TOME VI (1981) — n°® 5 (septembre-octobre)
QU'EST-CE QUE LA THEOLOGIE ?

« Le théologien supérieur

a (qui que soit),

(c'est) notre Sauveur lui-méme »

Saint Grégoire de Nazianze, Orationes, XXXI, 8 (PG 36,141 b).

«Quant 4 la théologie, voici dés lors ce qui apparait : parce qu'elle
est interprétation conceptuelle de I'existence chrétienne, tous les
concepts, d'aprés leur contenu, ont un rapport essentiel a I'événe-
ment chrétien comme tel. Comprendre celui-ci dans son contenu
foncier et son genre d'étre spécifique, c'est-a-dire uniquement a
la maniére dont il s'atteste dans la foi et par la foi, telle est la tache
de la théologie systématique ».

Martin HEIDEGGER, Théologie et philosophie

(tr. fr. M. Régnier, Beauchesne, Paris, 19721

(Voir Wegmarken, Gesamtausgabe, BA. 9, Francfort, 1976, S. 571
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Communio, n° VI, 5 — septembre-octobre 1981

Claude BRUAIRE

De l'invention
comme fidélitée

S'il faut, pour oeuvrer authentiquement comme théolo-
gien, croire, cest précisément parce que la théologie ne
répéte pas indéfiniment un « donné » supposé fini, mais
tente de répéter, donc de performer a nouveau, le don infini
du Verbe incarné en nos mots.

UN athée peut-il étre théologien ? Loin d'étre igroe, cettequestior
exprime l'inquiéte nostalgie du travail théologiggaand il es
convenu qu'il faut ['abandonner, comme une ancieidnbe
dévoyée dans les orniéres métaphysiques, épuisgenannaisons formelle
et jeux logiques de’stématisation. L'abandade I'eau usée permettrai
renouveau de la foi a la fontaine de jouverdm la seve évangéliq
libérerait I'existence chrétienne pour la créadigpirituelle.’

A cette question, qui suppose l'assimilation deUlae théologique a la
présentation cohérente d'un donné immuable de psidms
religieuses, il faut répondre, assurément, « ouiOwui, dés que la
théologie — hors le travail historique et exégééqde fourniture. des
« matériaux » -- prétend formaliser en discours émgonnel le
« donné » révélé. Oui, au sens ou Sartre, disajtétait orfévre en
théologie mariale, hors toute foi et en toute bofmiethée. On ne voit, en
effet, aucune raison d'exiger I'affirmation de Dienoins encore la foi
au Christ, pour admettre I'élaboration d'un systé&taepropositions. Ce
qui est requis, par contre, c'est le caracterefarnéable, clos, fini, de
I'ensemble des affirmations dogmatiques.

Des lors, déserter la théologie semble au chrég@ercondition de la
réanimation de sa foi. Livrer le message inatteddu Christ a quelque
philosophie étrangére et aléatoire, c'était le medavant de I'oublier.

Mais se complaire en ostension de structyseisées de sens, banaliser

'Evangile dans ['écriture cohérente de ses énogneésa qui ensevelit
I'annonce d'un salut de Dieu dans les mots trop diom Croire au
Christ, croire en son Royaume, croire sa Parast c2pudier la théologie,
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congédier l'idolatrie d'un systéme quelconque, déchle voile
conceptuel qui exténue l'interpellation divine avea tarir la source de la
gréce.

1. Silence de Dieu et théologie

Force est de reconnaitre dans cette répudiationthéologique I'effet
historique d'une récente sclérose. Jusqu'aux anréeEs)65,
I'apprentissage théologique chez les jeunes clsecdornait, trop
souvent, a la fastidieuse répétition de manuelslastoques qui.
momifiaient une théologie dogmatique « néothomistedurcissaient
une théologie morale sourde a la modernité et eulsk de ses fonde-
ments. Longtemps tenues pour innocentes, les mduberhistoriques et
exégétiques poursuivaient seules leur travail céstici. Mais I'immo-
bilisme théologique de l'autruche cléricale, enngede préserver la
pureté d'une tradition, n'allait pas seulementoartcterme, laisser les
jeunes clercs désemparés, démunis intellectuelléna@ant d'étre
révoltés. Plus cruellement pour I'histoire de IiEg) un quart de siécle de
théologie vivante interdite devait se payer duremem monnaie
spirituelle. Tout effort missionnaire et catéchégqdevait étre stérilisé
par une pensée de la foi arrétée, suspendue, @flactiNon que certains
théologiens héroiques n'aient poursuivi leur routeycifiés dans
I'obéissance, récusés du grand jour de l'enseignémdais leur
solitude attestait dramatiquement I'état moriboadadvie théologique.

Si lI'on tente de dessertir le phénoméne de sa mmiitistorique de Ie
«suite des circonstances », son analyse révele imtiger de réductio
impliquant Il'altération en série de la révélatiowige. Ce principe, qt
suscite une dialectique mortelle pour I'effort tlogpque, est ce qu
nous importe ici de mettre au jour, paela les controverses d'L
époque. Quand l'oeuvre du théologien n'est que ésyatisatiol
formelle d'un « donné » propositionnel immuable,agd I'ensei
gnement théologique n'est que fastidieuse répétite I'identité d'u
« savoir » anhistorique et saturé, quand la simpke de dévelop
pement est jugée suspecte de « modernisme », sg@astdoute qu'il y
méprise sur le sens élémentaireéelation.

En effet, et c'est ce qui la rend inaccessible gwmmendement fixé
quelques imags du divin tenant lieu de conception, une reli(
historique, prétendant offrir Dieu révélé en JéShsist, risque inévitalemen
la fermeture, la fixation, la circonscription d'wlonnéimperfectible. «
Tout est dit », achevé, fini. Dés lors on confora dldture d'une
révélation historique avec I'épuisement du savi@ologique Par suite
I'identification d'un systéme propositionnel avea Ilconnaisance
spéculative de la révélation pétrifie la pensée lat prive
d'inventivité. Enfin, en peine d'enstructure immobile, on substitut
I'histoire de la pensée chrétienne I'époque théglmyqui semble la pli
figée par illusion rétrospective des fabricantsr@muels
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Tout est dit, la révélation est éigée en un credo irréformable,
mots eux-mémes sont des « choses » sacrées. Etmapgeite nomina
liste, révélateur d'une certaine conception ocaulth divin, Nous
allons y revenir. Mais il est manifeste que la rédan du travai
théologique a un jeu formel est I'inévitable consgce d'une disjoRc
tion meurtriére pour la foi. L'affirmation du Diedhrétien est, en effela
foi en une conjonction singuliére : c'dsnfini qui nous estlonné.Telle
est la merveille de la bonne Nouvelle, du don deuDien chair, ens, er
parole, en croix, en résurrection. Tel est aussi ferdeal
insécable,l'onus impartageable, que le théologien chrétien
inlassablement porter.

Ou bien, ou bien... L'alternative d'un double abigeette ici
I'entreprise.Ou bienDieu est donné, comme un livre aux pages
numérotées, écrites en mémoire achevé, dans ledios savoir fini,
défini, achevé, mort. Dés lors il y a bien un « dén»,le donné
« révélé ». Mais ce n'est pas l'infini inépuisable divin qui est ainsi
livré. C'est une figure rigide, finie, définie, éihalement humaine, trop
humaine.Ou bien Dieu est donné comme une sorte d'indication
aléatoire, un souffle prophétique substituable, unterpellation
obscure, un kérygme inanalysable. Alors I'infini Beeu, I'absolu divin,
sont certes préservés dans l'intelligence en «edaptorance ». Mais
Dieu n'estpas donné, en vérité, en Jésus-Christ, et tel qu'iliedépen-
damment de sa révélation.

Un donné épuisé, fini. L'infini non donné, qui n'@as venu pour se
révéler. Comme il est patent, le fixisme théologqguenvoie a une
dialectique ruineuse et suscite son contraire. REp#age en age, et a
nouveau nagueére, qu'il faut inventer et réinvelfiteglise, son message,
sa parole, c'est souscrire au passéisme pour exaltefuturisme
stupide. Crier que tout est dit ou que rien n'éstqlie tout est fait ou
gue tout est a faire, clamer l'identité dogmatiguehurler la rupture
des temps nouveaux, c'est, dans les deux cas, v&vrdtunique et
compléte affirmation évangélique du théologikimfini est donné.
Dans les deux cas, celui de I'« intégriste » owicagli « progressiste »,
celui qui n'a que mémoire immobile ou celui qui g@imagination
stérile, celui qui confond le « Royaume du Pérevecaun archaisme
systématique, celui qui confond le Royaume de ltEsgvec I'utopie
sociale, la venue du Fils dans notre histoire net peisciter au présent
de la pensée en acte la novation théologique dansdnsigeante
fidélité de la révélation. Reste en effet & forrmatides assemblages de
mots avant de reconnaitre que Dieu est condamasiemge éternel.

2. Invocation et raison théologique

En dépit d'apparences opposées et de surdité metuehtre le
dogmatisme figé, proie d'un formalisme ou strudismse athée, et les
assertions anti-théologiques, fidéistes, d'un kérgg incon-
ceptualisable, fonction d'une interpellation topttatique et scellée pour
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lintelligence, la parenté est donc assurée pantiide de présupposeés
métaphysiques. Une théologie vivante, laborieusgeritive, actuelle est
récusée quand l'inépuisable divin est révoqué ddaetaévélation
historique possible. Quand le droit absolu de Déstirefusé, quand sa
toute liberté, libre d'elle-méme, libre de délaissa gloire, est interdite,
alors on ne peut croire que I'Expression vraie deul¥'est offerte dans
la Parole faite chair. Inversement, la condition messibilité d'une
connaissance théologique réside dans I'admissiodrdit absolu de
Dieu a se révéler en personne.

Ainsi, la pensée théologique implique, métaphysigeat, lc
nécessité conceptuelle d'un absolu personnel, dhsolu de liberts
absolu absolument libre. Sans doute cette équicalegrésumée ¢
divin et de Dieu, de I'étre divin et de I'Etant pamnel, esklle affirmée
par suscitation de la foi en la révélation. Maisslascitation laisse tot
liberté et totale indépendance a la pensée du mgsagpen. En d'autre
termes,la mémoire de la Parole attend mais ne remplace p=
réminiscence conceptuelle&Cependant, I'implication métaphysic
adéquate ne peut qu'ouvrir la possibilité de I'étabion théologique
La condition de réalité s'identifie au caractermaitif, dialogal de |
parole de révélation. On ne saurait transcrire daope en discours
I'allocution en délocution, si le langage de Died'lrlomme, entenc
dans I'histoire, de la bouche du Christ, demeusaris écoute person-
nelle, sans introduction dans le dialogue divinnsaéponse ¢
I'hnomme. Ce qui signifie exactement la nécess#élal parole de foi, ¢
I'invocation, de l'adresse du croyant a son Diea. rmédiatiol
nécessaire du langage de Dieu, Verbe incarné ddristdire, ¢
I'élaboration discursive d'une théologie rationagliemeure donc
confession de la foi, dans la puissa qu'elle est de faire naitre l'orai
personnelle.

En conséquence, le « théologien » athée qui s'amusia
arrangements formels de propositions, en bricoladgsiotions morte
n'offre méme pas la caricature de l'acte théologigli en désign
précisément l'envers antinomique. Méconnaissant la gégéa de:
modes du langage, il ne peut connaitre le Verbdamdement d
discours, I'Expression de I'étre a la source dealaonalité, faut
d'apercevoir l'articulation nécessaire, au lieurispel dela foi, di
discours théologique sur le Dieu révélé avec leggdge dialogique, inter-
personnel, de la révélation. Par suite, la relaté@nl'événement
révélation a l'acte de la pensée théologique, histdrique surnaturel
présent du rationnel, se trouve brisée au profit diominalisme voué la
manipulation de mots indiscernables des choses.

Quand la théologie se stérilise en formalismes gtvoue réductricge
la Parole révélée au passé mort de proposition&famchables. Maisette
réduction athée s'intériorise dans la pensée dyacrtolui-mémedes qu
celuici déserte et dénie I'activité rationnelle théddpg. Car l'universalité
l'actualité de la Parole de Dieu perdent alors teansposition dans la
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pensée de la foi. Pensée qui s'atrophie dansndatalgie de
«retours aux, sources », dans le relativisme, higte, dans I
prolifération dherméneutiques qui attestent I'exclusion dsge:
vrai » en la complaisance aux « vrais sens » cdimdanoés.L'unité
normative de la vérité théologique exige au comeai'unicité
rationnelle de la discursivité mais dans la relatavouée, objet premi
dela foi, entre le mémorial évangélique et I'imménabrile la Parol
éternelle, relation qui enjoint le présent de tmscience en ac
d'élaboration théologique. Sans cette relation ttuisre, hypostatiqu
dans l'incarnation du Fils, le refuge de la &n intériorité privée
promise aux sentiments nostalgiques éphémeéres,ledegormalism:
athée qui prive l'universel logique de la concnétantologique du Die
vivant et personnel.

3. Linventivité théologique

Un théologien qui ne subirait pas, au tréfondsson étre, la nécess
de construire inlassablement le discours sur leuDiveélé, serait comr
I'artiste dépourvu d'inspiration : un frivole essig ou un perroquetn
fantaisiste ou un copiste. Imiter le théologien,mome le sophiste
philosophe, c'est chercher a plaire pour un salaeen'est pas cherchler
vrai d'abord. Mais la spécificité irréductible chéologien chrétien estéfinie
par ce qui, principe et norme, est le propre, legslier exclusifdu
‘christianisme :le don de l'infini inépuisableS'efforcer, dan
I'humilité pure de la certitude de foi au don peddé et indérivable, «
forger a frais nouveaux, en authentique traditidn«erépétition »
reprise actuelle, le discours rationnel qui expteseverbe fait chair, da
s'appelle ¢nventer ».

Inventer dit deux choses. Puiser, faire surgiertatu fond, découvrir le
caché. Mais aussi, plus couramment, « produireidéss neuves ». Et
I'on sait que le propre d'une idée, d'une pensémséme est de ne
pouvoir, précisément, étre « produite ». A moinsda novation
attendue ne soit effective par ostension inéditevdai, présumée,
présupposé, prédonné. C'est pourquoi le théologlarpas le choix :
pour faire vivre fidélement la mémoire de la rétiéla du Dieu vivant, il ne
peut se permettre de ne pas étre inventif. On nerpeonduire ou reproduire
qgue ce qui est, a la lettrni. Non l'infini inépuisable de la Personne qui dit
son étre dans le langage humain de l'incarnation.

Les paroles de l'oraison, du langage a Dieu quhalent du secret de
I'esprit de foi, sont elles-mémes pure initiative mhots, prolongeant les
prieres apprises, dans le silence de Dieu et paurdpondre, le -
provoquer au don actualisé. C'est qu'on est enepdmnI'inédit, dés
lors, précisément, que Dieu s'est manifesté absehandes lors que la
mémoire active de sa parole s'efforce de rapproalsr mots de Lui.
Ainsi la priére de la foi, instruite en surabondaneient-elle surdéter-
miner la « priere naturelle » définissant, selonclaire expression de
Malebranche, l'attention intellectuelle. Mais etote, I'acte attentif du
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théologien en oeuvre diursive vient bousculer le confort di
présupposés, sinon des préjugés, de nos penséeadil@ls comme de
nos discours philosophiques. La théologie est diasdiment inconces-
sive, forgant la liberté & sa dure purificationehéctuelle. Elle ne
reprend et ne reforge les philosophémes qu'en a@mnant les philo-
sophes eux-mémes I'épreuve de vérité, selon la dure loi de l'inter-
rogation illimitée. Un exemple simple nous rappetiette ascése de
I'esprit libre exigée par l'acte théologique.

Soit la lecture d'une thése luthérienne philosapdrigent exposée par Hegel,
a propos de I'EucharistiEnzyklopadie 552). La théologie de tradition
catholique s'y trouve éconduite au nom d'upleilosophie de Il'espace,
exposée au seuil de fhilosophie de la naturde notre auteur. Comme le
temps efface indéfiniment toute présence succeskdapace volatilise tout
ce qui arrive, selon la loi d'airain de I'altértére. Donc le hQoc est... »
n'a de vérité que pour l'esprit, le divin ne s'emfe pas dans I'hostie. Le
théologien est ainsi renvoyé, en recherche d'uncodiss
eucharistique, a sonder la pré-philosophie d'untrealicteur. Mais il
devra faire comparaitre spéculativement ces élésnelet philosophie
devant le tranchant de la révélatiety pour celas'efforcer de philosopher
en toute liberté et rigueur dans I'élément de kciation de la révélation.
Deés lors la philosophiea laquelle semblait suspendue une proposition
théologique, s'avere mise en cause, radicalemese mn question,
affrontée " qu'elle: est a Il'attention vive du thigen. La liberté du
philosophe est ainsi reconduite la pensée philosophique, au creuset
méme de son effort inventif de vérité. Si bien dadhéologie doita la
philosophie' qu'elle importe sa propre purificatigu'elle exige en retour
de la philosophie. Et ce va-et-vient de la libattéphilosophea la liberté
théologique, puis de l'implacable exigence théajagia la remise en
cause théologique, reste l'inconfortable mouvemernte
I'intelligence de la foi. Pour reprendre notre exde, l'attention
théologique réamorcera une intelligence pure, pdojphique, de
I'espace, astreinte qu'elle s'éprouve de dire @escmots neufs et vrais,
actuels et rationnels, les paroles eucharistiquesttdist des évangiles.

Ne rien dire d'autre que la révélation, en la tmaission ecclésiale,
c'est étre condamné a reprendre sans lassitudedies arides du
renouvellement de « l'intelligence des choses @& Di

Claude BRUAIRE

Claude Bruaire, né en 1932. Marié, deux enfantsréfg de philosophie, docteur és-
lettres ; professeur a I'Université de Paris-SoneorParmi ses publicationd ‘affirmation
de Dieu(Seuil, Paris, 1964)Philosophie du corps (ibid1968),La raison politique(Fayard
Paris, 1974)Le droit de Dieu(Aubier, Paris, 1974)Une éthique pour la médecir{Eayard
Paris, 1978)Pour la métaphysique (ibidcoll. « Communio », 1980). Directeur dea
confession de la foi ete La morale : sagesse et sal{@ollectifs, ibid., coll. « Communio >
1977 et 1981). Directeur de la rédaction de Commanifrancais.
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Hans-Urs von BALTHASAR

De la theologie de Diea
la théologie dans I'Eglise

La théologie, selon son statut dans la Parole de Dieu
comme dans la prédication apostolique, plus qu'une « scien-

ce » au sens moderne du terme, doit s'exercer comme célé-
bration de Dieu et louange de sa gloire.

L 'OBJET de cet article n'est nullement de poseznedre moins de
résoudre, tous les probléemes qui concernent lectama scientifique de
la théologie. Il présentera seulement quelques @esgiui devraient,
avant I'examen de ces problémes, se trouver damh&xience.

I. Théologie divine

1. DANS le domaine grec, le conceptheologia »signifiait d'abord
une parole de célébration adressée par 'hommedaviaité — en ce
sens, les grands hymnes homériques aux dieux étdeeia « théolo-
gie ». Inversement ce concept signifie dans la 8ijplemierementine
parole de Dieu adressée a I'hnomme : Dieu ¢Bear legon, leDieu qui
parle : parole adressée a Abraham et aux patriafchdéloise dans la
Iégislation, aux prophétes depuis Samuel, Eliefomaraux rois (David,
Salomon). Tandis que le discours humain sur Dieuymbins dans les
phases tardives de la religion, souligne de pluples la primauté de la
théologie négative (mythes de Platon, le silence m&oplatoniciens sur
« I'Un »), parce que Dieu n'est rien de ce que fleat trouver et énoncer
dans le monde, le Dieu de la Bible pauelangage parfaitement intel-
ligible a 'homme, méme quand, par le refus de le¥véon dernier nom,
par linterdiction des images, par sa sainteté arsglle, il manifeste son
élévation au-dessus de tout ce qui est créé, raasuligne justemergar
saparole. Le « négatif » ne se trouve pas dans ss¢endance, mais
dans les partenaires humains de l'alliance, quisefit de suivre les
prescriptions bien comprises de l'alliance. Si Mdisise les tables de la
Loi, ce n'espas parce qu'elles seraient trop difficilement cahpnsbles
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aux Israélites, mais parce qu'ils préferent damsgour du veau d'or.

La méme chose chez les prophétes : ce qu'ils dmenttordre de Dieu

peut parfaitement étre compris, c'est seulemgmlple a la nuque raide qui
ne veut pas le percevoir.

Mais il y aura aussi I'obéissance a la parole daul@it son acceptation et
— parce que le peuple vit dans l'intimité de l'altie avec le Dieu qui
parle et se communique intelligiblement —kponse a Dieu. ICi le
grand paradoxe de toute théologie commence a sderéyla parole de
Dieu sort pour engranger la récolte de cette répdisaie 55, 10 s.) ; et
cette récolte, non seulement comme obéissance mascriptions divines,
mais aussi comme juste énonciation par 'homme +example dans
les psaumes (mais aussi jusqu'aux cas-limites eefae Qohéleth) —
est reconnue par Dieu comme une part de sa prapep: les psaumes
ne sont pas seulement « inspirés » (de méme qo'ete paien qui parle a
un dieu peut parler d'une maniére inspirée), ilatsadmis dans le
propre discours de Dieu, ils constituent une padgela révélation. Le
probléme herméneutique posé par la dépasse leudisde Dieu toujours déja
formulé a travers la pensée et la parole humaires da Loi ou par un
prophete, car ici le discours de Dieu revét ennh@me le caractére d'un
dialogue : n'y a-t-il pas ici l'anticipation cachéenais la plus
décisive, de ce qui deviendra manifeste en JésustChqu'en Dieu lui-
méme il existe un dialogue originel (trinitaire) igeist la condition
préalable de toute conclusion d'alliance de Dieacd®s hommes.

