste titre sufdé intérieur, les dispositions mdes (e
pas seulment intellectuelles), qui précédent la renconteela Révélation divine
l'acces a la Foi. Loin de les rendre vaines, cellées consacre, les épure et
développe. Sans doute, ajoutait Blondel avec und@e instinct théologigy par cett
culture intérieure de lame antécédente a la Foius ne pouvons obtenir aucune des
vérités révélées, pas plus que nous ne pouvons discemer le caractére sumaturel des
opérations méme les plus surnaturelles qui, tout en apportant a la conscience de la
lumieére et du mouvement, ne nous donnent pas la moindre notion de ce quelles sont
; mais quand, selon le mot de saint Frangois de Sales, nous avons ainsi cherché
Dieu "sans savoir encore bonnement quel il eddys, dés quon rencontre sa présence et
sa révélation, "quel tressaillement de tout nous-mérigop. cit., p. 33). L'auteur ¢
L'Action devait découvrir aprés coup quel point l'inspiration de sa thése de :
rejoignait celle de la fin du livre | dliraité
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C'est d'un point de vuegoureusement philosophique g
par la méthode d'immanence, Blondel aboutit a deslasion
anthropologiques d'une valeur universelle et, aenavis, indé-
passées. Car, se placant au point de vue de I'havam, sar
et en dehors de la Foi, il mime ce que les catégories du do
chrétien peuvent avoir non seulement de ratiormals d'éclai-
rant pour la raison méme et la détermination phésige, d
I'« infrastructure»rationnelle de la Foi chretienne elle-
méme (21). Il va sans dire que l'ir@&des vues blondélient
n'est pas moindre lorsqu'il s'agit d'éclairer et développe
I'anthropologie inhérente au Christianisme dansgesapt a par-
tir de la Foi.

Le Grand Rabbin RenSamuel Sirat rappelait a juste ti
dans une récente interview, que'est la Bible hébraique qu
révéelé au monde que tout homme, et non pas tdutguicréé
I'image de Dieu, quelle que soit sa religion, sayemce et mér
son absence de croyanceOGn sait comment I&louveau Tes-
tamentet toute la tradition aitienne ont regu, approfondi
développé cette Révélation dans la lumiere de sopnaplis-
sement en notre Seigneur Jésus-Christ.

Au récit de la Création (cfGenéset et 2), dans lequel
Nouveau Testament les Peres de I'Eglise ont trouvé le fon-
denment non seulement de l'origine, mais de la fin radvide
I'homme, le Prologue diéEvangile de saint Jean apporte, ¢
lumiéere de I'Incarnation du Verbe, une dimensioristblogi-
gue ou, pour mieux dire, panchristique. Présentes tancier
Testamenten particulier sous la figure de la Sagesse cré:
de Dieu, cette dimension ne s'y trouvait pas cependlaire-
ment explicitée et ne pouvait du méme coup étre pion
pleinement reconnue comme apres la venue du QBa3t Le
Genésedisait : Dieu cré tout et spécialement I'homme. ¢
précise : par le Verbe, qui est auprés de Diewietst Dieu,

de l'amour de Dieu de saint Francgois de Sales, ch. XV a XVIII. Sumgleaadrupl
dimension du «fait interne » et du «fait externenégessaire pour interpréter comple-
tement l'alliance de Dieu et de 'homme qu'implitgiehristianisme, cf. la synthése f
par Blondel luiméme dans une lettre & P. Archambault du 23 juil®&7 (citée dar

P. ArchambaultVers un réalisme intégral, Paris, Bloud et Gay, 1928, p. 97-99).

(21) Cf. Maurice BlondelLettre philosophique, Paris, Aubier, 1961, p. 138-139.

(22) Les Peéres de I'Eglise ne l'ignoraient pas. L'exégé&sente vétéro- et do-
testamentaire I'a justement remis en honneur cesédes années : cf. Maurice Gilk
et Jean-Noel Aletti, « La Sagesse et Jésus-ChiiltnsCahiers Evangile, n° 32, 1980.
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« tout aété fait et sans Lui rien n'a été fait ». Ainsidessine IV. L'attente de la Foi dans la Foi et sans la Foi
dés l'origine, I'image de Dieu imprimée en |'@&eetout homm
qui vient au monde, du seul fait de la CréationcEn/erbe e:
la Vie, cette Vie qui, venant en ce monde, estutaiére de
hommes. Lui par qui le monde, par qui I'hnomme aféig Il
s'est fait chair, pour que, par Lui, avec Lui etlan, nous
devenions Fils de Dieu a sa ressemblance, servaitman

Les incroyants s'imaginent parfois que la Foi e posses-
sion tranquille et assurée, une certitude acquise fais pou
toutes, sans faille et sans éclipse. Rien n'esd fdux. L¢
croyant n'échappe aueune des vicissitudes, des interroga
ou des tentations de la condition humaine. Il cénrm@mme

Dieu a sa plus grande gloire et pour notre salut. tout homme, la tentation du désespoir et peut é@pjus-
Il'y a ainsi en tout homme, qu'il le sache ou ruémétrant | qu'au vertige le doute sur I'existence méme de ,Dpeur ne
totalité de son étre, non seulement le désir natigr®ieu, mai rien dire des Mysteres de la Fahirétienne : I'Incarnation
le dési préformé de l'Incarnation, du fait de sa créagowe s Dieu, la conception virginale de Jésus, sa presedeie dan
destination divine au salut par le Verbe. Non ogeelésir, dor I'Eucharistie, etc. La vie spirituelle des chrésiea commenc
la forme comme la réalité viennent tout entieresDieu, per- par celle des saints, connait des périodes, pastoistuelles «
mette a 'hnomme d'imaginer ni, a plus forte raistiangendre violentes, parfois lancinags et de tres longue durée, ol
par luiiméme I'objet ou, pour mieux dire, le sujet divirtik conscience se trouve dans la nuit au point ciliabde s'impose
attend irrésistiblement, mais il constitue toutedalité et | a elle I'évidence sentie de la neristence de Dieu. Il n'est ¢
forme de la réalité humaine en tant qu'ouverte desdinatio d'évoquer ici certaines confidences de sainte.€Beéde Lisieux.
derniere, attendant et espérant de Dieu non seualesaeseul
fin véritable, mais la forme et la médiation par ledigseDiel Dans sesixercices spirituels, saint Ignace de Loyola appe
se propose de réaliser cette fin et d'accompliokeu dont Il . « désolation » une telle forme d'expérience sptieu Mais
pétri la réalité de 'homme. dans une régle particuliérement remarquable poutideerne-

ment de la signification d'une telle expériencelistingue troi
raisons susceptibles dlairer celui qui se trouve dans cet éte
« désolation » spirituelle.

Si le Don méme de I'Esprit vient de I'Incarnatida,la Pas-
sion, de la Résurrection et de I'Ascension de Jéhuist, si so
enseignement et sa réalité pour les hommes empiuioig al
Mystére méme du Verbe incarné apres sa venueaytilai@gmet-
tre également que toute I'économie véttastamentaire (
I'Esprit est ordonnée et comme pré-informée paréssenti-
ment, l'attente et I'espérance de la réalisatiodeet'actualit
historigue de ce Mystére, entretenus par ce sacteamticipa-

teur du Salut que constituent les Prophéties ete®le: La seconde, pour éprouver ce que nous valons et jusquo

« semences » du Verbe, que Dieu dispense librement dller dans le service uang Dieu
hommes de toutes les nations (23). MIOUs pourons s etialo ede sans

«La premiére, parce que nous sommes tiedes, paresseux ou
négligents dans notre vie chrétienne. Cest alors a cause de nos
fautes que la consolation spirituelle [par exemple, |
certitude sentie de I'existence de Dieéfoigne de nous.

incarné en tout langage ou, plus précisément, ete parole humaine constituéwde
I'homme tant social qu'individuel, est spécialeneglicitée dans Lalialectique des
Exercices spirituels de saint Ignace de Loyola, tome Il : Symbolisme et Historicit:
Lethielleux, Paris, 1984. Elle est déja expliciteinprésente dans un deemiers texte
du 1. Fessard, rédigé en 192827, dont la dialectique implicite a commandéelste
de son oeuvre ¢« Connaissance de Dieu et Foi au Christ selon ®ainb»> (publié dar
Archivio di Filosofta, Roma, 1966, p. 117-160. Sur l'idée de I'EgliseAdforité et bien

(23) Sur les rapports de I'Esprit Saint au Mysteelésusshrist avant, pendant
apres sa venue dans l'histoire, voir Jean-PawltiicycligueDominum et viviftcantem
sur I'Esprit Saint dans la vie de I'Eglisedatmonde (18 mai, jour de la Pentec6te, 1!
dansLa Documentation catholique, 15 juin 1986.

Dans la mouvance de la pensée blondélienne, leaBtoB® Fessard (189R78) ¢
dégagé, par une étude rigoureuse et strictemenaimanie des ceuvres de Hegel, Mar
et Kierkegaard. ainsi que de certains de leurs éneh d'autres disciplines (C. Lévi-

Strauss, par exemple, en ethnologie), les linéasnéinhe philosophie de I'Ame naturel- commun, 2° édition, Aubier, Paris, 196%. 46-47 : «En toute conscience |[..., vit et
lement chrétienne (anima naturaliser christiana), autrement dit désirar se représente lidée de la communauté des hommes entre eux et avec Diev, telle que
naturellemennon seulement Dieu de maniére indéterminée, mai®ldble kénose ( sa religion le lui propose ou telle que la raison la disceme comme le voeu ultime de
Verbe incarnéet du mouvement de la foi qui doit lui correspondtenéme la form lesprit en chacun, de la personne. Idée de !Eglise avant lEglise dans lame
sociale de cette dualité constituant I'Etre dessétCette philosophie du Verbe de Dieu naturellement chrétienne. »
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un tel salaire de consolation et dimmense grace
sensiblement éprouvée.

La troisiéeme, pour nous donner d'apprendre et de connaitre
en vérité, afin de le sentir intérieurement, quil ne dépend pas de
nous de faire naitre ou de conserver une immense dévotion [Ou,
dans notre cas, la certitude sentie de l'existelec®ieu], un
intense amour, des larmes ni aucune autre consolation
spirituelle. Mais que tout est don et grace de Dieu notre
Seigneur. Et pour que nous nallions pas faire notre nid chez
autrui et nous monter l'esprit jusqu'a l'orgueil ou la vaine
gloire en nous attribuant la dévotion ou les autres effets
de la consolation spirituelle » (24).

L'analyse des raisons de la «désolation» fourmitir sain
Ignace, des indications essentielles pour adagtm lescas, les
moyens par lesquels I'hnomme qui se trouve plonges dz
« désolation » pourra éveellement s'en sortir ou en étre lik
par Dieu. Dans le premier cas, il est clair que @#solation
est un appel a unective conversion des moeude la part d
celui gu, plongé dans le péché ou simplement dans la $x
spirituelle, doit s'en prendre a Iméme de cette désolatio
celui-ci doit plutét la considérer comme un indicateualvide
I'état de péché dans lequel il est, et une graeeDigu lui fait di
le sentir ainsi vivement pour tout faire afin détre délivré.

Le deuxieme cas manifeste une expérience de ldoes la
Foi qui s'identifie, pour ainsi dire, a I'expérierde la viesans la
Foi. Le « croyant » que Dieu meéne a cette expégiere, en u
sens, rien a changer a la vie qu'il menait, puisoplieci étai
bonne et conforma la volonté de Dieu. Mais il a @ mener ¢
vie dans une fidélité sans appui sensible, sapsélsence sen
de Celui qui était la raison d'étre et le sens @Eon actiol
un peu a la maniere d'un époux devenu veuf quitaduravre
avec l'évidace absolue et irremédiable d'un anéantisse
total de I'étre qu'il a aimé. Dieu n'existant pagh®mmme étar
seul au monde, sans espoir, sans compensationsatlgaion,

(24) Exercices spirituelsye 322. Cest en nous recommandant de l'utilisation méme que
Blondel a faite des Exerciceslans L'Action (1893) que nous en proposons l'analyse et la
transposition qui suivra plus loin. Cf. H. Bouillard, Blonde! et le christianism@aris,
1961, p. 215. Dans L'Action,p. 385, Blondel écrit : « Aprés qu'on a tout fait comme
n'attendant rien de Dieu, il faut encore attendre tout de Dieu comme si lon n'avait rien
fait de soi ». L'analyse de cette sentence d'origine ignatienne est un des joyaux de La
dialectique des Exercices spirituels de saint Ignde Loyoledu P.G. Fessard, tome I
(Paris, Aubier, 1956), p. 305-363.
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la dignité de la liberté humaine n'en apparait-elle pks
grande et son amour plus pur, plus gratuit, plsslat? (25).

Quant a la troisieme raison prinalp de la « désolation
spirituelle, en insistant sur le fait que la Foi aépend ni de
efforts ni des mérites de I'hnomme qui la recoie @ermet a
croyant de faire pratiquement (et de facon setapérienc
d'une vérité dogmatiquement établée savoir que la Fc
autrement dit I'acte d'adhésion a la Révélatioreotiye d¢
Dieu, est ellenéme un Don. Un Don si absolu que le cro
vraiment conscient des conditions de la Foi de@t# aussi
dernier a la considérer comme un acquis assur@ glus fort
raison, comme un d0 certain. Dans ce cas, la @&zl
spirituelle fait toucher I'homme le fond de son inigsance, ¢
sorte qu'il est contraint de se rendre a I'évidericae peut rie
attendre de lui-méme et doit, en l'occurrenoe fattendre ¢
Dieu seul. Il ne reste alors a I'homme gu'une sehubse a faire
I'humble et pure priére de demande du pauvre de, ceicell
qui est sans consolation et sans moyens, qui mastrien, gt
attend vraiment tout de Dieu. Seul un tel cattend Dieu ¢
est & méme de Le recevoir. Et heureux ceux auxquelgour
dans leur vie, il a été donné de comprendre laévéla mot d
Léon Bloy : «Quand Dieu nous prend tout, cest pour se donnet
lui-méme» !

Il va sans dire que I'numilité & priére que requiert, pour €
contrecarrée, la troisieme forme de «désolationsitaplle,
sont également requises dans les deux premiers cas.

Si nous venons de mentionner et d'analyser queglquecett
regle ignatienne du discernement des esprist gu'elle not

parait transposablejutatis mutandis, non seulement a la mal-

croyance, théorique et/ ou pratique, de beaucoupagiseés
mais a l'incroyance et méme a l'athéisme positihaimbre d
nos contemporains. Voici comment.

On connait le mot d'un personnage de DostoievskSi
Dieu n'existe pas, tout est permis » A ceux qui le pensent ou

(25) Ceest, sinon dans un tel contexte, du moins dans un tel esprit, quil faut compren-
dre la fameuse « hypothése impossible » du P. Auguste Valensin :« Si, par impossible, a
mon lit de mort, il m'était manifesté avec une évidence parfaite que je me suis trompé,
quil ny a pas de survie, que méme il n'y a pas de Dieu, je ne regretterais pas de l'avoir
cru ; je penserais que je me suis honoré en le croyant, que si lunivers est quelque chose
didiot et de méprisable, ceest tant pis pour lui, que le tort n'est pas en moi, d'avoir pensé
que Dieu est, mais en Dieu, de n'étre pas. » (Autour de ma foParis, Aubier, 1962,
p-73).
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sont tentés de le penser, a ceux qui, a la pladeiele ou di
vide absolu qui s'ouvre au déploiement de leurrdé'gtre
mettent en tout leur volonté de puissance ou leyétt de
jouissance, nous disons : a quel chaos abo-vous et este
vraiment ce que vous voulez, ce qui doit satisfave dés|
d'étre et votre appétit de bonheur ?sEtcédant a une illusoi
séduction de la sensualité ou de l'orgueil, volez @ommenc
de réaliser ce chaos en vous et autour de Vaissnt égaleme
I'expérience du malheur et du mal irréparables golis et
colte déja et gu'il en colte a d'autres, a ceuamuotent qu
vous aimez, n'est-pas temps au moins de vous arréter de
faire ? Sans doute cela ne réparera-t-il pas lefaitalmais, te
un cran d'arrét désormais indéfectible, la déciséitéchie d
ne plus faire le mal constituera désormais un reg@ymaner
de votre action. Quant a lirréparable de l'acpassée, poun
gue, loin de l'oublier, de l'occulter ou ®@eus en disculper
maniére mensongere et illusoire, vous en conselaiezmoir:
vivante et le vivant regret, en méme temps queolasaenc
vivante de son caractere irréparable et injusidiabe sentime
spirituel, loin de vous désespérer, constituenalla authenti-
que priere, la plus vraie, parce que la seule @aitnhumble
demande de grace que vous ferez dans tout vote @tran
Dieu mettra sur votre route celui qui tient icimaintenant |
place du Christ venu appeler tous les péchewrpardor
vous accueillerez sa grace, moyennant le don derlttet dan
la lumiere de cette grace, sans doute découwaz-que nc
seulement le moment ou vous avez décidé de chatggere
mais I'amertume mortelle elle-méme que vous avepudpe
guand vous vous livriez au mal, étaient aussigeétad'aborc
des effets de la grace de Dieu. Et vous confessarez sair
Augustin : «Tu nous tues, Seigneur, pour que nous ne mou-
rions pas loin de Toi ».

« Quand on connait Dieu par lesprit seul, disait Blondel,on
ne le garde pas longtemps». Trop d'incroyants, mais aussi t
de croyants, s'imaginent que la connaissance de peéet s
faire et surtout se maintenir en 'homme sans tamme s
convertissepratiquement au Dieu vivant et vrai. Or,idDieu es
Justice, Amour, Vérité, c'est par celui qui ne mea, pratiqL
la justice et aime vraiment qu'll peut avant totre &econnt
quand Il vient le visiter. Du moins es¢ par celui qui ain
I'amour, la justice et la vérité, au point, quahdd les pratigt
pas, d'en souffrir jusqu'au fond de son étre at digpeler |
don.
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Mais il y a, dira-ten, les incroyants de bonne volor
autrement dit ces hommes qui non seulement praticiigbi-
tuellement la vérité, la justice, 'amour, recossant honnéte-
ment leurs torts a l'occasion et peuvent méme eice ca
pardonner a ceux qui leur ont fait du mal. Je naiepas
encore qu'a étre plus réaliste — pour étre simphemai —'ai
guelque mal a penser gu'une telle personnalitéppsel
gu'elle existe en perfection, ne puisse étre quedduit, lente-
ment épuré ou longuement distillé, d'une éducatiamaint
elle-méme dépendante d'une haute tradition morale édls
— tel I'un ou l'autre ami israélite qu'il m'a éténdé de rencon-
trer. L'athéisme affiché par de tels hommes imglitil néces-
sairement une absence d'attente de la Foi, vogdfarmeture
la Foi ? Certainement pas. Et je n'en veux pouny@ejue c
mot admirable entendu un soir a la télévision d/igil avoca
juif, dont toute la famille ou presque avait péraschwitz
« Dieu n'existe pas. Mais i faut vivre comme si Dieu
existait. Sans quoi la vie ne serait pas possible ». Si Diel
n'existe pas, en effegt s'il n'y a que I'homme au monde a
responsable deut ce qui s'y fait et peut s'y faire, au lieudie
gue tout est permis, n'estpas plus vrai de dire que rien n'
permis ouplutét que 'homme devrait seul se permettre c
est capable d'établir en ce monde la vérité, lacpigt I'amour.
Seulementela implique, concrétement de la part de celu
veut établirun tel regne, qu'il commence par le réaliser ereh
dépit duregne contraire du mensonge, du vol, de l'injut
et de la haine, qu'il voit déja réalisé autourudedont il a peut-
étre été complice un moment et qui, sinon le tehienoins pel
a tout moment le désespérer.

Vivre comme si Dieu existait, Dieu n'existant pasela veL
dire pratiquer sans la présence de Dieu tout cel'gne&ue
Dieu d'Israél et de I'Evangile, le Dieu d'Abrahatmde Jésus-
Christ a donné au monde par Israél et par 'Eglisé-ce possi-
ble, et surtout est-ce possible sans impliquerl@anéme un
blasphématoire négation de Dieu et un total refus seule-
ment de croire, mais d'attendre lai PoOui, si I'on conside
gue celui qui vit ainsi la Torah et I'Evangile, samoire en Diel
ne fait au fond que réaliser une attitude analogwelle di
croyant parfaitement fidéle que Dieu éprouve pae totale
« désolation » spirituelle et qui, contre toutesdgidences sen-
ties de la Foi, continue de faire les oeuvres mémda Foi
Analogue, et non pas identique : car autre essdiate de Fc
autre la nuit de la Foi ou, pour mieux dire, aldrauit sans la
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Foi, autre la nuidans la Foi. Pourtant, dans un cas con
dans l'autre, 'homme est vraiment laissé, psydiqlement ¢
spirituellement, a ses seules forces et livré seakes initiative
Sans- doute, s'il est croyant, 'homme sera-t-insidenté d'at-
tribuer a ses propres forces sa persévérance darien et |
bien méme qu'il continue de faire dans la nuital&adi. Mait
rien n‘empéche lincroyant de poursuivre le biemssslen attri-
buer la totalité du mérite au point deslatrer dans la bon
d'une ceuvre qui ne dépendrait que de ses seulsssfdviai
n'estee pas la, sans le dire, pratiquer le premier camleer
et, sans affirmer Dieu, ne pas du moins, lui stuestune idole
fat-ce 'homme lui-méme ? ? Ainsi, ménaans le bien pratiq
avec perfection et sans le secours de la Foi, themeut, dar
la simple reconnaissance de sa condition de cedhire de s¢
plus hauts efforts moraux et spirituels une atteletdieu et ¢
la Foi.

_Cette attente, en effet, saurait se réduire a la fine pointe
I'intellect : elle concerne I'homme tout entierpgs ame €

corps (Cfl Thessaloniciens 5, 23) ; elle engage toutes les dimen-

sions de son étre tant social qu'individuel daagtualité histo-
rique de toutes et dehacune de ses décisions dans tou
domaines familiaux, professionnels, politiques, nérniques ¢
culturels. Comme la réalité méme de la Foi danpléaitude
'‘telle que nous en évoquions au départ les véegathiimension
la réalité de l'attentde Dieu et du don de la Foi travaille
totalité de I'histoire humaine : pas un peuple deporigine du
monde n'en est exclu, pas un individu qu'elle arsite de pa
en part. Si bien que ce n'est pas seulement datsité de s
conscience indiduelle, mais dans le tissu de chair et de
des angoisses et des espoirs de l'histoire drameatigs peupl
de la terre, qu'est inscrite en lettres de chadteesang la réali
de la confession augustinienneFecisti nos ad Te et inquietum
est cor nostrum, donec requiescat in Te » (Tu nous as fait pour
Toi, Seigneur, et notre coeur est sans repos jusqu'a ce qu'il

demeure en Toi). Au lendemain du concile Vatican Il, commen-

tant la constitutionGaudium et Spes, le P. de Lubac fais:
remarquer que ce n'est pas par hasard si l'auesu€ahfes-
sions est également, dans I'ample fresque que condiitu€ité
de Dieu, le grand théologien de I'histoire universelle (26).

(26) H. de LubacAthéisme et sens de 'homme: Une double requéte deGaudium et
Spes », Paris, Cerf, 1968, p. 66.
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Qu'il se dise ou soit effectivement indifférent ratiere reli-
gieuse, agnostique, incrédule, voire positiveménée et prati-
guement hostile a tous ceux qui se présentent cooher
témoins de Dieu dans ce monde, I'nnencontemporain
peut manquer de rencontrer I'Eglise du Christ dardialogu
méme des hommes d'aujourd’hui sur les questionglisscru-
ciales et les plus concrétes dans lesquelles sg icitet mainte-
nant, la destinée de I'humanité entiere (2Mistoire du Salt
continue aujourd’hui comme hier. Par I'Eglise, Dieent au-
devant des hommes, en quéte de leur Foi, pourSalut. I ne
se lasse pas devant leurs réticences a croirerdsigtance, voi
leurs refus. Il permet méme que se refoiee aujourd’hui da
le corps de ses témoins l'agonie de Jé€3usst, pour que la v
de Jésughrist soit un jour le bien supréme reconnu et aitic
par ses persécuteur$.est attentif au moindre effort de bo
volonté par lequel, en un monde sasra la vanité et trom
par celui qui, menteur et homicide depuis le déseitdéguise ¢
ange de lumiere, tout homme cherche la vérité pepumettre
en pratique dans sa vie. A ceux qui, sans fautkedepart
n'‘'ont pas rencontré la vérité du Chl’lSH@g“SG en s
vérité (qui est la méme), a tous ceux qui croienpas Croire
I'Eglise sait par son Fondateur qu'au dernier jtaifRoi de
l'univers les appellera, a leur grand étonnemenir peur dire
« Venez, les bénis de mon Pere. Recevez lammge prépal
pour vous depuis la création du monde. Car j'deds et vous

(27) Il y aurait un étrange aveuglement & penser ltfiglise est moins présente
I'Evangile moins annoncé dans notre sociéte que Bachrétienté du Moyen Age
dans I'Europe du XIXet du début du XXsiecle. Jamais en réalité la voix du Vicaire
Christ, concentrant en sa personne et en sa garfgiedont vit I'Eglise et qu'elle porta
monde, ne s'est fait entendre si haut et si clain&i grand nombre d'hommes
toutes langues, de toutes cultures, voire de toutesioakg non seulement pour procla-
mer le message chrétien, mais pour dire aux honteémonne volonté tout ce qu'im-
plique I'Evangile comme conversion des meeurs tant sur le plan squlaldividuel
Loin de se réduire de plus en plus & une petitenuamauté préservée et frileusen
serrée autour d'un pasteur parlant aux quelqudssbrestées dans le bercail, I'Eglis
pris, avec le concile Vatican Il et les voyages Bepes Paul VI et Jean- Paul les
dimensions mémes du monde entier transformé ercaitheédrale vraiment universe
ouverte a toute la terre. A I'échelle de I'histaite salut, les efforts que font les é
totalitaires ou certains états islamiques pour etheéla propagation déEvangile
sont comparables a des sabotages de sonorisation'eqnpéchent pas, méme au
de grandes souffrances et parfois du martyre,rtaleition vivante et vitale qu'assurt
communication de la Foi par les plus humbles degarits insérés da le tissu de
société. Dans nos sociétes dites «sécularisegsiurelistes, le développement mé
des moyens de communication sociale est une chamis,en méme temps une exi-
gence pour I'Eglise : celle de parler, mais aussiedfaire de maniérd'autant plu
responsable dans I'unité du college des évéquesien avec le Successeur de Pierre.
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m'avez donné a manger ; j'avais soif et vous m'aeméa
boire ; j'étais un étranger et vous m'aveeugilli ; j'étais nu ¢
vous m‘avez habillé ; j'étais malade et vous m'ar&te ; j'étai
en prison et vous étes venus jusqu'a moi [...]. &ne vous |
dis : chaque fois que vous l'avez fait au plustpéntre le
hommes, qui sont mes fréres,st'a Moi que vous l'avez fa
(Matthieu25, 34-40) (28).

CES paroles du Christ, loin d'éloigner et a plustd
raison de dispenser I'Eglise d'annoncer aux homha
Mystére du Christ, a commencer par ceux qui en wi
sans encore le savoir, lui en famie plus ardente obligatic
S'il est des hommes qui, non seulement attendefdilamait
I'ont déja recue de Dieu et ont besoin, pour emgre
conscience, de l'annonce explicite de I'Evang#esant eux. [
malheur a I'Eglise ou a celui dans I'Egligg, faute de porter
témoignage dont il a été chargé par Dieu, les ehgyéi di
confesser dans le temps, dés maintenant, le Nonesfual
principe et a la fin de toute leur vie. « Lors dggment, la reir
du Midi se levera avec cette génératioplkt la condamnera, ¢
elle est venue du bout du monde pour écouter lassagd
Salomon ; eh bien !ici il y a plus que Salomagivatthieul2,

(28) Cf. Vatican Il : Constitution pastoraféaudium et Spes sur « I'Eglise dans le mor
de ce temps »,@2in fine : « Devenu conforme a l'image du Fils, premier-né d'une
multitude de fréres (Romains8, 29 ; Colossieng, 18), le chrétien regoit « les prémices de
I'Esprit » (Romains8, 23), qui le rendent capable d'accomplir la loi nouvelle de lamour
(Romains8, 1-11). Par cet Esprit, « gage de I'héritage» (Ephésiend, 14), c'est tout
lhomme qui est intérieurement renouvelé, dans l'attente de « la rédemption du
corps» (Romains8, 23) : « Si I'Esprit de Celui qui a ressuscité Jésus d'entre les morts
demeure en vous, Celui qui a ressusaité Jésus-Christ d'entre les morts donnera aussi la
vie a vos corps mortels par son Esprit qui habite en vous » (RomainsS, 11). Certes, pour
un chrétien cest une nécessité et un devoir de combattre le mal au prix de nombreuses
tribulations et de subir la mort, Mais, assodié au mysteére pascal, devenant conforme au
Christ dans la mort, fortifié par I'espérance, il va au-devant de la résurrection (Philip-
piens3, 10;RomainsB, 17). Et cela ne vaut pas seulement pour ceux qui croient au
Christ, mais bien pour tous les hommes de bonne volonté, dans le cour desquels,
invisiblement, agit la gréce. En effet, puisque le Christ est mort pour tous (2 Corinthier
4, 14) et que la vocation demiére de l'homme est réellement unique, a savoir divine,
nous devons tenir que I'Esprit offre a tous, d'une facon que Dieu connait, la possibilité
d'étre associés au Mstére pascal ». La méme affirmation se retrouve a la fin d a€
de la Constitution g dogmatiquetmen Gentium, juste avant un long déloppement si
le devoir missionnaire de I'Eglise.
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42). Or il y aici et aujourd’hui dans le mysteteChrist présent
en son Eglise plus que Salomon.