La méme chose se manifeste dans le fait connu dames I'’Ancienne
Alliance, des révélations postérieures continueat abnstruire sur des
révélations antérieures, entre temps réfléchiehéoldogiquement » d'une
maniéere plus profonde par le peuple croyant. La dans le livre de
I'Exode, le miracle de I'élection d'Israél est &&#é& comme un miracle
de la fidélité de Dieu (aux premiers peres), OsédeeDeutéronome en
déduisent beaucoup plus tard que Dieu mérite endticomme réponse
I'amour exclusif des partenaires. Et quand, danBdatéro-Isaie, Dieu
annonce expressément ce qui est « nouveau », ledans le nouveau est
pourtant toujours risqué en se reportant a ce guilee plus ancien : a la
souveraineté et a la force créatrice absolues dev&¥aDans cette
théologie, c'est toujours Dieu lui-méme qui possédetorité : « Moi,
moi, je suis Yahvé, il n'y a pas d'autre sauvewr mqi... Et personne ne
délivre de ma main ; j'agis, et sans appel (Isaie 43, 11 s.). Ceux qui
transmettent l'ordre divin ont une part secondareette autorité, mais
seulement dans la mesure ou Dieu se manifestepar que l'un soit un
prophéte ou un sage authentique, on le voit dd&tfté de la parole qui
parle par lui : « Moi, je ferai de mes paroles en flans ta bouche, et de
ce peuple du bois que ce feu dévorer@érémiebs, 14). Il y a de faux
sages, de faux prophétes, qui affirment que Dielepaar eux ; mais ce
gu'ils disent n'est nullement une théologie.

Que la théologie de Dieu soit consignée au courstedups, cela
n'appartient pas a son essence ; sa mise pan‘éstigu'un moyen de la gar-
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der constamment fraiche et actuelle. En face dbdalogie du Dieu q!
parle, la réflexion théologique originale du judaéssignifie peu dehos:
. mischna, halacha, haggada, le Talmud, ne sont au fond que d
arabesques autour de l'unique texte important ra dire, dans |
développement de la littérature de sagesse, arlaepacripturaire viet
se mélanger une philosophie qui estigent d'une espece gnostit
(Maimonide, encore plus la Cabbale), mais la thgielauthentiqueme
juive reste toujours méditation, paraphrase dehkotogie de Die

(M. Buber, A. Heschel,...), « aggiornamento » dEnsens d'une réinter-

prétation a pair de l'origine comprise d'une maniéere plus prafere
plus vivante.

« Et le Verbe s'est fait chair » : la parole etHéologie de Yahvé
G. Israél, en tant que « discours multiformeéBebreux 1, 1), s'ache-
vent et s'unifient danBhomme Jésus, qui devient par la la quintessel

de la théologie divine, mais pareillement (dansh&ement de I'obéis-

sance de foi et de la réponse célébrante d'Isr&ika) la quintessen
de la correspondance du discours humain par lalpailtaction e
I'existence(« chair ») a la parole divine. Maintenant le dge parfai
entre Dieu « le Pére » et Jésus « le Fils » deVéemanifestation terres
(dans I'économie du salut) du « dialogue » intradi¥C'est pourquc
Jésus peut pour la premiére fois parler avec Itéétae Dieu luiméme
(« maisje vous dis »), il peut étre le chemin (exclusif) vé@eu, le
médiation de la vie éternelle divine : cela finatarh par le don de
chair et de son sang, dans lequel toute la pamIBidu est la pour note
devient concrétement humaine. Toute I'existencéédels dans toutese:
modalités est théologie, c'est-a-dire énoncé réeatasur Dieu lePeére
. celui-ci parle et ouvre son coeur dans le Filajare Fils est tougntiel
(aussi dans la passion et dans Il'eucharistie)daltlgie énoncéear le
Pére. Mais parce que Jésus est la Parole de Diealdie
concluante, unique et une, cette parole ne pewiaise comprise ql
dans son unité, comme incarnation, vie, mort dertax, résurrection
qguatre syllabse d'une seule parole. C'est pourquoi les disciple
pouvaient avant Paques comprendre que tres fragarement i
théologie qui est Jésus : seule la résurrectioairécle sens de la croix

derriére elle, de la « vie de Jésus » ; maintesantement ils compren-

nent dans « |'esprit » de Jésus ce que Dieu vodiagt par lui. Une«
théologie » du Jésus prépascal est, si on la cleecdmme un tol
achevé, introuvable, parce qu'elle est théologicurrabsurde.

De nouveau, Dieu par Jésus ne parle pas d'une neacaehée, mais
d'une maniére intelligible a tous, surtout pour tepauvres », les
« simples », dont I'esprit est sans dissimulatiinen tant qu'il assume
sur la croix le péché du monde qui dissimule, qupéche la compré-
hension de la théologie, il achéve dans &tnel'alliance dialogale entre

Dieu et I'humanité ; et puisque la parole de Dieu n'est plus adressée du

Sinai a un peuple particulier, mais en tant quiinéa doit fonciérement
étre intelligible & tous les hommes, c'est ausaceya Jésus qui porte le
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péché detous, toute I'humanité qui est devenue le partenaireale |
Nouvelle Alliance, tous sont foncierement admisdHéologie de Diet
dans laquelle tous doivent donner leur parole gdense.

3. EN Israél, il y avait dan$e rapport théologique d'alliance ceux
avaient, d'abord par I'élection, a transmettre aupbe la parole c
Dieu dans le langage humain, et ceux qui avaiewmatyatd comme d¢
croyants dans le peuple, a rendre la parole a [piaula répons
humaine Alors les premiers pouvaient aussi étre au nonda® second
mais (I'élection étant personnelle) non inversem@&saucoup dans
peuple n'acceptaient pas la parole de Dieu, maigepaient par eux
mémes leurs propres images de Dieu, comme proloagesnde leur
convoitises. C'était I'idolatrie, plus matérielle plus spirituelle, ¢
I'Ecriture souligne que les idoles ne peuvent rmigrani entendre, dot
ne sont capables d'aucune théologie. Le discourseles est pureme
anthropologique.

La théplogie de Dieu en Jésus est rejetée par la majdut@euple él
aucun prophete ne peut mourir en dehors de Jérosale « rest
d'Israél » qui le recoit par la foi, « I'lsraél @éeu » (Galates 6, 16), qu
s'appellera plus tard I'Eglise du Christ, eswert a toute I'hnumanité
en tant qu'envoyé par Jésus, exhorte ceila-comprendre avec lui
théologie finale de Dieu : « afin que vous receveZforce de compren
dre... vous connaitrez I'amour du Christ qui suspa®ute connaissan
et vousentrerez par votre plénitude dans toute la Plémitdd Dieu
(Ephésiens 3, 18-19).

Jésus aussi se satthommes élus, pour transmettre sa théologi
Israél ; parce qu'il ne peut é&tre homme que comm@mrhe avec le
autres, il se choisit les Douze désdébut de sa vie publique et I¢
confére son pouvoir souverafaxousia) pour précher et repoussel
domaine des esprits contraires a Dieu {¢&rc 3, 14 s.). De nouveau il
a, a cbté des prédicateurs, ceux qui méditent epacrt, et qui mainte
nant, @rce que I'Esprit de Dieu « est répandu sur toh&re» et qu
tous participent a l'intelligence « prophétique e ld théologie de Die
(Actes 2, 17), peuvent plus profondément que dans I'AnweAlliance
« théologiser » dans leur réponse a Dieu. Cela sqp@len principex
tous, et plus ils sont saints, plus ils sont owearDieu, mieux ils peuvent
théologiser ». Dans I'Eglise, la théologie vécuerepartie aussi parldmi
les saints (canonisés ou non), possede la primsutétoute théolog
postérieurement technicisée. De nouveau, il est emaprincipe que I
médiateurs peuvent (comme dans I'Ancienne Allian€gg en mén
temps ceux qui méditent, et cela est vrai dans mesure plus haut
parce que l'esprit de lintelligence intérieuapprofondie, de la théolog
divine peut aussi et justement étre conféré auxiatédrs élus, ¢
méme — en faveur de la médiation adéquatéoitl'étre.

Puisque la théologie de Dieu n'est devenue pleim¢nreelligible
gu'avec la mort et la résurrection de Jésus etlawean de I'Esprit, elle peut

11



Hans-Urs von Balthasar

maintenant étre présentée par les « témoins chdiasance xActe:
10, 41) comme kérygme authentique. Qeils préchent, ce n'est j
« eux-mémes », pas non plus une théologie dédwetdedrs « expé
riences » : avec Jésus ou avec I'Eglise, ils sestprédicateurs de
théologie de Dieu, achevée dans le ChristA&orinthiens4, 5 s.).

A ce sujet deux remarques complémentaires :

1. Parmi les autres attributs de Yahvé, Jésus a asmsimé cell
d'étre le vraipasteurd'lsraél, comme accomplissement de la prop
sur un guide du peuple, eschatologiquement envayéDjeu et issu de
maison de David. Ainsi Jésus ne pouvidipas donner aux « témoi
choisis d'avance » une part de son pouvoir proglile, ne recevaient pz
du moins aprés sa résurrection, une part de saifonde pasteur. Le
pais mes brebis » ne vaut pas pour Pierre ,seamme le montt
I'emploi extensif de I'image du pasteur dans le Weau Testame!
(Actes20, 28 ;1 Pierre5, 2 s.). Il est donc impossible de sépare
fonction du prédicateur de la théologie divine ddlec du pasteur, encc
moins d'opposer les deux fonctions.

2. Naturellement, avec la croissance de I'Eglise, flasctions du
médiation, de surveillance et d'administration a@oiv se différencie
des diacres sont désignés comme auxiliajfestes6), des « apbtres, ¢
prophetes, des docteurs % Corinthiens12, 28) sont distingués, a q
s'ajoutent plus tard « des évangélistes et despash (Pphésienst, 11)
mais Paul n'a en vue par la que les traits donspaan des minister

nettement délimitéd.e concept « d'apbtre » lui-méme n'a pas chez |

un sens uniforme : il peut signifier une fois démobins oculaires direc
de Jésus, une autre fois leurs aides. Les « éviatggb ont recu (orale
ment) I'Evangile des apobtres et des prophétese étansmettent en
préchant dans les communautés ; les « docteurstredimsent catéché
tiguement d'une maniere phis profonde dans l'igetice du kérygm
« Avec le temps vous devriez étre devenus des esaiirditl'Epitre au;
Hébreuxa ses destinataires (5, 12), tandis que, de l'adté, I'Epitre
Jacques met egarde contre la tentation de se présenter comms gel
« en sait plus que les autres » dans les commusautlle soyez pe
nombreux, mes fréres, & devenir docteurs. Vousakes, nous n'e
recevrons qu'un jugement plus sévere » {3 L&s docteurs (ou plus te
les « théologiens ») se tiennent — commeSidhiirmann (1) I'a montré-
tantét plus prés des prophétes et des charismatjqyei expliquer
d'une maniére vivante dans le Saint-Esprit la tbéi@ primitive trans
mise, tantbt fus prés des pasteurs apostoliques, qui ont a gamtcte
cette tradition (voir les épitres pastorales). Pparler dans les catégor
actuelles le théologien exerce correctement satfoncspéciale dar
I'Eglise, quand il garde d'un cété le contagec la tradition théologiq
représentée par le magistere, et de l'autre cdib@mdonne pas le contact

(1) « ...und Lehrer », dar@rientierungen am Neuen Testament (Exegetische Aufsiitze
I11), Dusseldorf, 1978, p. 116-156.
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avec la théologie divine expliquée pour aujourdfiariles saints inspirés.

Il. Théologie apostolique

Nous n'aborderons pas ici le probléme le plus d&aujourd'hui
celui de savoir dans quelle mesure la transmisdmmha théologie divir
par des concepts et des mots humeahistoriquement conditionnés)
relativise : pour le croyant, pour celui qui recbitvangile comme paro
de Dieu, son contenu de sens valable d'une masigpeatemporelle :
révele sans grande difficulté : il comprend combidsus Chris
résumant et dépassant la parole de I'Ancienne dBa est « la manifes-
tation de Dieu xJeanl, 18).

Ici c'est autre. chose qui doit nous occuper : wosacomment [
théologie des « témoins choisis d'avance » a pad4gglise postérieur
Paul est pour cela une figure paradigmatique. Trois {sodte vue s'impo-
sent :1. Il comprend toute son existence apostoliqgue commearvict
destiné a traduire en paroles et a faire compretalttéologie divin
parvenue dans le Christ & son somn2etl fait participer ses collabora-
teurs a son servic&. Il engage toute sa force pour établir I'unité st
troublée entre le ministére apostolique et les camantés.

1. IL fait dériver son autorité apostolique absolueoniene le
prophétes) dda mission divine directe, mais en méme temps de
accord avec les « Douze » choisis par le Christ. Sa missés
I'énonciation de l'unique Parole de Dieu achevée lpamort et I
résurrection, et alors ihe construit pas a sa guise, mais il approfc
par la méditation et il élabore le donné traditieh(l Corinthiens15,
3-5 : mort expiatrice, mise au tombeau et résuiwactdu Christ ;1
Corinthiensl11, 23 : récitde la céne), déja fixé en des formes liturgic
(le principe fondamental du « pour nous » de laixgr@préexigence
médiation de la création, kénose et exaltation drisg). 1 et2 Corinthien:
peuvent servir de filconducteur : la mort du Christ, céléb
eucharistiquement, était un « sacrificel»Jorinthiensl0) qui nous inse
comme membres dans son corpsaitsi régit également notre sexua
(1 Corinthiens 6) ; c'est pourquoi tout désordre prétendum
charismatique dans la caomunauté est corrigé par le renvoi ¢
gualité de membre dans le combs Christ et & I'amour réciproque qui
résulte ( Corinthiens 12-14) ; alors une autorité simpleme
charismatique doit se soumettre striont a l'autorité apostolique : «
quelgu'un se croit prophéte ou insppé@r I'Esprit, qu'il reconnaisse en
gue je vous écris un commandement du Seigneuti@ibre, c'est qu'il
ignoré » (L Corinthiensl4, 37 s.).

La théologie de Paul est aussi peu discutable crle de Jésu
puisqu'elle n'est que I'énonciation de la parolenc@ncée par Jési
terminée d'une maniére décisive dans la mort etékurrection et,
comme on l'a dit, puisqu'elle est proclamée eruvgetl'élection et de la
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mission garanties par l'autorité de Jésus. Aineurples génératiol
suivantes, la théologie apostolique el archétypique. Cela est vrai
Nouveau Testament dans son ensemble, comme théobogivergent
ayant de multiples perspectives, maistaetent concentrée sur
affirmation centrale, et dans laquelle le Saint fisponfere a la Paro
incarnée, morte et ressuscitée, une figure saisiespour la foi et |
marche a la suite du Christ ; et cette opération amsnplétemer
inséparable duesvice apostolique. Quand Paul dit que Dieu a réitié
le monde avec lui dans le Christ, il dit tout d'umgeine : « Il nous
confié le ministere de la réconciliation fettant sur nos levres la par
de la réconciliation... Nous sommes en ambasgaae le Christ
(2 Corinthiens5, 1820). La totale désappropriation de I'Apbtre dans
service pour la réconciliation du monde fait que soeur est « ouvert
« transparent » pour la « vérité », si bien quesdancoeur peut « resplen-
dir la connassance de la gloire de Dieu, qui est sur la face&Hrst »
(2 Corinthiens4, 2. 6). La théologie apostoligue se comporteggalc
de la théologie divine comme le rayon a I'égardsdleil. Cette insépa-
rabilité confére a la théologie apostolique son \pmuo (exousia : !
Corinthiensl0, 8 ; 13, 10) et place I'Apbtre en face de la camauté si
étroits que les liens puissent étre entre euxe ltétlame I'obéissancpie
comme « serviteur du Christ », qu'il est avec ledras, avec
Céphas, Apollos... », en faveur de la communaftit€dgrinthiens 321
s.). D'ou la belle déclaration : « Ce n'est pas goes entendior
régenter votre foi. Non, nous contribuons a votie j; car, pour la fo
vous tenez bon >2(Corinthiensl, 24).

2. PRESQUE toujours Paul parle au pluriel. Le « neus- ce qu
signifie : nous, apdtres —nclut, chaque fois, non pas seulement
« anciens apodtres » de Jérusalem, mais aussi at toat lescollabora-
teurs de Paul. Les adresses des épitres I'attestent : « Paul sh&ue»
(1 Corinthiens), «Paul et Timothée X2 Corinthiens, Philippien:
Colossiens, Philémon), Raul, Silvain et Timothée ¢1 et 2 Thessaloni-
ciens).L'oeuvre de la mission se réalise en commun : va®i] Timothé
et moi, nous vous avons annoncé le BiasDieu », « il n'y a eu que oui
lui .» (2 Corinthiensl, 19). « Moi, j'ai planté, Apollos a arrosé »,led
deux « ne font qu'un » en tant que « coopératear®igu » ( Corin-
thiens 3,6 s.). Que Paul oeuvre directement ou par l'unedensessagers,
Tite ou Timothée, a Corinthe, c'est équivalent phuir Les message
doivent étre regus et traités avec le méme respechéme obéissance (
lui-méme ( Corinthiens16, 10). Lorsque Tite revient de Corinthe &
de bonnes nouvelles, Paul écrit Et son affection pour vous redout
guand il se rappelle votre obéissance a tous, carhmeus |'avez re
avec crainte et tremblement 2 Corinthiens 7,15). Ces textes (
d'autres) montrent que, entre 40 et 60, le minest&eclésial était ui
réalité pissante, omniprésente. Avec raison, on a dit :uk Garle d'ui
caractére purement charismatique des communautéeipanes,

14

De la théologie de Dieu a la théologie dans l'Eglise

méconnait la position de I'Apbtre » (2). Certesaansl les communautés,
il existe seulement des jalons, bien que clairss wene organisation des
ministeres. Mais provisoirement la hiérarchie estarnée par Paul et ses
envoyés, si mobiles soient-ils. Les épitres palsrajui veulent continuer
la ligne paulinienne, ne peuvent pas avoir investdénouveau, quand
elles parlent de la transmission du ministére paul R ses représentants
et a leurs successeurs postérieurs, qui de le@rgmbit invités « a établir
des presbytres dans chaque villeTitg 1, 5). Tant que Paul a l'autorité
supérieure, il ne peut pas avoir existé de comntésapurement charis-
matiques ou purement démocratiques. Rien ne nousngiede parler
de structures de communautés essentiellementetitis.

3. PAUL, en tant que le ministére personnifié, esplioqué dans de
durs combats autour de ce ministére et par la autour de la tuel
apostolique. Le Jésus historique est-il dépassélapaésurrection, et
peut-&tre aussi par sa croix ? Inversement la lstiedle encore en
vigueur avec ses prescriptions ? A c6té du Chnstfaut-il pas vénérer
d'autres puissances cosmiques ? Il y a non seutedesnquerelles entre
des personnes (a Philippes), mais aussi des diffésed'opinion dans les
guestions théologiques centrales : Paul doit, comnucteur des paiens,
dans la foi et la vérité »1(Timothée2, 7) créer l'ordre, combattre pour la
théologie divine et apostolique. D'abord il se fersimplement des partis
(le parti de Pierre, d'Apollon, de Paul, du ChrisBaul montre I'unité
plus haute que tous les ministéres dans le CHri§qrinthiensl, 10-13 ;

3, 4-9). Ensuite ce sont des docteurs qui intengah du dehors (« de
I'entourage de Jacques ») et « troublent » les comamtés. Paul les
maudit dans la mesure ou ils faussent le véritébangile, préché par
lui (Gala tes8 s.) ; ne s'est-il pas entendu précédemment &alérn avec
« Jacques, Céphas, Jearfibid. 2, 9) ? Sans doute certains accents de la
prédication peuvent étre posés difféeremment, nlaisexiste pas dans le
Nouveau Testament un pluralisme de théologies wuitables. Troise-
mement, les conflits avec les charismatiques atsl@uétentions au sein
de la communauté. Certes l'un peut dire « une @atel sagesse (fogos
sophias),un autre « une parole de sciencéogos gnoseos : 1 Corinthiens
12, 8), et dans l'assemblée communautaire un getre avoir « a donner
un enseignement ¢didachen echei : ibidl4, 16). L'Apbtre se réjouit de
ces dons de I'Esprit. Mais il se réserve le disearant des esprits, il
donne des ordres stricts, et réclame, comme omdatré plus haut, une
obéissance exacte (ch. 14).