Michel SALES, s.|.
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Yves de MONTCHEUIL

Dieu premierementmoral*

Anthropomorphisme ou agnosticisme

Dans les traités de théodicée scolastique, laipositu pro-
bleme de l'analogie se présente ainsi : on déterheis diffé-
rentes manieres par lesquelles peut s'établir heeqmt d'étre
Une fois I'existence de Dieu démontrée, on lesdpante
ensuite en théodicée afin de savoir comment on pater de
Dieu.™

Or cette méthode est vicieuse. Son vice est leastiv ot
cherche quels sont les différents rapports d'arlpg peuver
exister entre les créatures, et on les fait jon¢tredes créatur
et Dieu. Il serait facile en effet de montrue les différente
analogies (attribution, proportionnalité extrinségou intrinse-
gue) sont tirées de l'expérience, selon la marderg on rap-
proche les objets, dont on les compare, dont omdsigne le
uns au moyen des autres. Or, le rappoDeel a la créature |
peut étre de méme nature que le rapport des cesarmtr
elles. Vouloir penser Dieu par la créature commesnoensor
les objets les uns par rapport aux autres, c'edtadthropo-
morphisme. S'il y a de I'analogie entre les créatuf faut dire

* Ce texte inédit nous est communiqué par le P.hdicSales. Il ne présente pas
vision d'ensemble de la pensée du P. de Montcleewkvrait étre situé par rappo
d'autres textes, en particulier ddélanges théologiqued. s'agit de notes de jeunes
qui datent vraisemblablement des années 1920, but die la philosophie du P.
Montcheuil a Jersey. Notes rédigées : a) d'abord po-méme (la frappe du te>
révele, par sa hate vers la fin, une rédaction elensapide, d'un seul jet -¢-ou leu
rudesse et leur style vigoureux, voire abrupth)edans un milieu assez fermé (voir i
propos l'annotation dekettres de M. Gilson au P. de LubaCerf, 1986). Indépen-
damment de toute polémique (ces pages s'inscridans m contexte national tr
fortement marqué par I'Action frangaise, donc tadait différent du nétre), ce te:
nous semble garder en Iiéme tout son intérét et toute sa pertinence. usredon
paru assez important pour que nous le publiionguél fut composé. Le titre et |
trois premiers sous-titres sont de la rédactio@aimmunio (V.C.).
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que c'est analogiquement que l'on parle d'analerfie Dieu ¢
les créatures. Croire que le concept d'analogieiestoncey
gui puisse nous permettre de penser Dieu est luis@ih.

Placé sur le terrain de l'ontologie, le probléme iesoluble
Nous ne pouvons pas déterminer le rapport qu'ientae Diel
et la créature ; il faut méme dire qu'il n'y a gadre eux d
rapport au sens ou nous entergldrabituellement ce tern
Quelque terme que l'on veuille employer pour ledtr@eer
relation, on ne peut lui donner le sens qu'il araoument : |
faut lui substitueron ne sait quoill est évident que, ta
que 'on se tiendra sur ce terrain, qu'ondra résoudre d'abc

le problémeici, on ne pourra qu'osciller entre I'anthropomor-

phisme et I'agnosticisme.

On ne peut sortir de & qu'en renongant a ceteneeifictive
gu'est l'ontologie il n'est pas possible de feindee poser |
probleme de I'analogie de I'étre avant de sav@iesil existe.

C'est le développement de la réflexion concrete ropuis
amene a poser Dieu parce que la créature ne s paff
Puisque Dieu est posé parce que la créature ndfgepas, il ne
peut étre rien de ce qu'est la créature. Mais te-cie on peL
partir en deux directions divergentes :celle de la diminutic
de I'étre, et, dans ce sens, la limite théorique ajteinte, n'e:
pas pensable, est le néant ;celle de I'augmentation de I'é
celle de ce g, sans étre ce qu'est la créature, est plus a
créature. C'est au terme de cette direction que moetton
Dieu. N'étant rien de ce qu'est la créature, ibarfant plus ¢
réalité qu'elle. Nous ne pouvons parler de lui daes la com-
binaison dda voie positive et de la voie négative. La \
positive indique gu'il se trouve par rapport a iéature dans
direction de l'augmentation de I'étre ; la voie atgg qu'il s
trouve en un point tel que I'étre et ses qualitésmnt transfor-
més parce qu'il ne s'agit pas dplos, maisd'un autremen
réel. C'est pourquoi nous devons unir ces deux voies th
voie de superéminence : cellene nous amene pas a pense
Dieu un contenu propre, nouveau ; elle ne fait ryeendre |
double mouvemeénaccompli et a I'avantage de nous rapp
en les réunissant, qu'ils sont solidaires, quélsconstituent pi
deux démarches séparées, donnant chacune desteésaltsuf-
fisant & euxmémes. Car la voie négative, niant de Dieu ci
est de la créatar meénerait tout aussi bien au néant. La
positive nous indiquerait seulement une plus graédkté, non
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une transcendance ; elle nous laisserait dansionpdesprogres-
sion quantitative.

La relation aqui existe entre Dieu et la créature et qu
réflexion concrete nous a amenés a définir au maéms un ¢
ses aspects (il pourrajten avoir d'autres que I'on mettrait
relief) nous I'appelons analogie, hon que nous ayangu'ells
est du méme ordrque celle qui existe entre les créatures
nous appelons analogues, mais pour lui donner um aqua ne
trompe pas trop.

Adopter cette perspective, c'est se condamnern&foeme
la conception ordinaire de la connaissance de paeua raiso
et par & foi. Grace a la théorie de l'analogie, on pemseff
pouvoir passer de ce que nous sommes a ce qu'est Bx
partant de ce que I'on nomme « nos » perfectionsneleu
appliquant la loi de transformation qu'a précisénufinie e
théorie de l'analogie adoptée. On constitueraiiaine théodi-
cée naturelle. Arriverait ensuite la foi qui noesdit pénétre
plus profondément dans la nature de Dieu, nousweeréit
quelque chose qui ne se reflete pas dans la natudgnt pe
conseqguent la ecmaissance serait d'un degré plus caché. M
cette loi de transformation n'existe pas, ce prégaalir connai-
tre Dieu est impuissant. Quelle est la valeur deolanaissant
'qui connait que Dieu est bon, s'il faut ajoutefl oque l'est pa
comme nous ? Car pour nous, étre bon, c'est adaptecer-
taine attitude dans des circonstances détermin&éesious n
pouvons pas garantir que la bonté de Dieu sigujiid pren-
drait la méme attitude en face de ces circonstano@ss n
mettons aucun conte sous ce jugement : Dieu est bon. I
en dire autant de la justice, de la miséricordeladgtié, etc.
bref de tous les attributs que I'on prétend cosahiges par
raison naturelle. On ne peut établir ainsi qu'uriense verba
de Dieu.

Se placer en Dieu

Mais c'est qu'en réalité cette maniere de procéstanverse ¢
celle qui doit étre suivie : nous ne devons passnaacer e
nous pour juger ce qu'est Dieu, mais nous plaenhlée e
Dieu pour juger ce que nous devons étre. Le piplusagu
s'imagine partir de nos perfections pour remont&ieu en s
disant que, cela au moins, il peut, grace aux sduteiéres de
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sa raison, l'attribuer a Dieu, oublie de se demandsment |
peut savoir qu'une chose en nous est une perfeétiérendra-t-
on posséder une regle abstraite, un code de perfectoral
gu'on consulterait pour savoir si telle attitudelle¢ maniér
d'étre, est une perfection ? Ce serait toujoura@ene erreur q
consiste a tout expliquer par une regle abstralites qu'il y ¢
au sommet de tout une personne vivante. En réabié&
posons Dieu ou plutét Dieu se pose dans notreigctommi
idéal absolu —idéal dont il faut déterminer ce qu'il est [
pouvoir nous y conformer. Connaitre Dieu, pour ftanité
c'est déterminer progressivement quel est l'idéaldqiti dirige!
sa conduite. Ce n'est pas délimiter les contows g'er-
sonnage, détailler les éléments d'un concept, ®Lcdeactere
d'un objet : c'est tracer la projection de cetlidéale plan ded
conduite humaine, donc, dans le mode de penser@m
dirige notre conduite. Il ne faut pas dire : noasans que Die
est bon parce que la bonté est une perfection, nuais savor
que la bonté est une perfection, c'eslir@- quelque chose g
nous devons réaliser en nanémes, parce que Dieu est |
Comment se fait cette détermination ? Elle ne g qur
passive. En effet nous avons posé Dieu comme 'icis.
Mais, ou bien il n'est que la personnification editd de notr
idéal moral,ou bien il faut avouer que nous ne possédon
comme nétre l'idée de perfection. Car si nous Iasgdion
ainsi, il faudrait dire que nous réalisons l'idéairal, que not
le produisons en tant qu'idée, et qu'il nous redtarl'accom-
plir, en tant g'individus ; il ne resterait pas notre apanag
tant qu'individus, puisqu'il n'en résisterait pasims a no
caprices individuels : comme individus nous restesipécheu
puisque nous resterions capables de transgredserl@e mai:
notre nature exait bonne. L'idéal moral dépasserait I'indi\
mais demeurerait constitutif de la nature. Il sel@ipatrimoin
commun de I'humanité, la marque de sa rationalitéees:
moralité. Le devoir de l'individu serait de se @onier a |
perfection de sa nature (c'est a peu pres la pogie Brunsch-
vicg dansLe progres de la conscierjcet Dieu serait inutile ;
serait méme impensable : car, a supposer qu'il Boiigré-
senté, nous jugerions de sa perfection d'apresgla que not
posséderions dannotre nature or juger Dieu, c'est le dét
comme idéal moral, car on ne juge pas l'idéal,uyejd'apré
lui (cf. saint Augustin dans I®e vera religione).Prétendr
posséder en propre la science du bien et du real, £égaler
Dieu. Affirmer Dieu, c'est affirmer que l'idéal nabexiste et
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gu'il est hors de nous, que non seulement notrénssnt indi-
viduel, mais que notre nature méme ne contientgasgle g
permet de discerner le bien du mAutrement dit, affirme
Dieu, c'est avouer que tout en nous, jusqu'a lar@ahéme, e
atteint par le péché. Nous n'avons aucune compEtend
déterminer l'idéal moral. Il faudrait qu'en faces gwoposition
qui nous sont faites (est-il ceci ? dstela ?), nous ayons L
régle qui nous permette de discerner si ceci oa delt étr
appelé bien ou mal. D'autre part, si cet idéalaitgtas e
quelque maniére immanent en nous, s'il nous éitaleimer
étranger, nous ne le poserions pas. Nousqmslile connait
parce gu'il est en nous, mais nous ne pouvonsndiéter (acti-
vement) ce qu'il est. Nous dirons donc que la cissaace qt
nous prenons de lui est une révélation qu'il n@itsldi-méme
de lui. Vérité profonde des métaphores les plysulaires et e
plus primitives, la conscience n'est pas notre vmais sa Voi
en nous. Et sa voix en nous se méle a la voix dee n@atur
corrompue. Quand nous essayons de juger si une2cds
bonne ou mauvaise, sommes-nous sdrs d'avoir ptis rpgle
d'appréciation la voix de Dieu, ou la voix corronepde I
nature ? Il faut donc que la Révélation intériesoé discerné
par une autorité extérieure a l'individu. Mais taet que not
savons de Dieu nous vient au méme titre par RéoBldt n'y &
pas a distinguer certains attributs qui seraiemncg par |
raison et d'autres déterminés par la foi. Le pbpbe qui essa
de monter d'une perfection créée a une perfeatiortée est
naif qui s'imagine trouver une nouvelle voie algusl suit une

route tracée paguelqu'unqui venait en sens inverse. La perfec-

tion dont il part n'est Iégitimement connue comraket que
parce qu'on I'a posée en Dieu d'abord. Le philasdpnéfici
sans s'en douter d'un travail accompli par la foineenvénien
fatal quand on prend toutes faites les notions mirouve
autour de soi au lieu de les reconstruire, de tleera quelle
conditions on a pu les avoir.

Connaitre Dieu comme idéal

Le progrés dans la connaissance de Dieu seradegsrdans
détermination de cet idéal. Dieu se détermine peuuvadaas |
pensée de I'hnumanité. Mais cette déterminationea tan
I'ordre conceptuel. Aussi, si 'humanité connai¢uDde mieu
en mieux, ses représentants actuels ne sont apnelside lui
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gue ks plus anciens. Car on se rapproche de Dieu nota
connaissance, mais par la possession. Or l'ordia dennais-
sance est par luiéme hétérogene a l'ordre de la possessic
gu'est Dieu par luméme, c'est un mystére inviolable que <
I'union transformante de I'au-dela nous permet&raaupgon-
ner. Il est en luméme négation absolue de tout ce que
disons de lui. Si nous pouvons le pressentir, gégte a l'unio
effective déja réalisée par la grace et c'estilégme de certaine
expériences mystiques ; mais c'est une révélatioadaotsible
tout ce qui est «pensé », qui est connu comme,agepar la-
méme notre oeuvre et n'est rien de lui. Il estilewe vouloi
s'en servir pour prolonger, enrichir, éclairciress propreyeux
ouU aux yeux des autres ce commencement de posselbsic
d'un autre ordre. Pour le mystique, c'est ce quélde plu
positif dans sa vie, et c'est pourtant ce qui ng pexprimer €
fonction des repéres qui définissent la positidtéla ralité
dans la vie ordinaire.

Dans l'ordre de la connaissance, Dieu, posé condda
moral, sera nécessairement posé comme objet, guisous n
pouvons connaitre qu'en nous opposant un objets Mais
posé comme étant I'objet auquel on doit se rapp@eesubor-
donner (c'est ce que signifie son caractére d'ichéadl). Il s'en-
suit que si la connaissance veut étudier Dieu,ecpaut étre ¢
développant ses propriétés a la maniére des gbgatst croir
avoir prise sur lui parce qu'on détaille les vétetaesous les-
guels il est obligé de se présenter a nous poarsgtisissabl
On laisse échapper ce qui constitue son originaDte I'étudi
en ce qu'il n'est pas. On dira qu'en I'étudiansiainous |
faisons relatif a nous, alors que celaseedevrait pas ; c'est vi
Mais cette contradiction est incluse dans la pmsithéme d'u
idéal par la pensée. Pour étre idéal il ne fautétees ce qui ¢
rapporte a autre chose ; pour étre pense, il faltspit congL
non affirmé, comme se rappgant a nous. Cette antinon
serait absolue, si I'on devait considérer 'ordrdadconnaissan
comme un ordre définitif, comme I'ordre réel accbmyais
elle n'est qu'un stade provisoire : elle est cenguis permet (
déterminer l'action par laque) dans la réalité des choses, 1
nous rendons relatifs a lui, et nous nous transémsren lui
Tant que nous ne nous verrons pas du point de edalusoll
il faut bien, si nous devons le connaitre, que rleusoyion:
provisoirement de notre point de vue (illusion ddes néces-
saire et momentanée).
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Une fois admis que connaitre Dieu, c'est conndfintéal
imposé a I'humanité, on comprendra pourquoi soatip&res-
santes les preuves de son existence quand ellddesgoevoil
arriver uniguement a poser un étre, fit-il le pilesvé. Le pro-
bléme de Dieu ne nous intéresse qu'en tant que sentsn
gu'il engage notre vie morale, c'estiée dans la mesure ou n
avons conscience qu'en posant Dieu nous posondém
déterminé, qu'en l'acceptant c'est cet idéal que maueptor
et que nous nous engageons a poursuivre. Du peimvue
religieux, I'existence de Dieu fournie par les pesunous inté-
resse aussi peu que celle d'une étoile nouvellda e manqu
d'intérét, plus grave encore que le manque de valeut
preuves physiques de Dieu pour qui cherche rekgieent.

La preuve morale

La preuve morale est la seule valable pour atteiridieu
Peuteon dire en effet que I'on atteint Dieu avant dedanaitr
comme régle de la vie morale ? et de la vie religieasenme |
Maitre et le Parfait ? Or on n'y parvient pas saokire dans |
preuve de Dieu un élément moral. Supposons en gtfetr
soit arrivé a prouver l'existence d'un étre premaereur d
monde et ne devant qu'a lui seul son existence. Comma
conclure a sa souveraineté morale ? On prouveitefaen
qgu'il peut me punir si je lui désobéis, me réconsgersi je IL
obéis. Il résultera de la que j'ai intérét a lugiopmais certaine-
ment pas que je suis un coupable. Encore sérdificile de
prouver que je ne suis pas simplement un hommea
conscience de sa dignité et ne se laisse pas detinpar le
promesses et par les menaces. Mais, dioa;tl'ordre de
choses, la nature méme deations ontologiques, exigent (
la créature se soumette au créateur et la estilaerde I'obli-
gation. Mais pourquoi l'ordre des choses ilesespectable
pourquoi y a-t obligation de s'y astreindre ? pourquoi l'ol
serait-il préférable au désordre, si calume plait ? On arrive
au point ou il n'y a rien a répondre. A qui refud®e pose
l'obligation, il n'y a pas moyen de montrer quiditdla pose!
c'est-adire qu'on ne peut trouver dans ce qu'il admetaint
de départ, d'ou, paoie de déduction logique, on puisse la
et ou on lui montre qu'elle est impliquée. Autretndity il n'y ¢
pas passage du dieu dont I'existence a été proavgiel
comme regle morale, idéal moral ; ou plutét on assp de I'un
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a l'autre que par un intermédiaire qui supposeméine,
validité de l'idée d'obligation, donc, de fagon ewoins
implicite, I'idée de Dieu comme idéal moral. On ne pah:
dieucréateur au Dieu moral qu'autant que le secondja
été comprismplicitement dans le premier. Celui qui, réeller
ou par maniere de méthode, aurait déja mis en deuf@iel
moral ne le rejoindra jamais par une autre voie.

Bien sdr, il ne s'agit pas de se demander si quelcquourrai
étre convaincu par une preuvhypique de I'existence de D
qu'il acceptera en méme temps comme |égislateualmibres
trop évident que oui. Mais la question philosophaqie:
preuves de I'existence d¥eu ne saurait étre résolue par ¢
constatation expérimentale. Il s'agit de savoiuéllgs condi-
tions la preuve de Dieu Législateur moral peuttekice qu'ell
suppose a l'insu méme de ceux qui y aboutissent.

Du reste on peut montrer que l'affirmation — oudget —
de Dieu comme idéal moral est antérieure aux gqoestque
l'on peut poser sur l'origine ou l'explication donde ; ainsi, €
moment ou l'on semble aborder la question des peeulk
I'existence de Dieu, cellg-est déja virtuellement résolue.
premier acte de la réflexion (non pas du point ge ehronolo-
gique, mais immanent a son exercice méme) serardgmdgel
par rapport a Dieu, a une fin. La fin derniére &tarmoteur d
toute volonté, il n'y a pas d'activité conscienbegible sans q
I'étre en adopte une. Ou bien il choisira de seirski-méme
ou bien il se fixera le don pour devoir. Ou biempiktendr.
pouvoir trouver en lui la regle qui fixe la valede ses actes,
bien il reconnaitra qu'il faut qu'il la recoiveid&urs, que l'idé:
d'apres lequel il juge n'est pas en lui. C'eséxil' méme d
l'activité consciente que se place l'affirmationou-le rejet—
de Dieu, donc bien avant que la curiosité se saillée su
I'origine du monde. A cette seconde question it fhutemp
pour trouver une réponse. A la premiére la rép@stanéces-
saire et immédiate.

Les athées apparents et réels

Il est devenu banal de dire qu'il y a des athégsiamts qt
ne sont pas des athées réels. Ceux qui admetteletvéar, qu
mettent lidéal moral hors d'eux, admettent sansted®iet
implicitement, méme s'ils rejettent telle notiopeesse qui leur
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en est présentée. Il suffirait en effet qu'ils eedent compte «
ce gu'implique leur affirmation pour admettre ceiqju'Eglise
dit de Dieu.

On s'es moins expliqué sur le cas des théistes appacgr
seraient des athées réels. On se borne a direugfil] lorsqu
nous préférons I'égoisme au devoir, que nous sordegeatheés
pratiques car nous nions virtuellement Dieu. Ca&agparait pe
tout afait satisfaisant. Car si admettre le devoir, c
nécessairement vouloir le pratiquer, puisqu'il eatptre pos
gue comme idéal, ce n'est pas nécessairementtiguaeraeffec-
tivement : la faiblesse de la nature peut nousaamdr ailleurs
On peutdonc manquer au devoir sans le nier. L'expre
d'athéisme pratique est donc facheuse. Mais nawssadit qu'i
est essentiel & Dieu d'étre posé comme regle abdekivaleur
celui auquel on doit se rapporter. Si quelqu'unf gn décla-
rant acceptetout ce que dit I'Eglise catholique sur DieL
dogme en général, ne le considérait pas du toutmepmdés
moral, niais par exemple comme quelque chose miinén
puissant de qui on peut, par un certain nombretedaet d
pratiques, obtenir un bonheur congu de facon égotstiuita
n'admettrait jamais Dieu. Il serait un athée ré&su import
qu'il répéte avec nous « j'admets l'existence @i Di Ce qu'
désigne sous le nom de Dieu n'a rien de commun ey
nous désignons par la. Il aupeau dire qu'il admet I'éternité
Dieu, son immensité, etc., tout cela ne l'avance pas attri-
buts divins n‘ont de sens pour nous gu'autantsggéterminel
un idéal moral. Pour celui qui ne pose pas Diewsiaihn'y ¢
plus la qu'un systéme d'affirmations auxquellgseilit s'imagi-
ner adhérer, mais qui sont en réalité dépourvueseds. Il pel
donc y avoir, parmi ceux qui professent la foi tieréne des
athées réels. Dieu n'est pas un étre qui est pmaée un fa
(percu ou conclu comme condition du pergu) et damtdis-
cuterait ensuite l'attitude par rapport a nous.XxCgui ont su
ce point des avis différents s'accordent sur sistemce. On r
prouve pas Dieu d'abord pour se demander ensuigstshotr
Maitre : on le pose comme Maitre ou on le nie,wrslibsti-
tuant un fantbme du méme nom.

Yves de MONTCHEUIL, s.j.

Yves de Montcheuil, né en 1900, mort en 1944. Entré dans la Compagnie de
Jésus en 1917. Arrété dans le Vercors en juillet 1944, il est fusillé le 11 aott a
Grenoble. Outre sa thése, Malebranche et le quiétisn@abliée en 1946 par le

Yves de Montcheuil

P. de Lubac, il est I'auteur de nombreux ouvrages, dont Aspects de [Eglic
Pour un apostolat spirituel, L'Eglise et le mondgual, Lettre sur 'humanisr
et /humain, Lecons sur le Chrigtroblemes de vie spirituelle, Le Royaun
ses exigenceSur sa personnalité, ses travaux, son apostolat, les circonstances
de sa mort, voir la préface du P. de Lubac a ses Mélanges théologiqu
(posthumes), Aubier, 1946 et les témoignages qui la suivent, ainsi que l'intro-
duction du P. René d'Ouince a ses Problémes de vie spiritueliégl. de 1'Epi,
1963. Voir aussi Henri de Lubac, Trois jésuites nous parlefitethielleux, 1980
et Résistance chrétienne a 'antisémitisoleap. XIV, Fayard, 1988 et enfin
les actes du colloque Spiritualité, théologie et résistan@U. Grenoble, 1987.

Souscrivez un abonnement de parrainage
au profit d'un tiers : missionnaire,
séminariste, étudiant, prétre age...

tarif réduit - voir page 131
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Hans-Urs von BALTHASAR

Témoignage et crédibilité

|. L'amour, modele absolu du témoignage (1)

La question fondamentale qui nous occupe ici sSém@insi
la foi chrétienne repose sur un témoignage — a#lui chreé-
tien, de I'Eglise, des pres et des Evangiles, et finalement ¢
du Christ — ; mais comment un témoignage pkétre avéré
de telle maniére qu'il nous conduise d'une purésenablanc
jusqu'a une certitude, méme si la foi la plus ptarfdoit étre
distinguée de ce que nous décrivons comme un Savoir

Pour élucider cette question, il est raisonnablepair du
type de témoignage qu'est et que peut produireolgance de
hommes entre eux. Cette nouvelle question s'énamse : ut
homme qui témoigngbezeugt)de quelquechose devant m
peut-il me convaincréliberzeugenpar la de la vérité objecti
de ce que luméme tient pour vrai ? Le mot « convaincre >
ici pris dans son ancienne signification juridiquére confond
par des pieces a conviction (2). Ou bien peiau mieux, face
son témoignage, me contenter d'étre assuré qt'luieséme
convaincu subjectivement de la vérité de ce powi ddournit
un témoignage ? Ainsi, par exemple, le membre dsente, gt
veut me convaincre de la vérité de sa semtie pour prendre
cas extréme, le soldat qui est convaincu de & jcatise de s
pays, peuvent donner leur vie pour elles. C'e&t I@moignag
du sang, le « martyre » ; mais pour quelles idéegget parn
les doctrines les plus troubles, les hommes r'smias sacrifi
leur vie ?

(1) Les sous-titres sont du traducteur.

(2) Nous tentons de rendre par un équivalent frenigajeu de mots impliqué par
l'allemand (NdT).
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Y a-t-il, sur le plan humain, un cas ou l'atéi®n la plu
authentique peut transmettre une telle convictianlp témoi-
gnage, et fait apparaitre la vérité objective dedoat il es
témoigné ? Cela sera en tout cas exigé lorsquél geestion ¢
la foi chrétienne. La réponse s'énonce ainsi (ésyppose tou-
jours que je ne puis m'assurer d'elle par aucutre aoie qu
par le témoighage donné) : la vérité témoignée peugil
comme Veérité objective dans un seul cas, lorsguésiiglobe |
totalité du sujet qui témoigne, donc dans le cakadaour. C'e:
parce que tu m'aimes que tu peux parler, affirm@amoignel
peutétre méme apparaitre crédible a travers certaies aga
la, c'est d'abord une haute vraisemblance quitesitee, peut-
étre la plus haute. Mais cet engagement de tlaupersonn
dans une loyauté démontrée fait s'épanouir la oag/an un
certitude objective, tandis que cette certitudstrpas un savo
précisément pour la raison que je ne peux jamaistormer |
liberté de celui qui m'aime en un objet possédiépendan
cette forme de certitude est la plus noble dagshemerce inter-
humain : en elle, la liberté est conservée, eafidon du suj
aimant devient I'objectif comme tel. En d'autresits :I'amoul
seul est digne de foi au sens ultime et sans lagesprise al
doute (3).

Si ce modele humain devait avoir une significatpour le
forme de la foi chrétienne, il faudrait en méme perte dépas-
ser et le conserver. Le dépasser, car Celui quéstle —er
définitive Dieu lui-méme, mais dans sa figure inuse eta
travers les instances de témoignage établies par lappartier
a un tout autre ordre que I'nomme qui accepte le ignage
Le conserver pourtant, parce que, méme au cas wansposi-
tion correspondante des facultés de compréhensigmagiui-
rait, le témoignage « subjectif » coinciderait @ecavec un
objectivité qui ne peut étre mise en cause ultéeiment. PoL
le dire plus simplement : si le témoighage qui mdené pe
Dieu est son abandon existentiel total, j'ai |xdaitude de fc
gue Dieu est en soi I'amour.

Il. Les instances du témoignage divin

Ceci devrait maintenant étre confirmé en particui@artir
de I'Ecriture, dans laquelle nous rencontrons tangehiérarchie

(3) Voir H.-U. von Balthasat,'amour seul est digne de félaris, 1966 (NdT).
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de témoins, qui sont cependant au service du térag@que
Dieu se rend & lui-méme.

1. Israél

Le témoignage qu'lsraél a rendu a Dieudéstisif pour toute
suite. Yahvé assemble les peuples et les met erutend
rendre témoignage a la vérité, a la vitalité et fofce efficac
de leurs dieux. lls ne le peuvent pas, parce quehestoire n
leur permet de rendre aucun témoignade puissance de lel
dieux. « C'est vous qui étes mes témoins — orael¥ahvée—
et mes serviteurs que j'ai élus, pour qu'on me &sBa, qu'c
croie ma parole, et que I'on comprenne que c'est.ni@es
moi qui ai révélé, sauvé et proclamélsaie 43, 10.12). « Qu
depuis toujours, a fait entendre ce qui adviendtae qu
arrivera’, qu'ils (les dieux étrangers) nous l'amwent... Quant

vous, vous étes mes témoindsa(e44, 7, 8). Ce qui est signifi-

catif ici, ou; il ne s'agit pas encoreptigitement de I'amour, me
plutét de la liberté et de la grace de Dieu, dgsisraél, par ¢
mission, rend pour l'avenir un témoignage prophétigle I
vitalité et de l'agir de Dieu, que révéle sa sumienpardeli
tous les temps. L'existence ddét témoigne plus forteme
gue sa parole.

Cette structure du témoignage, selon laquelle, mélae
l'annonce des apétres ou de I'Eglise, il demeur&mmignag
de Dieu sur Dieu, sera au fondement de toutesdeses d
témoignage néo-testamentaire.ddeles synoptiques, le fait ¢
['attestation humaine ne soit pas recue est un edgmage
contre eux »Nlarc 6, 11 ;Luc9, 5 ; cf.Jacquess, 3) : ce n'e
pas ce que les disciples disent qui a cette foagmtive d
témoignage ; celle-ci réside danstéenoignage de Dieu atte
par eux. Paul rend un certain témoignage, maisaihronce |
témoignage de Dieu» ; qu'il s'agisse ici d'un gésitbjectif, ce
fait est montré par l'affrmation que la prédicatia’est pe
fagonnée par la rhétorique, I'al® persuader et la sagesse,
gue «l'esprit et la force de Dieu se démontrent dans
discours faible et craintifl(Corinthiens2, 1 s.). Que telle soit
effet l'intention de Paul, le passage bien connat ddessaloni-
ciens2, 13 le montre bien (sans que le muwrtyry figure)
Paul rend graces a Dieu de ce que vous (les commés)
« une fois regue la parole de Dieu que nous vas®is enten-
dre, vous l'avez accueillie, non comme une parblentimes,
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mais comme cgu'elle est en vérité : la parole de Dieu ». E
méme, tous les passages correspondants, ou jlosé i fruil
que porte la parole de Dieu dans lesnemunautés. Pourta
Paul ajoutera quelgue chose de plus a cette catfomde |
crédibilité de la parole de Dieu.

2. Le Christ'

Si I'on jette ici un regard sur les énoncés centiduw Nou-
veau Testament, sur le témoignage du Jésus johamniges
clair de part en part que ce témoignage se donme tdates s
esquisses comme le témoignage d'un seul : comré@ariei-
gnage de Dieu le Pere, puisquaukest tout entier sa Par
Cela apparait aux juifs comme la plus haute préfomp «Tt
témoignes pour tairéme, ton témoignage n'a pas de force
quoi Jésus rétorque en prouvant qu'il a la forcesate témoi-
gnage, puisqu'il est le « témoignage diux personnes » :
témoigne pour lui-méme, &t le Pere, qui m'a envoyé, témoi

pour moi»(Jean8, 14.17 s.). Dans la distinction des per-

sonnes, tous deux ne sont pas distinguables : «eWitE Per
sommes un» (10, 30). lls sont I'un dans l'autee (1), car «l
Parole que vous entendez n'est pas ma parole, galéesdt
Pére» (14, 24). Et puisque le Fils est tout erlagparole d
Péere, tout en lui est parole, non seulement seoulis, mai
également son action : « Les oeuvres que j'acceplnom d
mon Pére me rendent témoignage » (10, 25) ; « zrayanoin
en ces oeuvres» (10, 38), car «le Pere, qui demaureoi
accomplit ses propres oeuvres » (14, 10) ; « crayen : le Pél
est en moi et moi en lui ; du moins croyez-le asade
oeuvres» (14, 11).

Puisque le Péere agit de maniére durable (5, 173,«ce
oeuvres » du Fils ne sont pas seulement ses sigae®illeux
mais tout son étre, et pdessus tout sa Passion, ou il « ac
I'ceuvre» que le Peére lui a «donnée» (17, 4). dtalité dt
témoignage que le Pere se rend anéime réside en ce qu'il
pas envoyé son Fils dans le monde pour le gouvemas pou
gue le monde soit sauveé par lui. Car « Dieu a tamté le
monde gu'il lui a donné son Fils unique » (3, 17.1Bieu
donne par la dans son témoignage, et seulementcddunsi,
comme le répéte IRremiére lettre de saint Jegd, 8.16), |
preuve qu'il est I'amour, et c'est la précisémerg lg témoi-
gnage de Dieu accéde, dans le témoignage de aésus,certi-
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tude objective, si bien que Jean peut utilisergaar 'autre
«croire» et «savoir» de maniére synonyme :

« Pour que le mondgroie que tu m'as envoyé» (17, 21) ... «

pour que le mondsacheque tu m'as envoyé » (17, 23). « Si

VOUS necroyezpas que je suis » (8, 24)...

« alors vougonnaitrezjue je suis » (8, 28).

« Pour que vousroyiezque Jésus est le Christ, le Fils de
Dieu, et gu'ertroyantvous ayez la vie en son nom (20, 31).

« La vie éternelle, c'est qu'ils¢ennaissent... ébn envoye, le
Christ Jésus» (17, 31).

«J'aicru que tu es le Christ» (11, 27).

« Les grands prétres ont-#aque tu es le Christ ? » (7, 26).

Les deux concepts sont inséparables, si bien qeaveir ni
peut jamais étre séparé de la foi, mais qu'il raésint que p:
lui et lorsqu'on demeure en lui. Et cela avec wlle hécessi
intérieure gqu'on ne peut atteindre & un savoirrasge lI'amot
autrement qu'en reconnaissant ce qui en téracigmme digr
de foi.

3. Les hommes

Pourtant, le Nouveau Testament décrit et instim@roe de
témoins d'autres hommes que Jésus. Le Jésus jghanat
entouré d'un cercle de témoins : Moise, qui a écsibn propo
lui rend témoignage (4, 39) ; le Bi#ste I'a fait expressément
34 ; 5, 33.35), et de la maniére la plus solenndlievangéliste
qui témoigne qu'avec le coup de lance, I'amouréagtsqu'a
bout» (13, 1) - et il relie de maniére paradoxala £moi-
gnage a sa credibilité absolue« Celui qui a vu cela en re
témoignage, et son témoignage est vrai, et il gaiil dit la
vérité » (19, 35).

A quelles conditions pourtant les hommes peulentaire
office de témoins, lorsqu'est en jeu seulemenérigoignage qt
Dieu (dans I'abashon de son Fils, qui est sa parole et qu
Dieu méme) rend de I'amour absolu ? La questiote pegale-
ment sur le témoignage de Paul, qui a été évoqueneumen-
cement. A deux conditions, qui dépassent toutes thewliffé-
rence de niveau entre un tégmage d'amour humain et
témoignage divin rendu a I'amour absolu, qui eshémsémel
élevé au-dessus de celui-la.
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La premiére condition est que, pour rendre un t§ram«
explicite, les témoins se voient donner I'EspriinSede Dieu, €
gue, si ce témoignhage est recu, ceux qui le regbieerecoiver
dans |'EspritSaint. Les synoptiques promettent ce premiet
aux chrétiens qui doivent rendre témoignage pour fei
devant les tribunaux : « Car ce n'est pas voupguerez mal
I'Esprit Saint» farc 13, 11) ; c'est I'Esprit de votre Peére
parlera en vousMatthieu 10, 20). C'est a ce sens qu'appar
tout le concept de témoignage chez Luc, qui leitéshsentiel-
lement a la parole des « témoins choisis d'avan@eteslO0,
41), c'est-adire des Douze (auxquels Matthias appartient
nombre desquels il faut compter également Paut)ceax<€i
ont a témoigner de la Résurrection de Jésus. Ceth maturel-
lement pas pris comme un fait isolé, mais comnmeplirma-
tion que toute l'existence de Jésus, y comprisasaith, était
manifestation de I'amour du Pére (voir seulemem15, 11-
32). Mais I'Evangilel{uc 24, 48 s.) et leéctes des apotred, 8
relient également la mission du témoignage avetotede I'Es-
prit Saint, si bien que les apbtres eux-mémesmel& témoi-
gnage rendu a celui de I'Esprit SaiAties 5,32 ; cf. aussi 1.
28). Paul ici s'accorde avec Luc, d'un cb6té encd iamen:
son apostolat au fait d'avoir vu Jéshstés22, 15 ; 26, 16 1
Corinthiens9, 1), d'un autre c6té en ce qu'il connait et
connaitre sa parole comme portée par I'EsfriC¢rinthiens
40; 2, 13, etc.).

Le second moment, qui franchit I'écart entre le digmage
humain et le témoignage divin, confirmant ainsciédibilité dt
premier, est I'application de la parole de témoignhumain
un témoignage de l'existence entiére, assimilée au tfmgi
d'existence de Jésus. C'est ainsi que Pierre senamettre |
crucifixion (Jean21, 18). C'est ainsi que Paul ne cesse de com-
prendre comme preuve de la crédibilité de son @ré@moi-
gnage le dit de supporter les souffrances du Christ, et del&
maniere la plus circonstanciée dans ce «langadewequ'il
tient explicitement pour la seule preuve de sorenticite (2
Corinthiens11, 21 s.). Il peut lier ce témoignage avec cel
I'Esprit - ainsi lorsqu'il fait allusion a ses rssements (12, %}
ou a ses miracles (12, 12)mais la preuve tirée de la Pas:
du Christ a un surcroit de poids, surtout quarenhifait ressor-
tir les fruits christologiques et pneumatologiqiesAinsi, la
mort fait son oeuvre en nous, et la vie en voug €drinthien:
4, 12)).
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Ce double moment — le témoignage de 1'Esprit et le témoignage
de la vie chez les ap6tres — ne devient efficace que la ou celui qui
recoit le témoignage est également libre pour 1'Esprit et donc pout la
vision du témoignage de la vie. Le fait qu'un témoin ne soit pas
recu, et méme qu'il soit persécuté, traverse toutes les couches du
Nouveau Testament, jusqu'a ce qui n'exige plus aucune preuve ; on
doit simplement garder présent a l'esprit que la souffrance du témoin
n'a une valeur probatoite que lorsqu'elle imite la souffrance du
Christ : il doit «étre persécuté a cause de la justice » : « Heureux
étes-vous si I'on vous insulte, si 'on vous persécute et si 'on vous
calomnie 2 cause de moi » (Matthieu, 5,10 s.).

Ces paroles sont d'abord adressées aux disciples, mais elles valent
en tout temps pour ceux qui peuvent se décrire comme disciples de
par leur existence. Fideles nelésigne pas seulement ceux qui croient a
la parole, mais ceux qui sont loyaux dans leur vie.

Hans-Urs von BALTHASAR

(traduit de I'allemand par Olivier Boulnois)
(titre original : « Zeugnis und Glaubenswdrdigkeit »)

HansUrs von Balthasar, né en 1905 a Lucerne (Suiss@uréen 193¢
Membre de la Commission théologique internationalmembre associé
I'Institut de France. Cofondateur de I'édition mlnde deCommunioDer-
niére publication en frangai€spérerpour tous,DDB, 1987.
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Walter KASPER

Conduire a la foi :
pourquoi et comment ?

|. La foi : une obéissance rationnelle

Toute réflexion portant sur I'évangélisation doit partir d'un constat
indiscutable sur le plan théologique : la foi chrétienne est un don, et
vouloir la démontrer a un non-chrétien est peine perdue. La foi est
donnée par I'Esprit Saint, I'Esprit de sagesse et de révélation, qui
illumine les yeux de notre cceur (Ephésiend, 17 s.). La Lettre aux
Hébreuxdit ainsi des baptisés qu'ils ont été illuminés (Hébreuxo, 4).
La foi est donc une lumiére, qui seule rend visible le contenu de la
foi (1). Elle est la forme d'expression de la création nouvelle, qui
apporte également le renouvellement de l'esprit et du sens, c'est-a-
dire un mode de pensée nouveau (Romainsl2, 2 ; Ephésiend, 23).
Nul ne peut accéder a la foi en Jésus-Christ si le Pére ne l'attire (Jean
0, 44).

Mais c'est précisément patce que la foi est don gracieux d'un Dieu
«philanthrope» que le christianisme, des les origines, ne s'est jamais
satisfait d'un positivisme de la foi qui, s'opposant selon les
circonstances 2 la raison, accepterait la vérité révélée par Dieu avec
une obéissance purement extérieure et aveugle, ce qui lui permettrait de
se dérober en tout confort au débat intellectuel. Jamais la tradition
ecclésiale n'a pu davantage adhérer aux courants ou tendances
surnaturalistes qui n'ont cessé de se manifester dans l'histoire, dont le
propos est de jouer la téte contre le cceur et qui pronent une
compréhension purement intuitive de la foi, soumise au sentiment
ou tout a fait irrationnelle.

(1) Saint Thomas d'Aquin, Somme théologique, Nla Tlae, q. 1, a. 4, ad 3 : « Lumen fidei facit videre ea
guae creduntur » (la lumiére de la foi fait voir ce qui est cru).
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De telles positions traduisent trés clairement wangque, ¢
non un excés de foi véritable. Car Jésus, dandule grani
commandement, demande a ceux qui le suivent d'danBei-
gheur de tout leur coeutoute leur ame et tout leur esj
(dianoia : Matthieu22, 37). En outre, dans la version de V
il est question d'aimer le Seigneur de toute sdaalligence
(synesis : Marcl2, 33). La foi qui exclurait la raison
I'homme, qui ne l'inclurait pas expressément, neait étre
une foi de 'homme tout entier ; elle ne serait gas total te
gue Dieu le veut et tel qu'il est seul digne deuede I'homm
Seuk une foi intellectuellement sincere et responsaiele
plaire a Dieu et elle seule est digne de I'homnealé&une fc
gui renouvelle également la pensée peut étre béiteent qua-
lifiée de création nouvelle. C'est pourquoi, deBri@miére épfe
de Pierre(3, 15), les chrétiens sont exhortés a rendre ce
(apologig de leur espérance a tous les hommes.

On comprendra donc que l'enseignement de I'Eglit
condamné non seulement le rationalisme, mais &ifisieéisme
et, en reprenant un mot d&pitre aux Romaingl2, 1), ai
défini la foi comme obéissance rationnelle (2).|Rednorte se
freres chrétiens a « s'offrir en hostie vivantesahtea Dieu »
dans toute leur existence charnelle. Il qualifiecdgpirituel » ¢
culte total au sein du mondkgike latreia ; rationabile obse-
quium). Il reprend ici, pour le critiquer, un terme du ISt
philosophique et mystique courant a I'époque. Atprs, pou
le rationalisme philosophique et l'intériorisatiotystique, I
culte véritable n'est pas le culte extérieur, Mlaisison ver-
tueuse et l'introspection contemplative dans ldgquellogos
divin parvient a luiméme, Paul ne parle précisément pas
tel égoisme ou autaecomplissement, d'une telle adoratiol
soi spirituel, mais d'un donedsoi en chair et en os, qui
signifie pas un repli ni un travail moral sur smiais un cult
« charnel », impliquant 'hnomme tout entier, aven itelli-
gence et son jugement, au sein du monde (3). Colarseu-
ligne clairement Paul aussitdt aprdspé s'agit en aucun ¢
d'un culte laique, c'estdire laicisé. Au contraire, il demar
une prise de distance a I'égard du monde tel que leorencon-
trons concrétement. La devise de l'apbtre este ¥duis mode-

(2) Vaticanl,Constitution dogmatique sur la foi catholique. D.S. 3001.

(3) Cf. H. Schlier, Der Rémerbrief ,Herders Theol. Kommentar, Fribourg-Bale-
Vienne, 1977,
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lez pas sur le monde présentikest question pour Paul d
nouveau mode de pensée, d'une pensée qui soit & oiétn-
dier et de discerner quelle est la volonté de Romainsl2,
2; cf. Philippiens1,10).

Saint Augustin a saisi le rapport conflictuel qtretienner
foi et pensée en la double formule célébreComprends pot
croire, crois pour comprendre (4).Un savoir précede donc
foi ; oui, comme l|'enseignait lacolastique, la foi suppose
savoir (5). D'un autre coté, la foi est athéme également u
pensée ; elle n'est rien d'autre qu'une démardbkertuelle gu
se fonde sur une adhésion ferme (6). Elle purdiecdeuret
illumine la raison, rendant ah possible une compréhens
nouvelle et plus profonde. C'est dans ce sensajoe Augustil
interpréte souvent le passagjésaie (7,9), dans la version de
Septante : « Si vous ne croyez pas, vous ne condpee
pas » (7). La foi porte, dans sonasse méme, un intérét &
raison. Comme le formulera plus tard saint Anseldtest la fc
elle-méme qui tend vers lintelligendéides quaerens intellec-
tum») (8).

II. La prédication missionnaire : un ancrage dans
la contradiction et une interpréetation
christologique du monde

La signification que revét pour l'annonce missidrends
structure conflictuelle sur laquelle est fondééola personne r
I'a mieux mise en évidence que Paul, lui qui ségdéscomm
I'apbtre des gentils (ou des nations) etaddes paiens. C'est
qui, plus que tout autre, a accompli le passagehdigtianism
judaique a la mission chez les paiens, et ainsieaRglist
composee aussi bien de juifs que de paiens. Prtélehamssiol
chez les paiens, il lui était impossible tirer ses arguments
seul Ancien Testament pour proclamer l'accompligsgnel
Jésus-Christ de la promesse vétéro-testamentadteitl

(4) Saint Augustin, Sermo 43, c. 7,n. 9 ; ¢f. Enarr. in Ps.118, Sermo 18, n. 3.
(5) Thomas d'Aquin, Somme, lag. 1,a. 8,ad 1.
(

6) Augustin, De praedestinatione sanctorum, c. 2, n. 5 ; Thomas d'Aquin, Somme, lia Ilae,
q.2,a. 1.
(7) Augustin, De 7rinitate, c. 15, c. 2, n. 2 ; Ep. 120, c. 3.

(8) Saint Anselmede CantorbéryProslogion, Proemium.
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devenu nécessaire de trouver un nouveau mode @jélisa-
tion. Il ne s'agissait pas seulement d'établir deactér:

messianique de Jés@rist, mais d'abord d'obtenir qu'on

serve plus les dieux, mais le Dieu vivant et vétédl Thessa-
loniciensl, 9).

D'aprés le récit deBctes des apotre®aul, lors de ses prédi-
cations missionnaires, s'appuie sur l'expérientigieese de
paigs pour mener sa critique des vaines idoles. Eet,edi
rendait déja hommage parmi les paiens au Dieu vjvan ¢
créé le ciel, la terre, la mer et tout ce qui shuve. « Il s'es
rendu témoignage par ses bienfaits, vous dispertharie
pluies etsaisons fertiles, rassasiant vos cceurs de noeretud:
félicité » (Actes14, 1547) : Paul fait ici allusion a l'allian
conclue avec Noé, dapres laquelle la constantze fettilité de
la nature, le cycle des semailles et des moisdernfspid etla
chaleur, le jour et la nuit sont des signes peigest par tous l¢
hommés de la bonté et de la fidélité du Créatdiggard de ¢
création(Genéses, 22 ; 9, 8-17).

Dans son discours devant les sages de I'Aréopagel
reprend cette idééActes17, 2426) et la prolonge davante
encore, dans l'esprit de la philosophie populackige d
I'époque, laStoa.ll cite méme le poéte Aratos, natif du mé
endroit que lui. Paul s'exprime conformément &rdalition de
la philosophie grecque et a ladition sapientielle de la Bik
(Sagessd 3-15) : «Chercher Dieu pour l'atteindre, si poss
comme a tatons et le trouver : aussi bien rilggés loin di
chacun de nous. C'est en lui en effet que noussaleonie, i
mouvement et I'étre. Ainsi d'&lurs I'ont dit certains d
vOtres : "Car nous sommes aussi de sa ra¢attesl7, 27
s.). C'est pourquoi Paul peut affirmer : « Ce quasvadore
sans le connaitre, je viens, moi vous l'annongérctesl?, 23)
En disant que ses auditeurs ignorenDieu qu'ils réverent
gue lui vient le leur révéler, Paul se situe damsehéma classi-
que de la prédication juddwllénistique. Mais il le remplit d'
contenu chrétien et radical : I'enseignement deésarrrectio
des morts constitue alors une pierre d'achoppefffates17?,
31s) (9).

Dans I'esprit de la tradition prophétique et apguiidue de
I'Ancien Testament, Paul a encore fortement acéertte

(9) Cf. H. HaencherDie Apostelgeschicht&ottingen, 1959 (12) 464-468 ; G. Schnei-
der, Die Apostelgeschichté&ribourg-Béle-Vienne, 1982, 233 s. ; R. Pedbie, Aposte!-
geschichteZirich-Neukirchen, 1986, 141 s.
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approche critiqgue darpitre aux RomainsAu fond, Paul ne
voit dans le monde extrabiblique que ténebrese faéerversité
et mensonge$Romainsl, 18-32 ; cf.Ephésiens4, 17 s.). I
s'efforce méme de mettre en évidence l'impiété dudm sans le
Christ. Cette impiété n'est nullement présentée ncente
produit d'une destinée aveugle ou d'une fatalitéxpgosé de
l'apdtre culmine en effet dans l'affirmation selaguelle les
paiens sont inexcusables : « Car ce qu'on peutattande
Dieu est pour eux manifeste ; Dieu le leur a réwelBa « réalité
invisible se laisse voir a l'intelligence a travlrs ceuvres de la
création ». Les paiens ont donc connu Dieu, msisdll'ont pas
reconnu comme téRomainsl, 19-21 ; cf. 2, 14 s.)

Une «théologie naturelle »au sens ou l'entendent les conciles
Vatican | et aussi Vatican Il (10), peut-elle étre tirée d@s c
affirmations de I'ap6tre (11) ? Voila qui fait I'j@lh d'une
controverse entre théologiens catholiques et peotes Sans
vouloir entrer ici dans le détail de cette probléioiae, nous
dirons que l'argumentation de Paul suppose quepdiens
connaissent Dieu ; sinon, il ne pourrait les délan faute. En
réalité, son propos ne porte pas sur la possililitéa réalité de

la connaissance naturelle de Dieu, mais sur lg,gadgsible en
Jésus-Christ exclusivement. Mais ce salut qui @éstt qu'en
Jésus-Christ, c'est d'apres Paul dans un horiziwersal, com-
prenant toutes les nations, qu'il faut l'envisagiérs'agit d'une
création nouvelle, dans laquelle s'accomplit langrsse faite a
Abraham pour tous les peupléRomains4, 13-17). C'est
donc en partant de Jésus-Christ que se réveleialidaet le
malheur du monde, ainsi que la signification ultietda plus
profonde de la réalité. La révélation achevée dmi@n Jesus-
Christ est donc en méme temps le dernier mot de
I'interprétation du monde, et elle se vérifie dales
phénoménes de la création (12).

Parce que tout ce qui existe a été créé en Jésist-Ehpour
mener a lu(1 Corinthiens8, 6 ;Colossiend, 15-17), parce que
le Fils fut des les origines vie et lumiére du mend lumiére

(10)Vatican |,Constitution dogmatique sur la foi catholiqu®S. 3004 ; Vatican Il
Constitution dogmatique sur la Révélation divide,

(11)Sur cette question, voir U. WilckerBer Brief an die RametZiirich-Neukirchen,
1978, 116-121, et mober Gott Jesu Christi, Mayenc&982 (tr. fr.Le Dieu des chré-
tiens,Cerf, Paris, 1985).

(12)Cf. mon « Gottes Gegenwart in Jesus Christus : Matégungen zu einer weis-
heitlichen Christologie », darWeisheit Gottes, Weisheit der Wigltélanges offerts au
cardinal Joseph Ratzinger), St. Ottilien, 1987 -328.
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véritable qui éclaire tout homme entre dans le reoadec |

Verbe (Jeanl, 3-5.9). C'est pourquoi nous n'apprenons en défi-

nitive que par lui ce que sont le pain, la lumidaeyie,la veérité
Il ne s'agit donc pas seulement, dans la missiamtecpréter |
monde en renvoyant au Christ ; il s'agit aussi'idefpréter e
partant du Christ.

Il'y a donc deux fagons pour le missionnaire dedome a li
foi. Comme Paul dans le&ctes des apbtregn peut prend
appui sur les convictions religieuses des paiengaiee la criti-
gue et les dépasser. Mais on peut également ghrtiesus-
Christ et ainsi dégager, puis libérer les possdsilobstruées g
le péché qu'a I'homme de connaitre Dieu.

Le Concile Vatican Il a surtout utilisé la secondéthod
pour faire face a la situation plus difficile qustela nétr:
aujourd'hui, c'est-a-dire non plus un paganismecprétien g
n'‘en était pas moins entierement religieux, mainéopaga-
nisme « posthrétien », agnostique, indifférent et scepti
voire athée, ou les conditions et les préparatiana foi
(preambdla fidein'existent pas. D'aprés ce Concildgdmys-
tere de 'hnomme ne se dévoile véritablement que amyster
du Verbe devenu chair xCar en Jésus-Christ, Dieu révele
I'hnomme pleinement & lui-méme et l'ouvre a sa phuge voca-

tion ». Par lui et en lui ®'éclaire surtout I'énigme de la souf-

france et de la mort qui nous accable-dehors de sc
Evargile » (13).« Quiconque suit le Christ, I'homme parf
devient lui-méme davantage homme» (C&)n'est pas un has
si la Constitution conciliaire sur I'Eglise commence pa
phrase « Le Christ est la lumiére des nations » (Lumertige
cum sit Christus) (15).

De quelgue maniere que procede I'annonce missi@nredie
prend I'homme au sérieux dans sa grandeur et damgsere
Elle ne veut et ne peut lui imposer directemerfblaCar la foi
non pas en dépit de sa gratuité, mais précisémeatige d'elle
est aussi un acte humain responsdghletus humanus)qui
prend d'abord ancrage sur les expeériences et ¢gsngnts ¢
I'hnomme, ce qui lui permet alors de leur ouvrir gesspective

totalement nouvelles. En définitive, il nous estété par Jésus-

Christ que Dieu est amo(t Jeam, 8.16) et que I'amour, par

(13) Vvatican 11Constitution pastorale « Gaudium et spes », 22.

(14) Ibid.. 41. i
(15) Vaticanll, Constitution dogmatique sur I'Eglise « Lumen gentium », 1.
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conséquent, est le sens ultime thonde et de I'homm
L'amour ne peut se rendre « crédible » que pamére ; e
méme temps, il est seul digne de foi. Lui et luiuk
convainc (16).

Ill. La pédagogie de la foi : celle de Dieu et la n6tre

Le missionnaire qui conduit a la foi ne fait définitive rier
d'autre que reprendre au présent le chemin que IDieuéme
a suivi dans son histoire avec les hommes et ge'itesse (
suivre. Ce n'est pas un hasard si les Péres deséHzarlent d
la pédagogie du salut que Dieu met en oeuvseonk repris ic
un concept fondamental, le plus fondamental piue- dt
monde grec (17), dans une perspective critiquesifipgemen
chrétienne, et ils en ont fait un leitmotiv qui aurt I'ensemb
de leur théologie (18).

Clément de Rome, déja, parle ldepaideia en Christdédu-
cation dans et par le Christ (19), et Irénée den_géfinit
I'ensemble de I'histoire du salut comme un effoludatif de
Dieu qui fait que I'nomme, par l'expérience, pouaGuéri
I'habitude d'obéir a Dieu alors qu'inversement,uDs&ccou-
tume a I'humanité (20). Si le Verbe de Dieu n'aéé fai
homme, nous n'aurions pu apprendre ce qu'est gy [e
Verbe s'est assimilé aux hommes pour que nous idexeimag
véritable de Dieu, par ressemblance avec llie &e@be montr:
l'image véritable en devenant ce qu'était son ima¢@?).En fin
de compte, la pédagogie de Dieu a donc pour finddissimila-
tion de 'homme a Dieu. kn effet, le Verbe de, Dieu s'est
homme, et le Fils de Dieu fils de 'homme, poue dhomm
recueille le Verbe en lui et, alors adopté, devifils de

(16) Hans-Urs von Balthasdr,amour seul est digne de foi, Foi vivante n° 32, Aubier-
Montaigne, Paris, 1966 (édition original@faubhaft ist nur Liebe, Einsiedeln, 1963).

El?))Cf. W. JagerPaideia : die Formung des grieschischen Menschen, 3 vol., Berlin
34), 1959.

(18) Cf. W. Jagemasfrithe Christentum und die grieschische Bildung, Berlin, 1963
P. Stockmeier, « Glaube und Paideia : Zur BegegmamgChristentum und Antike
in Glaube und Kultur, Dusseldorf, 1983.

(19)1 Clément 21, 8.

(20) Saint Irénée de LyoWdversus haereses, 111, 20, 2.
(21)Ibid., v, 1, 1.

(22)Ibid., Vv, 186, 2.
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Dieu » (23). Ainsi, lI'ensemble de l'action de Dieu vise a ce
nous recevions une éducation qui ne connaisse p
limite (24). Cette action éducative de Dieu se paitrdan
I'Eglise et par elle (25).

Paul avait déja donné l'impulsion décisive a utle ttitude
pédagogique et pastorale, adaptée a ses audikellesme su
fait tout a tous, afm d'en sauver a tout prix quekpns >
(1 Corinthiens9, 22). Il faut rapprocher cette affiation de |
mise en garde selon laquelle il ne faut pas se teodeir ¢
monde(Romainsl2, 2). Elle ne saurait donc signifier qu'il f
se comporter comme une girouette tournant a tootsvélle
fait, au contraire, partie de la théologie de laixichez Pau
qui exprime et développe ici la « condescendande Bieu et |
« kénose » (le dessaisissement de soi) du Chékt (2

Il est donc incontestable que la foi doit étre camiguée pz
l'intermédiaire d'une pédagogie. Mais en réal@émianiérede
communiquer la foi fait aujourd'hui I'objet de dé&bpassion-
nés. Le terme pastoral»,si important, si fondamental pc
saisir la préoccupation essentielle du dernier derat auque
on ne saurait donc renoncer, est souvent devemuwralhui l¢
cawse des errements répétés d'une catastrophiqueég#
d'adaptation. Au nom d'une volonté de conduire foilgar le
pédagogie, on en est frequemment venu a rendmméddsode
indépendantes et méme prédominantes par rappc
contenu (27), et a réduire la foi a ce qui en es8im& immedia-
tement recevable. Au lieu de faire simplement ldenime le bt
et de l'adaptation a ses facultés de compréheisioroyen d
la communication de la foi, on fait encore de &untesure de !
qui doit étre communiquédu lieu de former I'homme a I'ima
de Dieu, on construit un Dieu a I'image de I'hnomuone Diet
qui répond a la fragilité de 'homme, qui assodaitsoif qu'
'homme de comprendre et satisfait son désir darisécet di
justice — Dieu comme projectioret réalisation des voeux
I'nomme. Ceci est I'exact renversement de la tlggelepai-
deiades Peéres de I'Eglise.

(23) Ibid.. 111, 19, 1.

(24) Ibid.,V, 2, 3.

(25) Ibid., V, 20, 2.

(26) F. Lang,Die Briefe an die KorintherNTD 7, Géttingen, 1986, 120 s.

(27) Sur ce point, on persistera a donner raison aumralr&®atzinger, malgré des
critiques parfois violentes. Cf. « La crise ded#échése », conférence a Paris, 1983.

Conduire a la foi : pourquoi et comment ?

Qu'est-ce qui nous permet de savoir ce qu'est hente
gu'il est vraiment au bout du compte, ce qu'il adasibilité, le
droit, le devoir d'étre ? Comme chrétien, nousal®as exclusi-
vement par Jésus-Christ, 'homme nouveau et acliegét le
véritable et le seul Maitréviatthieu23, 8). C'est pourquoi une
pédagogie de la foi qui a pleine conscience deutdle doit étre
ne peut se proposer de réconcilier la foi avecHité qui
contient l'incroyance. Elle ne saurait tricher eite¥ la croix.
Mais si elle part de la croix, elle peut révélectmtradiction et
préparer a la prise en compte de la réalité diyi28g En outre,
méme si elle ne peut établir la foi de fagon coneante,
positive, rationnelle, elle peut et doit faire prewe suffisam-
ment d'assurance pour chercher, dans le senssdivere
rationes»thomiste, a invalider les arguments qui s'oppogaent
la foi, a établir leur fausseté (29). Elle renveardin et surtout a
Jésus-Christ, que nous n‘avons pas a expliquese ppre c'est
plutét lui qui nous explique a nous-mémes, s'avééire en
personne «le chemin, la vérité et la i@eanl4, 6).