Le quatrieme cas est plus grave : il y a ddbéologiens » dans la
communauté, qui ne reconnaissent pas le ministerAgpdtre ou du
moins le contestent. Ce qui nous intéresse poumdbaenent, c'est
seulement la tactie de Paul. Il a envé Tite a Corinthe pour reconqui

(2) H. Merklein, Das kirchliche Amt nach dem Epheserbrief(Studiam Alten und Neue
Testament 23), Munich, 1973, p. 379.
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la partie principale de la communauté, et celua#@u du succeés. En
Corinthiens 7, se produit la réconciliation émouvante avec la camm
nauté, ce qui isole les adversaires. Contre cesieles, Paul se défend
dans les ch. 10-13. Les images de la conduite deidare s'accumulent :
« Nous renversons les forteresses. Nous détruissnsophismes et toute
puissance altiére qui se dresse contre la connaissde Dieu, et nous
faisons toute pensée captive pour I'amener a aaéiChrist. Et nous
sommes préts a chatier toute désobéissance, dégotpeeobéissance a
vous sera parfaite (2 Corinthiens 10, 4-6). La scéne finale est dramati-
gue : on reproche a I'Apdtre de l'indécision damsdnduite de son
ministére ; sa parole ne montre pas la force dusCHt réplique de deux
maniéres. D'abord : le Crucifié était faible, lesRescité est fort. C'est
ainsi qu'est également son représentant ministérfaible, quand on le
considere avec des yeux de chair, mais fort, justérdans cette faiblesse
humaine ; Paul prouvera cela lors de sa venue.iEnsie ministére ne
peut accomplir quelque chose que si « le Chrispaistsant parmi vous »
(2 Corinthiens 13, 3). C'est pourquoi : « Eprouvez-vous vous-ménes
reconnaissez-vous pas que Jésus Christresbus ? » (13, 5). Celui qui
ne vit pas dans l'esprit du Christ, dans I'espeitalcroix et de la résur-
rection, ne peut présenter aucune exigence au taneis il ne le peut
que s'il vit avec lui dans I'unité de I'amour duriSh Un ministere non
aimé ne peut rien accomplir dans I'Eglise. Ce rgest dans I'amour que
des différences disciplinaires et théologiques petiétre aplanies. D'ou
la grandiose phrase finale : « Nous prions Dieu \gugs ne fassiez aucun
mal ; notre désir n'est pas de paraitre I'empatéers I'épreuve, mais de
vous voir faire le bien, et de succomber ainsi dansdépe » (13, 7).

De la, comme de nombreux autres passages, il dpmdaaement que
Paul préche avec toute son existence qui a « ladafu Christ ». |l fait
méme de la un argument décisif pour la vérité demmistére. Or cela
est caractéristique non seulement pour lui, maissapour toute la
théologie apostolique archétypique. Dans le chaditral de I'Evangile
de Jean, Jésus réclame de Pierre le « plus grandrasret il lui promet
le témoignage du sang. Johannique est en tout ea®moignhage
d'amour qui consiste a aimer non « de mots ni dgue, mais en actes,
véritablement 1 Jean 3, 18) ; et il n'est pas moins jacobé@lacques
1, 22 s.), si bien que les principaux représentdatta théologie aposto-
ligue exigent tous de la méme maniére le témoigraméa vie. Pierre
exige ce témoignage surtout pour son cléiggierre 5, 1 s.).

lll. Théologie ecclésiale

Revenons encore une fois a la révélation vétératasntaire.
L'alliance entre Dieu et Israél se conclut par déagteurs qui se
rencontrent : la parole de Dieu, transmise pardgmophétes » (le
premier et le plus grand d'entre eux est Moise)dedieu au peuple.
Cette parole crée pour elle-méme la réponse (litugeuple (plus

16

De Ia théologie de Dieu a Ia théologie dans I'Eglise

largement exprimée dans les psaumes et les liwessdigesse ») adressée
Dieu. Dans la Nouvelle Alliance, cette structureit ddachever. Dans le
Christ, la parole de Dieu devient homme, mais mé&ineet homme est
inclusivement la réponse parfaite de I'humanitéi@uDil reste premiéere-
ment la parole prononcée par Dieu ; afin qu'ellesga tout simplement
devenir homme, elle doit créer pour elle-méme &ipau monde une
réponse parfaite (libre) : la foi d'lsraél s'achgdeine maniére surabon-
dante) erMarie qui devient par la I'archétype de I'Eglise croyaetde
« siége de la sagesse » (3). Cette sagesse deséHgariale consista
accorder d'avance a la parole de Dieu une placdlermpar le « oui », a la
laisser mlrir en la « méditant dans son coeytwe 2, 18 ; 2, 51), a la
mettre au monde sous forme humaine et a la remattorite I'humanité
Par la, Marie est aussi l'archétype de toute tlgimlecclésiale et elle fut
honorée par les Péres d titretdeologos.

D'ici se dégage une caractéristique principale aete théologi
ecclésiale : elle ne pese mouvoir que dans le cercle de la parole et
sagesse qui répond, de la révélation et de la doiésiale, un cercle
vaste qu'il comprend toute vérité, parce que dankdgos de Dieu e
fondé aussi ldogos de toute connaissance purement humeaide tout
science terrestre. |l peut arriver que des choseés dans ce cerc
englobant tout, sont montrées, crues et méditéasmeo la vérité finale
apparaissent aux cercles intramondains comme «dsdaret folie »
mais « la folie de Dieu est plus sage que la sagées hommes pI
Corinthiens 1, 25), puisque le Christ a porté sur la croix at [& rendu
vaine toute la folie des hommes. La théologie esialé (il n'y en a ps
d'autre) est ainsi une réponse a la parole, unessagjui médite a partu
oui de la foi. On le voit clairement aussi graceeagu'on a dit sur Paqui
se comprend comme un simple « esclave » de la eadel Dieu
laquelle se sert de sa médiation « prophétique,>adtavers lui, e:
connue et reconnue « comme cegjle est réellement, la parole
Dieu »(I Thessaloniciens 2, 13).

De la il suit en outre que toute théologie ecclésipour autant qu'el
est une réponse a la parole infiniment libre etui& de Dieu, doit ét
adoration, action de graces, brdfxologie. Puisqu'elle se meut dans
cercle dialogal de l'interpellation divine et derkgponse humaine, e
ne peut jamais faire abstraction du fait que leetstjumain est interpe
personnellement par la Parole, elle ne peut jartraissformer le st
infini parlant en un objet neutre, pas méme souysrétexte d'abstrairke
contenu énoncé du sujet parlant qui est Dieu. Gafr ¢e que Dieu ditle
lui est luiméme divin. Il va donc sans dire que toute théaodoi
aussi formellement présenter le caractere de disdogt de priere —
comme c'est le cas pour la plus grande partie WePeres de I'Eglise]
trés clairement chez les granttgologiens du Xfisiécle, a commesr par

(3) Cf. sur ce point surtout Teilhard de Chardin, L'éternel féminin, avean commentaire
de Henri de Lubac, Paris, 1968.
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Anselme. 11 suffit que l'on puisse dégager de leurs contenus qu'elle est
la méditation croyante de la foi ecclésiale, ce qui lui assure (d'apres
Thomas d'Aquin) son caractére de « science », sans doute un caractére
propre et original. Pour apprécier la scientificité d'une science, on doit
examiner si et dans quelle mesure sa méthode est adaptée a son objet Or
les sciences profanes ont des « objets » (Objekte) gour sujet d'étude ;
méme les sciences humaines, qui s occupent sujets humains,
transforment ceux-ci en objets, dans la mesure ou elles étudient les modes
généraux de comportement des individus comme des groupes et des
soci¢tés. Dieu, en tant que le Sujet absolu, unique, donc non objectivable,
ne peut pas étre nivelé en un objet a contempler d'une maniere neutre, si
bien que l'entendement fini pourrait réfléchir « sur » Dieu et par la se
placer « au-dessus » de lui et s'emparer de lui. Plus la science profane
actuelle se comprend comme méthode de maitrise des choses, méme de
I'homme, plus la théologie doit se détacher profondement d'elle. D' apres
son essence la plus intime, elle reste ce qu'elle était a l'origine, dans les
hymnes homériques : célébration de la divinité, avec la différence que la «
louange de la glolre de sa grace » (EpheSIensl 6) est toujours déja
une réponse a l'éternelle antériorité de la parole de Dieu qui nous est
adressée.

CE caractére fondamental de toute théologie au sein de la Nouvelle

et éternelle Alliance doit se maintenir a travers toute modalité qu'elle
peut revétir. Elle peut étre (et sera avant tout) la foi de la théologie
qui méditepuisque dans la parole de Dieu « se trouvent cachés tous les tré-
sors de la sagesse et de la connaissance » ; c'est pourquoi dans cette parole
se trouve préte pour 'homme « tout sagesse et intelligence spitituelle »
(Colossiens2, 3 ; 1, 9). Cultiver cette théologie, a la suite de Marie, ne
peut pas étre le privilege des « saints » (dont on écarte la théologie
comme une « spiritualité » sans valeur sérieuse), mais doit former
l'acte fondamental de tout théologien (qu'il soit laic ou « spécialiste »). La
théologie peut en second lieu, surtout en enseignant, étre catéchétique,
alors le contenu méditatif s'associe au caractére pédagogique, a la
considération de la capacité de saisie de l'initié (katechumenen)Toute
initiation a la foi est, d'apreés le langage des Peres, « mystagogie », ini-
tiation au mystere. Finalement, en troisieme lieu, il y a une théologie qui
lutte, se justifie, garde son intégrité, elle est pratiquée aussi bien par toute
I'Eghse (conciles, définitions, condamnations) que par des theologiens
particuliers. Cette théologie est pleinement justifice en vertu des ins-
tructions de Jésus et de la pratique des apotres ; elle prolonge dans I'Eglise
les « discours polémiques » de Jésus avec ses adversaires, et encore aupara-
vant la parole combattante de révélation de Yahvé, qui « brile comme
un feu, qui pilonne le roc comme un marteau » (Jérémie23, 29). Cet
aspect militant est inévitable, parce que la parole divine dit de tout temps
et exige des choses dont les hommes ne veulent rien entendre et
auxquelles ils s'opposent jusqu'a vouloir les anéantir.
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Cependant cette théologie militante elle-méme ne doit pas oublier
qu'elle doit étre menée au nom et dans l'esprit de lEghse et avec la
dignité correspondante, si bien qu'elle ne doit jamais s'abaisser au
niveau de la dispute profane. Au contraire le ton doxologique doit
toujours rester aussi audible en elle.

AU scin de la théologie ecclésiale, il peut et il doit y avoir une
spécialisation, mais constamment de telle sorte que l'objet
théologique total — résumé dans la « formule bréve » du Credo
apostolique ou de Nicée-Constantinople — ne soit pas perdu de vue et
encore moins dissous en secret. On ne peut remonter en arriere de la
« synthése » néo-testamentaire (qui n'est pas un « systéme »), puisqu'ici
la réponse de I'Eglise a la parole de Dieu dans le Christ est donnée d'une
maniére totalement responsable. Cette réponse, on ne peut la rendre plus
facile, par exemple en faisant apparaitre la parole de Dieu elle-meme
moins onéreuse, plus anodine, plus « humaine ». Aucune des articula-
tions du Credo nepeut étre supprimée, si son organisme doit rester
intact. Une autre question est celle de savoir comment la totalité de la
parole de Dieu qui culmine dans la vie , la mort et la résurrection du
Christ, peut étre rendue proche de 'homme actuel : de nouveau c'est une
question qui concerne le c6té pédagogique de la mystagogie. Mais
toujours de nouveaux acces s'ouvrent a travers les temps, et ils manquent
aujourd’hui moins que jamais. Ou les fragments significatifs du savoir
profane risquent, justement par leur accumulation, de déboucher dans
une absurdité totale et universelle, la véritable théologie ecclésiale ouvre
ce cercle le plus vaste dans lequel la souffrance et la mort elles-mémes
recoivent un sens imprévu, et deviennent méme la révélation la plus
profonde de l'amout divin.

Hans-Urs von BALTHASAR

(traduit de l'allemand par Robert Givord)
(titre original : « Von der Theologie gottes zurckilichen Theologie »)

Hans-Urs von Balthasar, né a Lucerne (Suisse) @5.1Brétre en 1936. Membde l¢
Commission théologique internationale ; membre aisde ['Institut de FranceSe
derniére bibliographie, arrétée a 1977, compte &fep dans Hilo d'Ariana attraverso |
mia opera,JacaBook, Milan, 1980. Derniers ouvrages parus en fas¢Nouveaux pimts
derepére,coll. « Communio », Fayard, Paris, 198@uyx croyants incertainsgoll. « Le
Sycomore », Lethielleux, Paris, 1980.

Dans Le Courrier de COMMUNIO (supplément de la revue, quatre numéros
parant :
— des informations sur les groupes locaux de lecteu rs et sur les autres édi-
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L "Un « courrier des lecteurs u;

— la publication progressive d'un Index thématique de tous les sujets traités
dans la revue depuis ses débuts en 1975.
Abonnement annuel: 30 FF; 250 FB ; 13 FS; autres pays : 35 FF.

19



Communio, n° VI, 5 — septembre-octobre 1981

Antonio M. SICARI

La sainteté de l'auteur
et l'orthodoxie du discours

Lorthodoxie d'un discours théologique se mesure aussi a
la sainteté de celui qui le tient. Car seule la sainteté permet
de connaitre ce dont on prétend parler. Ce « lieu théologi-
que », il serait temps de le reconnaitre.

SE représentant I'Eglise de son temps comme un adopoureux et
crucifié, Antonio Rosmini écrivait que la plaie de la main droite»
était imputable a une mauvaise éducation du cleripémé a
une médiocre théologie de professeurs, sur la dasmanuels de peu
d'envergure. «Nous avons finalement réusscrit-il, a obtenir ces
textes, ces " pures merveilles ", qui nous infusamg telle prétention
de savoir et tant de mépris pour nos devanciers. j@stime que, dans
les temps a venir, ces livres ou I'Eglise placddsses espérances (heureuse
est-elle d'étre assurée de ne jamais périr ) secmmsidérés comme ce qui a
été écrit de plus banal et de plus miévre au co@s dix-huit siécles qu'elle
a déja vécus $1).

Il pourrait étre intéressant d'exposer ici I'an&ysistorique ou
I'auteur rend compte de la progressive décadencéedseignement
théologique, pour conclure qu'il a le sentimentvilere en une triste
époque, qui ne produit que des maitres de peu de valeur et des livres
insignifiants ».Il nous semble toutefois plus important de réfléchir
les éminentes valeurs de la tradition primitive guelles il se réfere, lés
rappelant avec vigueur a la conscience de I'Eglise.

Aujourd'hui, on ne pourrait certes plus accuser posfesseurs de
théologie d'étroitesse de vues ou de manque deehsed Les exigences
intellectuelles se sont accrues, incluant le rescaux méthodes de la
critique historique, soigneusement étudiées, aiféarence a toutes les
sciences humaines ayant rapport avec la théolbgie.semble pas

&l) Delle cmque %he della S. Chieddorcelliana, Brescia, ch. 2, respectivement p. 77,
10, 112 (notes
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cependant que, de ce fait, les souffrances deibEgient beaucoup
diminué, mais bien plutdt qu'une plaie nouvellessé ouverte a sa main
droite.

Aujourd'hui encore, a d'autres égards, c'est laepmadition de
I'Eglise primitive qui est en cause, un peu oublkd¢drahie, comme le
déplorait Rosmini quand il s'adressait en ces ter@ees contempo-
rains : «Dans les premiers siécles, c'était un principe dsd que la
science et la sainteté devaient étre étroitememtsuet procéder l'une de
l'autre. On pourrait méme dire avec plus d'exaalguque la science
était engendrée parla sainteté. Si I'on rechercHaitscience théologique,
c'est qu'elle portait la sainteté dans ses enteslimémes, et I'on n'en
désirait pas d'autre. Ainsi régnait l'unité et daeette symbiose
apparaissait le caractere propre de la doctrine slalut, qui n'est pas
seulement un systeme de pensée, mais égalememnegirede conduite
applicable au réel. Si la sainteté en était exclgee resterait-il de cette
sagesse enseignée par le Christ ? Croyant étre sageus serions
insensés. Ce que nous prendrions pour le messadgehdst n'en serait
gu'une image illusoire, inefficace et sans priselawie ».

Il va sans dire qu'a partir de ce texte, il ne genvpas de juger de la
valeur de tel ou tel enseignement théologique oucdetaines
publications en fonction de la « sainteté de vide>ceux dont ils
émanent. Le commandement évangélique : « Ne jugez>p nous
épargne ce soin ou plutdt ce qui serait une difitAche. Il faut essayer
seulement de distinguer, dans la mesure du posdibleérité exposée,
de la cohérence morale de celui qui la professe.ilGe faut pas oublier
que lorsqu'une faille se produit dans la cohérgremsonnelle, la vérité y
perd toujours quelque chose. D'ailleurs, disaito@acRosmini : «La
science est commune a tous, bons et méchants, lmaiérité de
I'Evangile, vivante, mise en pratique, elle n'apjemt qu'aux bons ».
Un « maitre de théologie » doit étre aussi, et atvaut, sur la base de
sa propre expérience, « maitre de sainteté » ;nsiiom est fondé a se
demander de quelle nature est sa théologie, edlt feprendre ici
I'expression saisissante de Rosmini : «Qn recherchait la science
parce qu'elle portait la sainteté dans ses enteslimémes et I'on n'
désirait pas d'autres.

La sainteté au coeur de la théologie

L'affirmation de base de la foi chrétienne, c'esé da Parole de Dic
s'est incarnée. Prise au sérieux, la seule attimgigque qu'elle requierde
la part de 'nomme, c'est uaeoute qui s'incarnejn engagement.

C'est dans ce sens que l'apbtre saint Jean irgistee fait qu'il fat
précher non pas seulement la parelgendue(« ce que nous avo
entendu »), mais aussi « ce que nous awande nos yeux », ce q
nous avongontempléce que nos mains otduchédu Verbe de vie, cda
vie s'est manifestée 1 Jeanl, 1). L'engagement a la suite du Christ
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(terme qui résume toutes les expériences auxqudlbgsdtre fail
allusion) étant ainsi I'écoute faite chair, il edsulte que I'écoute c
n'aboutit pas a un engagement, a une « suite » lisiC se dégrac
forcément en une sorte de solipsisme théologiqudomme «
s'écoute », il « se parle » de Dieu. Et quand @me il parlerait d
mystéres de la vie du Fils de Dieu, il ne diraiegee qu'il pense, p
hypothése, de I'« Incarnation », de la « Passiode»]a « Résurrec
tion ». En réalité, il n'en connaitrait rien.

Il faut répéter que c'est la Parole de Dieu quidsapla mesure et |
modalités de I'écoute ou Dieu, dans sa miséricastiecondescendan
se laisse exprimer par la parole humaine. Seulstdtement et ur
inexplicable défiance peuvent porter a cherchemroe plus faciles ¢
plus dignes de lui d'autres voies pour compreraliakole.

La possibilité, pour I'écoute, de « se faire chase réalise en prem
lieu, objectivement, dans I'Eglise en tant qu'eké¢ a la fois communioet
communauté des croyants, en tant qu'elle est, opysthent, maibier
réellement, « corps de Jésus-Christ » et son « %pou La Parolale
Dieu fixée dansl'Ecriture (et c'est par une premiere « €co
incarnée » de I'Eglise qu'elle a pu étre ainsi€jxdes sacrements qui
greffent effectivement les croyants sur I'humarsgdvifique du Chris
Seigneur,l'Eucharistie en particulier, nourriture sponsale (un Co
donné a un autre corps)effusion re-créatrice de I'Esprit du Christ
dans I'Eglise entiére et en chaque fidéle parétulesdons par lesquelse
méme Esprit anime le corps ecclésial tout entieryedistinguant
articulant, unissant —tout cela rend I'Eglise tout entiere la seule é
possible de théologie ; école ou la Parole vivaddeDieu se comnmu
nique dans le concret de l'existence et édifiedgs de I'Eglise ou el
est écoutée et communiquée de fagon « incarnémngréte. Le fa
que, par la grace du méme Esprit, en cette écolalistingue de
« mdtres » (docteurs ou pasteurs) est un fait purenfenttionnel
relativement a cette tche ecclésiale unitaireRphésiens 4, 1-16).

Il n'y a que I'Epouse du Christ qui sache écoutgpdux, a partir de
ce profond et irremplacable rapport d'amour qunitwa lui. Lorsque
Scheeben (2), parlant de la théologie, I'a préesentdnme un dialogue
nuptial entre le Christ et I'Eglise, écrivant notaent : «La raison
apparait vraiment comme l'épouse de la foi » et parlant des... €pou-
sailles de la nature et de la grace » il congoit la théologie comme
tendant a I'idéal sublime de reproduire l'unionplus pur et du plus
noble des étres humains, la Vierge Marie, avecpfEsSaint qui la fit
Mére de la Sagesse incarnée. Partant de cettenndéioVierge-Servante-
Epouse, il demande qu'on ne rejette pas l'antiglagg@ qui fait de la
philosophie « la servante de la théologie » ; eunttoela, il fait
beaucoup plus que jouer sur un discutable symboéigue : il exprime
bien ce qu'est essentiellement, dans I'Egliséléede la théologie.

(2) M. J. Scheebemhes mystéres du Christianismi&65 (tr. fr., DDB, 1947).
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Cette sainteté qui doit faire corps avec la réflaxthéologique, qui la
détermine et dont on ne peut faire I'économie,tdedruit mdr de la
sainteté de toute I'Eglise, de la conscience eidése tout le peuple de
Dieu. Le théologien qui voudrait échapper a cessli@e serait plus un
théologien chrétien : il se couperadt,priori, de I'objet de son étude et
de son enseignement.