Une telle pédagogie chrétienne délivre de tous deses
pédagoguegGalates3, 25). Elle rend adulte, responsable et
libre. Elle est la véritable pédagogie libératriieeDieu.

Walter KASPER

(traduit de l'allemand par Patrice Hauvy)
(titre original : « Einfllhrung zum glauben—warundumie ? »)

(28)Cf. R. Spaemann, «Theologie und Padagogik », Bémspriiche (Christliche
Reden), Einsiedeln, 1977, 114 s.

(29)Thomas d'Aquin, Somme, la, g. 1, a. 8. A ce sujetM. Seckler, « Aufklarung
und Offenbarung », darGhristliche Glaube in moderner Gesellschaft, vol. 21,
Fribourg-Béle-Vienne, 1980, 68-71.

Walter Kasper, né en 1933 a Heidenheim/Brenz, psei&r de théologie
dogmatique a l'université de Tibingen. Membre de Clammission
Théologique Internationale. Membre du comité deacédn deCommunio
en langueallemande. Principales publicationBinfiihrung in den Glauben
(1972), tr. fr.,Jésusle Christ, Cerf, Paris, 1980 Der Gott Jesu Christi
(1982), tr. fr.,Le Dieu des chrétiensCerf, Paris, 1985.
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Le dieu des philosophes

« LE Dieu d'Abraham, le Dieu d'Isaac, le Dieu de Jaguin

pas le Dieu des philosophes et des savantes esprits se
séparent sur ce mot de Pascal, si souveat ta plupart de
chrétiens font leur cette distinction et rejettéatDieu de:
philosophes. Leur Dieu est le Dieu vivant de lal8ilet nor
pas une notion abstraite. Mais d'autres refusedte oppositior
Si Dieu ne peut pas se «démontrer» philospment, ou ¢
trouve donc l'assise de notre foi ? Les défensiricette opinic
inquietent toujours le philosophe par ce souciOucen estbn
maintenant des preuves de l'existence de Dieu Dan:
I'enseignement de la religion, ces preuves furegsguée:
comme premiere étape du fondement de la foior-en .
probablement parfois trop attendu a I'époque. « (esive
valent-elles encore maintenant ? » Question retmurn< Peut-
on fonder la foi sur une assise aussi fragile quidémonstra-
tion phlosophique ?» Et d'autre part : « Que serait wndi
ne serait pas mise a I'épreuve de la discussidospphique ? [
que serait Dieu qui, pour ainsi dire, se sépareraitleux dieu:
un Dieu de la Bible et un dieu des philosophes Qwbien
« Estil possible que la pensée et la foi donnent de DEsgivue
complétement hétérogenes ? »

Pour clarifier quelque peu ces questions, nousalExami-
ner brievement I'histoire du probléme philosophigeeDieu ¢
de son rapport a la foi chrétienne.rtus distinguerons da
cette histoire quatre époques qui aborderent Istqprede I
facon la plus profonde et la plus étendue.

Premiere étape de la réflexion : une communauté
dintérét

Dans les premiers siecles chrétiens, nous constatimme
une communauté d'intérét entre la prédication idhmée et
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1a philosophie grecque. Des que la prédication neesad plL
seulement aux juifs ou a leurs proches (c'edira-dés le
voyages de saint Paul), une difficulté de comprsioenfonda-
mentale se manifeste. On pouvait le précher aus Juiésu
était le Messie que Dieu avait promis, il réalisgiticcomplis-
sait I'histoire du salut préparée par Dieu poupdeple d'Israé
d'Abraham a Moise et David jusqu'a l'attente ded@alyps
de la fin des temps. Aux non juifs au contrairee telle prédi-
cation était vide de sens, et incompréhensible. Auditeur
non juifs, la personne et la mission de Jésus drtditre rap-
prochées directement de leurs propres pratique ide &
attente du salut. Ainsi seulement, ils pourraiesit,\en Jésus,
porteur du salut pour eux aussi, (et par |la powstée:
hommes). Il aurait été tentant, pour cette préidicatde s
rattacher aux idées et aspirations religieuses raes juifs
Cependant, ces religions populaires pullulaient é'sdéet d
pratigues superstitieuses, si bien que ces éppms (prendr
une image de la Bible) auraient étouffé aussitdhéssage chreé-
tien. Le combat que Paul, déja, eut a mener catereelle
pullulations, montre que cette crainte n'était pass fonde-
ment (1). Ici, la philosophie vint au secours depfédica-
tion chretienne. La philosophie grecque avait passance
une époque de crise politique et religieuse, quaneg I'effon-
drement du régime mythidéodal, on ne put plus croire ¢
dieux populaires, alors méme qu'avait lieu le remaw reli-
gieux d'Israél a I'époque de I'Exil (2). Les premniphilosophe
de la nature cherchérent a s'orienter en réfléahissu « mobi-
lier» du mondegt & donner une nouvelle base a la vie p
question de l'origine de toute chose. lls recorszment cett
cause premiére, et ce premier mouvement de toeit &mm
inépuisable, immortel, incréé, illimité, tout puass — c'est-a-
dire divin. Ainsi ladivinité, une, éternelle, universelle, remp
dans leur pensée les nombreux dieux de la croypopelaire
— ce fut exprimé pour la premiére fois par Xénoph@ress
540 avant J.-C.). Deux autres raisons s'ajoutérertte pense
théologique : la découverte de I'ame humaine etadedivi-
nité » ou immortalité, et la polémique contre la mythyx
traditionnelle, mythique et anthropomorphe. Toutes ten-
dances s'unissent dans la pensée de Socrate. mMiuddamort

(1) Colossieng, 8-23.
(2) Cf. W. JaegerDie theologie der fraben griechischen Denfer, Stuttgart, 1953.
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comme athée, il avait vécu entierement sous l'erfbe « d
Dieu unique ».

Platon, son éleve, s'intéresse ensuite surtoupproche-
ment de 'homme ale la divinité et a son analogie avec
Dans ses derniers travaux seulement, viennentreanigr plar
des questions spéculatives sur la divinité et aucréation d
monde. La pensée métaphysique d'Aristote est mppiqué
a cette spéculation. C'est le point culminant dpdiasée philo-
sophique de l'antiquité, ou la question des raisdtimes di
I'étre devient en méme temps expressément uneiguesir |¢
divin. Ce divin, pensée pure, existant par soistdte le congc
comme complétement distinct du monde. Il fait pawtrtparti-
ciper la raison humaine a cette divinité.

La scéne change avec I'hellénisme. Au lieu des eitae se
dieux de la ville, le champ d'activité est toutende habité. L
cosmopolitisme a son expression dans pieend'Alexandre,
plus tard dans Rome. Dans le domaine religieuxhédbgonphi-
gue, il se manifeste par la recherche d'un seul,@jei se cact
derriere les multiples divinités. Encore plus, tmé&rece classi-
gue, I'hellénisme est philosophiquement « imbibétsgette phi-
losophie est essentiellement religieuse, non plusemns de
recherche spéculative du fondement du monde, n@isme
orientation pratique de la vie. L'hellénisme a wduwans |
philosophie stoicienne son expression propregzasargemel
active dans le christianisme méme. Pour le stoitietelligibi-
lité de la nature, le feu de la raison réglant eoahose ¢
pourvoyant a tout le cosmos, se révéle dans laomis
I'homme. Pour cette raison, il s'identifie, dans somporte-
ment, & la nature raisonnable et il en est heuleaxeprésenta-
tion religieuse, monothéiste, de cette vue du mondeuralist
et séduisante, s'exprime le plus nettement daysib a Zeu
de Cléanthe ;gertainement la plus belle priere de l'aqntité »
(Balthasar), elle se situe humblement dans la fifation de
Dieu par luiméme dans I'ordre du monde (3). A cette reli
du Dieu du Cosmos, qui appartenait au fond de ®iltie toL
grec, Paul, élevé lunréme dans la Tarse hellénique, pol
rattacher sa prédication du Dieu de salut desien<et

La connaissance philosophique de Dieu dans I'Aitéquies
donc pas une preuve démonstrative de Dieu, maisgard de

(3) H.U. von Balthasat,a Gloire et la Croix4, |, « Le domaine de la métaphysique »,
Aubier, 1982.
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la raison sur le fondement divin du monde, et surenpartici-
pation a cellesi. Plus que de I'existence de Dieu, il s'agita
nature de la divinité —de natura deorumChez Aristote seul (
déja partiellement, sur le tard, chez Platon),egard est arti-
culé en un mouvement concluant de la pensée. Goéfoent
cela, Paul concoit aussi la connaissance de Disugdec
comme une vue immédiate de la raison : «...caru@ngpeu
connaitre de Dieu est pour eux manifeste : Didede a mani-
festé. Depuis la création du monde, en effet, #abwds invisi-
bles sont rendus visibles a l'intelligence par @@svres : et ¢
puissance éternelle, et sa divinité. lls sont deaits excuse...
(Romainsl, 19-20).

Il faut en rapprocher le plus important des paledlevétéro-
testamentaires de Paul, écrit un siécle plus figiae, et tou-
jours dans le milieu hellénique : «On juge l'autaua grandet
et beauté de l'oeuvresdgessd 3, 15). Dans le méme sens,
Actes desApétres, il est dit que Dieu n'a « pas laissé E®ip
sans preuves »Ates14, 17). Et encore : « Il n'est pas loir
nous, comme l'un de vos poetes I'a difet€ésl?, 27-28). Tou-
jours en accord avec la philosophie helléniques toes texte
prenrent donc la connaissance de Dieu comme occasio®
polémique contre la folie de lidolatrie. Par lgppression de
obstacles cette polémique représente, pour aimgj taspec
négatif de la foi.

Saint Paul rattache sa prédication a la philosqpdigesort:
gu'il identifie au Dieu créateur le fondement renandL
monde, comme avait déja faitllévre de la Sagesséi et 13, il
est un et le méme, puisqu'il est unique. Il peyteadant éti
connu par deux voies différentes, la pensée plpligoe etla
foi de la Révélation. Par la réunion des caractéues di
divin, deviennent visibles, pour ainsi dire, dewpects d'u
unique Dieu. Le premier est la divinité observabbns I
monde, le deuxiéme se révele comme créateur dagrgddéion
Cette evélation de Dieu dans la création, nous la troavaj
dans I'Ancien Testament, notamment danPEsumesle Livre
de la Sagessest les derniers prophétes. Ce sont les élér
bibliques d'une rencontre avec la philosophie guecdParc
gue les deuXBible et philosophie) ont le méme intérét al
plus loin (I'orientation de la vie en accord avac<iérité », ¢
pour cette raison le démasquage de la faussetéghnizme),
a pu se former, aux premiers siécles de la chtétiemtre |
christiansme et la philosophie grecque, comme une sor
communauté d'intérét, d'ou est sortie la théoldgePéered.a
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Cité de Dieu de saint Augustin constitue un exemple tardif,

comme un testament, de cette comnutéal'intérét. Dans
long chant sur l'antiquité, Augustin régle encooe sompted
toute la société paienne et a la décadence desessaomm
les philosophes l'avaient fait, des siecles avaintlll n'est don
pas étonnant que Platon soit excepté de la condemrgené-
rale et gu'Augustin manifeste toute son estime #éhdémlogi
naturelle des philosophes, alors que la théologjthioque €
politique de Varron subit la méme condamnation.uxelte
cette théologie des philosophes l'est, non seariérau sens (
elle résulte de I'observation de la nature, massiaet surtot
comme donnée naturelle, en opposition aux théosogréfi-
cielles du mythe et des dieux de la cité, conseésuppar le
hommes (4). La théologie chrétienne, surnaturgiéeit se rat-
tacher a cette théologie naturelle, vraie parolPide.

Deuxieme étape de la réflexion : position dans laf  oi

On indique ici I'héritage apporté au Moyen Age tkre pa
l'antiquité : la philosophie. Mais dans ce contectieétien ell
recoit une autre signification. Elle n'est plusdicouverte pre-
miére du fondement divin du monde, ni la simplepprétiona
la connaissance de la foi, ce dernier role étantméme
inconnu. Maintenant ceux qui philosophent, sont-mé@&mes
avant tout et le pis profondément, des croyants. Pour cela
pensée philosophique, qui s'appuie toujours syelsée grec-
gue, se développe a l'intérieur de la foi bibliggiechrétienn
Ainsi, la réflexion philosophique va d'une prépamata la foia
la compréhensin de la foi qui lui succede. Anselme, «pére
scolastique », I'a résumée ainsidene veux pas comprendre
pour croire, mais croire pour comprendre » (35). Dans
cette perspective, il présente pour la premiers fig faco
explicite des preuves deexistence de Dieu. Ce sont
meditations d'un croyant, et méme d'un « orantuy, dans |.
priere, éclaire l'intelligence intérieure de la fair des réflexior
philosophiques « Je tiens pour de la négligence que quelqu'un
daffermi dans la foi ne se soucie pas de comprendre ce qu'il croit »
(6). Sur un fond de pensée platonicien et augustiniasghne

(4) La Cité de Dieu, 1V, 6.
(5) Proslogion. .
(6) Cur Deus homo. 1. Ce passage est cité par Hegel dansBaryclopédie. § 77.

66

Le dieu des philosophes

explique donc les raisons qui rendent philosophiteré irréfu-
table I'hnypothéese de I'existence de Dieu. Il n&sulte pas ur
vue de la raison éloignée de la foi, mais une aitleméditatio
chrétienne.

Raisonnable, cette vue doit aussi étre accessible Ht
contexte de la foi, toutomme la connaissance antique de [
Toutefois, comme critére de cette situation hordaléoi,
Anselme ne choisit pas les paiens grecs (il n'awit plus d
son temps), mais le «fou » de la Bible qui déclardl n'y a pa
de Dieu»(Psaume 13, 1) c'est le négateur du Dieu chrét
S'adressant a ce négateur, Anselme essaie de hirenodan
le Proslogion, que, dans sa négation de Dieu, non seulenr
pense toujours a l'idée de Dieu, mais qu'il ne pemser a «
Dieu que comme existant. le s'agit donc plus du fondem
divin du monde, ou d'un étre supréme indifférendjsnrde I
notion proprement chrétienne du Dieu transcendanNous
croyons de toi que rien ne peut étre pensé de plus grand que
toi» (7). C'est plus qu'une notion, c'est une présentatiora-dy
mique qui dirige la pensée sur la voie pour att@n@haccessi-
ble. Inaccessible, il ne I'est pas vraiment, taril geut étre a
moins penseé. Il n'est tout a fait inaccessiblegatscendant q
dans sa réalité finalement impabte. Ainsi le fou nie la réali
de Dieu qu'il ne peut atteindre qu'en le pensamtnee réel. «l
proclame dans son coeur ce qui ne peut étre pensé » (8), ou plu:
exactement, ce qu'il nie n'est pas le vrai Dieuwcefie démons-
tration d'’Anselme a été sbuvent critiquée dans la suite, ¢
gu'on a voulu la comprendre en dehors de son « identkac-
tion ». L'argument n'est décisif que dans un délvat I'in-
croyant. Il montre au croyant qu'il ne peut pas teeDieu di
sa foi sans s'embrouiller dans une contradictidneesa com-
préhension et son affirmation.

Chez Thomas d'Aquin, autre « témoin de la couronme:
preuves de Dieu au Moyen Age, la situation a encbaemgé, ¢
sous deux rapports. En premier lieu, il n'est pkismoine
contemplatif quétaie ses croyances par des raisons claires
le maitre d'université qui expose « scientifiqueimetes vérité
de la foi, «qui fait connaitre le moins connu par sa relation au

plus connu» (9). Ensuite, dans ce souci, il n'est plus en relation

(7) Proslogion, Il
(8) Ibid, V.
(9) Contra Gentiles, |, 9.
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avec un «fou» hypothétiqgue, mais avec de vrais partet
incroyants (méme si la plupart sont déja mortsgs ghilo-
sophes et théologiens fasiou musulmans du Moyen Age

faut leur montrer que la foi chrétienne ne contredis la rai-
son, ou, plus précisément, quéawérité démontrable s'accor
avec la foi de la religion chrétienne» (1Qe terrain commu
de cette démonstration est ereda philosophie, et comme

interlocuteurs de saint Thomas sont des arist@ékcpour |

plupart, c'est la philosophie d'Aristote. Ainsindases débe
sur la foi, Thomas emprunte la philosophie du Moyaye le
plus travaillée et semblant la pléfoignée théologiqueme

pour démontrer, avec son aide, la conformité aalaon de
vérités de la foi. La premiére et la plus fondaraknties vérite
de foi est cependant I'existence de Dieu. C'estqumi, al

début des deussommesThomas expose des preuves de l'exis-

tence de Dieu qui s'appuient sur la tradition psdlphiqus
antique.

Trés complétement exposées et discutées, elleswsent dar
la Somme contre les Gent{lkl), ou Thomas se référe a Aristc
dix-huit fois a s&Physique etrois fois a sdMétaphysique, edu
il discute les divergences de l'enseignementPdizton e
d'Aristote sur la notion de mouvement. DansSamm
théologiqug12), destinée aux débutants, il passe au contrai
ces argumentations et discussions techniques @bmee qu'u
court apercu des cinq différentes preuves @euven
établir I'existence de Dieu.

Dans les deux textes, a la fin de chaque démoiostyade
trouve la méme formule de conclusion. Ayant étaple ¢
démonstration aboutit a un étre métaplyys premier ¢
absolu, le premier moteur, I'étre premier, |'étaefgat, (maxime
ens),etc., celui-ci est identifié a Dieu dans la conidns. « Et
cela nous l'appelons Dieu £hez Thomas, qui a toujours |
langue tres precise, ce n'est pas une fleur deripgéé supdtue.
Comme les discussions précédant les démonstratle
montrent, cela correspond exactement aux limited'edgen-
dement humain. Ce que Dieu €gtid sit),'homme ne peut
connaitre de facon naturelle, cependant de 'oedei@ieu il
peut conclure que Dieu exigi@n sit) (13).Une telle conclusion,

(10) Ibid., I, 2.

(1) Ibid.. I, chap 13.

(12) Somme théologiquig, g. 2, art. 3.

(13) Contra Gentiles|. chap. 12Somme thl, g. 2, art. 2, ad 2.
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cependant, selon la nature de la démonstratioa, rapportée
une notion philosophique qui, bien que signifiane) ne
considere pas sa propre nature divine. Par conségoett
notion doit étre identifiée a celle de la traditi@ligieuse (c'est-
a-dire pour Thomas avec la notion de Dieu deéeélatior
chrétienne).

Dans la reprise méme des démonstrations antigaeshdn-
gement de situation de la croyance en Dieu esteclailors
gu'autrefois les démonstrations menaient a une e
découverte de I'étre divin vrai, dominant toutes tBvinités
paiennes, la différence entre cette notion, inf@ael'homme
et celle du vrai Dieu, se révélant méme, est maintenant m
en lumiere.

Troisieme étape de la réflexion : une capacité
humaine

La philosophie du début des temps modernes oubstej
ment de nouveau cette différence, et ne récuse mgccomir
fausse, la protestation de Pascal. La preuve xistBmce, no
pas d'un étre supréme, mais du Dieu des chrétshse terrai
sous-jacent de la philosophie cartésienne. Celhgemepla diffi-
culté ou cette philosophie se vit engagée. PerglaDescartt
travaillait a son traitél.e monde ou traité de la lumiére,
systéme astronomique de Copernic fut condamné eera
sonne de Galilée. Le cardinal Barberini, futur Unb¥Ill,
avaitopposé a Galilée qu'un tel systeme du monde, udg:
preuves des phénomenes, pouvait toujours préténdree cer-
titude hypothétique, et ne pouvait rien prétendiferrmer
contre la certitude divine tirée des énoncés dévalation (14
Descartese vit donc placé devant la tache de revendiquen
les énoncés de la physique, la méme certitude wbsple pot
la révélation. Il tenta de réaliser cela en recougala véracit
de Dieu, attendu qu'il fondait la certitude de tmmaissanc
naturele comme structurellement identique a la connaise
de la foi. Toutes deux étant garanties par Dieurgupeut <
tromper ni induire en erreur.

(14)G. Morpurgo-Tagliabuel, processi di Galileo e | épistemologillilano, 1963. p.
93-102. M. Vigano, Imancato dialogo Ira Galileo e i teologkoma, 1969, p. 227-254.
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Cependant, pour le fondement du fondement, Dess
devait avant tout établir I'existence du vrai Diear la voil
philosophique et avec une certitudlbsolue. Dans sa troisie
méditation, il présente Dieu comme unique cause)aalt
pour le «Cogito-Sum », seule vérité incontestable subsis
dans le doute méthodique, et cet argument, dapselave dit
ontologique de l'existence de Dieu, de la cinquidfiéelitation,
a pour substructure l'idée selon laquelle la conmdigigé de
Dieu (I'idée de Dieu) inclut nécessairement sosterce réelle.

Dans les générations philosophiques suivantes, ukeretj¢
tournera autour de cette preuve ontologique eddstence d
Dieu. Ce qu'elle exprime, c'est la compléte exalmiité de
Dieu pour les hommes, une capacité humaine, ahsale
connaissance de Dieu, comme les deux démonstratieni
troisieme Méditation de Descartes le présument déja en
Dans laphilosophie moderne, il ne s'agit vraiment que elie
capacité humaine, et non de l'existence méme de. Bian
dénie une telle capacité a I'homme. Pour lui, Bupe ontolo-
gique de Dieu est un paralogisme. L'homme ne peetpgps-
tuler I'existence @ Dieu, mais il ne peut en tirer aucl
connaissance. En opposition a Kant, Hegel soullgmgor-
tance de la preuve ontologique de I'existence @el.0RPour lu
la possibilité de la connaissance de Dieu, et etiqudier la
preuve ontologique de son existence, sont, en sqriere-
preinte et le sceau de la capacité de penser hamain

A I'époque moderne, d'un point de vue théologique s'es
intéressé, pour une autre raison, aux preuves da. [@ontr
l'athéisme montant des libertins et contre lagiehi seulemel
naturelle du déisme, il fallait d'abord fonder ajgdtiquemen
de facon sdre, par des moyens philosophiquesstaxie d
Dieu de la révélation. Descartes lui-méme a poséeasi Médi-
tations le manteau d'une apologétique chrétienmec Ae déve-
loppement du déisme, l'importance des preuvesxistince ¢
Dieu est passée au second plan, a l'avantage degeprde |
révélation. Mais elles ont gardé leur réle irremgplale : comm
base et point de départ de toute argumentatioroggimjue. A
partir de l'influence du Romantisme, et dans quetquns dq
ses défenseurs, I'apologétique catholique s'édarta strict
regle rationnelle et déductive du fondement deola tbut el
essayant d'expliquer la connaissance humaine de e une
révélation primitive (traditionalisme), ou par unatuition
immédiate de la foi (fidéisme). Le concile Vatichg'opposa
ces tendances. Il exposa solennellement que Dietigine et
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fin de toutes choses», pouvait étre connu avec certitude, fzar
création, a la lumiére naturelle de I'esprit hun(d), et donn
comme preuve le passage déja cité¢Beitre aux Romains. Le
texte du Concile parle bien, comme Paul, de la amsabilit¢
de Dieu, mais, dans son expression, il s'appuiement suta
position moderne du probleme (lumiére naturelleladeaison
certitude qui était aussi en question dans les dsgrontesteés
Maintenant comme avant, la discussion porte avautt gur [i
capacité humaine de connaitre Dieu. La définitiorcdncile &
parle pas expressément d'wbémontrabilité philosophique ¢
l'existence de Dieu (comme le fera quarante ans faud l¢
serment antimoderniste) (16). Elle maintient seeleia pos-
sibilité fondamentale de la raison humaine de ctimnmdiel
par sa propre force, par I'examen du monde.

A cette capacité fondamentale, se rattache la prelevDie!
dite de philosophie transcendantale que lessoétastiques (
I'école de Maréchal présenterent dans leur dismuste laCri-
tique de la connaissance de Kant De la constitution de
capaité de connaissance de I'hnomme envers un objeitd| er
breftranscendant, cette démonstration conclut a lexest réell
de cet objet. La contemplation de Dieu est lI'unigoeomplisse-
ment parfait de la capacité @®nnaissance humaine. Cele
démontre par une analyse de la structure de notem@emen
Bien que cette argumentation ait déclenché, denfagen com-
préhensible, une vive discussion théologique suttidpositiol
naturelle de I'esprit humain a la contemplationDdeu, préci-
sément parce qu'un lien irréductible existe emtngrbblématjue
philosophique et théologique, I'apport de Marécepiéente, d
nos jours encore, la présentation nouvelle philbgspgment |
plus fertile du fond de pensée antique et du Mdygm

Quatrieme étape de la réflexion : les limites

Le Concile Vatican | a toutefois ajouté a sa débni de I
possibilité de connaissance naturelle de Dieu] Lt avan
tout remercier la révélation divinede ce que le divin, qui n'est
pas intransmissible en soi a lesprit humain, peut étre connu

(15) Denzinger-Schonmetzer, 3004, 3026.
(16) Ibid., 3538.
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de tous facilement, avec une grande certitude et saé@&ng:
d'erreur, méme dans |'état actuel du genre humeas(-adire
le péché (17). Apres cette addition, le concile suit simpleme
theme dd'Epitre aux Romains edes autres passages d
Bible a propos de la connaissance naturelle de.BEaumém
temps que la capacité de I'hnommeonnaitre Dieu, ils o
toujours mis aussi en lumiere la corruption pradigar le cult
des idoles. Considérant ce qui se fit & I'époqu€alacile dan
la pensée philosophique, on doit dire que cetténdifon es
vraiment providentielle. La philosophie pdsigélienne était
loin de contester a I'hnomme la capacité de conadieu
gu'elle aboutit a la représentation de Dieu commuslyt ot
projection de cette capacité. Sous différentesioness cette idé
est le centre de la pensée de FeuanbMarx, Nietzsche,
Freud. Finalement, ce n'est pas seulement la ptplois
moderne, mais toute l'histoire de la connaissahdegophiqus
de Dieu qui s'épuise dans ces pensées. Ce quadégbumair
a découvert doit étre dénoncé comme produiteseent par |
pensée.

Ainsi, nous nous trouvons, au fond et pour beauadhp-
mains, au point ou la philosophie avait commendééke mém
de Dieu doit, de nouveau, d'abord étre posée etédemol
plus dans une discussion avec le polythéisme, m@maés un
athéisme pratiquement vécu, et doté de soubassemiidso-
phigues. La situation philosophique a donc chapgé rappol
a l'antiquité, sur trois points fondamentaux.

D'abord, la philosophie traditionnelle est la tautiére. L.
philosophie actuell@e peut pas oublier tout simplement ce
dans les anciens temps, a été découvert et dééelpap li
réflexion, surtout relativement a la connaissaneeDieu. A |:
différence des autres branches de la connaissknpéjloso-
phie vit fondamentalement de sa propre histoirewr Res philo-
sophes, Platon, Aristote, Augustin, Anselme, Thoniaess-
cartes, Kant, Hegel... ne sont pas de simples swoius
historiques, mais des modéles de référence dengépea q
toute la philosophie postérieure doit mesurer. Au Moye
Age, parfois dans des répétitions mot a mot, leormement
de la pensée antique furent repris, avec un apphddsophiqu
tout nouveau. Celui, et les développements suivants, doi
de méme étre repris dans un contexte intellecitfélrent. La

(17) Ibid., 3005.
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néo-scolastique n'a pas tort de se fonder surliditéaintempo-
relle des cinq voies du thomisme.

Ensuite, la représentation cosmique du monde, agmelle
furent développées les preuves de Dieu dans liat#tigt a
Moyen Age, estlépassée. Le passage d'un monde fermé
univers illimité, du géocentrisme a I'héliocentréism'est qu'ur
expression d'un rapport entierement changé de hem I
nature. Cellesi, pour I'homme moderne, n'est plus c
d'étonnement, englobant tout ienpénétrable, dont I'ord
donnde des regles et renvoie a un fondement métajieysit
monde.

La nature, ou mieux, l'univers, apparait aujouidt@mme
étant a la disposition de I'hnomme, comme matiéresg
recherche conquérante, comme matériau et « fesonnel
reste anthropocentrigue, ne semble pas ramener eare
authentique de la nature. Les éléments d'une mytaple, €
par la d'une connaissance de Dieu, doivent étreclcégdan:
I'existence humaine elle-méme et non plus danatlae

Enfin, cela parait possible, car au crépuscule téesp:
modernes, la philosophie est devenue consciensesig@ropre
limites. Philosopher, aujourd'hui, signifie penses limites ¢
réfléchir aux limites. La philosophie du vingtiéme siealéleve
plus de prétentions a I'absolu sans réserve... Rotonnais-
sance de Dieu, cela signifie que, d'une part taque athée de
religion connait ses limites, alors que d'autret,pam devier
conscient des limites de la connaissance tradigiisme Diel
Ici, la critique philosophique interne de la notiphilosophiqu
de Dieu rejoint la critique théologique chrétiennage Kierke-
gaard et Karl Barth surtout ont exercée avec vigseu cette
notion.

En fait, aujourd'hui, quand il est question de D&u philo-
sophie, il ne s'agit plus de démontrer I'existedice@ Dieu pré-
défini et pas davantage de I'élaboration d'uneomotie Die!
bien définissable. Il s'agit bien plus de cette elision @
I'homme par laquelle il peut rencontrer Dieu, algusil
recherche le sens et la valeur des choses, quilép l'imper-
fection fondamentale de son oeuvre et de sa pezsauil es
confronté au probléme de la souffrance, du péceéadmort
maisaussi que par la rencontre du prochain, il estagina ul
«tu» absolu qui les dépasse I'un et l'autre. Uaxiéh philoso-
phique, par cette expérience du prochain, peutreitre la
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relation de I'homme a Dieu. Pour I'horpce nom d'abo
vague prend une signification par sa relation mépae. l'inter-
rogation, l'absence, l'obstacle, I'hnomme peut séimtiportanc
de Dieu pour luiméme, et qu'il doit se considérer, dan
propre personne, comme étant aux aguets devidation di
Dieu (18). Il y a a faire dans ce domaine. Aujdud'la théo-
logie attend de la connaissance philosophique @e,Diexpli-
cation du sens fondamental du mot « Dieu » poonitne. Ce
ce n'est que si «Dieu» a un sens, s'il importer pmi en tan
gu'homme, et si je peux comprendre cette signifingbar me
propres facultés humaines, qu'il peut étre questiota révéla-
tion de Dieu, & moi-méme et pour moi. Le Dieu dedq
sophes reste irrécusable aujourd'hui. Car il rjestl'expres-
sion de l'appel adressé a tout homme, a rencobDigar, et i
recevoir sa révelation dans le Christ.