Implications méthodologiques et morales

de cette sainteté

De ce que nous venons d'exposer, au sujet dertioselans le corg
de I'Eglise de celui qui écoute et transmet la Rade Dieu, découle
des exigences « morales ».

La Parole, comme elle le déclare elle-méme {¢ttthieu 11, 25)
nous parvient comme une révélation gratuite du Rgren'a cur
d'avoir des partenaires « sages et habiles », maiprivilégie les -
tout-petits », ceux que le monde appellerait plus volenst « le:
sots ». Ce choixest nécessaire d'ailleurs, parce que la Parolafirac
di « confondre les sages... ce qui est sans na&sstnque I'on méprise
réduire a rien ce qui est(¥ Corinthiens 1, 26-29). Dans une commu
nauté chrétienne, par conséquent, il ne faudra Pastendre, p:
principe, a trouver « beaucoup de sages ». Etod&es fagons, on r
devrait absolument pas rencontrer de sages et d@nta qui soier
reconnus comme tels uniquement par le monde. Hay@nt I'étre pol
I'Eglise, mais seulement & condition de se laisd@bord régénér
comme des enfants nouveand&s. L'épisode de Nicodeme, est, dar
cas présent, exemplaifgean 3, 2-20) : Le verbesavoir (« Nous
savons »... « Tu ne sais pas ») y est pris en deggptions, intentien
nellement.

Disons tout de suite que, pour trop de théologiemdte « mort ¢
résurrection » par ou l'on doit passer, cette ngitésde redeven
enfants, de « naftre d'dmut », cette « folie selon les homme!
semblent si soigneusement camouflées par leensei qu'on peut dou
gu'ait jamais eu lieu pour eux cette rencontre moet dont parle sai
Jean.

Pour étre « petits », « régénérés », il faut, efetefavoir fai
certaines expériences :

a. Il faut d'abord avoir acquis la certitude que I'hmoennaturé ne
comprend pas les enseignements de I'Esprit de Qjells sont folit
pour lui, qu'il n'en peut juger qu'a l'aide de PES$ : « Nul ne conna
les secrets de Dieu sinon I'Esprit de Dieu... Neagarlons non pas
un langage enseigné par I'humasagesse, mais en un langage ens:
par I'Esprit, exprimant en termes d'esprit des itéald'esprit »(I
Corinthiens 2, 10 s.).
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b. — Il convient également d'étre persuadé quagg' bien la d'un
« connaissance » qui valorisera tout I'numain esdavera, maislans ¢
mesure seulemerdu elle sera fondée sur un renoncement : « Tous
avantages dont j'étais pourvu, je les ai tenus poudésavantage
prix du gain suréminenqu'est la connaissance du Christ Jésus
Seigneur. Pour lui, j'ai accepté de tout perdrergigarde tout comn
déchets, afin de gagner le Christ... de le coneaiti, avec la puissan
de sa résurrection et la communion a ses souffrgnde lui deenir
conforme dans la mort afin de parvenir, si possiBleessusciter d
morts » Philippiens3, 7). Il est toujours risqué de vouloir towdloriser
tout retenir, par des analyses hatives, superfleglingénues...

c. — |l faut savoir encore qu'on nespt parvenir a cette dispositi
de renoncement, d'« abandon » de ses propres anssuse véritab
lutte, sans « agonie ». L'Apbtre qui annonce Jétusa parole do
combattre (en lui et chez les autres) « afin dimbales forteresses,
détruire les faux raisonnements et toute espébstdide qui s'éléve

contre la connaissance de Dieu et tient prisonnigrelligence qui do
obéir au Christ »Q Corinthiensl0, 4 s.) (3).

d. — Dans la vie ecclésiale concreéte, enfin, s'imposeolaviction qu
le sérieux de ce travail n'est garanti que par laahgglité a I'Esprit. |
faut y consentir : lelon recu de Dieu (méme celui d'étre maitre)
rester relié et soumis aux autres. Il ne doit gexequ'en fonction ¢
tout le corps ecclésial, en vue da santé et de son unité. Alors, «
nous ne serons plus des enfants, nous ne nousrtaissplus ballotter
emporter a tout vent de doctrine au gré de l'impesties hommes et
leur astuce a fourvoyer dans I'erreuEpliésiend, 14).

Pour condire, nous pouvons reprendre les simples enseigne
évangéliques sur la Parole qui doit étre « compsise accueillie »«
gardée », « mise en pratique » ; mais les expresdi&s plus exactesr
ce domaine sont encore celles de I'évangéliste pman qui il es
nécessaire de « faire la vérité Je@n3, 21) d'« appartenir a la véritt
(ibid. 18, 37 ;1 Jean3, 19), de « marcher dans la vérité 2> Jean4),
d' « aimer dans la vérité ib({d. 1 ; 3 Jeanl), de « vivre dans la vérité
dans la charité »2(Jeard).

Encore plus incisives sont les expressions ou agtl@yé. le verbe
demeurer :puisque, par la vie chrétienne, le croyant estfgrstir le
Christ, uni a lui comme le sarment au cep, il lmpiorte de laisser

circuler constamment en lui la séve de la ParaieSi vous demeurez en
moi et que mes paroles demeurent en vdasjandez ce que vous voudrez,

(3) De ce qui vient d'étre dit découle la nécessité de fixer les limites infranchissables a ce

ue le théologien est tenté de considérer aujourd'hui a la fois comme son devoir et son
Hroit. Qu'il suffise d'évoquer, par exemple, les problémes que posent les rapports entre les
sources de la foi et l'expérience, ou encore celui de l'acculturation.
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et vous l'aurez »Jeanl5, 7 s.). N'est donc disciple que cean qui
les paroles du ChrisiemeurentJésus fera ce reproche aux Juifs :
« Ma parole n'entre pas en vous Yedn 8, 37). Inversement, il
affirmera : « Si vous demeurez dans ma parole, weuez vraiment mes
disciples, et la vérité vous fera libreslbid. 8, 31).

Non seulement, par conséquent, la Parole doit bab# disciple,
mais le disciple doit y demeurer : ainsi peut senfaler tout un
programme d'écoute libératrice, 'homme se trouvamme enveloppé
dans les langes de la Parole. Dans ces conditemdement, il pourra
connaitre « I'amour du Christ qui surpasse toutmaissance »

(Ephésieng, 19).

Quelques questions aux professeurs de théologie

C'est particulierement au théologien de professiguni a pour
fonction dans I'Eglise d'approfondir et d'exposedthodiquement le
contenu de la Parole, que s'applique, telle une épéleux tranchants, le
jugement sans appel dePremiére épitre de Jean : @elui qui dit : " Je
le connais ", et ne garde pas ses commandementsnesenteur et la
vérité n'est pas en lui 4 Jean2, 4) ; et : « Celui qui n'aime pas n'a pas
connu Dieu, car Dieu est amouribid. 4, 8).

Mais il n'est malheureusement pas rare de renconukez les
théologiens, des signes d'une certaine ambiguitdircant & la contre-
vérité. Ainsi, tout récemment, certains d'entre sart arrivésa cette «
exaltante découverte » : k'accent doit étre mis sur l'orthopraxie
plus que sur l'orthodoxie... Voila le grand tourrtagu'a pris la
conception chrétienne de I'existenc@t).

Et cette affirmation peut bien, en un certain sesgsconcilier avec «
que nous avons dit plus haut : « La vérité chrégeest afaire ». Non
seulement, en effet, on peut dire que l'action pdecde la foi, ma
encore que la foi résultde I'action, collaboration a I'oeuvre de D
dans le monde (5). Cela n'implique pas pour auf@otmme on |
prétend parfois), que 'orthopraxie puisse étreccencomme la normee
I'orthodoxie. Ce qui surprend, par contre, c'eseé,gbien souvent, I
mémes théologiens ne donnent pas l'impression dees&éppliqués
eux-mémes leurs propres déclarations.

Il'y a, nous diten, une orthopraxie qui permettrait au théoloy
d'étre véritablement orthodoxe. Mais cette orthogpeainclut-elle
également le remocement du théologien a ses pensées prc
(logismoi) ?Le dispose-t-elle a se laisser greffer sur le cdepBEglise tout

(4) Cité par C. Dumont, « De trois dimensions retrouvées en théologie : eschatologie -
orthopraxie - herméneutique », dans Nouvelle Revue Théologique, 92 (1970), 561-592.

(5) Ct. les réflexions sur orthodoxie et orthopraxie de H.-U. von Balthasar, dans Die
Wahrheit ist Symphonisch, Johannes Verlag, Einsiedeln, 1972.
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entiere qui le conditionne, I'« humilie » (en censau'elle lui offre un
humus ou implanter ses racines), le met sur sa propreguenr

d'ondes, établissant des rapports entre lui et lesiautres dons (voire
méme des rapports de subordination), notamment deec sens

commun » des fidéles et le ministére pastoral que alevoir de

sauvegarder la transmission authentique du « dtpfat foi » ?

Nous pouvons encore nous demander si cette ortkieptaméne a
reconnaitre de fagon nette et décisimepriori, que les sciences humaines
(I'anthropologie par exemple) ne peuvent jamaistgardre a dominer
I'élément révélé, de sorte que tout en appréciant utilité, car elles
permettent a la théologie de « dire », d'« incarmeat de « trans-
mettre » le message, on doit cependant, a un moah@mé, accepter
de les « briser », de les « crucifier » ou méme'ee dissocier.

L'orthopraxie comporte-t-elle aussi le souci de atholicité » qui doit
informer le théologien, de telle fagcon que sa reche aboutisse a relier
aux autres chaque vérité étudiée en une visionsefsble, excluant la
présentation fragmentée a l'excés et, pour ainsg,diautopsie de
chaque donnée du contenu de la foi, les interpoétatunilatérales, les
amplifications de questions secondaires, une ceetananiére de
défendre brillamment certains aspects du dogmet esupassant a
dessein sous silence ceux qui semblent « fastidi€ux

L'orthopraxie ne comporte-t-elle pas, enfinslainteté personnelle du
théologien, ce que H.-U. von Balthasar a appel& «duverture
existentielle ». Y a-t-il, aujourd’hui, beaucoup de théologiens gaient
disposés a reconnalitre, sans sourire, comme camistide leur
orthodoxie, l'esprit de priére, la pratique dessmils évangéliques selon
leur état, I'ascése, la vie sacramentelle au seifiglise ? Tout cela
apparaissait comme absolument évident aux prempgsnds
théologiens et aux Péres de I'Eglise ; ils se satajrandement étonnés
gu'on fat d'un avis contraire.

Or, a lire certains théologiens, qu'ils traitent uh@ariologie, de
virginité et de célibat, d'autorité et d'obéissgnt’action et de contem-
plation, de pauvreté et d'engagement politique,glie et de
communion ecclésiale, d'unité et de pluralisme dauttes sujets
encore, ce qui saute aux yeux de facon déconcertaetn'est pas tant
leur superficialité et leur défaillante orthodoxjparfois aussi leur
complexité tout intellectualiste), que leur incapacméme a rester dans
I'orthodoxie parce que certaines des vérités exgose font plus partie
de leur expérience vitale, ce qui transparait aetrs ce qu'ils disent ou
ne disent pas, sans qu'il soit nécessaire, paguad| d'enquéter sur leur
vie privée. Aussi ne comprendront-ils jamais unpelpa I'orthodoxie
gue comme un empietement sur leurs droits et uneoméissance de
leur savoir. Faites lire & une carmélite un artitthéologique sur la vie
contemplative et elle vous dira — sans connaitrenténs du monde
l'auteur = si celui-ci a jamais contemplé.
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Nous ne voulons d'ailleurs pas prétendre qu'on paligaiter
seulement de ce qu'on a expérimenté, mais simplemaffirmer qu'il y
a des expériences nécessaires indispensables & \tmutchrétienne, qui
conditionnent le développement normal de la fogeit sontencore plus
indispensables a ceux qui, dans I'Eglise, ont regcu mission
d'« enseigner ».

Criteres de discernement

Il semble qu'un certain nombre de critéres puisséder les chrétiens
discerner jusqu'a quel point une oeuvre théologigiepose a let
assentiment, quoi qu'il en soit, par ailleurs, thppareil scientifiqu
gu'elle déploie et du succes qui lui est fait.

Trois signes principaux peuvent, a notre sens, rendstemer
suspect un écrit théologique :

1. — Le premier de ces signessiihctifs, c'est la position de l'aut
relativement a la personne de Jésus-Christ. Cpmatrraiton dire, « I
critere de laPremiére épitre de saint Jean » pour discerner les fa
prophétes : « A ceci reconnaissez l'esprit de Digaut esprit qu
confesse Jésus-Christ venu dans la chair est de ;Daetout esprit qume
confesse pas Jésus n'est pas de Digu »Jean 4, 2). L'Apdtre di
encore : « Quiconque nie le Fils nie aussi le Bgikid. 2, 22).

Dans le contexte de la réflexion religieusetwelle, nous pouvol
interpréter ainsi ces textes : n'est pas crédilelehéologien gt
argumentecomme si l'homme Jésus-Christ avait a se faire pardonner
par les hommes ses freres, d'étre aussiDieu. Alors, I'enseignement n'
pas fondé sur une reconssante stupeur a la pensée de l'Incarnatic
Fils de Dieu, mais bien plutét sur une attitudeptr@rconspecte, g
cherche a banaliser, a réduire le mystére au mmimu

2. — Le second signe, c'est la notion de I'Eglise. Reprela mém
formule que plushaut, nous dirons qu'il a perdu le contact avec
sainteté objective, celui qui parle de I'Eglise amnsi elle avait a se fa
pardonner le tort d'étre le peuple saint entre tdEpouse de Jésus-
Christ, I'Elue, le signe dressé sur les Natiotes,lieu ot habite
objectivement le salut qui nous vient du Christ. Pour certains, I'égli
visible n'est en quelque sorte qu'un « accidenpaeours » dans
relation Dieu (Christ) Monde. L'appartenance a I'Eglise se dé
selon des critéres de plus etup flottants : affaire surtout ¢
terminologie...

Ajoutons qu'une théologie a qui échappe de plugples l'existence
I'expérience des saints et qui se laisse obséddrepéstence du mal ates
pécheurs dans I'Eglise ne semble guére valable (6).

(6) Nous avons délibérément laissé de coté ici le thants de la dissociation,

théologie, de la spéculation dogmatique d'avepédgegnce de la sainteté (qu'il s'agisse de
(fin de la note 6 page 28)
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Aucun théologien, bien entendu, n'encourt seul &la tous ce
reproches, mais il peut se rencontrer dans sonreed®s tendances p
ou moins marquées dans le sens des errements gewinde signaler
on y peut distinguer une sympathie complice a lendroit, ce qui r

transparaitra pas d'ailleurs, exclusivement, dasstlaités de christo-

logie et d'ecclésiologie.

3. — Le troisiéme signe, quoique sans rapport avec gnun n'es
pas moins révélatr que les deux premiers. Il s'agit de voir sihsdaol
enseignement, s'affirme la vanité du théologierfalit se méfier d'ur
certaine théologie ou perce une puérile complaisaert soi, méme
milieu des exposés les plus doctes, ou des cliasibdsuffisants €
frondeurs sont adressés a l'autorité. Pour peulgueent tourne, le tc
changera, in éclatera en plaintes, on s'obstinamasdes dires, ¢
prendra une attitude de victime, on quétera avideni@epprobatior
Des interviews accordées récmmnt par des théologiens de gr:
renom illustrent suffisamment le cas.

CiToNS, pour conclure, la forte expression d'EvriEgBontiquegxigeant:
a I'égard du théologien et riche de sens sur saimisdans I'Eglis
. « Sl tu t'adonnes a la science de Dieu, eréalité, tu pries ; etsi
tu pries, tu esréellement théologien » (7).

Antonio M. SICARI, o.c.d.

(traduit de l'italien par Elisabeth de Pirey)
(titre original : « Santita del teologo e dellaltggica »)

(fin de la note 6) i . i
sainteté personnelle ouvedcelle d'autrui), d'une part parce que le sujagepait unt

analyse plus approfondie et documentée, d'autre pmace qu'on y a déja consacré
études importantes et de grande valeur, comme <eléeH.U. von Balthasar. Citor
surtout : « Théologie et sainteté », ddd@eu Vivant 12 (1948), 1731 ; dans le recue
Verbum Caro, Johannes Verlag, Einsiedeln, 1960, l'essai « Sfitét » ; et, dan
Sponsa Verbi, ibid., 1960, I'essai « Philosophie, Christentum, Mbnchtum

(7) De oratione, 60 ; PG 79, 1180.

Antonio M. Sicari, né en 1943. Prétre en 1967. Apjent a I'ordre des carm
déchaussés. Docteur en théologie, licencié en segebibliques. Membre de la rédac
italienne de la revue€ommunio. Publications :L'uomo di fronte alla Gelosia di Dio
(Matrimonio e verginita nella Rivelazione), Jaca Book, Milan, 1978, etChiamati per
nome (La vocazione nella Scrjtture), ibid., 1979.

Pensez a votre réabonnement !
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Théologie et
politique ecclésiale

Les équilibres entre I'Etat, la théologie universitaire et le
gouvernement de l'Eglise servent a garantir la liberté en
général.

LE sujet « Théologie et politique de I'Eglise » sag®p que l'onait
d'abord éclairci la question de savoir ce que kmtend,d'une par
par théologie, d'autre part par politigue de I'isgli C'es
seulement quand ces deux notions sont détermiradesjoins agrand:
traits, que I'on peut définir le « ET » dans lequidide indultablemer
le fond véritable du probléme.

Qu'est-ce que la théologie ?

Commencons donc par nous poser la question : qoeesiue
théologie ? A cela il faudrait d'abord répondre, gint de vue d
I'histoire des idées, que la théologie est un ph@re spécifiqgueme
chrétien qui résulte de la structure propre detd'ate fo tel qu'il es
concu dans le christianisme : le développementicqodigr que la cultur
européenne a pris parmi les cultures mondialeda gilace particuliér
gu'elle y a acquise, sont étroitement liés a csttacture. Plus exacte-
ment, la théologierésulte nécessairement de la fusion de l¢
chrétienne et de la rationalité grecque, sur ldguedpose déja, dans
Nouveau Testament I-méme, le christianisme historique. Lorsc
dans!'Evangile de Jean, le Christ est désigné comme legos, cette
fusion se manifeste trés clairement : le texte iex@rpar la la convictic
que dans la foi chrétienne apparait le raisonnabéeraisor
fondamentale elle-méme. Il veut méme dire que redfde I'Etre est lui-
méme raison et que la raison n'est pas un yitogecondaire issu |
I'océan de l'irrationnel d'ou toutes choses tirenadien réalité let
origine. On trouve donc dans le fait chrétien uoelde affirmation :

1) Dans la foi chrétienne, apparaitftaison ; c'est justement en tant
que foi qu'elle veut laaison.
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2) La raison fait son apparition a traversfoi chrétienne ; la raisc
présuppose lfoi comme son espace vital.

Par |a est posée une relation de tension qui, @niéte analyse, ¢
trouve aussi derriére le « ET » de notre sujetpaétir de la il faut qu'
appartienne a l'essence de la foi chrétienne deckbbe sa propre raison
par la, la raison elle-méme, le caractére ratiorshelréel. Mais inver-
sement elle donne a la raison, pour sa rechereéhephsigne de recon-
naitre dans la foi la condition qui rend possildepsopre activité, et dee
pas exagérer son pouvoir jusqu'a le croire totglequ'a anéantiainsi
son propre fondement ; car cela signifierait q&'etle confondalors
avec la raison divine et que, précisément par ke abandonne
communication avec la raison divine qui la faitreiv

Que la raison humaine se limite ainsi elle-mémeéa geut paraitre
« précritique » a I'homme d'aujourd’'hui. Qu'il sompossible de
renoncer, en derniere analyse, a une telle linutgtau moins comme
modéle structurel, c'est justement ce qu'ont momiogkheimer et
Adorno par leur analyse de la dialectique des « larms ». Les
Lumiéres vivent de l'idée du caractére absolu, mésméme tranquil-
lement, de la divinité de la Vérité. Si elles neaenaissent plus celle-ci,
qui est leur fondement méme, et si elles éléveant [gopre caractére
absolu au-dessus de ce caractére absolu de laé\ulelles présuppo-
saient, elles reviennent a une logique internejgsiifie I'irrationnel et
elles font de la raison elle-méme un effet irratiehdu hasard (1). Pour
le prouver, il n'est aucunement nécessaire de fBgeréa des penseurs
qui déclarent que la liberté et la dignité humasomnt des concepts
dépassés (2) et qui mettent explicitement I'irratiel au-dessus du
rationnel ou a c6té de celui-ci sur un pied d'égalOn peut dire, d'une
fagon tout a fait générale, ceci : si I'on adme¢ tpi « Big-Bang » initial
est a l'origine du monde, ce n'est plus la raisonest la mesure et le
fondement de la réalité, mais l'irrationnel : lds@n n'est plus, elle
aussi, qu'un produit secondaire de l'irrationnalwa I'existence par «
hasard et nécessité », et méme par suite d'unarede sorte qu'elle est
aussi elle-méme, en fin de compte, quelque chasatinnel (3).

(1) Cf. R. Spaemann, « Die christliche Religion und damle des modernen Bewusstseins », dans
Internationale katolische Zeitschrift 8 (1979), 268 ss. ; A. GOrue&ennt die Psychologie den

Menschen ?, Munich, 1978, 21 s.
(2) Allusion & un livre du psychologue Skinn&eyond Freedom and Dignity (N.d.1.R).