Peter HENRICI, s.j.

(traduit de l'allemand par Francgois Mathieu)
(titre original : «Der Gott der Philosophen »

(18) Cf. M. Blondel,L'Action, Paris, 1983, et K. Rahndtdrer des Wortes, Munich,
1941, ainsi que H. Bouillard,ogigue de la foi ?, Paris, 1964.

Peter Henrici, né en 1928 a Zurich. Prétre de Im@agnie de Jésus. Docto-

rat en 1956 sur Hegel et Blondel (publié en 1988pfesseur d'histoire de
philosophie moderne a I'Université Grégorienne (Bprviembre du comi
de rédaction de I'édition d@ommunio erlangue allemande. Publicatior
outre de nombreux articlegufbriiche christlichen Denkendphannes, Ein-
siedeln, 1978.
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Eduquer les jeunes a la foi

UN passage de la lettre du 31 mars 1985 de JedrHPaux
jeunes du monde entier a l'occasion de I'ar
internationale de la jeunesse peut constituer lmtpde
départ adéquat d'une réflexienr les jeunes et sur le chemir
I'éducation a la foi. Le Pape affirme :

« La période de la jeunesse est le temps d'une découverte
particulierement intense du «mo humain, des qualités et
des capacités dont il est doué. En voyant se développer en
son intériorité la personnalité d'un jeune homme ou dune
jeune fille, on découvre graduellement et par étapes les
possibilités spécifiques et, en un sens, absolument uniques
dune humanité concrete dans laquelle sinscrit pour ainsi dire
tout le projet de la vie a venir. La vie se dessine comme la
réalisation de ce projet : comme une « autoréalisation ».

Cela mériterait naturellement une explication selon divers
points de vue; toutefois, pour l'exprimer briévement, ce qui
apparait, cest en vérité le profil et la forme de cette richesse
qu'est la jeunesse. Et cette richesse consiste a découvrir et, en
méme temps, a planifier, a choisir, a prévorr, et a assumer les
premieres décisions personnelles, qui auront de limportance
pour lavenir dans la dimension strictement personnelle de
lexistence humaine» (1).

IL faut tout d'abord préciser que le point de déparplus
adéquat ne peut étre qu'yngement sur le monde d¢
jeunes, qui aille au fond de tant de scepticisnrmertitudes ¢
inquiétudes qui accompagmebien souvent les réflexions su
sujet. Ce besoin d'un jugement caractérise de fagonanente

glf Jean-Paul IILettre a tous les jeunes du monde, 31 mars 1985, DC°1894 du
avril 1985, p. 418.
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le dialogue de Jean-PauldVec les jeunes dés le premier ins
de son pontificat, et dans toutes les occasiorisles a rencon-
trés : durant ses voyages apostoliques, ou enol@gquant
Rome lors de cette série d'événements trés sigtifcqu’on
été les journées mondiales de la jeunesse. Urnutgnen
dénote donc chez les jeunes gmande possibilité positiveine
exigence de sens avec une disponibifitéassumer de fag
personnelle cette exigence. Il existe une posthiositive gt
demeure et constitue l'identité profonde du jeune@a e
malgré toutes les tentatives qui ont été faitesoat faites pol
I'éliminer ou, pour le moains, pour la relativisépParfois I
témoignage des jeunes nous interpelle en profondautl pos
avec sincerité la question fondamentale :

« Je suis pleinement convaincu d'une chose : jeen& pa
gaspiller mon existence, mes années de jeunessatier-
guelles je peux faire mille découvertes, en deverestlave d
si peu de ces centres d'intérét vulgaires qui nmupent l'es-
prit et nous font oublier ce & quoi nous avonsagtgelés

Ainsi, jour apres jour, je réalise a quel point lgens sor
étrangers entre eux : chacun a son propre voyags &oute.
parcourir. Chacun est différent, maious ont en commun
méme insatisfaction. En moi nait une interrogatigui, devier
vire cri, nécessité : que faire pour permettre anna#sir d'infin
de s'exprimer ? Je pense que la jeunesse est jgistara dés
d'immensité, cette force que tu seagre en toi et qui hurle ¢
elle veut étre écoutée. C'est elle qui dit : aiaftamce en te
désirs, ils ne te décevront jamaig2).

2. UNE telle possibilité positive — en tant que petasap du.

probléme du sens de la vie et disponibilité a lensai-
vre activement en mettant en jeu les potentialitgd'intelli-
gence et de l'affection —he peut que vérifier aujourd'hui

présence d'une tentative, vaste et articulée, ngoluire le jeuné

une pure réactivité instinctive, et donc a linsédans un

contexte idéologique ou dominent la technologiéaetonsom-
mation.

Ce projet est I'aspect extréme d'une idéologiedestia, d'un
société qui se sont pensées de facon programméaefon-

(2) Luigi Negri,Dire Cristo ai giovanniRiemme, 1987, p. 21.
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dées sur la négation de la dimension religieusdoat de |
présence du Dieu transcendant, et qui ont la piétee Iu
substituer une idée abstraite de I'homme, excloswt fondé
sur sa propre capacité intellectuelle et morals. jeanes onété
et sont les premiers a avertir de I'échec de cetpeb sont dor
aussi les premiers a souffrir d'un contexte idéqglaog et soci:
qui au lieu de se concevoir comme facteur de priomoide
croissance, de développement actif de leur potaétigostive,
se pose comme «le tombeau» de cette potentiaktéémoi-
gnage des jeunes de Leningrad et de Moscou qus bt&
annees 70, ont découvert, sous le choc du probtienta vie, |
fascination de la question et de la réponse reiggienous appa-
rait aujourd’hui comme une sollicitation provocaatepéné-
trante pour ne pas trahir — une fois adultesla—grande ¢
passionnante exigence de vérité et responsabilitéamjme I
monde des jeunes, dans toute son incontestabiétérag

« Lilomme des luiares avait repoussé Dieu avec dérisio
s'était mis a sa place. Il se considérait commequasiDieu,
détenteur des verités absolues, et réceptacle dstescienc
universelle. Cette certitude le poussait a insguies masses
produisit la colossle force intérieure qui animait son él
paternaliste, tendu pour disperser les ténébresplégiges cl-
ricaux et nationaux par la lumiére fulgurante denique véri-
table idéologie scientifique.

Le messianisme millénariste de l'idéologie tardile:
lumieres, une fois le pouvoir en main, commencadiifeer, a
l'idole d'un avenir radieux, des millions de sesges compa-
triotes. Et pendant que le monde applaudissait gigantes-
ques efforts de cet illuminisme, les populatioiggels dans lel
incapacité a accueillir la grande idéologie du salutpidaien
de leur sang le sol de "I'Archipel”.

Toutefois, le volontarisme de cette idéologie dmsidres n
réussit pas a contraindre les hommes a édifier lpropre
monde intérieur suivant sa propre prgition et ne créa pi
une nouvelle anthropologie, mais réussit seuleraegténébre
la conscience populaire dans une atmosphére dstr&rterreur
Auprés de nous vivent des générations muettes Etleerser
la vie silencieusement, emportant avééesedans la tombe un
inexprimé» (3).

(3) A.A. V.V, Sulla ceneri dell'ideologia, LE&asa di Matriona, Milano, 1983, p. 68-69.
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On ne peut rester sans réaction, ni dans le cgapeman
du collectivisme sdétique, ni dans l'inertie programmée d
société de consommation occidentale : la vie doé& @cue
elle ne peut étre une bataille inutile et perdue.

«... Tristement, il dit & la jeune fille : "Attendsei un peu, |
reviendrai": Le soldat est péir mais avant le printemps il «
revenu a la maison dans un sombre cercueil de Zimca pas
vu l'aurore de la vie : il est tombé a plat vengétela terre en
couvert la blessure. On tombepkat ventre, non dans la guer
mais dans la paix, quarapparait I'étoile de I'amour. Toi au:
tu révais a une fille, tu lui avais donné une fleanais tu ne I'a
pas eue pour toi. Quand tu es tombé sur la neigedhle, tu &
écrit son nom avec ton sang. Le vent a dissipéKsimoul le
fumée sombre. Avec autre, sur la route, marche ton an
celle qui avait promis : "Je t'attendrai"La neige a fondu et
nom a disparu. Pleure la mére. Droit comme une @nder tier
le pere. Comme tant de coegrs ne sont pas revenus. Con
tant qui, au seuil de la vjesont revenus a la maison dans
sombre cercueil de zing(4).

La vie est perdue avant d'étre vécue, et la jeeness liel
d'étre le prélude a un chemin positif et constfuest fauchée
son origine, si bien que le sombre cercueil de,zlans lgue
les morts sont rendus a leurs parents, peut dekembleme d
cette violence systématique de l'idéologie conféenau:
grandes requétes de la jeunesse. Non moins segniécet dra-
matique est cette poésie de Valentin Sokolov, morprison e
1984, aprés 37 ans de camp :

« Tous veulent une seule chose :

t'arracher I'étendard.

Ils te convainquent que tu ne dois pas combattre,

il y a toujours tant a faire,

tant : au lit, au théatre, en cuisine,

dans un hamac, au restaurant, dans la chaleur aedison.
Et puis tu leur es utile pour accroitre le nombre,
pour cacher ce Dieu qu'ils sentent et craignenu:lig,
au théatre, en cuisine, dans le hamac, au restayran
dans la chaleur de ta maison. Mais quand a la fegur
tu leur jettes ta moquerie et libre tu t'en vas,

et beau et fort,

(4) Luigi Negri,op. cit.,p. 16.
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comment pourraient-ils savoir,
au lit, au thédtre, en cuisine
qu'il y a encore des hommes amoureux du ciel ? (5).

Le camp dans lequel la jeunesse est placée, d&ppisis
jeune age, e seulement beaucoup plus confortable Bien:
toujours nouveaux, choses toujours nouvelles, mooigsurs
nouvelles, perles toujours plus colorées, jeux dorg§ plu
luxueux, lieux ou l'on ne rencontre pas la vént@is des gel
qui se vendent (6).

Si donc 'unique point de départ adéquat est uaemnt st
la possibilité positive qu'est la jeunesse enraliene, il n'est pi
possible de ne pas denoncer simultanément cette wasjura-
tion contre les jeunes qui caractérise de manieieoque I'ho-
rizon idéologique du collectivisme communiste, cande I
société de consommation occidentale. Les idéologi¢sével
de facon non équivoque une profonde incapacitecaedtir de:
instances authentiques — de vérité et de libératiodes
jeunes : lichemin de la vie, besoin de bien d'autres clai
d'une cause pour laquelle il vaille la peine deejiet qui ne le
abandonne pas impuissants ou désespérés devarnrgare
mal ou celui du monde.

3. LA possibilité positive qui, malgré tout, existe en cer-.
tains moments, se montre si évidente dans I'expée
des jeunes, malgré tant d'incertitudes et de itagjldemanc
de pouvoir faire aujourd'hui umencontre.Un jugement qt
met en évidence cette disponibilité positive inhée la rélité
de la jeunesse, est déja la premiére expressioe dencontr
digne de foi.

Jamais autant que maintenant, les jeunes n'onesoirbd
rencontrer des personnalités dignes de foi, capatdetémoi-
gner que cette grande exigence de vérité quireshacun d
nous doit et peut étre prise au sérieux, doit et p&re favori-
sée, en tant qu'elle constitue objectivement latpdidentifica-
tion et le dynamisme de la personnalité. Si leslt@duson
appelés, par la présence des jeunes, a donnetélmoignag
explicite de ce pour quoi ils vivent, de ce en qi®icroient
c'est-a-dire des solutions définitives de I'exisgedont ils font

(5)Ibid., p. 24.
(6)Ibid., p. 25.
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I'expérience, ceci signifie que dhristianisme aussi ne peut «
pProposé aux jeunes que comme une rencontre aveprape-
sition décisive pour la vie. Il ne peut avant té@ite propos
comme une doctrine qui recueille les contenus foretdau:
de I'effort humain de rationaliser la ré&él ni ne peut éti
présenté comme un code de comportement moral gigue
aux jeunes quelques valeurs éthiques, mais dait @assibl
aujourd’hui une rencontre «évangélique» avec lasChvoie
Vérité et Vie. Le Christ est le grand ami qui diime sur [
profondeur de I'numanité et révéle, sans résefaesguestio
religieuse qui constitue le coede 'hnomme, se proposant a

telle question comme signification vivante, défigtet comm
route pour la réalisation authentiqgue de I'humanité

« Votre age est I'age de la rencontre conscient®elue avede
Christ... Seul Jésus-Christ est la réponse ultimedéquate da
guestion supréme sur le sens de la vie et I'histditéme danke
respect de tous ceux qui ont des idées difféereptesr
sachant bien que la foi dans le Christ a ses tegtg®s saisol
et qu'elle exige une maturation personnelle liéka @yrace di
Dieu. Je vous dis avec une franchise confiante passée |
période ingénue de I'enfance et I'époque sentinteeita I'adc-
lescence, parvenus a la jeunesse, c'est a dire a dge exubéra
et critique, la plus belle et la plus enthousiasteaaventure q
puisse vous arriver est la rencontre avec Jésusstlle seul q
donne a votre vie une véritable signification.

Il ne affit pas de chercher : il faut chercher pour treuva
certitude. Et la certitude, c'est Jésus qui affirmele suis |
Voie, la Vérité et la Vie(Jeanl4, 6)...1l n'y a pas de solutic
au scepticisme et au désespoir, sinon dans laddClarist. Set
Jésus révele la signification de notre existencesda mystél
infini de l'univers, dans le tourbillon obscur ebprévisible d
I'histoire » (7).

Le Christ est présent,igi et maintenant »gans le mystére |
I'Eglise, dans la réalité vivante, hisguiement constatable,
l'unité des « siens » et dans le témoignage deilarf face d
monde. La rencontre avec le Christ se produit damencontr
avec I'Eglise, qui est « son Corps ». L'éducatinfai des jeune
peut donc authentiquement se produire, mais eagpslanta
vivre dans le concret de leur espace et de leupgaim événe-
ment d'unité chrétienne qui ne nait pas «de la etau sang »,

(7) Jean-Paul llAi militari italiani, mars 1979.
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mais de Dieu. Seule la présence du Christ ignée par et da
la foi de I'Eglise, présente pour les jeunes diadjaui le visag
d'une proposition « unique » car irréductible dedentative d
pénétrer rationnellement dans la structure deel'&u a tout
tentative de se modifier eux-mémesdet modifier la réalité ¢
vertu de leur propre volonté, de leur propre engage
éthique.

L'engagement avec eumémes auquel ils doivent aussi
conduits devient ainsi I'appel a I'engagement aw&ai qui
aujourd’hui dans le mystere de I'Eglise camiiny a deux mill
ans dans le mystére de I'Incarnation, se préseamtane ¢
Seigneur de la vie. Jamais autant qu'a notre épaolo@ étt
aussi évident que les jeunes veulent rencontrgtidéE comm
un événement vivant, donc comme témoignage d'ume u
sociale dans laquelle le Christ est confessé préksntémoi-
gnage vivant de foi et de communion chrétiennes{e&alire
« au nom du Seigneur ») est le facteur qui introdains I
monde une unité nouvelle : celle du Christ Seignguir es
commungquée a tous ceux qui regoivent son Esprit (8).te
humanité nouvelle —dans laquelle est contenue toute la v
de I'homme sur I'homme -se présente pour I'existence
jeunes comme la possibilité de rencontrer un erig@équat «
connaissance da Féalité et une norme vivante qui libére le ¢
humain des étroitesses de I'égoisme, le poussastagrande
fascinante aventure de I'amour authentique, deéfgable €
intense oblation.

« S'il est vrai que "'homme passe infiniment I'noafi (en
francais dans le texte, N.d.T.), comme l'a écrisdad alors i
faut dire que la personne humaine ne trouve lande#éalise
tion d'elleméme qu'en référence a Celui qui constitue la i
premiere de tous nos jugements sur I'étre, suridm,bsur a
beauté. Et puisque l'infinie transcendance de auDPgue quel-
gu'un a nommé le "totalement autre'; s'est apprectié nou
en Jésughrist fait chair pour étre totalement participaa
notre histoire, il faut alors conclure que la fdirétienne not
habilite, nous les croyants, a interpréter, miewegyuicon-
gue, les instances plus profondes de I'étre huiaénindiquer

(8) Cf. Jean-Paul IRedemptor Hominis, 78 ; 9 ; 10.
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avec une sécurité sereine et tranquille, les voies et les moyens adultes, pour qu'a travers la modalité nouvelldétinitivemen
e

d'un plein accomplissement » (9). humaine avec laquelle ils posent fEsblemes, avec laquelle
L : _ vivent les relations, avec laquelle ils congoiventravail, ave

De facon synthetique, pour que la question religggLgu laquelle ils portent & maturité le dynamisme du densoi, il:
doit étre présentée aux jeunes comme le niveameilde leu soient en mesure de solliciter et de défier positient le
vie, pour que cette question ne s'étiole, ni ndegrade, nne jeunes. Certainement, I'Egliset absente du monde des jet

se reéduise ou se corrompe, il faut les, impliquensdla réalit
vivante du Christ présent dans I'Eglise, et poua qzéser
aussi dans la pauvreté de la vie de la commundutgienne
intimement reliée au mystére de I'Eglise univeeséll travers
l'obéissance aux évéques et au Pape. Il faut,ude tacon, gL

dans la mesure ou le laic chréetien ne participepfEsement a
mystére de I'Eglise et ne vit pas sa responsahilggangé-
lisation. .

« Ainsi, i collabore a la réalisation intégrale de UEglise,

dans la communauté chrétienne, comme cela estnemtan qui nest pas seulement de porter le message du Christ et sa
les premiers chapitres déstes des apétres, il soit possible d grace aux th’?l?S: mais ausst dzm,pregnef et pngectzonngr
s'agréger au mystére du Christ et de faire siennenamanit lordre des réalités temporelles par lesprit évangélique. Voici
de salut dans I'espace et dans le temps de I'htérhistorique. alors le fidéle laic lancé aux frontieres de 17 istoire : la famille, la

culture, le monde du travail, les biens économiques, la
politique, la science, le technique, la communication sociale,

4. TOUTE la valeur de I'éducation de la foi réside sldan. les grands problemes de la vie, de la solidarité, de la paix, de
clarté et dans la profonde concrétisation existdigtipa léthique professionnelle, des droits de la personne humaine,
laguelle lacommunauté chrétienne se rend présente a la v de léducation, de la liberté religieuse » (10).
jeune: en impliquant la trame de leurs intéréts persone La raison de lincapacité éducative réside sousentemer
sociaux dans le mystere du Christ comme hypotheskcative dans la crise du témoignage des adultes et nonldamise de
de I'existence humaine. Il faut témoigner du Cheiste rendr techniques particulieres ou des méthodologies dmct
présent aux jeunes comme Celui qui donne consistant psycho-pédagogique. Le témoignage chrétien, eat)édiit
personnalité, €lui qui ouyre a la personnalité un chemir étre en mesure de solliciter les jeunes en valurisassi le
verité et de libération. L'Eglise révele sa contth magisté- acquisitions particulieres du domaine de la corsaise ¢
rielle, c'est-adire sa capacité a eduquer de maniere perme aussi, du domaine des instruments techniques, lmdscteu
le sens religieux de I'humanité (et donc, son icetade verité | déterminant, irremplacable, demeure, et toujotmsitHenticit
libération) dans des témoignages dignes de foi. et la vérité du témoignage de la foi. Le problémeicédif es
Cette profonde expérience de I'humanité (suivarddfini- avant tout le probleme de la vérité avec laquedle adulte
tion de I'Eglise qu'a donnée Paul VI) que l'autodu Pape témoignent o_Ie leur présence ecclésiale, d'e Ielacdam invest
des évéques propose et sauvegarde en permanendeyien la vie quotidienne de la certitude de la foi, dedomplissemd
implication persuasive des jeunes giams le témoignage de de la charité, de I'ouverture universelle ou mise&ire qu
et de charité de chrétiens adultes. Il faut done lgucommu- soutient le moindre geste, méme le plus banal par@nce:
nauté ecclésiale soit sérieusement représenté&epaémoins Que vous veilliez, que vous mangiez, quotl que vous fassiez,
faites tout pour le Christ. »
(9 Joarsraul I, Aux Sudiants ot au corpe cnssigte [Unversié catholqus 5. LE témoignage que la vie dans le Christ a un seinguedan:
gardée et enseignée de maniére authentique par k Magistére de [Eglise, flumine lexpé. le Christ 'homme est révélé de maniére définitvkii-méme
rience humaine et permet de la.connaitre a fond. Il en dérive la possibilité pour la raison dans sa vérité totale, ne peut qu'étre tendu meralbrisation

humaine elle-méme de déterminer les criteres et les principes qui inspirent les
évaluations et les orientations, critéres et principes qui lui sont autrement inaccessibles.
Meéme celui qui n'a pas la foi devrait au moins reconnaitre que la contribution de la

culture catholique G la compréhension de 'homme enrichit la recherche et la (10) Homélie pour la clture du Synode, 30 octdt@7
connaissance commune» (Aux évéques lombards en visited limina, 15 janvie ’ '
1982).
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de la liberté du jeune comme capacité de risquennt
engagement responsablde la foi en tant qu'hypoth
explicative globale de l'existence et, donc, conunéere di
connaissance de la réalité¢, comme norme de connpent
comme sens ultime et destination de sa propreeexist On r
peut éduquer si ce n'est dans cette netneocontinuelle ent
l'autorité du témoignage et la liberté, entre ungppsition gL
sollicite la liberté des jeunes et la liberté qus@n tour sa
s'impliquer en pleine responsabilité. Un processiigcatif de |
foi, aujourd'hui, doit certainement viser arcupération de |

confiance dans la raisoren opérant nécessairement un dépas-

sement définitivement critique de cette tentatigpiquemer
post-idéologique — c'estdire produit de la crise des gran
idéologies totalitaires et pan-scientistes du Xé&X XX° siecle:
— de défiance diffuse envers la raison, de sceptieisar [
vérité et de relativisme par rapport au bien, quitde conten
de la mentalité dominante qui, par exemple, esntiisée e
en quelque sorte, mise en place dans les écoles.

Il faut donc faire ressentir aux jeunes la beala@randel
du caractére raisonnable de la position humainpgsee par
foi, et, en outre, faire découvrir que tout ce gai impliqut
dans la dynamique de lintelligence humaine n'estnportifié
par- I'avenement du Christ, mais plutdt en estriatisé.

« Dans cette situation, I'Eglise ne conseille pasdence ¢
retenue, mais bien courage et décision. Il n'expste de mot
de ne pas prendre position en faveur de la vérité'enavoir
peur. La verité et tout ce qui est vrai représentebien ver
lequel nous devons nous tourner avec amour et piec Le
science aussi est une route vers le vrai, puisgudgveloppe
don de Dieu dans la raison, qui suivant sa natust destnée
non a l'erreur, mais a la connaissance de la vésit€ll). Et
encore : <Si la foi chrétienne est urigles quaerens intellectu
I'intellect humain est uintellect quaerens (idenun intellec
qui pour retrouver la juste confiance en lui-ménwit douvrir
avec confiance a une vérité plus grande quentéme. Cet
verité faite homme, et donc qui n'est plus étraegé@rtou
veritable humanisme, c'est Jésiisrist, la Parole de la Véri
éternelle, que I'Eglise vous annonce comme samelktiontribu-

(11) Aux étudiants:t scientifiquesCologne, 15 novembrel 980.
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tion pour rejoindre votre idéal : la connaissance th vérite
dans toute sa grandeui(12).

Au renforcement de la rationalité, il est nécessde joindr
aussi le renforcement de l'affection que le jeustefacilemer
porté a vivre comme un dynamisme possessif ou deotoma-
tion, de pure réaction instinctive, de pure réductile I'autr
(en tous les sens) a sa propre instinctivité. Leadyisme d
I'affection, au contraire, est un dynamisme obhlatiéffrande d
soi a un ordre plus grand dans lequel la relaticecda per-
sonne ou le rapport avec la chose recoit aussalsairv Appele
et mettre en mouvement la liberté signifie aujdurdtravaille
dans le sens de la réacquisition d'une confianoéeiren tout ¢
gui regarde la raison et dout ce qui regarde l'affectic
I'amour, la capacité de se donner.

Il est certain que I'éducation des jeunes a lardprésent
aujourd'hui un véritable défi : défi de la posit&ide la vii
contre la domination du scepticisme et de l'inddfice, défi
pour montrer qu'il est possible de vivre en auilqelets étre
humains, que la vie a un sens, qu'elle n'est pedu@eque |
personne humaine en tant que consciente de soest-aglire
de sa relation au Christ et, a travers le Chrigstsa relation a
Dieu et, en Dieu, de sa relation avec tout l'ursivervit comme
protagoniste de l'histoire. Alors que tout tendcat@indre |
personne dans les limites d'un matérialisme biglogiou d'u
sociologisme politique, dominé par I'utilisatiomsadiscrimina-
tion des moyens de communication sociale, sourceelgace
permanentes pour la liberté de 'homme, I'éducaiida foi es
«appel a la liberté» (13).

L'éducation a la foi n'est pas, par dessus towd,théorie o
une méthodologie éducative : elle lesstémoignage que le jeL
peut se retrouver lunéme et se retrouver avec un acheve
qui le rende, a quinze ou seize ans, protagonstsod histoir
personnelle, protagoniste de son propre cheminidient de
travail, d'étude, de rapport avec ses camaradegspensabi-
lité dans la société, qui est le miracle d'une mitdanouvells
engendrée de I'esprit dans la chair et le sangesistence de

jeunes. J'avais des doutes sérieux sur Dieu et sur son exis

tence, mais la je me suis apergu quegeethais différent, fac
et je ne voulais pas étre ainsi. En venant ici daypremiere fois

(12)Aux enseignants a I'Université, Bologne, 18 a\9B2.

(13)Dives in misericordia, h11.
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j'ai redécouvert Dieu. Mais, chose plus importarjie,me sui
redécouvert moi-méme. Un avenir neuf se profileadewmoi :
je suis cinvaincu que je reviendrai et j'en suis fier(14).

« Aujourd’hiui, et en ces jours, j'ai retrouvé umsage plus
lumineux que celui que je n'imaginais plus voirj'ait réécouté
une parole plus grande que celle que je pensaismoe coeur

pouvait accuelir. Je me trouve devant vous tous, et vous étes si

nombreux, avec la certitude dans le coeur qu'ictreeive la
vérité, la vérité des siécles, de 1 histoire deadswces choses que
je vis chaque jour, que je fais a I'école. Et cel@®nchante
vraiment ; I'enthousiasme est plus fort que towepéur de
monter cet escalier et je suis sdr qu'il sera flus que la peur
d'aller le dire a mes camarades d'école, car jessdans cette
grande passion, ce grand enthousiasme, que je nr [pleis me
taire, je ne dois plus me taire. A partir de mamrget il n'y aura
gue cela qui comptera : j'ai devant moi une routendj'ai
compris le but et j'ai des compagnons, et celdeeglus impor-
tant. Je retournerai a I'école, je me tromperai tijghirai, parce
gue je trahirai trois mille fois. Cependant, jaurlas visages de
Marc, de Stéphane, et quand il n'y aura plus -3, il y aura le
groupe des étudiants et c'est la que je veux vigesuis la pou
cela, et je vous demande, a vous tous, de contitiétze présents
dans ma vie, c'est-a-dire de continuer a avoir dans yeux
cette lumiére qui a vu la vérité; et je demande iaubde me
donner la liberte d'y rester vraiment, jusqu'au bauec tout moi-
méme» (15).

Luigi NEGRI

(traduit de l'italien par Yves Mathonat)
(titre original : «Educazione alla fede »)

(14) Luigi Negri,op. cit.. p.31.
(15) Ibid., p. 49-50.

Luigi Negri, né a Milan en 1941. Prétre en 1972uréat en philosophie
licencié en théologieEnseigne la philosophie morale a I'Universitéhahdjue
de Milan. Membre de la rédaction de I'édition @atie deCommunio. Parmi
ses publications E'uomo e la cultura nel magistero di Giovanni Paolo |l,
Cseo, Bologne, 1983. Secrétaire général du Core#éGbngres sur le Magis-
tére pontifical. Membre du Conseil national de «n@ounio e Libera-
zione ».
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Une grande joie
pour tout le peuple

LA tache d'évangélisation, « ancienne » et « nouwvelle
depuis le premier appel en Galilée des Nations ilesq
aujourd'hui, se joue toujours dans le cceur de Hged-
sateur. Témoin et dépositaire d'une Bonne Nouvglld a
recue gratuitement, il se sait tenu de la commueiicuses
freres, Il sait aussi qu'il a d'abord, et dans &ama temps, a se
laisser convertir et évangéliser par elle.

Vivant cette annonce dans un college et lycée dmidieue
parisienne ou se mélent éléves et familles tresrsids sur le plan
de la foi — microcosme de notre monde et de natc@s — je
voudrais seulement dire ce que cette expérienaefiggour
moi et pour d'autres qui la partagent. Expérienoatée et
modeste, dans une ville et un département margedsndjue
date par le marxisme et aujourd'hui par un climaddférence
religieuse, mais ou se lévent pourtant des sigitaglise ; expé-
rience d'école d'inspiration chrétienne en milidurgliste, qui
peut, si I'on sort des catégories piégées du csinfasel ou non-
confessionnel, devenir un lieu privilégié de rertoerentre foi et
culture, entre croyants et non-croyants.