(3) M. Kriele, Befreiung und politische Aufkldrung, Fribourg, 1980, 248 s : « Que, méme avant le
"Big-Bang " initial, ait existé leLogos a partir duquel tout a été créé et sans lequelmarété créé, et
que ceLogos agisse d'une manieére ou d'une autre dans la vieihemune telle hypothese ou une autre
analogue est, aujourd’hui comme auparavant, la itondminimale polir le respect de 'homme. La
"dignité humaine ", suivant la conception des " li@ras " politiques, est un concept métaphysique. Il
perd son sens lorsqu'on admet que I'hnomme estléwent " le résultat d'une évolution gouvernée par
le hasard ». Voir a l'inverse la position radicagemantimétaphysique chez J. Mond@, Hasard et la
Nécessité, Seuil, Paris, 1970, 135 : « Beaucoup d'espritsrdjgés, aujourd'hui encore, paraissent ne pas
pouvoir accepter ni méme comprendre que, d'unecsode bruit, la sélection ait pu, a elle seulegrtir
toutes les musiques de la biosphére ». A proposadeaissance de la vie et de I'homme, on lit :
« Notre numéro est sorti au jeu de Monte-Carftbid., 161).
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Dés lors on ne comprend pas tbut pourquoi on devrait justement \
en elle un étalon de référence constant, une iostaftime ; comme el
est elleméme irrationnelle, lirrationnel, sous toutes, desmes, petl
revendiquer les mémes droits qu'elle, a coté dielvec elle.

Mais revenons a la théologie. Elle repose sur ldipse, accept
par la foi, que l'objet de la foi, c'estelire son fondement méme,
rationnel, et qu'il est méme la raison ett@me. Donc il appartient a
foi de chercher a comprendre son fondementsa teneur, et c'e
justement cette entreprise que nous appelons thfielg plus
exactement, nous parlons de théologie quand cetrepise a lieu sol
une forme ordonnée et en suivant des régles biadéfs, admises d'
commun accord, que nouscomnaissons comme méthode. Cela sig
que la théologie prend a son compte la questiodaioentale de la
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philosophie grecque, avec laquelle I'esprit humétiait entré dans une
nouvelle étape de son histoire : la question deéaté elle-méme, de
I'Etre lui-méme. Le théologien chrétien ne se bapas a interpréter des
textes, mais il cherche la Vérité elle-méme etefjarde I'homme comme
capable de vérité. J'estime donc juste la thésbladin Kriele suivant

laquelle la théologie chrétienne, quand elle fomwctie bien, doit étre
considérée comme une force au service des « Lusmief4).

A vrai dire, la problématique du concept des « léneg » se présente
aussitdt ici, une fois de plus. Car plus les Lurgont progressé dans
I'histoire, plus elles ont succombé a un rétréarss@t du concept de
raison : est rationnel ce qui est reproductiblelaCegnifie que la raison
devient positiviste. Elle se limite donc a ce geup a tout moment, étre
présenté sous la forme d'une expérience ; maiothséguence, c'est
qu'elle renonce a la question initiale qui lui esbpre, a la question :
« Qu'est-ce que c'est ? », et elle la remplacelpauestion pragma-
tigue : « Comment est-ce que cela fonctionne ? utrefment dit : sous
la contrainte de ces mesures de précaution, laonarenonce a la
guestion de la vérité et elle examine seulemene a# la « faisabilité ».
Elle a ainsi abdiqué fondamentalement en tant gisem (5).

CEST exactement a ce point qu'en est arrivée Uéienl depuis quelque
temps, et c'est la ce qui déchire I'Université datdrieur. Car
I'Université était née parce que la foi déclaraitegla recherche
de la vérité était possible, et parce qu'elle @aliga cette recherche qui,
de son cdté, exigeait ensuite une extension de dmmaine dans
toutes les directions de la connaissance humaindoahait ainsi
naissance aux différentes Facultés. Mais, dansvirsité de leurs objets,
ces Facultés étaient toutes maintenues ensembliEywaordonnancement
commun a la question de la vérité, dont elles santague la possibilité
ultime était sauvegardée dans la Faculté de théml&@rce que le savoir
humain reposait sur une unité ultime, les savantsceux qui
cherchaient a savoir pouvaient s'unir dans 1'Ursias des enseignés
et des enseignants. L'université est un produitmdhndat donné a la
raison inclus dans l'acte de foi chrétien ; 1a @ ensemble se dissout
complétement, il se produit obligatoirement uneserfondamentale
de I'Université. Le premier stade d'une telle distson, c'est d'abord
gue la question de la vérité disparait de I'Unit€esn tant que

(4) Op. cit., et cf. « Politische Aufkldrung gegen neuen DogmatisrAusin Oesprath mit Prof. M.
Kriele », dandHerder-Korrespondenz, 34 (1980). 120-127.

(5) Cf. sur la problématique de la pensée scientifimeglerne, K. HubneKritik der wissenschajl-
lichen Vernunft, Fribourg, 1978. Un important essai de dépassemeriogditivisme se trouve dans K.
Popper, Objective Knowledge, Clarendon Press, Oxford, 1972. Sur la rationalitdaereligion, cf. R.
Schaeffler,Religion und kritisches Bewusstsein, Fribourg, 1973. Le point de vue de la pensée pistéia
été récemment formulé avec une clarté cristalliae b Monod,op. cit. Mais Monod a I'honnéteté de
faire apparaitre clairement I'impasse a laquellevient la pensée du fait de l'interdit dont il BEmble
obligatoire de frapper certaines questions.
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guestion non scientifique. L'Université tombe stadoi du positivisme

et devient alors un ensemble d'écoles spécialidées lesquelles les
différentes spécialisations de la raison positigigt de la pensée
fonctionnelle sont développées a I'extréme.

Ce fut la situation de I'Université allemande dspla fin de la guerre
jusqu'en 1968. Dans cette situation, le seul peornmun des diffé-
rentes entreprises spécialisées est la limitatiositigiste de la raison,
l'interdiction de la question de la vérité. Vis 8 \Wd'une telle position de
I'Université, le concept d'« imbécialiste(lachidiot) n'est pas entiére-
ment déplacé, parce que le principe fondamentaltipiete oblige a la
spécialisation positiviste et exclut, comme étraega la méthode, la
question plus profonde de l'origine et de la desiion du tout. Deés
lors, non seulement I'explosion de 1968 n'était pass fondement,
mais encore elle résultait inévitablement de laaion. L'idéologie
marxiste, a partir des variantes de laquelle léique fut menée, est la
seule qui reste en fin de compte, contrairementapgdarence,
immanente au systeme (6). Car, en tant que maségialelle rejette
nécessairement le primat duogos :au commencement il n'y a pas le
Logos, maid'irrationnel : la raison elle-méme, en tant ge'edist un des
produits du développement de l'irrationnel, estdarnier ressort
guelque chose d'irrationnel. Autrement dit : le®®ds, en tant qu'irra-
tionnelles, n'ont aucune vérité, mais seul I'honpeet faire la vérité ;
celle-ci est une prise de position de I'homme eéd weut dire en réalité : il
n'y a pas de vérité. Il n'y a que des prises detipmsde I'homme,
c'est-a-dire que la partialité nécessaire de orgiqui connait d'avance la
contrainte de I'évolution des choses, précéde @fbdution et I'éléve au
rang de liberté. A partir de ces prémisses, le thasme peut étre
dépassé par des attributions de sens qui se ldiggésenter comme
morales, parce qu'elles vont au devant de la loi'@elution : c'est la-
dessus que reposent la fascination de ces positeinégalement
I'infériorité obligatoire de toutes les argumentdais bourgeoises qui
persistent dans le positivisme. Mais le facteur,qlans une telle
construction, réunit les spécialisations et lesvéléle nouveau 8
Universitas,est la pression du Parti, et dés lors I'Univensiést pas rétablie
comme un espace de liberté pour les « Lumiéres ais raelle est au
contraire définitivement niée.

Revenons encore a la théologie. Si elle est assfven dans une
Université de conception positiviste, pour ne pashserner a expliquer
les conditions historiques dans lesquelles Jeam @i : « Au commen-
cement était la raison », mais au contraire powutgr foi a cette
phrase, pour la considérer comme une vérité edrtir ple la, pour chercher

(7 R. SpaemannEinspriiche : Christliche Reden, Johannes, Einsiedeln, 1977, 8 : « Parmi les réieslg tient
préts, cette civilisation tient aussi prét celuild@position, de la critique et de la résistance modifie le
systeme. Sa version officielle est aujourd'hui larmisme. Son but n'est d'ailleurs en réalité rientde
que l'accomplissement de ce systéme fonctionnkal dilité technique ».
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elle-méme la vérité, elle apparait alors comme @ggoau systeme et
elle n'est plus en harmonie avec l'idée que se datle-méme une
université moderne. Alors on comprend aisémentlgu&aligne. C'est
plus facile qu'on ne peut le croire quand on etiésa l'extérieur. La
théologie peut, en effet, au lieu de chercher dimsstextes pourvus d'autorité
la Vérité elle-méme, tout simplement éclairer lemditions historiques
d'apparition de ces textes, essayer de reconstiaire signification
originelle par des méthodes historiques et la amtBr de facon
critique avec les interprétations apparues dandstblire de
I'exégese. Autrement dit, elle peut se replier dane spécialisation
parfaite et se montrer ainsi parfaitement a la bautdu canon de la
raison positiviste. Elle est dés lors seulementnateau des autres
sciences spécialisées et la tache particuliere @uiorigine, lui était
assignée ainsi qu'a la philosophie n'est pas achempa question de
I'ensemble, au-dessus des spécialités, n'est plséepmaintenant. Dans
une telle situation, on comprend que méme des aitglien théologie en
viennent a se dégodlter de la pénible spécialisadmtheurs maitres, a
voir davantage de vraie théologie dans le parti grend la raison pour
un monde futur meilleur que dans I'éclaircissenmamsujets historiques
et structurels, et & comprendre la théologie cornme science pratique,
allant dans le sens d'une telle option pour un raduatiir.

Le slogan caractéristique suivant lequel I'orthogeapasse avant
I'orthodoxie a ici son origine ce qui est vrai doésulter d'une prise de
position de I'nomme, pour laquelle une philosoppratique élabore les
principes d'action. C'est pourquoi ce n'est pafhasard si la révolte de
1968 en Allemagne est venue, dans une grande medeseFacultés de
Théologie, parce que c'est dans ces Facultés qoasia de la spéciali-
sation positiviste était ressentie le plus vivementue la confessiona-
lité, dépouillée de sa revendication de vérité, aituse transposer sans
peine dans la prise de parti, finalement toujoulmssonnable, pour
I'amélioration du monde.

Eglise et théologie

C'est ici que deviennent apparentes la transitierladthéologie a la
politique ainsi que l'origine interne de ce qu'grpalle la théologie
politique. En méme temps nous rencontrons le phénentglise dont il
n'a pas encore été explicitement question jusqulicva de soi que
I'Eglise, dans cette perspective, apparait obligatent et uniquement
comme un instrument destiné a faire obstacle aehav et ou la
qguestion de la vérité est percue soit comme uneet&iprécritique, soit
comme une illusion bourgeoise. Mais il est devegalément évident, au
cours de nos réflexions, que dans le premier dasmme est livré a des
intéréts anonymes, dans le second a la contraimtBaiti, de sorte que
ce reproche ne doit pas nous faire peur. Pour am@imoins un apercgu
de la notion que I'Eglise a d'elle-méme, il noug fane fois encore revenir
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a notre point de départ, c'est-a-dire a la desoriptle I'acte de foi du
chrétien. Nous avons dit que la foi exige et sesttraison, se congoit
comme espace vital de la raison, de sorte que lanfest pas
authentique si elle ne conduit pas a une connacssaaisonnable au
moins rudimentaire. Mais nous avons dit aussi cuealison, si elle
anéantit la foi, supprime le sol sur lequel ellpase. Dans de telles
affirmations, on ne suppose pas une raison abstrgiti opérerait pour
ainsi dire en l'absence de conditions historiquesaciales et qui
planerait librement en n'importe quel temps ; ualéetconception de la
raison peut étre critiquée a juste titre comme fickon bourgeoise. On
suppose bien plutét que la raison a besoin de ¢mmdi de vie histo-
riques et sociales, pour pouvoir étre efficace @mt tque raison. C'est
pourquoi la communauté de foi appelée Eglise faattpe de la
conception chrétienne de la foi et de la raisotEglise est, a ce titre,
'espace vital ou une vie conforme a la foi estspde comme fait
communautaire, et elle est donc aussi la conditistorique pour que la
raison puisse poser la question rendue possiblelgpdoi et soutenir sa
revendication a la vérité. Cette question de Isamj d'une part ne peut
étre posée que comme une question communautairss, ldacontexte
d'une communauté garantissant le caractére raisderte la raison ;
d'autre part, elle doit étre obligatoirement placpstement par une
telle communauté, sous la responsabilité persanrddl celui qui pose la
guestion, et étre portée par cette communauté (7).

Nous arrivons ainsi au probleme central de cet sgpcCertains
critiques d'une nouvelle droite opposent a I'Egleséit que sa relation a
la science est structurellement la méme, exactemgueé celle du
marxisme, c'est-a-dire liaison de la connaissanda doctrine du Parti.
La tension entre le magistére ecclésiastique etlance théologique a
donc aujourd’hui deux points de départ différefis. ce qui concerne le
premier, il y a une tension qui résulte de 'optfour un christianisme
concu comme le marxisme, ainsi que I'a formulé nément Ernesto
Cardenal qui voit aujourd’hui deux Eglises. L'urs& an instrument de
libération et cherche, conformément aux impulsidnmusnanistes du
marxisme, a susciter la société a venir - le royaute Dieu, pense
Cardenal ; l'autre maintient la société jusqu'igistante et a une
position de réaction vis a vis de cette nouvelldideg Ici la tension est
moins une tension entre magistere et théologientta'edeux formes de
réalisation de I'Eglise ou, a vrai dire, le magistapparait, a un certain
point de vue, comme le noyau de la conception iéantire. L'autre
sorte de tension entre théologie et magistére eepas la démarche de
pensée décrite précédemment : le magistére appaoaitme une
autorité de parti qui veut lier la science a unstamce étrangére a la
science, a l'orthodoxie de la ligne de son parti.

(7) Cf. J. Pieper, Buchstabienubungen, Munich, 1380s.
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Que le magistere puisse en wen étre en danger de se compo
comme une autorité de parti, c'est indubitable. Maqu'il soit cel
structurellement et que, par suite, il soit néceasgaent un instru
ment de contrainte de parti, étranger a la sciemtest ce qu'il fat
contester. La différence entre la structure d'un parti cong
idéologiquementet celle de I'Eglise réside justement, en effemsd&
guestionde la vérité. Le matérialisme suppose, comme noansoh:
déja vu, qu'au commencement il y a, non pas laomismait
I'irrationnel, la matiére. Par suite, la raisomst le produit d
I'irrationnel la Vérité ne précéde pas I'homme, mais résulteaauraire
de sa prise de positioL'« orthodoxie » ne peut jamais étre al
chose que le produit deotthopraxie, méme si la théorie projet
doit courir en avant de la pratique. Autrement dita vérité pren
naissance dans la prise desition du Parti et dépend totalement
celle-ci. Par contre, l@onception fondamentale de la foi chrétie
est qu'au début il y a laismn et avec elle la vérité : elle présentt
facon générale I'homme da raison humaine comme capables
vérité. Vis a vis de la véritélhomme se comporte d'abord de fe
essentiellement réceptive et nmoductive. La communauté de I'Eglise
a vrai dire requise commeondition historique pour l'activité de
raison, mais I'Eglise neoincide pas avec la vérité ; c'est au cont
elle-méme qui est institudmar la vérité pour étre I'espace de sa connais:
La vérité reste ainsi essentiellemeindépendante de I'Eglise, I'Egl
lui est ordonnée comme son instrument.

C'est pourquoi il y a ici un véritable « Et » : dheégie et politique de

I'Eglise, théologieet magistére de I'Eglise, comme des réalités

ordonnées les unes aux autres. C'est pourquoi alsst bien la
fonction de I'Eglise de marquer la frontiére auaele laquelle la
théologie anéantit son propre espace vital, I'Eglist supprime ainsi
dans la dialectique des- Lumieres les conditions ldemiéres. Mais ce
n'est pas sa fonction de prescrire a la théologiedela de la structure

fondamentale de la foi, sooontenu et ses méthodes. Il faut admettre

ceci : comme cette relation entre Eglise et théi@lagst étrangére aussi
bien a la pensée positiviste qu'a la pensée marastst-a-dire aux deux
conceptions fondamentales d'aujourd'hui, le daregrtres grand, de
ces deux cotés, que I'on ne comprenne pas cetiiael; d'autre part,
le contrepoint & ces deux positions modernes passiacontribuer a
faire connaitre seulement maintenant de facon aditpee ce qu'il y a
de particulier dans la position chrétienne.

Le concept de « politique de I'Eglise »

Nous en arrivons maintenant au dernier point de nédflexions qui,
aprés avoir éclairci ce qu'est la théologie et deéegt I'Eglise,
politiquement, par rapport a la théologie, essaieddcrire quels sont les
rapports entre théologie et politique de I'Egliserai dire, il nous fat
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cependant, au préalable, envisager encore plusniant la relation de
I'Eglise au domaine politique en général. Pour dalparole du Christ
reste fondamentale : « Donnez a Dieu ce qui estea,et a I'empereur
ce qui est a l'empereur (Matthieu 22, 21). Cette parole a inauguré une
nouvelle période dans I'histoire des rapports epthtique et religion
(8). Jusqu'alors, on admettait tout a fait généradpt que c'est le
politique lui-méme qui est le sacré. Il est vraieqantiquité tardive
connait elle aussi des groupements de religiore,lioe qu'on appelle les
associations de mystéres, qui acquirent leur fodttraction aux
dépens de la religion d'état décadente. Mais lartoice a leur égard
reposait sur I'nypothése que I'Etat était reconmmroe détenteur d'une
sacralité supréme. Il assure le caractére moralembligatoire de ses
lois, et donc la garantie humaine de son proprentigi, par le fait que
ses lois, et dans celles-ci I'Etat lui-méme, appssant comme
I'expression d'une volonté sacrée, divine, et padesnent humaine.
Parce qu'elles sont divines, il faut qu'elles rast@our les hommes,
intangibles et absolument contraignantes.

Cette assimilation de la revendication de I'Etat Bbomme a la
revendication sacrée de la volonté divine elle-mé&n#é réduite a néant
par la parole de Jésus que nous avons citée. Ceftettait en question
toute la conception antique de I'Etat, et il esttta fait compréhensible
que I'Etat antique ait vu dans cette contestatiersan caractére total
une attaque des fondements de son existence guisgait par la peine
de mort. Si la parole de Jésus est valable, I'Etatain, tel' qu'il avait
été jusque la, ne pouvait en fait plus subsistemisM faut dire en méme
temps que c'est justement cette séparation deofiaéitde I'Etat et de
l'autorité sacrée, le nouveau dualisme qui résielée, qui constitue
l'origine et le fondement permanent de l'idée csuidle de liberté. Car
désormais il y a deux communautés ordonnées |'ufeutte, mais non
pas identiques, dont aucune n'a le caractére detddité. L'Etat n'est
plus lui-méme porteur d'une autorité religieuse gigant jusqu'au plus
intime de la conscience, mais il renvoie, pour.qug est de son
fondement moral, au dela de lui-méme, a une awmencunauté. A son
tour celle-ci, I'Eglise, se considére comme unganse morale ultime,
mais qui repose sur I'appartenance volontaire)letstautorise a donner
des sanctions spirituelles, mais non pas civilasigment parce qu'elle
n'a pas le rang qui a été attribué d'un communrecctEtat.

Ainsi chacune de ces communautés est limitée damsrayon
d'action, et c'est sur I'équilibre de cet ordonreanent que repose la
liberté. Que cet équilibre ait été fréequemment bléy que, au Moyen-
Age et au début des temps modernes, on en soit&eme confusion de
fait de I'Etat et de I'Eglise, qui falsifia la rextcation de la foi a la vérité

(8) A propos de toute cette période, voir A.A.T.rkardt, Politische Metaphysik von Solon bis
Augustin,3 tomes, Tubingue, 1959-1969, spécialement le Di2 christliche Revolutio1959).
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en la transformant en contrainte et en caricatuee lthbjecti
authentique, il n'est aucunement question de ldestar. Mais, mén
aux sombres époques, l'ordre de la liberté, expridads le
témoignages fondamentaux de la foi, restait undaimse contre |
confusion de l'autorité civile et de la communade foi, instance
laquelle la conscience pouvait se référer et d'ouvait provenii
l'impulsion destinée a anéantir l'autorité totaléd9).