Mon propos ne sera pas de faire ici une analyselsgmue,
ni une étude des moyens d'évangélisation a meait@eavre et
des recherches tatonnantes qu'ils supposent, neis phutot
d'essayer d'évoquer, dans ce contexte, ce queeregtiimpli-
gue, comme attitude intérieure et chemin de cormgr$envoi
en mission dans ce peuple : il nous est demandé @i/re
comme un mystére de foi et un mystére d'amour, dans
lumiere de I'incarnation.
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Préparations et ouvertures

Dans l'opacité du monde, et notre propre opacitéveiat,
Dieu ne cesse d'appeler, de parler, de s'incaaneplus épais de
notre humanité, de toute humanité. Comme I'a sh bie
Péguy, toutes les préparations humaines — et stiesinfinies
dans l'oeuvre d'éducation, et lentes comme lasaonce du blé
qui leve — sont déja prises dans ce grand mouveghentn-
carnation et trouvent en lui leur plénitude de s&@mmme des
pas des légions avaient marchéur Lui » (1), nous marchons
pour Dieu quand nous parcourons la longue routehdenme,
du petit dhomme en devenir, qui est l'unique cheparcouru
par le Christ lui-méme (2). Dans ces perspectived&me le
choix d'un texte, d'un théme d'année ou de fétet pas « neutre
» ; rien n'est indifférent, en vérité, car rienuditain ne Lui est
étranger, et en travaillant dans l'ordre humairysnwavaillons
déja dans l'ordre spirituel.

Il s'agit, toujours d'éveiller au sens dernier ‘dgistence, a la
profondeur de I'étre. On ne peut la que déblayeolde, apla-
nir les sentiers, frayer des chemins, jusqu'a ¢et gecret de la
rencontre ou, un jour peut-étre, que nous le sashbm non, se
révélera un Visage itimior intimo meo » (3)Pour préparer
obscurément ce temps, il faut faire pressentiraceh qu'il y a
en' lui une dimension intime, intérieure, qui n'pas la superfi-
cialité des impressions et de l'instant, dans ¢errement des
choses possédées, mais le « coeur profond », lielhaix et de
la décision libre, la ol peut se découvrir « l'imaget s'affirmer
« la ressemblance » (4). Tout peut y concourir gdalité d'un
silence qui se crée et que 'on en vient & ainmer,axpérience de
partage et de solidarité, un engagement tenu pusgobut,
I'exigence de vérité et de loyauté avec soi-mémavet les
autres, le travail patient et laborieux de l'esgféttention au
défrichage d'un texte ou d'un probléme, sont déssvpropo-
sées a tous, méme si elles ne débouchent pasiexpéat sur
'annonce. Simone Weil ne parle-t-elle padu<bon usage des
études en vue de I'amour de DigtC'est elle encore qui évoque

() Péguy,Eve.

(2) Redemptor. Hominis khomme dans la pleine vérité de son existencst.lee
premiére route que I'Eglise doit parcourir ».
(3) Saint AugustinConfessions.

(4) Genesd, 26.
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les «trois mystéres surnaturels constamment présenisdeane
nature humaine »et dont tout étre humain, méme le plus
médiocre, a obscurément connaissance : l'exerackindelli-
gence, le sens de la beauté, mais aussi les expesiede jus-
tice, de compassion, de gratitude, qui surgisserf@s au
milieu de la dureté et de la froideur métalliquesdapports
humains» ;ce sont la les ouverturegu donnent directement
acces a la porte centrale qui est le Cheis(5). Faire éprouver
ces expériences est beaucoup plus qu'un préalable.

Les déserts de I'Ave

Ce qui précéde montre assez que nous sommes lalelans
temps de I'Avent avec Jean-Baptiste. Et desis le déserjue
la Parole lui a été adressée. Il faut vivre comm&at de
déserts ou se lévera la Parole, I'absence appateridéeu dans
nos villes et dans la vie de beaucoup, le poidBirt#fférence
gue rien n'a encore ébranlée, la souffrance deooeqir tou-
jours explicter I'annonce, le langage qui ne passe pas ou qui
n'est pas compris, nos propres insuffisances d'exdpde coeur
— et ne pas cesser de chercher, d'attendre, de«didae voix
crie... »

Dire ? entendre aussi... Parfois il nous faudréeredans le
silence «un peu comme un veilleur au chevet d'un homme
inconscient »(6) ; parfois I'Esprit me découvrira que l'autré es
habité par la méme présence que moi. L'Esprit quiepa
notre esprit parle aussi au dedans, sans bruitaddeg, a cet
enfant tout bruissant de sons et d'images quiesird moi. Il
est présent dans le cri d'angoisse ou d'exaltatiencet
adolescent tout projeté hors de lui-méme dans dairfation
d'une musique qui m'est étrangeére.

Comment faire pour que ces cris soient entendudyiffiés ?
lls sont obscurs a la conscience humaine maisdens ne
demande qu'a venir au jour, qu'a étre éclairé daunee
lumiére, « la vraie lumiére qui éclaiteut hommevenant en ce
monde » Jeanl, 9).

(5)S. Weil, Intuitions pré-chrétiennes, L&olombe, Paris, 1951, p. 165.

P. Jacgues Sommetojetn® 202, novembre/décembre 1986, « L'indifférence
rellgleuse aujour
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Dans la présence de I'Esprit.

Comme pour Jean-Baptiste, les signes des tempes eodurs ne
sont pas aisés a lire. Qu'est-ce qui est « vin eaww, qu'est-ce
gui est « vieilles outres » ? Est-ce Lui, est-cautne?... Jean lui-
méme a fait longuement interroger le Maitre. Il giscernement
a faire, dans I'Esprit, pour ne pas baptiser indfifes valeurs ou
le vécu, ne pas tomber dans le piége d'une rédigéraaive,
ne pas appeler lumiére ce qui est ténébres. Maibie elle-
méme peut étre chemin.

Parfois il nous est donné de voir naitre un vraiagjue, dans la
profondeur de I'étre et dans |'adoration de Celui ¢
demeure caché. Oui vraimentDieu est la source de la vie et
du sens» (7). C'est une grace d'avoir pu, un jour, aider jeune ou
adulte & déchiffrer ce sens en son histoire pesEnrde I'avoir
vu s'ouvrir a cette Vie. Moments rares, momentgis,
moments de la consolation dans la foi. Alors estfemée
notre certitude la plus profonde : le Semeur neeeéeg semer, a
tous vents, gratuitement. Nous rendons graces i'@aot a
son travail. La germination sera lente, comme tautéssance
véritable, et elle échappe a nos prises. Méme ansnsola-
tion, c'est un mystére de foi.

Parfois nous nous heurterons a l'échec apostoliqueér la
dérobade, nous aurons le sentiment d'un mur plus due les
montagnes, et il ne nous restera que lintercessior, dans
l'invisible, et le combat a livrer en nous-mémego«r que la
Vie soit manifestée ».

Les certitudes de I'amour

En tout cela, la grace a demander, c'est sans deutpie
Paul VI appelait «le charisme de la certitude» n m@as un
triomphalisme ou une rigidité bornés, mais |'aseueatran-
guille et humble de la foi, qui voit au-dela de tesiles appa-
rences et qui sait quel'dmour aura le dernier mot (Made-
leine Daniélou).

« Elle est pour vous la Promesse, et pour vos &feh pour
tous ceux qui sont au loin, en aussi grand nombedep

(7) Cardinal LustigerLe choixde Dieu.Ed. de Fallois. Paris. 198y.,354-355.
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appellera le Seigneur notre Die(kctes2, 29). Le fondement
de notre certitude est la, dans le coeur de Dieunystére de
son amour pour nous est un mystere de gratuit@ieivdrsalité
dont I'étendue et la profondeur nous échappent mhaig la
connaissance n'est donnée que pour étre partageeetde
source jaillit I'amour apostolique qui nous pressmour de
justice autant que de miséricorde. Tous ont let diétre invités i
accueillir le don, «elon la mesure de grace qui est impartie a
tout homme» (8)Ce droit a la vérité pléniére, a I'amour plé-
nier, a la plénitude de vie dans le Christ, entqui est révélé et
tout s'achéeve, est le premier droit de I'enfanplls enfoui aussi
et souvent le plus méconnu. Il a pour nous l'urgedwn
devoir, celui d'étre, en vérité, des hommes et fdeanes de
l'annonce, du dévoilement de la Promesse : « \fpiei je vous
annonce une grande joie qui sera pour tout le pewluc 2,
10).

« Délivrance aux ames captives »

Sur ce chemin de I'annonce, nous avons a étre gatdé
toutes les tentations, qui sont le lieu du comipatitsiel de
l'apbtre : tentations du silence de la parole, gas timidités
n'‘osent plus proposer avec assez de vigueur ;titargade la
démission, ou, sous couleur de liberté, se pedéntité chré-
tienne et apostolique ; tentations du découragentent'usure
ou de la lassitude, quand nous mesurons l'annoecksus-
Christ a I'aune de nos succés ou insucces quédstéavisibles ; a
l'opposé aussi, tentations des suggestions faltssjogmatismes
étroits ou des conditionnements affectifs, quiuesty de peser
sur les esprits et les comportements, de facorritaite ou de
facon subtile, selon notre poids d'influence, ntpisne forment
pas a la liberté des Fils.

L'amour apostolique, s'il est un amour vrai, estaomour qui
libére. Il nous fait nous tenira« plus pres des plus loin» (9),
dans une proximité qui ne péese ni ne contraintsrgai est une
communion d’humanité et de grace.

Madeleine Daniélou parlait de « suivre et secomdan certain
élan créateur dans un étre, une certaine condelit&sbprit.

(8) Déclaration sur la liberté religieuse.

(9) Titre d'un ouvrage de Jacques Doumes, Aubier-Mon&gi1969.
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Vision dynamique et pacifiante ou nous éprouvomrsors le
paradoxe ignatien, que l'oeuvre apostolique est ik tota-
lement nbtre et qu'elle n'est pas notre. Cela déligre de nos
peurs. Alors peut s'ouvrir en nous l'accueil gtadei l'autre, en
son propre chemin de grace, sans inquiétude riotgnsveillés
par I'Esprit & la liberté, nous devenons capabiiseddes éveil-
leurs de libertés, des sourciers de vie.

Amour et Veérité se rencontrent

La Déclaration sur la liberté religieusaous rappelle que ka
vérité ne s'impose que par la force de la veérité-gléme qui
pénétre I'esprit avec autant de douceur que despoie »L'al-
liance de la douceur et de la puissance, n'estselg marque
méme die I'Esprit de Dieu et de son toucher foreger ? La
vérité ne s'impose que par les armes de la véegéarmes de
Jésus.

« Les armes de Satan, c'est 'homme qui dévie,
C'est les deux poings liés et c'est 'dme asservie.
Les armes de Jésus, ce sont les deux mains jointes.

Les armes de Satan, c'est les deux poings liés,
Les armes de Jésus, les coeurs humiliés,

Les pauvres a genoux, les suppliants pliés ;

Les armes de Jésus, c'est le cceur combattu
C'est le corps tout entier et la méme vertu

Et la grappe écrasée et le froment battu...

Les armes de Jésus, c'est la fragilité,

C'est la vertu civique et c'est la liberté,

C'est la femme et I'enfant et c'est la pauvreté ;
Les armes de Jésus, c'est la simplicité,
C'est la paix éternelle, et c'est dans la cité
Tout un fleuve de gréace et d'efficacit€l0).

A celui que I'Esprit revét de ces armes et configimsi dans la
vérité, sont éclairées les meeurs de Dieu, qui neefoien ni
personne, mais qui se livre et se propose. Dams keehiere de
I'Esprit lui sont enseignés le sens intérieur depdaole et du
silence, le respect des temps et des moments eglieanait le
Pére, le respect des personnes, vécu comme unepdgsda-

(10) Péguyl.a Tapisserie de sainte Geneviéve.
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tion de soi, de ses vues, de ses impatiences €eratne fruit de
I'amour et de la docilité, une espérance plus fque tous nos
empressements, que toutes nos craintes et lassitldeest
donnée.

« A CORINTHE, une nuit, Paul eut une vision ; le gdaiur lu
disait : sois sans crainte, continue a parlermeste pas muet, je ¢
avec toi... car dans cette ville, j'ai a moi peuple nombreux
(Actes 18, 9-10). Peut-étre nous semblé-tei étre loin de
problémes concrets de l'action apostolique, maist ¢ plus ré
de l'existence de l'apdtre, envoyé au milieu ddomg qui s
nourrit de cette vision et de cetter®la. Il sait, dans sa faible:
méme, en quel Amour il a cru et de quelle sortd'efficacité di
son Maitre.

Marie-Thérése ABGRALL, s.f.x.

Marie-Thérése Abgrall, née en 1929. Licenciée tteeke classiques. Membre
de la communauté apostoliqgue Saint-Frangois-Xalggruis 1951. Directrice
du Lycée privé Charles-Péguy a Bobigny (93).
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Michel CANCOUET

Les diacres

LORSQUE les évéques de France ont commencé a

ordonner des diacres pour des Eglises accoutumées
depuis longtemps a voir le ministére confié a de&tnes
célibataires, les chrétiens se sont d'abord irdésgur I'état de

vie de ces diacres et sur le travail qu'ils accarant dans
I'Eglise et parmi les hommes : beaucoup de ces diacres sont en
effet marieés et péres de famille, beaucoup d'estire exercent
une profession ou assument des responsabilitéalencgue
l'ordination' diaconale ne change pas : que fasitdiacres, que
peuvent-ils faire ? pourquoi ordonner des hommeséaa?
Telles étaient les questions. Mais aujourd’'huidexres sont
assez nombreux et divers, et suffisamment connus goe
puisse se poser a leur sujet la question plus foadtle : qui
sont-ils ? qu'est-ce que le diaconat ? Questiona)auais nor-
male a chaque fois que des croyants progressentirsyooint
particulier dans l'intelligence de leur foi. C'aBailleurs de
maniere analogue que le second concile du Vaticarogressé
avant de rétablir le diaconat comme ordre permailamts
I'Eglise latine.

Vatican Il et le diaconat

Lors de la discussion conciliaire sur le diaconahgant la
deuxiéme session, les interventions orales ouescdes Péres
ont eu surtout pour objet soit la possibilité donder des
hommes mariés, soit les fonctions pastorales, amesires ou
liturgigues que pourraient éventuellement rempdis cliacres.
De fait, le projet qui servait de base a la disicusg'invitait pas
de soi a préciser la nature du diaconat mais seewe@it d'en
suggérer le rétablissement :

« La hiérarchie, instituée par ordination divine t e®nstituée
d'évéques, de prétres et de ministres... Au dedgééeéur dans le
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ministere hiérarchique, les diacres assistent Lvg et les
prétres ; ils servent pendant la célébration dursme, sont
ministres extraordinaires du baptéme solennel etladsainte
communion, peuvent exercer des offices variés daté&rpubli-
que, de prédication et d'administration, selon tispositions
prises par l'autrité qualifiée. Méme si aujourd’hui, dans
I'Eglise, le diaconat n'est considéré la plupart thmps que
comme un degré dans l'accés au sacerdoce, cettpldie n'a
pas toujours été en vigueur et n'est pajourd’hui en vigueur
partout. Aussi le diaconat pour-t-il étre exercé a I'avenir
comme degré propre et permanent de la hiérarchaeou
IEgIlse l'aura juge utile pour les besoins de leame des ames,
soit en certaines régions, soit partout. Il reviem ce cas aux
responsables de I'Eglise de décider si de telsrégaseront
astreints au célibat ou non (Projet conciliaire, 2 sessioh

Ce projet situait bien les diacres en relation descévéques
et les prétres ; il ne disait rien de plus surdalité diaconale.
Mais il nous aide rétrospectivement a sentir lemati de la
discussion en concile et a mieux percevoir le démment
doctrinal propre a laConstitution sur I'Eglisevotée lors de la
session suivante en novembre 1964.

A la lecture du chapitre Ill de cette constitutige, note en
premier lieu que le concile y parle des diacres gi¢d fait
mention des évéques et des prétres, lorsqu'ilielalduccession
apostolique : «es évéques ont recu pour l'exercer avec des
prétres et des diacres comme auxiliai(adjutoribus)le minis-
tére de la communauté : a la place de Dieu, ilssjgiént au
troupeau dont ils sont les pasteurs par le magestéctrinal, le
sacerdoce du culte sacré, le ministere de gouveargm
(Lumen gentiung0).

Les diacres, aussi bien que les prétres, sont donsidérés
comme auxiliaires des évéques dans le ministeda demmu-
nauté : ceci aide a ne pas réduire la fonctionahate a un
service qui serait rendu a l'évéque, les diacrastétn effet,
comme les évéques et les prétres, ministres disk-@insi que
les priéres d'ordination I'ont toujours affirmécautes les épo-
ques et en tous rites.

Je note en deuxieme lieu que les premiéres lignes @8 de la
constitution introduisent a la fois la doctrine das prétres,
que développe la suite du paragraphe, et la dacwiur les
diacres du n° 29 : ke Christ que le Pére a consacré et envoyé
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dans le monde a, par les apétres, fait leurs sigmas, c'est-a-
dire les évéques, participants a sa consécratiansst mission. A
leur tour, les évéques ont légitimement transmisdigers
membres de I'Eglise et a des degrés divers la ehale leur
ministére. C'est ainsi que le ministere de I'Eglisestitué par
Dieu, est exercé en divers ordres par ceux queqa dépuis
l'antiquité, on appelle évéques, prétres et diacres

Ainsi, méme si les diacres, membres du troisiéngeegrsont
les seuls a recevoir par appropriation le nom agedis, le
ministére ou diaconie en faveur de I'Eglise exertérois degrés
leur est commun avec les évéques et les prétrest:la diaconie
apostolique.

Le texte continue en distinguant les prétres désjd@ss dans
l'unique sacerdoce ministériel, sacerdoce que r&sgs tiennent
du Christ par ordination, tout comme les évéqueais mu'ils
exercent en dépendance des évéques. Vient al@ardgraphe
sur les diacres, ou il importe de mettre a pardlEsx premieres
phrases, capitales pour notre réflexiorAu«degré inférieur de
la hiérarchie, se trouvent les diacres auxquels fegins sont
imposées’non pas en vue du sacerdoce mais en vue du minis-
tere". Fortifiés eneffet par la grace sacramentelle, ils sont au
service du Peuple de Dieu dans la diaconie detladie, de la
parole et de la charité, en communion avec I'évéguses
prétres».

Ces deux phrases sont coordonnéesepagffet, sbien que la
seconde explique la premiére, mais elles n'‘ontdeaben litté-
raire avec la suite du développement qui défimitdjquement
ce que feront les diacres. Elles n'‘ont aucun étgnvadans le
projet soumis a la discussion du concile pour laglme session
: nouvelles, elles répondent non plus seulemert guestion :
que font les diacres ?, mais a celle que nous possns : que
sont les diacres ? Elles exposent une doctrines gloe la suite
du texte pose les bases d'une pratique. Aussi-ih'gsts
surprenant que le Pape Paul VI les ait lui-mémesidénées
comme particulierement importantes dans la lefiseliqueAd
pascendundu 15 ao(t 1972 ou il établit les normes relatiges
lordre sacré du diaconat. Ces deux phrases me lesgmb
fondamentales pour toute réflexion théologique lsudiaconat
actuel, a condition de ne pas les séparer de texte qui est
I'ensemble du chapitrgl de la constitution doctrinale sur
I'Eglise, et a condition de leur adjoindre le comta@e que le

Les diacres

concile en a lui-méme donné a la quatrieme sessior 16 du
décret sur l'activité missionnaire :

« Il est utile que les hommes qui sont chargés diuristére
vraiment diaconal, — en préchant la parole de D@mme
catéchistes, en gouvernant au nom du curé et dédie les
communautés chrétiennes éloignées, ou en exergastdrité
dans les oeuvres sociales ou caritatives, — sopamt)'imposi-
tion des mains transmise depuis les apétres, itmstdt plus étroi-
tement liés a l'autel, de facon a accomplir leunistiere plus
efficacement par la grace sacramentelle du diacenat

Ce commentaire conciliaire est intéressant : ilsnmwite en
effet non pas a nous demander ce que feront lesediane fois
ordonnés, mais a nous demander comment sanctéies kbur
ministere les hommes qui exercent déja en faitdeponsabili-
tés diaconales. Il oblige a situer le diaconatsumplan sacra-
mentel et spirituel. Car le diaconat est avant g réalité
sacramentelle, un mystere de la foi dont on ne pauker
convenablement que si on croit que I'Eglise daasidie il
s'intégre est elle-méme objet proposé a notre foi.

La diaconat comme réalité sacramentelle

Présentant au concile, pour le vote de la troisisession, les
premieres phrases du n° 29 de la constitution iegnu a
considérer a part, le rapporteur, Mgr Jimenés Lnritpiez,
attirait I'attention sur trois points :

a) a la suite du concile de Trente, on affirme desrd&@qu'ils
appartiennent a la hiérarchie sacrée, bien qu'aegré
inferieur,

b) quils ne sont cependant pas ordonnés au sacenaaise
au ministere,

¢) la nature sacramentelle du diaconat, en tant quedlt
fondée dans la tradition et le magistére, est inéegdans le
texte de facon suffisante quoique prudenteFogtifiés par la
grace sacramentell», afin que le concile ne donne pas l'impres-
sion de condamner les rares auteurs récents quéroigt des
doutes sur ce sujet.

Pourquoi ces doutes, sinon a cause de I'histoida tieéolo-
gie de l'ordination ? Cette théologie s'est camititautour d'une
réflexion sur la prétrise et plus précisément autdwne
réflexion sur l'acte sacerdotal du prétre céléhfantharistie.
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N'avonenous pas appris au catéchisme que le sacrement de

I'ordre est le sacrement qui fait les prétres fagangue fran-

caise n'a-t-elle pas tendance a identifier préteseacerdoce,
phénomeéne linguistique qui rend difficile en fraiscaussi bien
la présentation du sacerdoce commun des baptisés laju
reconnaissance du diaconat comme ordre sacramenisfue

dans ce cas l'ordination ne se fait pas en vueaderdoce, mais
en vue du ministére ? Si des théologiens ont éassddutes sur
la sacramentalité du diaconat parce qu'ils rédeigdlordina-

tion & une ordination au sacerdoce, Il n‘est paprenant, a

plus forte raison, que bien des chrétiens se deardntk que
sont ces diacres qui ne disent pas la messe.

Qui sont donc les diacres ? Il ne suffit pas deonéipe que
nous en avons besoin parce qu'ils existaient desisEplises
anciennes a coté des évéques et des prétresesteas en effet
par volonté de revenir au passé que le concild¢ablide diaco-
nat, mais par souci d'aider I'Eglise actuelle. Eme s'il nous
est utile de connaitre les témoignages antiquekesudiacres, ce
serait de l'archéologisme au mauvais sens du metpgendre
saint Laurent ou saint Vincent pour modeles a répir@ par
les diacres du vingtieme siecle. Il vaut mieux entdans la
tradition, telle que la décrit Vatican Il au n° 8  constitution
sur la revelatlon dradition qui progresse dans I'Eglise avec
l'assistance du Saint- Esprit », & demander comment la réalité
du diaconat peut étre maintenant mieux percue gzacioyants
gu'elle ne I'était jadis.

En effet, les siecles d'effacement du diaconat dédglise
latine, ou il ne se maintenait guere que commeeétigeces a la
prétrise, ont été des siécles ou I'Eglise a pregrelans laom-

préhensionde son mystére sacramentel. Apres avoir poseé les

jalons qui marquent ce progres, il sera facile d'eer toles
conclusions.

1. C'est au douziéme siécle seulement que les théolegi
parisiens ont attiré l'attention sur sept actegt@ms reconnus
comme signes et moyens de sainteté pour qui erfitiénésept
sacrements, dont fait partie l'ordination. Le ctencie Trente a
jugé cette doctrine expression catholique de lalation

2. La théologie médiévale, approuvée par le méme mrei
concentré sa réflexion sacramentelle, moins stotiité de la
charge exercée par les ordonnés, que sur leurdeaegr« pou-
voir de consacrer, d'offrir et de distribuer le corpsletsang du
Christ, ainsi que celui de remettre ou de retees péchés ; en
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conséquence, pour ce qui concerne le sacremeturdmétion,
le regard s'est provisoirement porté sur la peefpisis que sur
I'épiscopat ou le diaconat.

3. C'est aussi au Moyen Age qu'on s'habitue a direlgue
prétre célébre I'eucharistie persona Christiautrement dit que
l'acte consécratoire qu'il accomplit est acte peisbde Jésus
dans le sacrement.

4. Le concile de Trente définit comme vérité de fol«gu
existe dans I'Eglise catholique une hiérarchieiinée par dis-
position divine, composée d'évéques, de prétrede
ministres» ; certes, le concile de Trente ne dit pas encore que
cette hiérarchie est sacramentelle, et ne précase p les
ministres dont il parle sont les seuls diacres isrtablige du
moins, et suivant la tradition, & ne pas sépaseoidres.

5. Parallelement, mais sans affirmer la nature saarntete
de I'épiscopat, le concile de Trente enseigne @uhdrge apos-
toliqgue se perpétue dans les évéques gppartiennent a titre
principal a cet ordre hiérarchiqueet sont «placépar I'Esprit
Saint pour gouverner I'Eglise de Dieu ».

Recevant cette tradition, le second concile du ddatil'a
développée dans le méme sens. Il lui suffisaitalestater qu'en
fait, évéques et prétres exercent les mémes chaages
deux degrés différents, pour élargir a I'épiscdaatotion de
sacrement mise au point pour la prétrise et poangél a la
prétrise la notion de succession apostolique toamtielle pour
I'épiscopat : tel est le progrés doctrinal sanctioparLumen
Gentium aux n° 19-21 et 28. De plus, centrant son
attention sur les apétres, le concile remarqudsdiénnent la
place de Jésus, ou que Jésus agit par eux ; etfyais a
choisi d'analyser la charge de Jésus et celle de gei le
représentent de facon tripartite (parole, sacerdoce
gouvernement), on estime que tous les actes denisténe, a
des degrés divers, sont signes de l'action perferdeeJésus et
accomplis : «n persona Christi capitis (Lumen Gentium21
pour les évéque®resbyterorum ordinis pour les prétres).

Le pape Pie Xl avait auparavant (Constitution &pagie
Sacramentum ordini€0 novembre 1947, reprise par le concile,
Lumen Gentiunm28) levé toute ambiguité au sujet du troisieme
ordre, celui des ministres : ce sont les diacre®ororés par
imposition des mains.

De tout cela, il résulte que le diaconat, traditiglnet renouvelé,
peut étre mieux compris par nous qu'il ne I'étaitaurs du
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premier millénaire : toujours et partout confér&ramentel-
lement par imposition des mains, et désormais_recaxplici-

tement comme le troisiéme ordre structurant I eglisbénéfi-

cie a son tour du progrés doctrinal accompli p&pi$copat et
Iell prétrise. De ce point de vue, le code de draitonique est
clair :

1008 —Par le sacrement de l'ordre, d'institution divireer-
tains fideles sont constitués ministres sacrés lpacaractere
indélébile dont ils sont marqués : ils sont ainshsacrés et
députés pour étre pasteurs du Peuple de Dieu, chaelon son
degré, en remplissant en la personne du Christ @&seffonctions
d'enseignement, de sanctification et de gouvernemen

1009, 8 1 —Les ordres sont I'épiscopat, le presbytérat et le
diaconat».

Conséquences

1. Le diaconat essacramentel : I'actel’'ordination diaconale
est un acte de Jésus ressuscité donnant I'Espirt Saun
homme en vue de I'exercice sanctifiant du ministgrestoli-
gue ; l'ordination sanctifie le diacre de maniewélgoit capa-
ble, en aidant les hommes, de les aimer comme Jésus
aimés ; c'est un acte spirituel, un don de I'ESpaint, comme le
répetent toutes les prieres de consécration auodac Je
regrette que ce point fondamental soit parfois bécdans les
discussions concernant le diaconat, plus fréquernasetes sur
les tdches des diacres que sur la sainteté desstrenide
I'Eglise : je propose volontiers aux diacres dengre comme
aide de leur vie spirituelle les pages que le deriécrites sur
I'appel des prétres a la saintetdans I'exercice loyal, inlassable
de leurs fonctions dans I'Esprit du Christ » cpour les diacres
également, «<'est le moyen authentique d'arriver a la sainteté
(cf. Presbyterorum ordinisy° 12-14).

2. Ce n'esfpas en vue du sacerdoce maisvue du ministere
gue les diacres recoivent l'imposition des maireticdn Il cite
en Lumen Gentiun29 cette vieille formule, déja présente dans
la. Tradition apostoliqued'Hippolyte au début du filsiecle, et
gui a suivi le diaconat tout au long de son histalans tous les
textes juridiques ; mais a notre époque la notiersacerdoce
s'est précisée. On reconnait un sacerdoce commionisales
baptisés, car tous ceux qu'il associe a sa vie et & sa mission,
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(Jésus) accorde part a sa charge sacerdotale paercer le
culte spirituel en vue de glorifier Dieu et de saules hommes »
(Lumen Gentium34) : il est clair que les diacres, baptisés
parmi les baptisés, participent a ce sacerdocent keur place
propre (cf CJC 835). On saisit alors que le saasrdiont
sont exclus les diacres est cette part de la missio Christ
confiée aux ap6tres, que Vatican(lumen Gentium10)
distingue du sacerdoce commun en le qualifiantadersioce
ministériel ou hiérarchique : a ce sacerdoce ppélit evéques
et prétres mais non les diacres. Cela ne dépréaselgs
diacres mais aide a opérer un discernement parmi
d'éventuels candidats au diaconat : vouloir cétélereulte
divin ou présider la liturgie ne sont jamais degifasuffisants
pour demander l'ordination diaconale, car en ceaioenqui
est celui de la louange de Dieu et de la sandiificades
hommes, tout office confié par I'Eglise peut étoafé a un
laic sur la base de son baptéme. L'histoire ddid&gnontre
d'ailleurs que si, dans les siécles passés, lemia@ermanent
avait disparu, c'est parce que les diacres, abaadbdnle
ministere, avaient été réduits a des fonctions ueliés
subalternes que d'autres remplissaient aussi bienxq

3. Les diacres recoivent l'imposition des mais vue du
ministére :c'est I'aspect positif de la formule traditionneSer

ce point encore, nous savons mieux maintenant gue |
ministére donné par ordination est la double chatgela
parole de Dieu et du pastorat de I'Eglise, donméeremier
lieu aux évéques, mais donnée également aux diaoreme
elle est donnée aux prétres, pour étre remplieoaudu Christ

en dépendance des évéques. [efmen Gentium28). Par
suite, si un évéque chef d'Eglise juge utiles aEglise des
collaborateurs dans sa charge d'évangélisateur, de
pasteur et de sanctificateur, il ordonne des Bétrs'il
estime utiles & son Eglise des collaborateurs dansharge
d'évangélisateur et de pasteur, il ordonne desretiad.a
diaconie est identique dans les trois ordres sammgeis : c'est
celle de Jésus. Et si un diacre exerce ce minjstezenvient,
sans qu'il y ait contradiction avec ce que j'aiénptus haut,
gu'il manifeste sa condition d'ordonné lors dedgtloration
liturgique.