L'idée moderne de liberté est donc un produit liéget de I'espac
vital chrétien ; elle ne pouvait absolument pasdéeelopper ailleul
gu'en lui. Et il faut méme ajouter : on ne peutadbment pas non plus
séparer de lui et la transporter dans n'importd gusteme, commen
le voit trés clairement aujourd'hui dans la reraise de I'lslam : leentative
d'appliquer a des sociétés islamiques ce que lapelée desvaleurs
occidentales en les séparant de leur fondementt@rénéconnali

guestions de droit public et ne peut pas se boanse retirer dans le
domaine privé. Mais c'est pourquoi également iltfgu'elle prenne
garde que I'Etat et I'Eglise restent séparés etltappartenance a
I'Eglise conserve clairement son caractére fadiiltat

Politique de I'Eglise et théologie

La relation entre politique de I'Eglise et théolegést également
définie, dans sa ligne fondamentale, par ce quégaé. La politique de
I'Eglise ne doit pas avoir simplement pour but ldasgance de I'Eglise,
ce qui peut justement, comme il a été dit, devenitradictoire avec la
véritable essence de I'Eglise et par suite allée@contre du contenu
moral de la politique de I'Eglise. Sa norme esmbpdutét la connais-
sance théologique, et non pas simplement la rédeginenter son

la logique historique a laquelle appartiennentuakeursoccidentales mfIgence et sa pulssance. Au res,te, |I_faut, d?apnos réflexions
antérieures, que vis a vis de la théologie ausl&® ptenne garde de

c'est pourquoi cette tentative, faite sous cettendgp étaitcondamnée : SOERN .
pourq & conserver la structure dualiste : l'autorité eci@dgésque ne doit pas

I'échec. La construction de la société islamiqué thgocratique q - vis & vis de la théologie. | 6 caintiu Parti qui ol
donc moniste et non dualiste. Le dualisme, qui ksttondition evenir, vis a vis de 1a theologie, e comite a@ntiu Farli qui controie

préalable de la liberté, suppose de son c06té laghog chrétienne. I‘idéolo_gie_ en fongtion_de_ la stratégie|de la p,m POUVO”; L'Eglise se
Cela signifie pratiguement : c'est seulement lareste maintenu congoit bien plutdt, ainsi que nous !avons_ etabtimme I'espace vital
sous une forme quelconque, la dualité I'Etat et de I'Eglise, ¢ g‘oncret dte Iatrta|son che(;ch?nt a decouvtrlr le SE’I&!E{;_SUI'[% te”'f doit
lautorité sacrée et de lautorité politique, du'ésurnie la conditio d”r?e part Metlre en garde fa raison contre unenadtie abstraite qui
fondamentale de la liberté. La ou I'Eglise eitéme devient I'Etat, eviendrait fictive, mais elle doit d'autre papecter la responsabilité propre

N

liberté va a sa perte. Mais la ol I'Eglise est sumge en tan
gu'instance puldue et publiquement importante, la liberté s'etfma
aussi, parce que la I'Etat réclame de nouveau howweul le fondeme!
du domaine moral. Dans le monde profane, pds€tien, il est vre
gu'il ne le fait pas sous la forme d'une autoriserge, me d'une
autorité idéologique, c'estdire que I'Etat devient le Parti, et com

en face de lui, il ne peut plus y avoir d'instam@épendante, il devient lui-

méme de nouveau totalitaire. L'Etat idéologique &salitaire ; et i
devient obligatoiremet idéologique si, en face de lui, il n'y a pas
autorité de la conscience libre et publiguemenbmage. La ou une te
dualité n'existe pas, la totalité, le systeme itatiad est inévitable.

C'est ainsi qu'est définie la tache fondamentaldadpolitique de
I'Eglise, telle que je la congois : elle doit avgiour objectif de
maintenir cet équilibre d'un systéeme dualiste conforelement de la
liberté. C'est pourquoi I'Eglise doit obligatoireméntervenir dans des

(9) Au sujet des modeles et des problemes de Itéian historique, on trouve une contribution

importante chez U. DuchrovChristenheit und Weltverantwortung, Stuttgart, 1970, et des textes chez

H. RahnerKirche und Staat im frilhen Christentum, Munich, 1961.

de la raison conduisant sa recherche dans l'esjiatde la foi.

D'une maniére analogue a celle du domaine de lfordocement ¢
I'Etat et de I'Eglise, il s'agit ici aussi de mainir la dualité comm
structure fonctionnelle féconde. Il y donc, d'une maniére analog
deux formes défectueuses fondamentales possiblaspremiére s
présente si l'autorité ecclésiastique supprimedt@amie de la théologiel
lui laisse seulement la tache de fournir des dooisned I'appui ¢
I'enseignementde I'Eglise : la théologie serait alors rabaissék
fonction d'une idéologie de parti. Mais il y a é&gakent une autre forr
défectueuse si la théologie anéantit I'Eglise oul'aecepte plus qt
comme organisation porteuse sans contenu spiriiléd. ne refléte plu
alors le fondement spirituel d'une communauté vigarson sujet, danse
cas, n'est plus que la raison personnelle du cleerclsolé, et ce
signifie, comme il a été déja exposé, qu'elle duavisoit positiviste, sc
idéologique. Maisalors elle cesse d'exister en tant que théolo
autrement dit, lorsqu'elle se rend entierement aatoe, elle n
parvient pas a un degré supérieur, mais elle abawge propre destrtion
en tant que théologie. Lorsqu'une des deux voiX]e cde Iadorité
ecclésiastique ou celle de la théologie, perd ssoremie, l'autre part
perd également sa valeur essentielle.
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CETTE relation particuliére ‘drdonnancement est traduite ddes
concordats par la figure juridique du &ihil obstat »
I'évéque, en tant que représentant de l'autoritdéstastique ne
prend pas positivement part au choix du titulaire k& chairi
d'enseignement, mais il a la fonction négative ditmit deveto,gréce
quoi la liberté de la théologie d'une part, somlavec I'Eglise d'aut
part, sont exprimés, a mon avis, de fagon toutitiapropriée. Si ¢
que j'ai dit au début sur l'importance de la thg@gour l'existence
I'Université est exact, et si la théologie de sétéme peut pas étre si
lien avec I'Eglise, alors un tel ordre des chosssuéle aussi, en fin ¢
compte, a I'Université comme telle dans son ensenbétte relation ¢
tension, di fait de son essence, sera toujours critique. Maiss
longtemps qu'elle est critique, elle est égalemawnante ; c'est cet
vitalité critique qui est en jeu dansridonnancement de la politique
I'Eglise et de la théologie.

Cardinal Joseph RATZINGER

(traduit de l'allemand par Jacques Keller)
(titre original : « Theologie und Kirchenpolitik »)

Joseph Ratzinger, né en 1927, prétre en 1951. Fhaisesaint Augustin et saint Bona-
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John S. MADDUX

Tolkien : du bon usage
des autres mondes

Dieu peut se dire dans toutes les langues, dans tous les
langages et dans tous les styles. Il n'y a pas de raison que la
fiction soit exclue de cette symphonie — sans pour autant
qu'elle cesse d'obéir a ses propres lois, qui l'lempéchent de
verser dans la platitude de loeuvre a these.

L'oeuvre de J.R.R. Tolkien (189®73) le montre bien. Elle res¢
assez peu connue en France. Son auteur : un éamddureux des mo
professeur de littératures anglaise et ceue a Oxford. Parmi ses arr
C.S. Lewis, peuétre un peu moins méconnu que lui sous nos cli
Une oeuvre maitresse Le Seigneur des Anneauxmmense épop
romanesque en trois volumes (1951), autour de ldgquee grouper
plusieurs oeuvres, dorBilbo le hobbit (1936) etThe Silmarillion (1977
posthume). Traduite en plus de quinze langues)\i@ecentrale connaier
particulier dans les pays de langue anglaise, uocés sans équivaleret
dans tous les milieux. Une traduction la met a latge du public d
langue francaise (*).

Tolkien était un catholique convaincu et fervent. Et il a
dit que son oeuvre répondait a un souci théologique (**).
Or, si cette préoccupation est manifeste dans The Silmaril-
lion, sorte de saga cosmogonique qui mentionne un Créateur et
des anges, le monde dans lequel se déroule l'oeuvre principale
semble vide de Dieu, qui n'y est ni prié, ni méme
nommé. Comment comprendre ce paradoxe ?

R.B.

(*) Traduction de F. Ledoux, chez Christian BourgoParis, 1972-1973, puis rédi&é er
collection de poche. On a pu voir le dessin anidigileurs assez confus, qui a été tiré d
premiéere moitié de l'oeuvre.

(**) Cf. H. Carpenter,Tolkien : a biographyBallantine Books, New-York, 1978 (origi-
nellement : Allen and Unwin, Londres, 1977), 102 s.
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Le Seigneur des Anneaux nous confronte au paradoxe d'une oeuvr
valeur batie sur une base futile : I'idée qu'unive@n doit se consacrer
créer des « mondes seconds », des univers totakeimeaginaires, aus
logiques et variés que le monde réel, snaiissi différents de lui que possible
Terre du Milieu de Tolkien, invention extrémemenabrée, est le meille
exemple de ce genre de « création paralldlene s'agit pas d'une simple toile
fond pour un récit d'aventures, mais, en un sead;histoire elleméme, puisqt
les héros ne se lancent dans leur grande aventueepqur sauver la Terré
Milieu. Il n'est pas étonnant qu'ils veuillent leopéger a tout prix : la Terre
Milieu contient tant de merveilles et de beauté&crides aec ravissement p
l'auteur, qu'il nous arrive souvent de presque ieabe désastre qui la mena
Peu de lecteurs se refuseront a reconnaitre eommarr d'aventures de Tolkit
centré sur cet univers imaginaire, une oeuvre erdmaire et particuli@men
savoureuse ; malheureusement, ceux qui sont pgurawusensibles a son chai
ont tendance a y voir également un ouvrage de valas terres décrites ne s
pas les nobtres ; la plupart des créatures qui éapient, le héros luméme, n
sont pas humains ; le combat relaté — une quétguépi- impossible dans
vie réelle ; I'objet de cette quéte, les obstaqleisse dressent, et les conséque
d'un échec, impensables dans notre monde. Et capénitblkien réussit nc
seulement a éveiller e intérét, mais méme a nous émouvoir ; et
seulement a nous émouvoir, mais a nous donner l8egion que nous avc
assisté a une action vraiment importante.

Comment fait-il pour conférer a ce monde, a ceftdom — on ne petL
vraiment séparer les deux ,—dne telle importance ? Si nous ne sommes
préts a accepter ce qui parait étre la propre atiori de Tolkien, a savoir q
fabriquer des mondes seconds est purement et sireplel'activité la plus élev:
de l'artiste (1), alors nous nous trouvons conferd un probléme. Pourques
monde imaginaireparticulier semble-tdl mériter notre attention ? Ce n"
certainement pas parce que Tolkien attacheraityarthelisme religieux éviderd
I'action. Il détestait toute allégorie ou autre getittéraire qui et cherché
imposer sa signification au lecteur. Plus encone,stapercoit, en lisant
Seigneur des Anneaux, qu'il détestait toute expression évidente de matigiLe:
habitants de Entre-Deux-Mondes paraissent admettre un Créatears is ne
s'y référent qu'avec beaucoup de réticence (dk ®'connaissent le Dieu uniq
leurs pensées ne se tournent pas naturellement skadsrection. Ce n'est
tant un mondedéserté par Dieu qu'un monde ou Il se contente de rest
plupart du temps a l'arriergkan ; et ni le narrateur ni les personnage
montrent le moindre empressement pour L'amener r@mier plan. Ainsi
contrairement a ces autres chrétiens que sont &®8is et Charles William:
Tolkien se refuse a tempérer la « futilitéde sa vision imaginaire par L
signification indubitablement théologique (qu'atEt claire ou obscure). Il nous

1) « On Fairy-Stories », dan&ee and LeaflLondres, Allen and Unwin, 1964, p. 47.
Toutes les références données dans le corps titdd'aenvoient a cet essai.

(2) En fait, on ne trouve qu'une seule référence, danappendice au dernier tome, I'« Histoire
d'Aragorn et d'Arwen ».
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prive donc de toute passerelle susceptible de facifiter le passage de son
monde imaginaira celui dans lequel nous vivons.

COMMENT résoudre cette énigme ? Au premier plan Skigneur des
Anneaux se trouve le monde second de Tolkien ; l'actioreetiéme lui
est inextricablement liée ; elle est inconcevabbetput ailleurs qu'en
cette Terre du Milieu. En termes clairs, si nousileos reconnaitre le moindre
sérieux ou la moindre profondeur a l'oeuvre, cepaet étre qu'en liaison avec
cette unité futile, imaginaire, I'action-impossisie-déroulant-dans-ce-
monde-impossible.

En réalité, Tolkien a bien une vision personnels ¢hoses, et c'est une vision
spécifiqguement religieuse. Mais il nous est implolesid'y accéder directement ;
elle est enracinée trop profondément dans la Téoréilieu. Ou peut-étre y
sommes-nous confrontés trop directement pour enr awaiment conscience.
Elle se présente a nous comme une partie de nopérience de ce monde
nouveau. D'ou I'impression, a une lecture supegfiej de I'absence de toute
intention sérieuse dans |S8eigneur des Anneaux : en le lisant, nous
n'‘avons conscience que de la Terre du Milieu, et diane présence en train de
décrypter pesamment pour nous cette Terre du Milléou également le pouvoir
étrange de cette oeuvre ; nous acceptons sanssgiscutout ce que Tolkien
nous dit de ce monde, et nous avons l'impressiavoi’ été amenés a le
connaitre de notre propre chef. Les idées de ltautguelles qu'elles
puissent étre) nous imprégnent de l'autorité depBeience directe, plutbt
gu'elles ne nous traduisent linterprétation derengiropre monde et de son
ambiguité par un homme, nécessairement faillible (3

Il ne peut donc étre question de chercher a atteiled« message » de Tolkien
allant au-dela de la Terre du Milieu. Pour apprélegnsa vision des choseg,
compris celle de notre propre monde, il nous faabard préciser I' « heccéitéde
sa nouvelle création, en d'autres termes la vdi tpi'elle est, et non commme
imitation de ce que nous connaissons déja. AloasTérre du Milieu a ur
saveur trés particuliére, inoubliable lorsqu'on ga&ité. Ceci me semble ¢
avant tout, a trois qualités distinctes. Toutesstforment une partie du tissu
monde maginaire de Tolkien, bien que deux d'entre ellppasaissent surto
dans l'action ; j'y reviendrai par la suite. L'au@st peut-étre plus frappardge
début, bien qu'elle ne soit gu'indirectement liéd'aztion. C'est cet état
qualité, que Tolkien appelle ailleurs « Féerie(Baériel, qui vient sans dou
spontanément a l'esprit de la plupart des lecletsgu'ils pensent a ce roman
d'aventures.

(4) Certes, tout écrivain moderne essaie, soit d'irtégr I'histoire le sens dont elle est porteuse, doi
permettre a ce sens de se dégager tout seul de'iteagonte ou, mieux encore, d'y rester implic
Mais tant qu'il imite la création primaire, tout ge'il a a dire (quelle que soit sa puissance d'exp
sion, ou l'étroitesse du lien qui unittteintention a la narration) apparaitra selon ¢éoutaisemblanc
comme unenterprétationde ce monde primaire. En revanche, celui qui créenivers secondaire, sél
bien fait son travail, apparaitra non comme quelqujui interpréte, mais comme dga'un qui s
contente de présenter. Avec Tolkien, la technigeigg puis I'appeler ainsi) de la création para
répond ermémetemps a une autre intention : elle permet at¥ary non seulement de présenter
idées avec la force de, I'expérienagcwe, mais aussi, paradoxalement, de rendre amaedegp de forc
certains aspects de notre expérience@monde, et a vrai dire, des parties de notre expéeigu'o
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DANS son essaiSur les contes de fées, Tolkien parle longuement
I'imagination et de la création parallele. La foimct la plus élevée c
I'artiste littéraire, y apprenons-nous, est de crées mondes secondas
De prime abord, on penserait qu'il pourrait y avbiutes sortes de ¢
mondes de fiction, dans la mesure ou ils combimariades éléments réels
imaginaires pour donner naissance a une totaliigimale et cohérente. |
caractére de ces mondes pouita@tre aussi différent que le jour et la nuit. 8
on s'apercoit, par la suite, que pour Tolkien il a'en fait qu'un seul type
monde imaginaire qui vaille la peine qu'on en parlequ'on tente de le crée
celui qui nous révele ou nous fait preadconscience de la « Féerie ». QL
donc la « Féerie » ? Tolkien n'essaie pas de lmidéElle comprend, cela €
s(r, les créatures et les situations que I'on @&ssmex contes de fées : des €
surnaturels de l'espéce « intermédiaire » , demamk dotés de la parole, (
talismans, des métamorphoses, des quétes avenasieatc. Et Tolkien |
caractérise de facon plus générale. Il insisteosuirsur le fait que la « Féerie
est faite du Désirable Impossible : ce a quoi nasigirons tous ete pouvon
atteindre en ce monde. Un bon conte de fée éweillgsir,« il le comble tout en
laiguillonnant souvent jusqu'a la limite du supportable » (p. 40). L'immortalité

la capacité de voler, de devenir un animal, de eoser avec les animaux —

autant de motifs qui impliquent un dépassement destés de I'existenc
humaine, et dans la mesure ou un auteur nous adméneroire comme faisa
partie de son monde imaginaire, il nous consoleake frustrations et, en mé
temps, éveille notre désir.

De quoi exactement la « Féerie » — ou les histajtesnontrent la « Féerieen
train d'empiéter sur notre monde normal — nous oders-elle ? De:
conséquences de la chute, et en particulier dee nélmignement et de no
incompréhension de la Natuggii en découlent. La « Féerie » n'est pas le
Surnaturel. Bien sdr, elle ne fait pas partie deen@xistence ordinaire ; mi
loin de nous éloigner de ce monde, elle nous rameralu coeur méme du mor
C'est bien I'effet que les créatures féeriqdesTolkien ont sur nous ; ell
annoncent quelque chose deka de la Terre du Milieu, mais jamais directer
un monde surnaturel tout a fait séparé ; en outr@lgré toute leur étrange
elles semblent en union plus intime avec les oasudeela Natwer que les habitar
entierement « naturels » de la Terre du Milieu @ans un sens négatif, ta
Féerie » et les contes de fées renvoient ainsi @udm réel : en nous rappela
gque nous n‘avongas, dans notre monde actuel d'existence ; en nous capan
(ou en nous donnant I'impression que I'on nousppnmachés) de la vientime
de la Nature ; et aussi en nous offrant une noevalpproche de I&ature
(5).

Ce que l'on attend en général des contes de fées, ld vision de Tolkien, le
Seigneur des Anneaux le réalise merveilleusement. C'est comme si Tolkiaitav

(4) Les elfes, chez Tolkien, sont immortels (sauf casnmibrt violente), mais leur immortalité ne fait
qu'une avec celle de la terre elle-méme. Bienggblient en tous points plus parfaits que les haosnopei

sont mortels, ils sont cependant (comme on peuféléuire de vagues allusions) exclus de la destinée

spirituelle supérieure qui est le privilege de tfime, en raison méme de I'étroitesse du lien quihésau
monde.

(5) Les contes de fées, dit Tolkien, « traitent en deapartie de choses simples et fondamentales, sur

lesquelles le fantastique n'a pas de prise, masheses naives regoivent d'un tel contexte unéhem
plus vive » (p. 59).
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donné corps a tout le potentiel caaé genre dans ce seul ouvrage ; car j
pense pas qu'aucun conte antérieur ait réussi & rapprocher de la « Féeri
d'une fagon aussi intense. De ce point de vuestbiie est une longue sé
d'apercgus, tantét brefs, tantét plus longs, tamdistincts, tantdt plus intens:
d'un Autre Monde merveilleux. A chacune de cesovisifugaces, nous pens
avoir gagné une entrée pour le royaume caché ; matouvrons bienti
gu'aucun de nos pas ne nous fait jamais franchgeldl. Toute vision fuigive,
toute confrontation partielle avec cet autre momdecet autre état provoque
sentiment complexe et presque douloureux d'émdereédnt et de joie. Il s
méle la surprise de voir que des choses d'une beldrité et d'une telle puissa
existert ; le ravissement d'avoir, apparemment, été as€oa pénétrer dans
sanctuaire secret de la Nature ; et en méme teraga dostalgie et du regr
car ces visions sont bréves et incomplétes. Nofesent l'intrigue, mais ausk
géographie méme et I'histoire de la Terre du Milsemt la pour veiller a cque
la « Féerie » demeure a jamais hors de notre port@etrigue, parce quées
héros n'ont jamais le temps (a ce qu'il parait) jdeir pleinement de
merveilles et des joies qu'ils rencontretoujours bousculés par l'urgence de
mission ; la géographie, parce que les enclavekndeFéerie » dans lesquel
ils sont autorisés a pénétrer, au cours de leuagey alors qu'elles sembl
contenir le coeur méme du mystére, s'averent &rsithples avanpostes d
vrai Royaume Béni, qui se trouve non seulementela-des rivages de la Terme
Milieu mais depuis longtemps sorti des cercles du monde et absolumer
inaccessibles ; I'histoire, parce que les quelquases de la « Féerie »uig
demeurent dans I'Entre-Delendes sont en train de s'effacer depuis de |
siécles : la période de l'ascendance elfe étaRréamier Age, alors que nous n
trouvons tout a la fin du Troisieme Age, et bierl®ternier des Elfes se retirega
I'Ouest, avec tous les souvenirs d'un temps ou la «i¢-éeet le monde d
hommes s'interpénétraient. C'est grace a une chiawceyable que nous, g
comme les héros, sommes des mortels, pouvons &aigision la plus fugace
cet autre monde en train de glisser dans le passé.

A l'aide de ces différents moyens, Tolkien nous $&ntir que nous avons
proches, tres proches, de cette chose infinimeniraldle, la « Féerie », et ¢
cependant nous n'y avons jamais vraiment accéslidant le Seigneur des
Anneaux, nous faisons I'expérience, au supréme degré, @isalk la joie de I
Féerie » (du sentiment que nos yeux blasés nouspent et que le monde et
fait une course inépuisable de beautés et de sagpiiune de ces « surprises » étant
possibilité d'une vie inimaginable d'harmonie al®e®ature), et de laouffranc
de la « Féerie », lorsque nous comprenons que decit est a jamaisors di
portée, qu'un abime nous sépare du coeur créateuodde.

Il est impossible d'accorder un sefig?ologique a cet aspect de |'ouvrage
Tolkien, sinon pour dire qu'en rapprochant ainsiReyaume Béni, mais sa
gue nous puissions totalement I'atteindre, il égeiles sentiments comme ci
gue nous éprouverions pour le paradis terrestrgir@l, si jamais nous avio
I'occasion d'y penser. Il nous convainc que ce woya auquel nous aspirc
existe, si semblable a notre monde quotidien, pemaant si différent, tellement au-
dela de ce que nous pouvons imaginer, et cepertddament satisfaisargour
elle, et ainsi il suscite notre émerveillement etdtne désir ; il nou
transperce en méme temps de regret, en mettanviden&e notre exclusic
irrévocable de ce royaume. Il n'entre pas le mansigne de désespoir dans
regret, pour la simple raison que«Béerie » (au contraire du Paradis Terrestre)
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fait, elle aussi, partie du méme monde que nousisrea perte n'en est pas
moins irréparable et absolue.

Alors, avec la « Féerie » si proche et cependans dtatteinte, nous tenons
I'un des « principes premiers » de I'Entre-Deux-Hes : un trait marquant de
tous les contes de fées, sans doute, mais nulteauaisi pleinement exprimé
qu'ici. Sa proximité tentante et son inaccessiificrment une toile de fond
pour tout ce qui se passe dans le conte. Ce geipasse », dans l'intervalle, nous
révéle deux autres aspects denfre-Deux-Mondes. L'un d'eux est en continuité,
pourrait-on dire, avec le principe de la « Féerigl'autre contraste violemment
avec elle.

APRES la « Féerie » elle-méme, le trait le plus mang de ['histoire est
qu'elle se termine bien. Etant donné sa facon de les contes de fées, il
était difficile a Tolkien de terminer d'une autra¢cbn. Pratiquement la
seule remarqustructuralequ'il émet sur ce genre littéraire est que ceseaont
doivent se terminer par unegcatastrophe ou dénouement heureux, soudain
et inattendu. La joie liée au dénouement, écrittéar, «est une grace soudaine
et miraculeuse : on ne peut jamais compter qu'sdeaeproduise une seconde
fois. Elle ne nie pas l'existence dedyscatastrophede la souffrance et de
I'échec : cette éventualité est nécessaire pouoé@per la joie de la libération ;
elle refuse (face a I'évidence, parfois) la défaiteverselle finale et, en cela, elle
est« Evangile »en ce sens qu'elle donne une vision éphémére daid¢ala Joie
qui franchit les murailles du monde, poignante catandouleur »(p. 68).

Dans leSeigneur des Anneaux; la fireureuse, a laquelle pourtant nous
aspirons, nous surprend en fait comme si elle &asblument invraisemblable :
parce que les obstacles sont si énormes, les falgenal si puissantes et les
champions du bien si faibles, parce que tant ddheuak réels se sont dressés le
long du chemin, et pour bien d'autres raisons eacn joie de cette fin
heureuse est donc particulierement intense, paplsment parce que le destin
de tout un monde était en jeu, mais aussi parcecguéénouement propice,
résultat des efforts de beaucoup, apparait néarsrmemme un don. Il aurait
aussi bien pu ne pas se produire.

Alors pourquoi donc apparait-il comme une conclasiaturelle et adaptée
a I'histoire ? Pourquoi, étant donné son caractertit, ne semble-t-il pas
« arrangé », mais se présente-t-il, au contraimeyroe une sorte de nécessité ?
On trouve la réponse dans la nature du monde caéd plkien et en lequel il
nous fait croire. En méme temps que des dangetls eéele réelles souffrances,
le Seigneur des Anneawontient d'autres événements heureux de moindre
importance qui laissent présad@ucatastrophdinale. Ils sont toujours inatten-
dus, en ce sens qu'ils se présentent, tant auxstigrau lecteur, .comme une
surprise; mais ils n'ont rien d'arbitraire ou d'mabable dans le sens le plus
strict, car I'auteur les a amenés peu a peu paramaéne d'événements
probables qu'il nous a tenus cachés jusqu'au demament. L'auteur a si
souvent recours a ce procédé, et a tant de nivédiérents, que nous commen-
cons a croire que d'abord ces retournements dat#itu sont vraiment des
surprises (il n'était pas nécessaire qu'ils seyis@sent, et nous ne pouvions pas
compter sur eux) et gu'ensuite ils ne bousculenais |'ordre de ce moe,
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mais, au contraire, ils en naissent. Le monde quehlelshits(6) de Tolkien
apprennent a connaitre est un monde susceptibisgudils s'y attendent le
moins, de leur apporter assistance, réconfortiet jo

Le lien, dans l'univers de Tolkien, entre le prpeidel'eucatastrophe etelui
de la « Féerie » est suffisamment clair. L'un autte, en un sens, sont
imprévisibles ; I'un et l'autre font naitre la jgi¢un et I'autre semblent nous
révéler la face cachée du monde, beaucoup plusrittti que le triste aspect qui
nous est familier ou de la franche hostilité quaVét en général. A ces deux
niveaux treés différents : les Tlots fuyants de |Béerie », que beaucoup ignorent,
et aussi le cours quotidien des événements, l'uaide Tolkien nous surprend
par sa bonté insoupgonnée ; et a la longue nous attendons & ce genre de
surprise. Cela fait partie de l'ordre des chosegstCpourquoi I'heureux
dénouement, tout imprévu qu'il paraisse, s'accpaiéaitement a ce que nous
découvrons peu a peu de la Terre du Milieu et, damsinvraisemblance méme,
s'il n'est pas inévitable, du moins est-il parfaiat approprié.

A qui, ou a quoi, ces événements heureux sontdisstNe naissent-ils que de la
Terre du Milieu, par une sorte de loi interne ? fam et a mesure que nous
avancgons dans notre lecture, trés progressivemeauds commengons a
soupconner qu'il y a quelqu'un ou quelque chosaraédre-plan, qui ne dirige
pas les choses a proprement parler (le mot serajt fort), mais dont les
intentions néanmoins se réalisent au fil des évémésnet peuvent obscurément
y étre pressenties. A de trés rares intervallades®gent deux ou trois fois en tout
(bien que toujours aux moments critiques), un hé&wggérera que les choses
devaientévoluer d'une certaine fagon ou que tel ou telacter dramedevait
jouer un certain role. Et I'on ne peut se défaieel'tnpression que Frodo,
porteur de I'Anneau, aussi indigne qu'il puisseajitae tant a lui-méme qu'a
nous, lecteurs, a été spécialement choisi poudlie qu'il joue. La Providence
ici est a l'oeuvre, pourrait-on dire ; mais il fdaire attention de ne pas exagérer.
C'est une « Providence » extraordinairement disci€lle s'impose si peu a notre
conscience ou a celle des héros qu'en fait ondndjue a peine de la Terre du
Milieu elle-méme, de ce monde que Tolkien met devasus, ou du moins de
I'expériencede la Terre du Milieu que nous acquérons tout aiglde notre
lecture. Nous n'avons gueére conscience que durf@aihe de ce monde étrange ;
de ce fait que, en lui, certaines taches partieiient urgentes incombent a des
personnes qui, malgré toute leur bonne volontésomet pas du tout a la
hauteur ; et de ce fait qu'en quelque sorte, an-deltout espoir, ces taches sont
accomplies. Tout ceci est cohérent, de sorte géeolution favorable et
inattendue des choses parait étre plus liée atlaenanéme de la Terre du Milieu
gue due a une intervention quelconque de I'extérieu

Voici pour la seconde caractéristique fondamentale mionde
imaginaire de Tolkien. La troisieme, elle aussi,papait dans
I'« action » du conte — j'entends par la la quépeqée au sein de la
Terre du Milieu a laquelle elle se trouve si intmmnt liée. Frodon le « hobbit »
est investi de la mission de porter I'Anneau Unidud>ouvoir, que le hasaldi a

(6) Leshobbitssont I'une des races inventées par Tolkien. llszopeu prés la moitié de la taille d'un
homme, et s'en distinguent par d'autres traits)gipalement par leur godt des plaisirs simples,smai
pas du tout par de quelconques pouvoirs magiquedaiE ils sont, de toutes les races de la Teue d
Milieu, celle dont on peut le moins attendre qu'@ueduise des héros d'épopée. Leurs principales
vertus sont un courage lent a s'enflammer, et apadité, une fois « sous pression », a ne pasheiac
le morceau ».
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confié, pendant des licues et a travers de nombreux dangers jusqu'au feu ot il a
été forgé il y a bien longtemps et ou seulement il peut étre détruit.
Malheureusement ce foyer, le Mont Destin, est au coeur du royaume de Sauron, le
Seigneur des Ténebres, qui a forgé I'anneau au cours du Deuxiéme Age pour
s'assurer la domination de la Terre du Milieu et qui serait enchanté de le
reprendre. Pendant une partie de son voyage, Frodon est aidé par des guides
efficaces ; mais ensuite il doit ne plus compter que sur ses proptres ressources.
Tandis qu'il cherche sa route, d'autres personnages poursuivent des tiches
paralléles, et la Terre du Milieu tout entiere est bouleversée par la « guerre de
I'Anneau », vaste conflit qui oppose les races alliées (elfes, nains et hommes) aux
forces de Sauron. Le principal pole d'intérét, cependant, reste toujours Frodon et
sa mission, car s'il échoue et que Sauron reprend l'anneau, la puissance du
Seigneur des Téncbres sera absolue.

Mais, fait étrange, malgré ces qualités essentielles de la Terre du Milieu dont j'ai
déja patlé, la « Féerie » et l'eucatastrophe, I'histoire elle-méme (jusqu'a la victoire
finale) est désespérément sombre. La mission de Frodon échouera presque
slrement : et lesonséquences de cet échec, pour Frodon, pour ses compagnons,
et pour la Terre du Milieu, sont trop terribles pour qu'on puisse méme les
envisager. La conscience du danger, du destin plutot — ce vers quoi les héros se
dirigent tout au long de l'histoire, et non ce qu'ils fuient — ne disparait jamais.
Les intermedes fugaces, presque accidentels, de joie, d'émerveillement et
de ravissement ne nous en font qu'en prendre davantage conscience. Plus encore,
les nombreuses petites victoires tout au long de la route, sources temporaires de
soulagement ou d'espoir, peuvent aussi bien étre considérées comme des
défaites ; car chaque obstacle surmonté rapproche encore les héros du destin
qui les attend. L'auteur ne cesse de faire peser sur nous les difficultés de l'entreprise :
la puissance, la ruse et la méchanceté de I'Ennemi ; les dangers des bétes sauvages,
de la guerre, de la trahison ; la faiblesse des adversaire de Sauron et leur manque
d'unité ; les complexités de cette guerre aux nombreux théatres d'action, que
personne ne peut maitriser. Les plus sages des alliés ne peuvent tien prévoir et se
trouvent souvent désorientés.

Le véritable héros, Frodon, qui a la tache la plus difficile, est naturellement
beaucoup moins bien équipé qu'eux pour faire face a I'Ennemi. Consciencieux,
sage a sa facon, certainement moins provincial que d'autres de sa race, il est tout a
fait conscient qu'il a été choisi pour mener a bien cette mission ; mais il a sans
cesse la douloureuse conscience de ses insuffisances. A trois reprises au moins, a
certains moments critiques de I'histoire (et Tolkien fait tout ce qu'il peut pour
souligner leur importance), Frodon doit faire — ou renouveler — le choix
d'accepter le fardeau de I'Anneau ; 2 chaque fois, cela implique qu'il s'aban-
donne 2 lincertitude. Le choix est toujours difficile, mais une fois fait, il ne
simplifie pas sa vie. Bien plus, il améne toujours dans son sillage une foule de
choix secondaires : par quels sentiers apportera-t-il 'anneau jusqu'au lieu de sa
destruction ? Ira-t-il seul, ou avec des compagnons ; et quel compagnon ? A
quels dangers va-t-il se heurter tout au long du chemin, et comment peut-il s'y
préparer ? Le pis de tout, que fera-t-il lorsqu'il atteindra la terre de 'Ennemi, a
supposer qu'il y arrive jamais ?

Le conte éclaire ainsi d'une facon extraordinaire ces deux choses : le choix
difficile mais nécessaire d'un but lointain, et les ténébres ou le sentiment
d'impuissance ou est plongé ensuite celui qui a choisi ce but. En fait, le Seigneur
des Anneaux n'est une histoire d'aventures que dans sa forme extérieure. A la
sutface, c'est la description d'une lutte cosmique entre le bien et le mal ; au milieu
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de tout ceci, cependant, le point important, c'est la natute ou l'expérience du
choix : le choix dans sa forme la plus extréme ou la plus inconfortable, a
savoir tel qu'il apparait lorsque nous sommes le plus douloureusement cons-
cients de notre liberté. Notre liberté ne se présente-t-elle pas a nous a certains
moments exactement comme celle de Frodon se présente a lui (7) ? Nous avons
conscience, a certains moments, d'étre appelés a une haute destinée (disons, au
salut ; ou, a un niveau inférieur, a tout but lointain et difficile a atteindre), une
destinée que, selon toutes apparences, nous avons a accomplir. Comme il serait
facile de n'avoir qu'a souhaiter ce que Dieu a prévu pour nous | Malheureuse-
ment, il nous faut aussi, en quelque sorte, nous débrouiller pour devenir ce que
Dieu a prévu. Nous pouvons étre tentés de ne pas « choisir » du tout notre
destinée, sous prétexte que nous n'avons pas les moyens de l'accomplir. En
répondant librement a l'appel, cependant, nous apprenons rapidement que
l'incertitude, un sentiment d'impuissance, et la redoutable possibilité de I'échec
accompagnent nécessairement la liberté dans cette vie. Tant que nous tenons a
exercer notre liberté par le choix, nous ne nous en débarrasserons pas. Il me
semble que I'histoire de Frodon exprime parfaitement cette expétience et, en ce
sens, c'est une oeuvre d'un trés grand réalisme, inégalée dans sa fagon d'évoquer
le caractére douloureusement incertain de notre existence. La lecture du
Seigneur des Anneaux nous fait revivre ces moments ou notre liberté ne semble
pas pouvoir étre distinguée de la conscience de notre ignorance, de nos incapa-
cités, de notre solitude, et d'une certaine « résistance » du monde a nos désirs (8).

A Frodon, qui persévere dans sa liberté, la Terre du Milieu révele son troisieme
aspect menacant. Ce n'est pas une simple projection de sa part. Les risques
combinés d'échec que le monde immense place entre Frodon et I'accomplisse-
ment de sa tache apparaissent presque comme une force hostile unique, dont
Sauron lui-méme n'est qu'un élément ; tout au long de la progression de son
voyage, nous acquérons de plus en plus la conviction que cette force 'emportera.
Cette prévision de I'échec que le héros vit avec tous ses compagnons devient ainsi
une qualité fondamentale du monde de Tolkien, pas moins omniprésente que la
possibilité¢ d'heureux retournements ou de rencontres avec la « Féetie ».

11 est naturellement étonnant que ces trois éléments co-existent plus ou moins
sur le méme plan. L'auteur n'accentue pas l'un au point d'obscurcir les autres ;
et il n'essaie pas non plus de les réconcilier. Nous ne voyons 1a, cependant,

(7) Cf. W.H. Auden, «The Quest Hero », dafexas Quarterly, 4 (1962), 81-93, repris dans Neil D.
Isaacs et Rose H. Zimbardo, éthikien and the Critics, Notre Dame Pres§968, 40-61.

(8) D'autres oeuvres de fiction nous montrent des hhésstant devant les choix qu'ils doivent faire ;
mais I'épopée romanesque de Tolkien est uniqueeequtelle semble reproduire I'expérience méme
d'un choix auquel on est obligé. Paradoxalementéaéisme tres remarquable repose en partie sur le
procédé de l'univers second. Les dilemmes de Fradas engagent parce qu'ils impliquent le sort
d'un univers entier, un univers auquel nous en sesnnenus a « croire Dans le monde réel, une telle
quéte serait inconcevable ou incroyable, frivolemme@au contraire de ce qui est le cas dans la Terre
Milieu ; mais aucune quéte de « moindre » imporéamtest-a-dire telle qu'elle pourrait avoir lieand
notre monde, ne pourrait fixer notre attention d'unaniére exactement identique. Cependant, puisque
nous acceptons de fait la Terre du Milieu comme eréation autonome, nous pouvons croire au danger
qui la menace et a I'immense importance des cheikmbdon. Il est véritablement responsable de la
Terre du Milieu. Beaucoup plus de choses dépenderstes faits et gestes que ce ne pourrait étrasle c
pour le héros d'un récit réaliste ; c'est pourdlintensité avec laquelle nous suivons les actides
Frodon en arrive a ressembler a I'intérét extréme gous portons a nos propres choix, tels qu'ils
affectent nos vies individuelles. Le récit de sésitations, les décisions capitales qu'il a a peenet les
continuelles difficultés et incertitudes auxqueliea a faire face, bref, la conscience doulouredsesa
propre liberté nous affecte d'une fagon tres anagod ce qui se passe dans notre expérience per-.
sonnelle.
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aucune contradiction ; la Terre du Mili@st assez réelle et assez « vaste »
étre toutes ces choses tour a tour : tantét un moeffrayant de dange
possibles, inconnus, la barriére sireaxdomplissement de nos désirs ; ta
une source intarissable de nouveaux commencemkntgconpense imprévi
de ceux qui espeérent et perséverent ; tantdt Uhsggment de splendeur et
joie insoupconnées. Tous ces aspects contribuenaectere trés particulide
cet univers de fiction ; ils créent également, ddesr oppositionmeéme,
I'il lusion de profondeur que nous avons en pénétrans da monde. lls so
donc indispensables pour nous faire sentir queteeTdu Milieu est a la fois

« réelle » et unique, et non une simple copie dodamriginel.

M AINTENANT gue nous avons une certaine notion deqoe la Terredu
Milieu est en elleméme, il nous est beaucoup plus facile de voi
ressemblance profonde avec notre propre monde, retfagt avec
I'expérience chrétienne de ce monde. Ici, je neréfiere pas a tel ou tel asp

de l'univers de Tolkien, mais trés précisémenuaitin des qualités contradic-

toires que nous y trouvons. Et pour commencet,catastrophe et I'expérienc
de la liberté comme incertitude. Dans le monde,réghlement, I'espoir et
sentiment d'impuissance se mélertrfpis. En répondant librement a I'appel
Dieu, le chrétien doit faire usage de sa libert@mptouver le chemin qui
meénera jusqu'a Lui. Dieu préte son concours toutoag du chemin ; la gra
« imprégne » la liberté humaine, puisqu'elle en lastondition. Mais que
chrétien, méme sir de sa foi, n'd-pas souvent senti qu'il était tout seul, et
cette liberté était un fardeau intolérable ? D'W@iéc il a conscience de
présence de Dieu dans sa vie, qui détourne les @tande guide danses
décisions, et a certains moments il en a la prefuagpante. D'un autre co6té
n'a conscience de rien de la sorte ; toutes leisidés, il les prend seul, avec plos
moins d'incertitude, et, bien qu'en général il paigvoir confiance en |'aid®e
Dieu, il ne peut compter sur Dieu pour quoi queso& de particulier— il ne
peut étre sOr qu'll I'a dirigé vers le bon choinslae cas précis, qu'll satisferae
besoin, qu'll écarterae danger. Autant que n'importe quel non-croyantesi
parachuté dans le monde, abandonné seul, et ofddigihercher son chemian:
I'obscurité. Rien dans son expérience immédiatgpeat I'assurer qu'ifinira
par atteindre le but espéré. Mais pendant tout emps$, il n'oublie jama
complétement que Dieu estiude facon excessivement discréete, trés proct
lui, présent dans tout ce qui lui arrive et dansstees choix. Plus encore, il gatde
conscience que, si peu qu'll se fasse sentir, DiEst qui accomplira tout cejui
s'accomplit a lafin, conduisan le chrétien a bon port a travers tous
dangers et comblant toutes ses aspirations leppifisndes.