4. Les diacres agissent dans leur minisiareersona Christi
capitis. Cela veut dire que Jésus, Téte de I'Eglise qui est
son corps, sa manifeste personnellement commeaagidans

le monde des hommes a travers l'activité minidtérides
diacres. Mais il faut étre précis sur ce pointrsiveut que
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I'affirmation in persona Christi capitisoit crédible, tant pour les
diacres eux-mémes que pour les croyants.

Tout d'abord, nous n'affirmons pas par la que lesrds
soient en quelque maniére identifiés au Chriss ng¢ sont pas
plus « d'autres Christs » que ne le sont les pé&iteles évé-
gues, car, selon notre foi, un seul sacrementdesttiguement
Jésus-Christ, et ce sacrement est I'Eucharistiggscet sang
véritables du Christ.

Mais nous affirmons que les diacres ont été plga&sordi-
nation dans les mains et sous la mouvance perderdelésus,
si bien que Jésus signifie son action au moyeruiedction : en
ce sens, ils sont ambassadeurs du CfRigorinthiens 520).
Et par exemple lorsque le diacre visite les malamledes pri-
sonniers, il actualise et visualise Jésus venardida a ces
malades ou a ces prisonniers. Lorsque le diacrermla
bonne nouvelle, il rend possible d'entendre aujbuidlésus :
en ce sens la diaconie active est mémorial duitrdealésus qui
ne cesse de se tenir au milieu des hommesmme celui qui
exerce la diaconiecf. Luc 22, 27). Et si je notais plus haut
gu'il n'est sans doute pas opportun de restaufeuralhui un
diaconat qui serait en tous points identique dassréalisations
au diaconat antique de Laurent et de Vincent, gande main-
tenant en tout ce que Jésus a dit et fait duraniespublique
tout entiere vécue en faveur des hommes, non seumeln
modeéle du ministére des diacres, mais la réalithhengu'actua-
lise le ministére des diacres : Jésus toujoursnticantinue,a
travers ce qu'ils font, de se faire connaitre conenéils de
I'homme qui ne vient pas « pour qu'on soit sonrdiamais au
contraire pour agir en diacre et donner sa vieagigan pour la
multitude »(Marc 10, 45, ou I'évangéliste n'utilise pas le verbe
douleuein =servir, mais le verbe gretdiakonizein =aider
comme serveur a table).

En conséquence de ce qui précéde, nous auronslide nelas
précise notre maniere de parler des diacres. Nsosslen effet
volontiers a leur propos qu'ils agissent comme siies de
I'Eglise et que, par eux I'Eglise se rend présardes personnes
ou a des milieux auxquels elle serait étrangeéest@rai, car les
diacres sont agents de I'Eglise et envoyés parmlés les laics
le sont également en tant que membres du CorpshdstCSi
nous voulons parler plus justement de ceux quietétordon-
nés, nous devons donc tenir compte de leur rela@oticuliére
avec Jésus Téte de I'Eglise, et, en ce cas, ecgpa®seulement
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I'Eglise mais Jésus en personne qui se montre rréseles
personnes ou a des milieux auxquels il serait ingohors de
chaque ordination en effet, Jésus rend perceptible
pouvoir qui lui a été donné au ciel et sur la teenvoie

un apbtre comme lui-méme a été envoyé par le Rdne,
gue cet apbtre aille de toutes les nations faisediliples, les
baptise, leur apprenne a garder tout ce qu'il acpiteet sache
que Jésus est avec lui tous les jours NEdtthieu 28, 18-20 et
Jean20,21).

5. J'admets la difficulté que nous pouvons avaie@nnai-
tre dans le diacre quelgu'un qui est rendu aptgréaa nom du
Christ Téte en personne. Car limage de Jésusrilé&setotale-
ment cohérente qu'avec limage de I'Eglise Corpsl'Eglise
n'apparait pleinement comme corps de Jésus Tételansela
célébration eucharistique que dirigent les évéahidss prétres
mais jamais les diacres. Cependant cet obstade pés insur-
montable, compte tenu du fait que la distinctionJdsus et de
son Eglise s'exprime aussi symboliquement dangsitize
sainte a travers d'autres images : messie et pdafdeu, pas-
teur et troupeau, époux et épouse, architecterstiacction...
Tel est le mystere de I'Eglise que décrit Vatidaau chapitre
de la constitution sur I'Eglise.

Dans ces conditions, pourquoi ne pas symbolisgord&-
rence la relation personnelle de Jésus au diacfa@nde
I'Eglise précisément par le mot diacre ? Certdédeveau Tes-
tament ne donne a Jésus ce titre gRemainsl5, 8 (« Christ
devenu diacre de la circoncision ») et sous foreguekestion en
Galates2, 17 (« Christ serait-il diacre de péché ? »).3viai
verbe correspondandiakonein/exercer laiaconie sert & carac-
tériser l'action de Jésus dans les évangiles sgoes{Matthieu
20, 28,Marc 10, 45,Luc 22, 27), et réciproquement I'action des
disciples a I'égard de Jésusleranl2, 46 que la liturgie propose
comme évangile en la féte de saint Laurent. De, pluss que le
mot soit utilisé, c'est bien une action diaconaeésus vis-a-vis
de ses disciples que Jean propose a la placendétufion
eucharistique lorsqu'il raconte le lavement dedgpa cours du
dernier repas comme institution de charité fratbené
continuer dans I'Eglisgdeanl3).

Nous avons coutume en frangais de traddii@konos par
serviteur etdiakoneinpar servir : c'est légitime dans une langue
et une culture qui ne percoivent plus la parentéeteice et de
servage, ni de serviteur avec asservi. Les authufdouveau

Tactamant at lalire tradiirtalire latine vivvaiantrmirara dan
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un univers d'esclavage ; aussi ont-ils veillé jameais donner a
Jésus le titre de serviteur, sauf dans le cantagakeaique inté-
gré a laLettre aux Philippiens — @néme en ce cas unique,
Philippiens2, 7 atténue « serviteur » par « forme » : « prenan
forme de serviteur » —. Ces chrétiens voyaient lEenJésus
l'accomplissement des prophéties du serviteur dgn8er ; ils
n'‘ont pourtant nulle part fait de Jésus le sujetvdtbe servir
(douleuein/servirg maisont préféré utilisediakonoset diako-
nein (en latin, minister et ministrare qui n'expriment pas la
condition servile mais l'activité de celui qui viean aide a ses
freres sans y étre contraint, a table ou dans kutres nécessi-
tés. Voila pourquoi l'image de Jésus diacre, agisklarement
en faveur de I'Eglise et des hommes en toutesnstances, me
semble excellente pour symboliser l'activité pengtie de celui
au nom de qui agissent les diacres face a I'Egtipeur elle.

Par leur travail, Jésus en personne vient en aidehammes.
Si nous croyons cela, nous ne serons plus tentés de
confondre les diacres avec des laics responsauitsgje consi-
dérer le diaconat comme une cléricalisation deobagat laic
ou une contestation de cet apostolat : le diaest plus laic.

6. Enfin nous savons que le peuple de Dieu, orgamis§ue
Jésus l'organise et agissant tel que Jésus véuagjsse, n'est ni
un peuple de laics seuls ni une Eglise de cleragls.s€'est au
contraire un peuple qui, pour apparaitre visiblemzmme
peuple de Dieu, manifeste a chacun des niveauxaddesun
double pble : pdle baptismal (ceux et celles guit s Christ)
et pble christique (ceux qui sont ordonnés pouniégr Jésus
en personne). Pour que ces deux pdles se manifestsuffi-
rait en théorie que I'Eglise unisse en communios lokeptisés
avec un évéque. Mais il est humainement impossitllévéque
d'étre suffisamment présent partout : I'évéque sstlphysi-
guement incapable de symboliser partout la préspecson-
nelle de Jésus au milieu des croyants. Puisqu'oretatbrt bien
que les prétres multiplient cette présence, on #dmaussi que
les diacres la multiplient. Car sans relation humeaisuffisam-
ment fréquente pour étre crédible, avec un évégugrétre ou
un diacre, aucun groupe de laics n'est apte a itoestune
cellule d'Eglise compléte ; cela tient a la natsmeramentelle de
I'Eglise.

Donc les diacres, loin d'étre un obstacle a ['apaistlaic,
authentifient ecclésialement cet apostolat, mémessitaches
gue les diacres remplissent sont éventuellementigles a
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celles que remplissent les laics qui collaboreataux a aider

les hommes.

Ainsi, les diacres sont au service du peuple de Dieu dans la
diaconie de la liturgie, de la parole et de la citéy en commu-
nion avec I'évéque et ses prétres» (Lumen GentitiZn).

Michel CANCOUET, eudiste.

Michel Cancouét, né en 1931, prétre en 1955, euddbfesseur de théologie
au séminaire de Cote d'lvoire de 1960 a 1977. Exgueconcile. Professeur de
théologie au séminaire de Caen depuis 1978.
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Communia, n° Xlll, 2 — mars-avril 1988

André-Marie DUBARLE

Le Saint-Suaire avant 1204 :
méthode et résultats

de recherches

De nombreuses études scientifiques, philosophiques ou esthétiques
ont déja été faites sur le Linceul de Turin. Elles seraient nulles et non
avenues si cette étoffe se révélait ne pouvoir remonter a l'ensevelisse-
ment du Christ. C'est pourquoi I'histoire a aussi son mot a dire : d'ou
vient I'étoffe qui se trouve aujourd'hui a Turin ?

Sans Vouloir donner g cette image ni plus ni moins d'importance

que ne lui en accorde I'Eglise (l'authenticité du linge de Turin comme
linceul du Christ n'est pas un article de foi), nous demandons ici a
I'histoire ce qu'elle seule peut nous fournir & propos de ce qui pourrait
étre un « document historique » de grande valeur, s'il résiste a
'épreuve.
Le P. Dubarle, qui nous fait ici bénéficier des acquis de son récent livre
sur I'Histoire ancienne du Linceul de Turin jusqu'au XIII® siécle (Paris,
1986, désigné ci-dessous par le sigle HA), a déja écrit dans Commu-
nio IV, 1 sur « l'authenticité du linceul de Turin ».

Remarques de méthode

Ce travail a choisi une démarche régressive : pdtctipré-
sent, un objet qui a été scruté minutieusemendparprocedés
modernes hautement techniques, tenu par la gramjerin
des experts pour n'étre pas l'oeuvre d'une falmicAumaine et
ne présentant rien qui puisse empécher de la camesidomme
ayant servi a la sépulture du Christ (1). On adassez généra-
lement que le linge conservé a Turin esyldoineg(ou linceul)

(1) Sur le témoignage, a l'automne 1981 des exparigricains (groupés dans le

STURP). on peut voir J.-H. HelleReport on the Shroud of Turin, 1983, p. 215-216.

?Sgg la traductlon francaise (mauvais&nguéte sur Je Saint-Suaire de Turin, Sand,
p. 2
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dont parle un membre de la quatriéme croisade iedigparu
lors de la prise de Constantinople par les foreags d'Occi-
dent. La maniére dont il vint en France est tréscoke. HA a
laissé de coté cette pimn de la destinée du linceul. C'est do
partir de 1204 qu'elle a recherché les tracestlesspar la reliqt
dans les documents antérieurs, écrits ou oeuads d'

A I'époque ou je rédigeais ma préface, je ne sasgeere a
une recherche historigudans un domaine bien éloigné, r
qui me semble présenter une analogie de méthodeétlai-
rante. La cométe de Halley a été visible a la 8n1885 et ¢
printemps de 1986. Depuis les calculs de l'astrenamglai
Halley, publiés en 1705 et utilisant des observatiastrono-
miques précises faites lors de passages récentgvait qu
cette comete avait une période située entre 78 ang, avec (
légeres irrégularités suivant les retours. En 17&gactitude de
calculs avait été confirmée par I'apparition adtpe prédite.

Muni de cette donnée précise, on pouvait cherches de
annales astronomiques de Chine ou de Babyloneastidh
passages de cette comete avaient été remarquésanties
documents ne permettent pas de prouver kodiéité d'un
comeéte (2). Mais, cette périodicité etant connuedes obser-
vations récentes et des calculs, on peut retrolasdrace de
certaines, a tout le moins, dans la masse des mistgassé (3).

De méme une science moderne, utilisant la gafthie tot
d'abord, puis toutes sortes de procédés d'invéistigplus per-
fectionnés et variés, aboutit a la conclusion guinge consen
a Turin ne résulte pas d'une fabrication artificiellea conten
le corps d'un supplicié dont le sang et les blessse sont impri-
més sur I'étoffe et ont produit la silhouette pdlen corp
marqué ca et la de taches sanglantes. Le détaitatasge:
correspond au récit évangélique de la Passionsies J4). Muni

(2 «lina pas été souvent possible, pour les cométes anciennes, de déterminer leurs
€léments ou de les identifier avec leurs apparitions ultérieures » (F. Baldet, « Cométes
volume Astronomie de I'Encyclopédie de la Pléidgi]imard, 1962).

(3) Pour la cométe de Halleygace aux recherches d'historiens et d'archéologues,
nombre de passages antérieurs ont pu étre identifiés, que ce soit dans d'andens relevés
d'observations astronomiques, dans des chronlques des rédits historiques, des textes
littéraires ou des oeuvres d'art » (R. Taton, « Sur laamneéte de Halley et son retou
1986 »Revue d'histoire des sciences, 39 (1986) p. 289-300 ; voir p. 296).

(4) Communio 1V, 1 (janvier 1979), p. 66-70a publié mon article« L'au-
thenticité du linceul de Turin».Je distinguais les deux étapes de la question
donnéel_s fournies par I'examen de l'objet ; etritifleation individuelle du crucifi
enseveli.
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de cette conviction, on peut tenter de rechercleersdun
ensemble presque illimité de récits de la grandeetite his-
toire, de relations de pelerinages, de listes tques, de plai-
doyers théologiques, de légendes méme, et, chgsartamte,
de représentations artistiques, des indices qbget'actuelle-
ment étudié par des techniques raffinées a étéucdans les
siécles de l'antiquité et du haut Moyen Age. Lé dae certains
textes soient mélés de croyances superstitieusesne la per-
suasion que l'image non faite de main d'homme étatgaran-
tie d'immunité, ne les disqualifie pas nécessairgmeela cor-
respond au fait que beaucoup des témoignages feebaik
cometes ont été inspirés non par une curiositérastnique
désintéressée, mais par la croyance au caractgpediique de
ces apparitions célestes (5). Autre chose estiteobservé,
autre chose l'interprétation plus ou moins contadstgui a
conduit & en garder le souvenir. L'alliance dedte et du texte
écrit pour témoigner du passé est un autre poirredsem-
blance entre le cas du linceul et celui de la cerdetHalley (6).

Les considérations précédentes sont non pas le résuais,
au contraire le développement et lillustration; pa exemple
d'actualité, de quelques idées émises dans l'inttmh deHA
(p. 7-9). J'admettais implicitement'absence de preuve histori-
gue de l'authenticité du Linceul, d'accord avec P. Vignon
disant de l'histoire tirée de documents écrits S'ikn'y avait
gu'elle, on ne se mettrait méme pas en route»propos de

HA était de «repérer dans les textes anciens des témoignages

rapportant la présence du Linceul entre les maiegal ou tel
possesseur, en tel ou tel lieu ». Mdans cette recherchejl«e
s'agit pas de compiler une série de proces-verlaaklissant
d'abord la conservation d'un linge funéraire du Ghrpuis la
transmission constante de ce dépdt, sans dispayitio substi-
tution. On serait évidemment loin du comypte

(5)E.A. Freemar(The History of the Norman Conquest of Englandr, 2¢ éd. revue,
1875, p. 71 et 645-650) a donné un choix trés admundes chroniques contemporaines
du retour de la cométe de Halley en 1066 et deofejwéte de I'Angleterre par les
Normands. Les deux événements sont fréquemmergmriatior

(6) L'article de J.M. Homet, « Comeéte de Halley : létdes mages » dans le magazine
mensuelNotre Histoire, n°19, janvier 1986, p. 51-54, présente l'intérét efgraduire
l'apparition de la comeéete en 1066, quand se priéplapédition de Guillaume le
Conquérant, d'aprés la broderie de la reine Mathid la fresque de Giotto a Padoue,
dans laquelle I'étoile des mages a l'aspect derfeete a longue queue, réapparue en
1301.
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Assurément, la donnée d'un retour périodique deolaete
de Halley possede une précision qui restreint eilifa

beaucoup la recherche d'une trace de son passags./®cas
du Linceul, on ne dispose pas toujours d'un crigarssi net.
Mais la convergence de plusieurs témoignages ilesg
diverses, l'enchainement spontané entre plusiegrigss la
possibilité de les ordonner en une suite presgmemompue,
confere de la force a I'ensemble (7).

Premiere étape de la remontée dans le passé

Le Linceul était présent & Constantinople en 120, de la
prise de la ville par les forces de la quatrién@sade et du
pillage qui suivit. Le témoignage le plus frappast celui d'un
chevalier picard, Robert de Clari, qui vitdgdoine,ou linceul

sépulcral du Christ, dans I'église de Sainte-Mde&s Bla-

chernes, a I'extrémité Nord-Ouest de la capitageliri€eul por-

tait Iimage du Christ. Il devait étre de grandmelnsion, puis-
qu'il était dressé, afm qu'on pQt bien le voir. @ devait pas
étre un tissu liturgique quelconque, portant peintdrodée une
figuration artistique : on s'expliquerait mal enazes I'émotion
produite par sa disparition lors du pillage quivituia prise de
la ville. On supposerait plutét qu'on lui attribuan pouvoir

protecteur efficace, comme c'était le cas pouré&dgues

insignes, D'ou I'exposition réguliere chaque vediddans un
sanctuaire proche du pont par lequel les croiségleataux,

campés sur l'autre rive de la Corne d'Or, pouvaiettir

dans la capitale avant le temps de I'hostilitéatéel.

Peu avant Robert de Clari, le gardien des religiue8ouco-
léon, palais impérial situé a une extrémité oppaeeka capitale
par rapport aux Blachernes, Nicolas Mésarités, éreren
1201 les trésors dont il a la garde : divers insgnts de la
Passion et des linges sépulcraux du Christ, de lin, qui ont
enveloppé l'ineffable Mort, nu et embaumé apré3assion.

7 J'ai insisté sur cette différence dans I'emploi desamxidocuments soit
pour prouver un fait, soit pour trouver une tra¢endfait déja connu, parce que
ce point ne semble pas avoir été compris par leptemendu publié dans lésalecta
Bollandiana (1986, p. 460-464), qui parle d&tablir historiquement »En outre, P.
Devos s'étonne de I'omission d'un texte secondairRBobert de Clari, qui en réalité a
été cité quatre fois et pouvait étre facilemeniitéograce a la table des auteurs cités.
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Ces précisions sont illustrées par une miniatatéalde 1192
1195, dans un manuscrit conservé actuellement apasd. O
y voit le Christ entierement nu, étendu sur un gréinge
tandis que Nicodéme, penché sur lui, répand spoiaine uni
fiole daromates. Les bras sont croisés et se veen
approximativement aux poignets, dans une positwirrap-
pelle celle du Linceul, bien que ce ne soit paasda miniature
la main qui recouvre le poignet de l'autre bras.scane d
l'onction est rare et relativement récente. Il skendmnc qu'ic
ait joué le désir de se conformer aux suggestion&agpreint
visible sur le Linceul. Dans un registre infériele l'image, o
voit les myrophores (ou saintes femmes) venueséaulere
pour oindre le corps et rencontrant lI'ange de lsuRéction qt
leur indique du doigt les linges vides au centréadeomposi-
tion. C'est encore une innovation par rapport apésenta-
tions antérieures, L'iconographie et le texte deoldis Mésari-
tes sont & peu prés contemporains et semblentraeente
l'un l'autre.

Mais la situation documentaire est encore plus dewrg
Une série de listes de reliques (de la Passiooigiyyricommen-
cant avec Nicolas Mésarites, mentionne comme presal
Boucoléon a la fois les linges de la sépulturéraate du Chri
sur unlinge qui avait été envoyée a Abgar, conservée &
kéramidion,tuile ou brique sur laquelle I'empreinte s'é
reproduite par contact, pendant le retour a Eddeseenvoye
d'Abgar. Quelques textes omettent soit les linggaikraux
soit I'image duChrist. Mais la présence en un méme lie
deux sortes de reliques, meandylion(nom donné aprés 94«
l'image d'Edesse) et le linceul, est assurée gasdmble de ¢
textes, dont aucun en particulier ne prétend dommer €énu-
mération exhaustive. Seul Robert de Clari, qui oajgpla pré-
sence au Boucoléon d'une toile et d'une tuile,pkaex Bla-
chernes le Linceul, visiblement exposé aux yeutods.

Ce qui complique encore la situation, c'est quenticire-
ment a ce qui se passe pour les auteigues, nulle part da
les chroniques ne sont rapportées la date ou $amradan
lesquelles les linges sépulcraux sont venus emriettrésor d
la ville impériale. Le changement intervenu dan§idaratior
de la mise au tombeau invite cependaptager au onzieme
douziéme siecle la connaissance d'un grand ling¢api
Iimage du Christ. C'est le moment ou des rédastimuvelle
de la légende d'Abgar apportent une modificatioméait tradi-
tionnel. Au roi d'Edesse qui désire le voir en pane ou rece-
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VOir un portrait, Jésus envoie I'empreinte non plus de son v
seulement, mais de son corps tout entier, étendursigran:
linge.

Il y a donc une documentation complexe. L'histoaeglaisl.
Wilson en a fourni une clarification remable, grace a u
hypothése qui ne s'appuie sur aucun texte explioigEs gL
organise harmonieusement des éléments épars etrdisg
Apres son arrivée a Constantinople en 944néndylion aété
degagé du cadre qui l'enveloppait ; on y a recammgranc
linceul plié en plusieurs épaisseurs et portamhdieinte no
seulement du visage mais du corps tout entier.observatism
liturgique a fait garder la féte duandyliondéja entrée dans
habitudes et confectionner une copie de l'imagéetiar seul:
connue d'abord. Aprés ce dédoublement, le tréesoraligues
donc pu montrer aux pélerins deux objets : d'umeledinceul
de l'autre lemandylionaccompagné de la brique ou tuile ¢
s'était reproduit d'apres la légende. Ce qui recand® I'hypo-
these de Wilson, c'est la correspondance de divaeits dt
sydoine avetactuel Linceul :

— grand linge que I'on dresse (Robert de Clari) ;

— oul'on voit I''mage du Seigneur (id.) ;

— entierement nu et embaumé (Nicolas Mésarites éamin
ture du ms. Pray) ;

— les mains croisées (ms. Pray) ;

— qui n'est pas une copie liturgique (émoi de saadiispn) ;

— de provenance non signalée par les chroniques.

Deuxiéme étape

Ceci améne la recherche a une seconde étape ddestilaé
du Linceul. Un événement, com a la fois par une sou
musulmane et de nombreuses sources chrétiennesn ¢st
944 le transfert a Constantinople d'une image qigdit l¢
gloire d'Edesse (Urfa dans le Skst de l'actuelle Turquie).
cours d'une campagne, les armées impériatgent le siéc
devant la ville, alors sous contréle musulman, nm&ipurer
s'en emparer. Finalement, une convention fut pasdés
Byzantins leveraient le siege et donneraient lang@sse écri
de ne plus attaquer la ville ; ils relacheraierg pEsonnier:
musulmans et verseraient une forte somme. En qartre, il
recevraient I'image célébre. La population chrékgede la ville
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accepta difficilement leompromis, mais dut finalement cé:
Le négociateur byzantise fit remettre a la fois l'image origin
et les copies que les divers partis (Nestoriensphltes) s'e
étaient procurées. Il restitua ensuite les coptesagporta sc
trésor & Constantinople, qui I'accueillit avec gisse. On
déposa finalent® au Boucoléon. Des divers détails que
peut glaner dans ces événements, il ressort guadeé qu
entrait dans la collection impériale offrait plugie ressem-
blances avec l'actuel Linceul.

Elle avait la réputation bien établie de n'étre faite de
main d'’homme. A I'examen qui en fut fait, elle appaomm:
ne résultant pas de couleurs matérielles et deéplésc pictu-
raux, mais d'une sécrétion liquide. Le linge aeaé appliqu
sur le visage humide. Il portait des traces de ,sahgien qu
certains le rattachaient a I'épisode de la sueuglzate d
Gethsémani. Cette image se distinguait facilemest abpie
qui en avaient été faites. Il était difficile d'istihguer netteme
les détails.

A lI'abondance des sources relatant le transfervr@stanti-
nople de limage d'Edesse s'oppose l'absence teaégiti su
l'arrivée du Linceul dans la capitale de I'emp&st la donne
négative que I. Wilson explique par le depliagesnigur di
mandylion.

Un heureux complément vient d'étre apportélA En sep-
tembre 1987, une publication du P. W. Bulst, spistéache-
vronné du Linceul de Turin, a diffusé pour la prenai fois
dans le public un document de grande importancell(8)agi
d'un sermon inédit contenu dans un manuscrit didhothe-
gue Vaticane, simplement répertorié jusqu'ici digsscatalo-
gues Vat. Gr.511, f. 143-150). Un philologue romain, G. Zani-
notto, a lu récemment ce texte. Au lendemain deivi&e :
Constantinople de limage d'Edesse, l'orateur, idiedre di
Sainte-Sophie, Grégoire, décrit la précieuse reigumen-
tionne le c6té, ou se trouvent du sang et de I€ast un déte
gu'il n‘aurait pas inventé, puisque jusqu'alorgarait seule-
ment de I'empreinte du visage. Ce ne peut étré'aftiemation

(8) Werner Bulst,Das Turiner Grabtuchund das ChristusbildBand | : Forschung
berichte und Untersuchungen, p. 134 (Le Linceul'den et I'image du Christ, tome
Exposé des investigations et recherches), FrankfurMain, Joseph Knecht, septem-
bre 1987.
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d'un témoin oculaire, qui a vu de prés : choseéextment rar
Ce texte nouvellement versé au dossier relie nazante d
maniere incontestable la tradition d'Edesse et aidl Constan-
tinople, lien qui donne a cet ensemble une cediplds grande.

Troisiéme étape

Depuis quand Edesse possée@dit- cette image réputée r
faite de main d'homme ? Différents documents peemétde
fixer vers la fin du sixiéeme siecle le début, simenla possessi
de I'objet, du moins de la conviction de son caractinique.

Dans sorHistoire Ecclésiastiquesomposée apres 594, Eya
le Scolastique raconte un siege d'Edesse, alors $e
contréle de I'empire byzantin. Le roi perse Chosraeait e
544 voulu s'emparer de la ville. Legfenseurs avaient ess
d'incendier les ouvrages d'approche dressés centtgemai
sans succes. Dans leur détresse ils avaient atoréalimage
oeuvre de Dieu, envoyée autrefois a Abgar ; ilmalent abon-
damment arrosée et avaient jeté I'easiadbbtenue contre |
remblais qui déja surplombaient leurs murailless#\dt tou
avait pris feu.

Ce miracle spectaculaire n'est pas confirmé pamtrgs
sources. Procope, un chrétien qui n'est nullemergceptique
a raconté, peu apres les événemeles alternatives de comk
et de négociations. Il attribue la levée du siégkerergiqu
résistance des habitants et au paiement d'un .tiibdiscute I
contenu primitif d'une lettre (que nous retrouverghus loin)
dans laquelle Jésus auraibmis a la ville d'Edesse, ou régi
Abgar, de n'étre jamais prise par I'ennemi. Il d@nque cett
promesse a été ajoutée aprés coup, mais que Rigas'voul
décevoir la confiance des citoyens d'Edesse. lletdhon:
I'échec final de Chosroés, maans le miracle raconté |
Evagre.

Une lettre synodale de trois patriarches orientaers 83
raconte a son tour le siege d'Edesse. Le roléntlgk est rédui
pendant que I'évéque la portant fait le tour despats, un
saute de vent rabat sussl®erses les flammes du brasier ¢
avaient allumé pour détruire les fortificationsldeville assié-
gée. Cette présentation plus prosaique des évériers
reprise dans le récit composé a Constantinoplesd@iteansfert
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de I'image en 944 et elle est juxtaposée au prodajatan
raconté par Evagre. Ce récit byzantin comporteefoig ur
élément merveilleux : dans l'angoisse du sieg&dée d'Edes
avait recu en songe la révélation qu'unagesndu Christ, dont
ignorait I'existence, était cachée dans les remp#ria cherch
et la trouva avec a ses c6tés une lampe qui bdnaibre et ur
brigue sur laquelle s'était imprimée une réplique limag:
originelle (d'autres récits placent peodige au retour d:
envoyés d'Abgar). L'huile de la lampe servit a comer par |
feu des sapeurs perses qui creusaient une mindesorempar
d'Edesse. Puis, au cours d'une procession en gieiavec
fameuse image, une saute de vent rabsititles assaillants |
flammes du brasier gu'ils avaient allumé (cf. kréesynodal
citée plus haut). Le récit continue en reproduisalutrs
librement le témoignage d'Evagre : c'est I'eauéeesr I'imag
qui produit I'embrasement décisif.

En présace de ces variations dans le détail, on peut oo
que l'image, rapportée par lI'ancienne traditiorésu3 et
Abgar, a été redécouverte au cours du sixiemeesjeglle a ét
jugée alors comme non faite de main d'homme. Omhavitr
signe providengl de la protection divine et cela provoqua t
les différents narrateurs des enjolivements vateéséalités sur-
naturelles. . Wilson conjecture que la redécowverteu lie
pendant la reconstruction des remparts aprés uoedatior
catastrophique ehan 425. La comparaison avec le réci
Procope montre qu'a cette époque, il s'est praduithange-
ment. Avant Procope, la confiance dans une protecurna-
turelle de la ville était attachée a une promess€larist faite
Abgar. Apres Procope, tte confiance est reportée sur I'im:
qui est desormais reconnue comme non faite de dtadmme.

A cette méme époque se place approximativemen
hymne en syriaque, décrivant les splendeurs deatédral
d'Edesse et mentionnant entre autres l'image faite de ma
d'homme, éclatante de blancheur. A peu prés en némg:
on remania une ceuvre plus ancienneD&trine d'Addai
écrite en syriaque, et on en tira lestes de Thaddéécrits e
grec. Une modification notable est que l'image dwist, desti-
née a Abgar, au lieu d'étre I'oeuvre d'un peirtenme dar
I'ancienne tradition, est maintenant I'empreintevikage
humain de Jésus sur le linge avec lequel il s'essui

Il faudrait ajouter a ces textes le témoignage'iderdogra-
phie. Des historiens de I'art ont remarqué dansgeésentation
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du Christ par la peinture, la mosaique ou la souptde
ressemblances avec les empreintes visibles safidaie actuelle
C'est un indice solide qu'elle était des lors cenmoais cela r
dit rien sur le lieu ou elle était conservée. Et les ®xédatifs
sa présence a Edesse ne contiennent aucun déeis, painalo-
gue a ceux que l'on peut glaner dans les textatfsedu séjoL
a Constantinople. Je ne m'attarderai donc pas aspect d
I'histoire.

Avant la redécouverte de l'image dans le couransigigme
siecle, il y a un certain nombre de documents prike:
rapports entre Jésus et Abgar, prince d'Ededddistoire de
I'Eglise d'Eusébe de Césarée, composée vers 325 ; le atieit |
d'Egérie, pélerine venue d'Occident aux Lieux Sa@ttpous-
sant en 384 jusqu'a Edesse, ou se trouvait latsépule I'apo-
tre Thomas ; ldoctrine d'Addaigcrit syriaque datant de la
du quatrieme siécle ou plus tard encore. Euselieéfat d
documents syriaques, dont il donne la traductiédgar, dési-
reux d'étre guéri de la lepre, envoie a Jésus eitre Ipour IL
demander de venir jusqu'a lui. Jésus répond cel'fpeut ven
en personne, mais qu'apres son retour a son Pereeirra u
de ses disciples pour le guérir et lui donner & lin‘'est ques-
tion ni d'une promesse d'inviolabilité pour la gillni d'un:
image.

La Doctrine d'Addairaconte les mémes faits de maniéere
détaillée, mais la lettre de Jésus se terminegpardmesse qu
jamais l'ennemi ne pourra s'emparer de la villdinEfe mess-
ger d'Abgar peint un portrait de Jésus pour le ggpp a so
maitre.

Entre ces deux écrits se place chronologiqguemenérei-
gnage de la pélerine Egérie. L'évéque d'Edesseclat ave(
bienveillance et lui montre en détail toutes legasités de |
ville. Il la conduit jusqu'a la porte des rempapa laquell
I'envoyé d'Abgar était passé en rapportant laded Jésu
C'est la qu'on avait I'habitude de lire publiquetratte lettre e
cas de siége ; cela suffisait pour provoquer lawutérde I'assail-
lant. La pélerine a remarqué que le contenu detteellue pe
son guide était plus important que la copie qu'allait connu
dans sa patrie. On pense généralement que laedifférconsis-
tait dans la promesse d'immunité que Procope dée
surajoutée vers 550.

Donc en résumé :

— Eusebe : pas d'image, ni de protection de la yille
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— Egérie : pas d'image, mais protection de la ville ;
— Doctrine d'Addai : image peinte et protection de la ville.

Suivant les auteurs, ou bien l'ordre chronologique des récits
manifeste le développement de la légende ; ou bien Eusé¢be a
supprimé la promesse d'immunité ; ou bien Euscbe, défavorable au culte
des images, a supptimé la mention d'un pottrait.

Il y a peut-étre moyen de proposer un autre schéma de la
tradition antérieure a Huseébe : un portrait peint, mais pas de
promesse dimmunité. Clest ainsi que l'on peut résumer les données de
deux oeuvres tardives, mais dont les auteurs se contentent souvent
d'insérer tels quels d'anciens documents dans leur propre exposé :
Michel le Syrien, dont la Chronique est de peu antérieure a 1200, et
Agapios de Menbidj, dont !'Histoire universelle date de la
seconde moitié du dixiéme siecle. L'un et l'autre se rapprochent
d'Eusebe en ne terminant pas la lettre de Jésus par une promesse
d'inviolabilité de la ville ; ils se rapprochent tous deux de la Doctrine
d'Addai en racontant la peinture d'un portrait. Mais tous deux se
distinguent a la fois d'Eusébe et de la Doctrine d'Addai en
n'attribuant  pas a l'ap6tre Thomas linitiative d'envoyer un
évangélisateur a Edesse aprés I'Ascension. Clest un signe d'antiquité
pour la tradition qu'ils reproduisent, car le culte de l'ap6tre Thomas

s'était développé a Edesse @la fin du troisieme siécle (avant Eusebe) et
la tendance avait été de lui attribuer un role actif dans I'évangélisation
de la ville.

La plus ancienne tradition que nous puissions atteindre comportait,
semble-t-il, avant Eusebe, l'existence d'une image représentant Jésus.
Mais clest une peinture, sighe peut-étre qu'on ne connaissait plus tres
bien cette image, qui plus tard devait étre considérée comme non
faite de main d'homme, quand on la redécouvrit au cours du sixieme
siecle.

Nous ne pouvons tien préciser aujourd'hui sur les circonstances
dans lesquelles cette image parvint a Edesse. Les rapports entre
Jésus et Abgar, racontés par notre documentation, sont le produit
d'une création légendaire, dans laquelle il est difficile de discerner
avec sureté un noyau primidf réel, que l'imagination autait enjolivé
pat la suite. Nous ne pouvons aujourdhui que faire un bond jusqu'a
un témoignage antérieur, sans avoir le moyen de conjecturer le
moindre lien.
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DANS [Evangile selon les Hébreux, apocryphe qui ne nous
est connu que par de courts fragments, cités par les anciens
écrivains chrétiens, il était question d'une appatition du Ressuscité :
Le Seigneur, ayant donné le linceul au serviteur du prétre,
alla vers Jacques... ». Ce texte, qui nous parait trop bref, nous
est parvenu presque par hasard, dans une notice sur Jacques, le frére
du Seigneur. A 1'époque de la composition de cet évangile (vers l'an
100), certains chrétiens pensaient que le Linceul avait été conservé et
qu'il n'y avait donc pas eu a son égard la répulsion ordinaire pour les
objets funéraires. Mais il n'y a aucune indication sur le lieu ou la
relique était gardée.

Les évangiles canoniques mentionnent les linges sépulcraux de
Jésus, mais sans user tous des mémes termes. Les synoptiques disent
que Joseph d'Arimathie enveloppa Jésus dans un linceul (sindon)
peu avant le début du sabbat. Jean décrit la constatation faite par
Pierre et le disciple bien aimé au matin du premier jour de la semaine

: dans le tombeau, ils voient « les linges (othonia) gisant et le
soudarion qui était sur sa téte non pas gisant avec les linges,
mais par exception enroulé en un seul lieu ». 1es avis différent sur
linterprétation précise, méme parmi les exégetes partisans de
l'authenticité du Linceul de Turin. D'apres C. Lavergne et A. Feuillet,
les linges englobent a la fois le grand linceul et d'autres piéces :
bandelettes, etc. Le soudarion serait une mentonniére liant la
machoire inférieure. D'aprés B. Bonnet-Eymard, le soudarion
serait le linceul lui-méme. HA n'a pas traité cette question.

Les textes permettant de suivre la trace du linceul a travers les temps
et les lieux expriment parfois la pensée profonde de leurs auteurs. Les
images saintes sont légitimes, puisque le Seigneur lui-méme nous a
donné l'exemple et le modele en imprimant ses traits sur un linge. Bien
que Dieu soit invisible, le Christ, Dieu et homme a la fois, peut étre
figuré dans son humanité. Les reliques de son passage sur la terre, et
de sa Passion en particulier, perpétuent pour nous la réalité de son
Incarnation. Elles sont une présence continuée beaucoup plus qu'une
représentation pour notre vue (9).

André-Marie DUBARLE, o.p.

(9) En terminant, il peut étre utile de signaler rapidement des publications qui insistent plus que je
ne 'ai fait sur I'argument iconographique. Je laisse de c6té ce qui concerne l'arrivée en France
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aprés le pillage de Constantinople £204. W. Bulst, dans la fin d'un article commt
en 1984, apporte de nouveaux points de vue satdite. L'empereur byzantin Justir
1 (527-565) fit reconstruire les murailles d'Edessimées par unmondation en 525.
divers postes frontieres de I'empire, il fit conse de grandegglises ; celles ¢
Sinai et de Ravenne étaient ornées d'une effigieClust qui compdait une
ressemblance notable avec le Linceul de Turin.idiest attribuait probablaent un
efficacité protectrice a I'image dont le prototygtait conservé a Edesse. @fNeue
zur Geschichte des TuchesBiblische Zeitschrift30 (1986), p. 70-91. — I. Wibn, dan
un nouvel ouvrage d'ensemble trés richement ibuséprend |'argumertonographique
qu'il avait développé en 1978. Les changements tansprésentatiodu Christ sor
contemporains des variations dans les récits cnanétimage d'Edess€ette derniér
a inspiré les artistesThe Mysterious ShroudNew York, Doubleday, 1986.

André-Marie Dubarle,né en 1910, Dominicain, ordonné prétre en 1
Professeur d'Ecriture Sainte au couvent d'étudesinicain du Saulchc
(19381968). A publié plusieurs ouvrages ou articles éty@se biblique, ¢
particulier : Les sages d'Israél, Cerf, Paris, 1946 Le péché originel dans
l'Ecriture, Cerf, Paris, 1958 Judith, formes et sens des diverses traditions
(2 vol.), Rome,Institut biblique pontifical, 1966 Histoire ancienne du Lin-
ceul de Turin jusqu'au XIIF siecle, Paris, 1986.

Et pourquoi pas un abonnement de soutien ?
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Saint Maxime le Confesseur

face a la crise finale de la
romanité chrétienne au VII¢ siécle

AU moment ou saint Maxime nait vers 580, Justiniel
cours d'un réegne glorieux, vient pratiquement deorss-
truire I'empire de ©nstantin. L'ltalie, I'Afrique d
Nord et I'Espagne du Sud sont soumises de nouvéaute-
cratie chrétienne de Constantinople et I'on peesgue croir
gue la page des invasions barbares est tournégysuia Médi-
terranée est pratiguement redevenue« Il@are nostrum
romain. Saint Maxime va devenir, jusqu'au martjgeemoir
de la foi dans un empire chrétien qui ne veut gasrder le
profonde fragilité que masque a peine son appanerstau-
ration.

La romanité chrétienne reste menaceée, ples jgmais, par
Perse mazdéenne : en 614, la Palestine sera enpahike:
Sassanides, Jérusalem conquise, les lieux saivastdsg, la vra
croix emportée avec dérision a Ctésiphon. SaintiMerest n
et a vécu le début de sa vie en Palestine. &8ion perse |
obligé a fuir a Constantinople, dans le monastalrbain d
Chrysopolis. La il va attirer a la vie monastiqueatase, alo
secrétaire de la famille impériale, et il va errdason discipl
fidele qui le suivra jusqu'au martyre. Hdmas, lui, réve d
reconstituer I'eecumeénicitke la romanité chrétienne, et il cre
avoir réussi en écrasant définitivement les Peese628. L.
croix est ramenée a Jérusalem en un triomphe épteéat
pour renforcer l'uniformité religieuse de I'empirléracliu:
ordonne le baptéme forcé de tous les juifs. Saiakikhe s
déclare horrifié par cette mesure qui profanebartié de I'ac
de foi et affaiblit en fait I'empire en lui aliénagéfinitivemen
les juifs.
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En 628, il vient darriver & Carthage, fuyant Cansihople
encerclée, en 626, a la fois par les Perses &ldess. Il sait qu
I'empire chrétien est miné de l'intérieur par hgion de I'Eglis
qui est déchirée, depuis plus deux siecles, par des héré
christologiques. Or une nouvelle menace a la felgieuse ¢
politique surgit & I'horizon. Dans le vide du pomvaissé e
Orient par les deux empires romain et perse, épyisé leu
lutte millénaire, va se déployer de maniére foudnbg la mon-
tée de l'lslam : Antioche est prise en 636, Jéensadn 63¢
Alexandrie en 642. Bientdt I'Afrigue du Nord estrmaeée. L
romanité chrétienne, instaurée par Constantin, galeéclats
Héraclius sera son dernier empereurs. Sgccesseurs ne sel
que des empereurs byzantins régnant sur un em@dagraphi-
quement et culturellement grec.

Dans un dernier sursaut, Héraclius va tenter dgreefunité d
'empire romain par un compromis politicehgieux sur |
mystére du Chist qui divise les chrétiens depuis les con
d'Ephese (431) et de Chalcédoine (451). Ce seé@&temono-

énergismeet en 638 lemonothélismehérésies d'origine impé-

riale qui veulent rallier & Constantinople les ilisats mono-
physites d'Orient enuinant la foi de Chalcédoine sur les d
natures humaine et divine du Christ. L'empereude @atriarch
byzantins affirment ne reconnaitre dans le Chrigt tp seul
énergie et volonté divine. Avec son pere spiritleeinoine sair
Sophrone, saint Bkime va opposer la confession de la
catholique au Christ, Fils de Dieu, ayant assunme humanit
compléte, au compromis politio@ligieux établi sur la ba
d'une hérésie batarde qui en fait ne satisfait grere (1)
Quand, fin 638 ou début 639, iséd Sophrone, dever
patriarche de Jérusalem, s'éteint dans la Villet8dbmbée ¢
pouvoir du calife Omar, saint Maxime sait que ttes siege
patriarcaux de I'Orient chrétien sont détenus paseatviles exé-
cutants de I'hérésie impériale. Comme s&@ophrone l'ave
demandé avant de mourir, saint Maxime se tourndadgsver:
Rome comme vers le roc inébranlable de la foi altie et |
centre apostolique d'une catholicité capable deiger a I
romanité chrétienne (2).

(1) Pour toute la premiéngartie de la vie de saint Maxime, cf. notre artjctéa
personne composée du Christ d'aprés saint Maxin@ofdesseur », darRevue Tho-
miste,LXXIV, 1974, n° 3, p. 181-189.

(2) Pour l'attitude de saint Sophrone de Jérusaene saint Maxime le Confesur
I'égard du siege de Rome, cf. Christoph Schonlwom, « La primauté romaine vue
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L'affrontement supréme entre les deux conceptiand'al-
thodoxie christologique et de la catholicité edelésa lieu e
645, entre saint Maxime et le patriarchgrRus qu'une intrigt
de palais vient de déposer de son siege de Coinstalet (3)
Lors d'une dispute publique, saint Maxime lui fadmettre sc
erreur et obtient de lui qu'il aille a Rome, pounathématise
son hérésie devant le pape et que celleaiéintégre dans
communion de I'Eglise. Pyrrhus s'exécute, accondamgoba-
blement par saint Maxime. Mais ayant quitté Romen
Ravenne, il est la-bas retourné par le gouvermepéiial.

Saint Maxime va demeurer a Rome et obtenir, avaatra’
moines grecs, la condamnation formelle de I'hérésiaothé-
lite au concile du Latran que réunit en 649 le psaiat Mar-
tin 1. Les confessions de foi impériales sont anatheéneatieé|:
foi orthodoxe, dans les deux volontés divine et &ima du Fil
de Dieu fait homme, proclamée dogmatiquement. AL
patriarche oriental n'assiste a ce concile augaigit Maxime
accorde néanmoins une valeur cecuménique en péléodese a
cause du charisme pétrinien du sieége apostoliquatee
Par contre, nous le saw® aujourd’hui, ce sont des moi
théologiens orientaux, et saint Maxime a leur t&pei, on:
rédigé les actes et la confession de foi conaégadont les origi-
naux sont en grec et non en latin.

Profitant en 652 d'une absence de I'empereur Gunsant
Maxime se rend a la ville impériale, avec d'autresnes, poL
y faire connaitre les décisions du concile du lmatrBepui:
longtemps, il savait qu'il irait au devant du mestyA Constan-
tinople, la cour impériale espére un moment leureter en s
faveur, mais n'y parvenant pas I'empereur a sauiréd met e
résidence surveillée. Décidé a briser toute rasista sa politi-
que religieuse, Constant, en 653, fait enleverateefle pap
saint Martinl®’, 'améne, enchainé, a Constantinople dtie
juger pour haute trahison a I'empire chrétien. Apuéavoil

d'Orient pendant la querelle du monoénergisme eholothélisme (VH siécle) », dar
Istina, XXI, 1975, n°® 4, p. 476190, et Jean Miguel Garrigues, «Le sens de la pitié
romaine selon saint Maxime le Confesseur », distite, XXI, 1976, n° 1, p. 6-24.

(3) Pour la derniére partie de la vie de saint Muaicf. notre article « Le martyre
saint Maxime le Confesseur» daRevue Thomisté,XXVI, 1976, n° 3, p. 410452, ot
nous donnonfa traduction de tous les récits faits par les i@moculaires de ses pro
et de son martyre.
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fait subir de cruels sévices, il I'envoie mouringan exil inhu-
main en Crimée (4).

Aussitbét aprés le pape, c'est le tour de saint Maxdon
tout le monde sait qu'il est l'inspirateur de lerfeté romain:
Dans son proces, celui-ci s'avére inflexible supiahristologi-
que et intraitable sur les prétentions césaro-epide I'empe-
reur qui prétend avoir dans I'Eglise une sorte dée
hiérarchque. Il intervient, en méme temps, aupres de €
romaine pour que le nouveau pape, Eugénaee céde p:
devant les menaces impériales. La menace généralkrabe:
en Médierranée oblige Constant a temporiser en gardamt
Maxime en détention provisoire, non loin de Constantinc
Mais, en 657, un nouveau pape, Vitalien obtient le
consentemenimpérial a son accession au siege de R
en passant sousilence les condamnations du concile
Latran. Feignant d'terpréter ce silence diplomatique con
un désaveu dogmaiie, le patriarche peut alors menacer
Maxime de se voir anathématiser par ordre du p&pandonn
a son sort par la diplomatromaine pour ne pas vouloir renie
foi de I'Eglise romaine, saint Maxime est jugé deeniére fois
Constantiople avec son disciple Anastase. Apres 't
anathématisé&n le condamne a avoir la langue et la main ¢
coupées et on I'envoie mou a l'extrémité orientale ¢
I'empire, sur lespentes du Caucase ou il s'éteint a I'ag
quatre-vingt-deux ans le 13 ao(t 662.

Face a la conception politico-religieuse de la roit@achré-
tienne agonisante, saint Maxime a confessé, emuanec i
siege de Rome, quel'kglise catholique est la droite et salvifi-
gue confession de foi dans le Dieu de l'univers]'gumanifest
en déclarant Pierre bienheureux pour les paroleslpaquelle

il I'a confessé bellemef@atthieul6, 18» (P.G.90,col. 132).

Jean-Miguel GARRIGUES

(4) Pour le proces et le martyre du pape saint ikast, on trouvera la traduction
récit df'un témoin oculaire dans Hugo RahréEglise et I'Etat dans le christianisi
primitif.

Jean-Miguel Garrigues, né en 1944 a IstambuligRReix depuis 1963, pré
en 1969. Docteur en théologie en 1972 (Paris). Bep®i77, a participé a
fondation de fraternités monastiques dans des comautés paroissial¢
notamment a Lyon o il réside actuellement. Putitioa : Saint Maxime |
Confesseur (La charité, avenir divin de 'nomnBeguchesne, Paris, 19
L'Esprit qui dit « Pére » et le probléme du FiliegTequi, Paris, 1981D|eu
sans idée du magritérion, Limoges, 1982L,'Eglise, la société libre et
communismejulliard, Paris, 1984 t'unique Israél de DieugCritérion
Limoges, 1987.
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Les crises de 1'histoire
et la responsabilité de I'Eglise

Sermon pour le 11 novembre 1987
et les mois qui viennent

L'histoire des hommes et le jugement de Dieu

Je n'oublie pas quel annivergainous célébrons aujourd'hi
celui de la fin d'une guerre qui fit des millions ohorts et qt
devait modifier durablement le visage de I'Europe.

Je n'oublie pas non plus que le 11 novembre esi uete
de saint Martin, de Tours et de Ligugé, cet hommeuvd'ail-
leurs et qui allait ouvrir des voies nouvelleséadngélisation ¢
notre pays.

Je n'oublie surtout pas I'Evangile que nous vertasten-
dre, cet Evangile du jugement dernier, qui estfaikredouta-
ble et réconfortant. Redoutable parqu'il nous rappelle g
notre histoire aura un terme et qu'elle s'achéparaun juge-
ment de Dieu. Réconfortant parce que le Dieu dueugn
dernier n'est pas un espion, ni un tyran célestas he Chris
mort et ressuscité, le Dieu fait homme qudentifie au peup
immense des pauvres et des humiliés.

Mais je n'oublie pas davantage que ma parole diééel
écho a cet Evangile, doit se faire entendre aujburid le
11 novembre 1987, en un temps de crise économitepire
tuelle, et aussi & quelques mois d'une nouvelldiéteprésiden-
tielle, qui peut étre — ou ne pas étre, par nadrdd a tous —
une occasion d'affronter cette crise, sinon enquamt a de
réconciliations sans doute impossibles, du moinseaforcan
les éléments d'un consensus social qui nous estsee a tous
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Des valeurs a défendre

J'évoquerai d'abord les lecons de ['histoire, &irpde ce
événement majeur que fut la guerre de 14i18me si le
témoins directs de cet événement sont de moinsoémsmom-
breux parmi nous, nous aurions tort d'oublier leguas d¢
I'histoire. Pour affronter I'avenir, un peuple asdia de fair
mémoire de son passé, qu'il soit celui de ses sungek se
épreuves.

Premiéere lecon de I'histoire : I'équilibre de laxpan Europ
et dans le monde reste toujours fragile. L'assassi@ Saraje\
fut comme un coup de tonnerre dans la société de Belle
Epoque », et nos soldats partirent au front erginaat que le
combats dureraient quelques mois. On sait ceagviht.

Je n'‘aime pas les prophétes de malheur et, comstarién
j'hésiterai toujours a employer trop vite les catées de décli
et de décadence. Je veux dire simplement que neusrsl
rester vigilants pour défendre la paix et que no@igpouvon
pas nous fier seulement aux puissants de ce maluig,
puissance est parfois apparente.

La force d'une nation repose aussi sur la conseidaachaur
de nous. A chacun de nous de se datea quelles sont |
valeurs auxquelles il croit, et surtout quellestdes valeur
pour lesquelles il serait prét a se sacrifier. tQette capacité
choix et méme de sacrifices qui peut nous donneeré@ude qu
la grande histoire n'obéit pasla fatalité, mais qu'elle dépe
aussi de chacun de nous, dans la mesure ou chaconoug n
laisse pas s'atrophier sa conscience personnelle.

Le prix de la démocratie

Il est aujourd’hui une valeur que nous aurions dertcroir
éternelle, ou a l'abri de toute atteinte. C'edecd# la démocra-
tie, et c'est la seconde legon de l'histoire. Jarpautétre le:
Francais n'ont été aussi proches d'un consensugsexi-
gences d'une vie démocratique : dialogue, toléramaspect d
pluralisme. Et pourta, quel décalage entre cet attacheme!
principe et I'exercice réel, quotidien, de la dérate. Nous n
pouvons pas consentir a ce climat de soup¢on dédencia-
tion qui marque aujourd'hui la vie politique.
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Nous avons mieux a faire que de neoeisdre des pieges
que de nous lancer des « affaires » a la figuraisNavonsa
renforcer et a renouveler, pour notre sociéte emttere, notr
projet de vivre ensemble, surtout en des tempgiti ou le
pauvretés se multiplient et ou un certammbre de gens,
Jeunes notamment, ont peur de l'avenir. Attentiomoas s
nous laissions se développer des attitudes deiragse ou (
cynisme. Toét ou tard, des phénomeénes de violescgigraier
de dénoncer notre indifférence.

L'Eglise, avocate de I'humanité des hommes

C'est ici que I'Eglise, qui vit depuis toujours lde«foi
catholique recue des apotres » et aussi de lat€lt@iDieu gt
rayonne a travers la Croix du Christ, a un rolenmplacablea
jouer, un message a faire entendre, urpérance a commu-
niquer.

Face aux défis de notre époque en état d'inceetitiiglise
ne peut pas se taire. Elle ne peut pas obéir a geintui
conseillent de ne pas se méler de politique etbd@mie, e
« restant a la sacristie ». Comme le Christiveat face a di
adversaires qui lui posent des questions piégéeglise e
appelée a témoigner d'une vérité essentielle, @gipduvoirs ¢
la technique tendent a nous faire oublier : I'honmest pas L
animal, ni un objet de manipulation. L'hommest a l'image ¢
Dieu, surtout quand il est défiguré par la violedes homme
Le sacré que I'Eglise défend et désigne, c'ese I@main, qt
exige d'étre respecté comme image de Dieu. Comrdeséa
jadis le fondateur de la JOC, le cardinal Car: « Un jeunt
travailleur vaut plus que tout I'or du monse Et comme |
disait l'autre jour le cardinal Lustiger :Un mongolien est
étre humain. Un nor@dricain est un étre humain. Un male
atteint du SIDA est un étre humain

L'Eglise, contre vets et marées, ménera ce combat
I'humanité de I'homme, surtout en ce temps ouddrdmme
et de femmes doutent d'emxémes, de leur liberté, de It
avenir. C'est un combat ou chacun peut avoir s gelon le
paroles du Christ lui-méme dans leitédu jugement dernie
Ceux qui auront défendu et promu I'humanité dentime, d
tout homme atteint par le mal, blessé par la véex¢éa seror
reconnus par le Christ et recus dans son Royatemee gue,
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sans le savoir, ils auront rencontré Dieu, en servant les autres de
facon désintéressée.

Clest dire qu'en proclamant le message recu de Dieu, 1'Eglise
ne défend pas ses privileges, puisqu'elle révele au monde un
Dieu infiniment plus grand et plus présent que nous n'osetions
l'imaginer. Puisque Dieu lui-meme s'identifie a tout homme qui
demande a étre secouru, visité, relevé.

Un nouveau cadre institutionnel de Ia laicité

Clest dire aussi que, pour mener son combat pour I'humanité
de tout homme, I'Eglise ne revendique pas des Pouvoirs Elle
demande s1rnplement a étre reconnue pour ce qu'elle est : I'avo-
cate de 'homme, au nom du Dieu vivant qui veut que 'homme
vive dans la dlgmte des enfants de Dieu.

Clest sans -doute cela que voulait dire Mgr Vilnet, en ouvrant
I'assemblée pléniere des évéques de France a Lourdes, le
7 novembre, quand il appelait de ses veeux « un nouveau cadre
institutionnel de la laicité »

Sans doute voulait-il dire que nous ne sommes plus en 1905,
qu il n'est C?lus du tout nécessaire (s'il le fut jamais) de limiter
empnse es institutions religieuses sur la vie publique, mais
qu'au contraire, on peut et on doit aujourd'hui faire appel a la
Tradition chrétienne et a I'Eglise pour contribuer a la formation
d'une conscience commune face aux défis que nous avons a
relever.

Et si certains craignaient encore que ce Voeu ne recouvite je ne
sais quel impérialisme de la morale judéo-chrétienne, je leur
rappellera1 que la morale judéo-chrétienne est tres simple,
qu'elle tient en quelques exigences.

Celles du prophete Michée : « Pratiquer la justice, aimer la
miséricorde, et marcher humblement avec ton Dieu ».

Ou encore celles du Décalogue : « Tu aimeras le Seigneur ton
Dieu de tout ton cceur, de toute ton ame, de tout ton esprit, et
ton prochain comme toi-méme ».

Mon expérience d'éducateur m'oblige a dire que ces exi-
%ences simples sont une force pour vivre, pour vivre personnel-
ement, et aussi pour contribuer a cette force des consciences
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ui est la force la plus précieuse d'une nation qui se veut libre et
raternelle.

Ainsi soit-il.
Mgr Claude DAGENS

Claude Dagens, né en 1940. Ancien éléve de I'Exotenale supérieur
agrégé de I'Université, ancien membre de I'Eca@adaise de Rome, doct
en théologie et és-lettres. Prétre en 1970, prefessu Séminaire interdiocé-
sain de Bordeaux. Doyen de la faculté de théolagi€loulouse jusqu't
1987, et depuis évéque auxiliaire de Poitiers. iBatbns :Culture et expé-
rience chrétiennegtudes augustiniennes, Paris, 1917%; Maitre de l'impos-
sible, « Communio», Fayard, Paris, 1982. Cofondateur et membre chité
de rédaction d€ommunio effrancais.
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la foi

La recherche de la raison humaine
en quéte de Dieu
peut mener a la foi.

Mais a condition d'accepter que
ce n'est pas I'homme qui va vers Dieu,
mais Dieu qui vient vers 'homme
et se révele comme Amour.
Nous croyons non pas grice
a des démonstrations rationnelles
mais sur la foi du témoignage
que Jésus rend a son Pere
en tant que Verbe de Dieu.

Et seul 1I'Esprit Saint
peut nous faire recevoir ce témoignage
et le porter jusqu'au martyre.
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