L'expérience chrétienne de la liberté est doubtiouble aussi, comme nous

l'avons vu, est l'univers en lequel Tolkien nousaena croire. Pendant que nous

sommes la-bas, il nous fait expérimenter a nouvkangoisse du choix,
I'obscurité de notre voie, la terrible nécessitécheisir des sentiers quand il est
presque certain qu'a un moment ou a un autre nenasms un mauvais choix et
n'atteindrons donc jamais notre but —, et en méemeps il nous fait prendre
conscience d'une présence que nous ne devinongpegu'@, mais qui guide sans
cesse nos pas. Nous sommes seuls, comme le sodbFret son unique
compagnon vers la fin de leur voyage, et il y agdei désespérer ; et pourtant

Nnous pouvons encore espérer, sans étre déraiseapablune aide extérieure a
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nous-mémes. Ainsi, d'une part; il y a la consciededa solitude, d'autre part,
une réceptivité totale a un salut qui dépend d'uttea De plus, bien qu'en un
sens tout dépende de nos choix, rien n'‘en dépeanent. Frodon n'aurait
jamais atteint le Mont Destin s'il n'avait, encatetoujours, accepté le farde
de sa solitude et de son incertitude, dirigeans tees efforts vers I'accomplisse-
ment de sa quéte désespérée ; et pourtant ceceigainement pas lui, ni aucun
autre personnage du livre, qui est responsableadeaboutissement. La
construction imaginaire de Tolkien, avec ses qéalitontradictoires, sert ainsi
de véhicule a une expérience chrétienne trés pdafonne expérience difficile a
décrire et presque impossible, penserait-on, aeinpobur un artiste narrateur.
Cette « action-impossible-qui-se-produit-dans-unaoh@-impossible » rend
néanmoins cette expérience d'une fagon trés vivante

Que se passeit-quand nous faisons entrer en ligne de comptérdésiéme
élément de. la Terre du Milieu, la « Féerie » ? leiparalléle avec notre pro|
expérience est moins clair, mais je pense qu'ilt yeavoir un telparallele. Al
premier plan dwSeigneur des Anneaux, on trouve le drame du choix ; a l'arriére-
plan, jamais trés loin de notre conscience, est Réerie » présentbsente. .
part le fait que l'un et l'autre sont parties imtddes de cet univers, ilsrablen
n'avoir aucun lien entre eux. Et pourtant la Féereerefléte-telle pas, d'un
maniére plus mystérieuse, la double nature delarté humaine ? Ici, il y
longtemps que le « choix » nous a échappé, encalié \gait les signes ¢
décisions déastreuses, prises dans un passé presque mythiguexmgiquent i
brouille entre les hommes et les elfes. Cette mésda, nous le savons,
absolue : la preuve que le drame du choix n'estymasimple jeu avec ul
divinité bienfaisante préte a reftéir nos erreurs quand nous ne jouons pi
bonne carte. Lé destin du monde dépend réelleneelat fdcon dont nous faisons us
de notre liberté.

Mais la « Féerie », malgré tout, n'a pas cesséstéx Les hommes n'y ont |
acces de leur propre volonté ; mais parfoisdeal& de toute espérance et co
toute attente, ils peuvent y étre conduits. La martce inconcevable pe
quelquefois avoir lieu. Méme ainsi, dans notre peomonde, nous diso
gu'avec Dieu tout est possible ; et dans tout neles devrions peut-étre inclure
recouvrement de choses inexorablement perdues parenfaute, noi
seulement le paradis terrestre que nous ne verj@msis, mais toutes |
chances de grandeur que nous avons laissé padsgardit impossible ¢
retrouver ces choses-la ; et pourtant, qui sagylel s'étend le dessein salvatder
Dieu ?

ET il y a peut-étre plus encore. Dans le récit, napprenons que les
hommes ne sont pas seulement exclus de la Fédlsedoivent aussidans
I'accomplissement de leur mission, accepter qu'qUate définitvement I
monde (9). Rien dans tout ce roman d'aventures ples poignantque cett
nécessaire renonciation. Quelle signification pElgrevétir ? Quaous devons

(9) Pour se mettre en route, Frodon doit des leutléle son voyage tourner le dos a la Féerie »let a
Ouest » en général. Pour sauver ce qui lui estue précieux en cette Terre du Milieu, il doit émeta
I'abandonner définitivement. Si Frodaui-mémerécupere a la fin de I'histoire une partie de cél qu
perdu, ce n'est pas le cas de la Terre du Milimemomme tout. La destruction de I'Anneau n'assure

(fin de la note 9 page 52)

51



Tolkien : du bon usage des autres mondes

avoir une confiance assez surnaturelle pour consentir a une réalisation de nos
désirs située bien au-dela de notre portée ? Qu'au moment méme
d'entreprendre une quéte nous devons renoncer en un sens au bien méme que
nous cherchons a atteindre, renoncer a tout espoir terrestre de jamais y gouter ?
Non seulement la quéte nous améne 2 la limite du 'désespoir, mais elle suppose
une espéce de désespoir initial. Une telle contradiction n'a de sens que si,
profondément enfoui en nous, demeure un espoir encore plus radical, le point
de dépatt et la justification de notre action apparemment sans objet. L'univers
de Tolkien nous apprend que ces deux éléments, l'espoir et I'état désespéré,
peuvent fort bien exister cote-a-cote ; ce qu'il nous montre en plus, peut-étre,
c'est que seule une confiance inconditionnelle en Dieu peut nous rendre capables
de mener a bien notre quéte solitaire et de vivre notre liberté désespérée.

John S. MADDUX

(traduit de I'américain par Mireille de Maistre)
(titre original : “Theology in th&ord of the Rings The Uses of Secondary Worlds”)

Ift de Ia nota 9)

pas seulement la chute de Sauron, mais aussiparitimn du monde des mortels des derniéres traces

de la r Féerie ,. Les habitants de la Terre duadilise trouvent en équilibre sur le seuil d'un eduv
fige, un age ou s'accroissent la liberté, la respbiiité et la solitude, et qui a perdu jusqu'ankémoire
des merveilles des époques antérieures.

John S. Maddux, né en 1949 & Kansas City (MissoBti)des de littérature comparée aux
Universités de Chicago, Paris, Toronto et MinsWegtphalie). B.A. en 1971, M.A. en
1973, Ph.D. en 1978Sens et structure du Joseph d'Arimatfde Robert de Boron).
Actuellement assistant a I'Université de Dallasx@®. Publications : articles en anglais
dansCiteaux,en frangais danGommunio.

Les. volumes de la collection « Communio » (Fayard)

sont disponibles chez votre libraire.
A défaut, dans les librairies ou la revue est eh dé  pbt : voir page 31.
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Michel COSTANTINI

McLuhan est mort

En hommage au chantre de I'audio-visuel* qui nous a
quittés en ce début d'année, une réflexion sur la
communication r le sens, comment le produire pour
toutes les nations ? Et pourquoi pas, demain oueapr
demain, la théologie sur vidéo-cassettes ?

Soyons brefs, directs. La question sera celleeghssx propager.

De propagando sensu, vel quomodo propaganda sit fides.

Le sens, dis-je, pas les mots.
« Bah | comment opposer les mots au sens ? Aux choses, passe.
Mais au sens !
— Elémentaire, pourtant, mon cher... ».

D'un cbté, je mets les mots, et j'entends bien piése : les vastes,
mais, en leur fond, dérisoires instruments de comgation, tous
les media. Et s'enclenche le débat tarte a la créeme, qui hasse :
faut-il utiliser I'écriture, la TV, la cassette, porte a porte...? L'un
exclusivement, ou tous conjugués ?

De l'autre coté, je mets le sens, et j'entendsuceelgve d'une problé-
matique étonnamment fondamentale. A vrai dire, ige\ce qui, par
et dans la configuration qu'il peut prendre, transfe le sujet humain
qui le recoit.
« Votre distinction n'est-elle pas, quelque peu, artificielle ? Et naif, aprés tant
d'articles, que dis-je, de livres consacrés a 'approche linguistique ou sémioti-
que de ce probléme, le simple distinguoentre le canal de transmission et une
vague substance qu'il y aurait a transmettre ? Naif, voire supréme insulte,

(*) Herbert Marshall McLuhan, né en 1912, mort @81l Canadien ; diplomé de littérature anglaise a
Cambridge, professeur a Saint Louis (Missouri, B.5.puis a St. Michael's College, University of
Toronto ; converti au catholicisme en 1937 soutllience de G.K. Chesterton, marié, six enfants. Sa
pensée (difficile) a été tour a tour comprise comune critique de la télévision ou comme I'apolodge
celle-ci, medium supérieur et préférable a I'écrit. Parmi les ceudeedcLuhan, signalonsThe Mecha-
nical Bride : Folklore of Industrial Man, New York, Vanguard, 1951 Explorations in Communication,
Boston, Beacon Press, 1960he Gutenberg Galaxy : The Making of Typographic Man, Toronto, Uni-
versity of Toronto Press, 1962Znderstanding Media, New York, McGraw-Hill, 1964 The Medium Is

the Message : An Inventory of Effects, New York, Random House, 196 Wbr and Peace in the Global
Village, New York, McGraw-Hill, 1968 From Cliché to Archetype, New York, Viking, 1970.
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idéologique, d'imaginer un contenu humain indifiéra I'appareil qui le

véhicule ?

— Veuillez bien admettre cet exemple trivial : gsige me laisse aller a faire

un bras d'honneur (1), je puis aussi cracher peeteu répondre ce mot

auquel je pense, ou refléter adéquatement monmenti ma réaction, par
une image sur-le-champ esquissée ».

Ces trois sortesle media — gestuel, verbal, iconique — ne changent
pas grand-chose au sens. Aux subtiles variationsiguifié, oui. Au
noyau, non.

CarLE MEDIUM

si j'entends par la ce qui a capacité de transenetirsens

JAMAIS
a moins que tout le monde mental ou je suis immeegéissolve, et ce n'est
pas l'audio-visuel qui a promis de le dissoudre

N'ABOLIRA

je ne dis pas telle surdétermination, telle inftexitelle connotation, mais
je dis le noyau, le cceur, I'essentiel de ce quéeore

LE MESSAGE (2).
1. De quel sens ?

Il nous faut enseigner a toutes les nations. Adas finjonction.
supréme, ultime, et ce peu minimal que nous pouvenser de faire.
Autant en chercher les moyens, et tesedia, comme le peintre accroche
la lumiere et suscite le regard, attire dans lels@mou éclate en flam-
boiements : il cherche et ne cherche pas a tramsmet don de lumiére,
mais s'en donne obstinément, de tout son corps saleon assez
depuis Pollock sans les mimes dérisoires d'épigdrascais ? — les
moyens. J'ai a dire ? Je ferai de méme.

« Le sens est primordial, il n'est pas décisif.

- Le medium n'est pas primordial, il est décisif.
— McLuhan avait raison ?
— En ce sens, exactement ».

Supposé que nous héritions d'un sens a transmetipmssible de le
transmettre n'importe comment. Mais alors, pourisinde medium
adapté, il faut percevoir les caractéristiques elussa lui faire véhiculer.
Pour nous, pas de constat. Un vouloir. Pas dessficpies, mais des
militants. Pas des disputeurs, mais des apbtrapolstolat et ses diffi-
cultés de départ comme d'arrivée. La tragédie geampus a appris —
intuitions préchrétiennes ? — comme ce n'est padeav d'appareiller
pour une telle équipée, un t&olos — du refoulement par le flux au ris-

(1) Il convient ici d'avoir quelque référence acadéraigwoir, donc; Lawrence WylidBeaux gestes,
Harvard University Press, 1979.

(2) « Le message, c'est le medium », Marshall McLult&derstanding Media, McGraw, New York,
1964, 1" partie, chl (tr. fr., Pour comprendre les media, Seuil, Coll. « Points », Paris, 1977, p. 25). Je
note que le principal responsable de R.C.A. en Eeapromotion de la vidéo-cassette et du vidéo-
disque) affirme en 1981Le Matin de Paris, 28 janvier 1981, p. 37) : « Je me fous du suppet.qui
m'intéresse, c'est que le message parvienne ».
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gue de lapidation —, comme ce n'est pas si aid#odder — il en faut
desmedia, les amarres, I'ancre, les bras (3). Courage !

2. Pourquoi ¢a circule

Le sens que je m'efforce de transporter, dont graie a faire trafic, je
ne l'ai pas acheté, je l'ai recu. En fait — caténté ou pas, médita-
tions d'Evangile ou pas —, j'ai recu des tas deiants qui tournaient
autour d'un sens-noyau, et moi-méme j'ai engrarigéégeloppé du.
sens, je l'ai réorganisé, redistribué. Pris dantedave chaude, j'ai pu
la sculpter avant qu'elle refroidisse. Qu'en dajt et qu'en faire ?

« Ne pas rester comme l'artiste romain de Catandigg I'é/éphant noir

pour I'éternité.

— Ni comme César de Marseille, dont les coulées dygupéthane scellent
l'arrét du flux.
— Il faut que ¢a circule ».

Possesseude paroles gelées — possesseur n'est pas le muakiega
berger de leur étre plutdt —, j'ai charge de lemider, de leur diffuser
ma chaleur de vivant.

Ainsi, le sens circule, recu a la volée par chagugt. Happé. Qu'il
s'en échappe — et s'en aille vagaborw#majorem Dei gloriam. Car si
je happe seulement, je butine stérilement, je nst— et je n'enseigne
pas. Il faut aussi que c¢a s'enfuie.

« Mais qu'appelez-vous donc communication ?

— Apres bien d'autres, ce qui de moi s'écoule --étmalppe.
— Un sens venu dailleurs ?
— Qui s'en vient et qui s'en valethén : la vérité est la ou j'ai beaucoup erré

» (4).

C'est moi — moi, sujet conscient et sujet fragilget acquis et sujet
précaire, qui suis leredium. Peu importe le canal duedium.

« Voudriez-vous dire ici que McLuhan aurait confandurait associé indQ-

ment canal etnedium ?
— Hé hé...».

Il estimprobable que le canal, cathodique ou musculatencre ou
de pigment, perturbe la structure profonde du sé@rs.connait ces
sémioticiens de I'image qui ne commentent jamais diapositive : ils
en tiennent pour cette indifférence au canal.

« Mais je serai lenedium de qui ?

—  Du sujet émetteur.
— Moi?
— Non.
—  Qui?

(3) Il s'agissait respectivement d'Euripidphigénie en Tauride, v. 1372-1405, et d'EschylSupplian-
tes, v. 764-772.
(4) Homere soi-méme joue sur les mots, dans@dpsseia, chant XIV.
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— Lui (5).
C'est toi seul, Seigneukogos, qui peutdire

et seul celui qui est venu parler en ton nom )
— consciemment ou non, qu'importe ? Il n'y a pasod@s sans toi, quel
que part, de quelque facon ».

Bien : le sens donfe (qui a parlé, dans quelle lointaine province pau
vre, de la mort du sujet ?) suis medium. Implications de ce sensa le
fois certitude dd'aléetheia, de la vérité — le sens, pas un autre et le
débat de la multiplicité - nous sommes tous deslia valides. Implica
tion d'acteurs : singulier — le Christ ; collectifes chrétiens. La fort
d'une lame et le remous des courants.

JE CROIS

en la distribution hiérarchique du sens.
JE CROIS

en I'épreuve démocratique des signes.

Hiérarchique ! Au sen®U se retrouvent Deny¢§l'Aréopagite) e
Michel (Serres) (6). Un sens en cascade, une ationl sacrée parce
d'origine divine — leLogos. Une circulation ordonnée. Ce qui
dévoile d'un sujet — ou de la lumiere dans un sujete reflete —ou st
réfracte —sur un second, ici la convergence des miroirs.eai |
transparence, quelque part I'opacité. Un troisieorequatriéme. De
individus, des groupes, des foules.

Démocratique : il faudrait tentésagorique, comme aux origines dis
théniennes de la démocratie d'Athénisigoria : parole égale a I'assem
blée. N'importe qui dit n'importe quoi — et de ges bétises, souvent.

« Justement, pas loin de Clisthéne, un certain tdéae Milet assurait...
—  Oui, je sais "Nombreux et ridicules sont les propos des Grecs"
—  Ruse supréme, il ajoutait’A ce qu'il me semble" » (7).

Mais le plus petit de nos freres — et cette a#ution, voila pourquc
elle est plus radicale que la clisthétiennele—plus petit, esclave ou p
méteque ou pas, a parole égale, aussi virtuellet&alogienne, récep
tive autheou Logos, que celle du plus éminent (?) de nos théolog
Aussi bien la parole du pouvoir et du savoir delte passer p:
I'épreuve ddagora chrétienne.

3. Un canal réducteur de sens

Le canal n'est qu'un moyen. Il fait passer ce duuute. Il convoie, i
charrie le sens selon ses limites et ses berge®deses et ses impossibi
lités. Seulement celui qu'il peut véhiculer. Eucdh tout entier, si du moins

(5) Que I'émetteur, ainsi, soit toujoutai, et non, contrairement aux apparencis,voila un paradoxe.
D'autant quelui, c'est — ainsi parlait Benveniste — la non-persoriaggersonne en son absence. De
cette absence, je suis le médiateur. Sorte de médiammédiate qui fait écho linguistique a I'Eucisa
tie. Voir sur ce point J.-L. Mariord, 'idole et la distance, Grasset, Paris, 1977, p. 207-227.

(6) Esthétique sur Carpaccio, Hermann, Paris, 1975, et surtout « Pierre-Etienme $5-99.

(7) Je renvoie aukragmente Hecataei Muesli, La Nuova ltalia, Firenze, 1954, fragment n° 1 des
Historiai-Genealoaiai.
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il y a souci d'exploiter la combinatoire des pokesil{8). Dés lors,
déterminer le canal optimal, c'est définir les stumes d'énonciation.
« Par exemple, qui, combien, d'ou, etc... I'éndagia?

— Je vous entends, mais encore qui, combien, ouujosgcar il y est

poussé), etc... I'énonciataire ?

— Et si ce canal est un lieu général pour tout énoncé

— ..0n ne peut transmettre que des langages rastsei

Mais déterminer le canal optimal, c'est encore contrédemanipula-
tion effective de ses structures dans des procegmls, d'énonciation,
dans des canaux concrets : le magnétoscope, em'sst, pas le garant
d'une parole de poids — chacun sait que la plusidgradiffusion des
vidéocassettes repose sur I'appat des films paapbgues (70 %).

« Mais, apres tout, n'est-ce pas la une paroleatagoids, qui touche intimement

le sujet ?

De méme,la télévision, en elle-méme, n'est pas nécessainemer-
teuse de vide et d'aliénation. Et d'exploiter degtale ses possibles con-
duit a des discours enrichissants. Essayons néamnd®n préciser ¢
caracteres les plus apparents, du point de vuerdutsansmis.

La télévision se fonde sur une structure unifiai@eoi s'unifie ? E
premier lieu, la direction d'énonciation : il n'n @ qu'une, celle qui -
de I'énonciateur, sur I'éan, vers I'énonciataire, devant I'écran.
peut varier tant qu'on voudra les figures de |'@mmteur —ce sera ur
foule, ce sera un téléspectateur invité, ce seraréopage de spécialis-
tes, ce sera... —, on n'échappera pas a cettémitua

«Va pour I'énonciateur. Cail'&mission, le message est unique et universel.

Mais I'énonciataire ?

— Que répondre ? Croyez-vous sérieusement fu'déception ce messag

soudain se fassewltiple et particulier ? Car, si I'on veut remarquer par la

I'énoncé esentendu differemment en fonction de chaque idiossie, quell

banalité(ad modum recipientis recipitur, n'est-ce pas ?)...

— Cela est vrai, au demeurant, de n'importe quels;oneeting, sermon.

— Oui, mais structurellement, la différence est leurdle cours, j'y vais ; |

meeting, j'y vais ; le sermon, j'y vais. La téléems choisitsonheure, sans q

j'aie choisi le moment. Le propos qu'elle véhictdenbe dans ma soupe

dans ma sieste, comme elle I'entend ».

Parce que sa visée est universelle, la télévigigenl'ensemble des
énonciataires hors de leur particularité. Et siiggament hors de leur
vouloir propre — cette maniére que chaque sujeaasdmer soge (9). «

Sur le rapport de la télévision et du vouloir daaim, le réle dénégateur tene

a I'égard de l'autre, inutile de s'étendre.

— Assurément, sans nul doute.

— Et pourtantjls réagissent. Dépouillés, de fait ils le sont.

(8) Sur toutes ces questions, voir R. Jakob&ssais de linguistique générale, notamment « La notion
de signification grammaticale selon Boas », Seoil, « Points », Paris, 1979, p. 197-208.

(9) C'est la définition qu'en donne J.-C. Coqutmiotique littéraire, Marne, Tours, 1977, p. 115 s.
Citation précédente : Guy Crousdy, Monde, 9 décembre 1978, p. 2.
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— Dépouillés de leur individualité, ou de leur spédié de groupe, familiale
notamment.

— On dit toujours : au méme moment, & travers topales (10), des milliers de
foyers, etc.

— Oui, des milliers de foyers'abolissent comme tels. lls constituent a eux tous
I'unique, monstrueux et anesthésié énonciataireudligue message.

— Mais ils réagissent, dites-vous ?

— Dépouillés, ils peuvent espérer transformer cefteliaion en richess
Enregistrer I'émission au magnétoscope (je passtassélection sociale impli
quée).

— Vous ne devriez pas, si aisément...

— Imaginons méme un futur ou sa possession, sa tocate signaleraie
plus une classe social@ls enregistrent, redistribuent : pour eux pour
d'autres, un ami ou une assembléex éemps et lieux choisis, voulus.
rythme, au découpage voulu par eux... »

La réénonciation est désormais possible, qui déeoude propos de
télévision. Qui suppose des manipulations, donc masipulateurs
Quand I'énonciataire se fait manipulateur, il ppudduire un sens neu
veau.

« C'en est donc fini du télégobeur, comme disenpilicités.

— Oui, c'en est fini de lui, mais aussi du canal dés. Ce n'est plus
méme tout a fait, avoude- Voici justement de la TV récupérée en vidéde
qui visait également a travers toutes les distaiwégales, qui agressait égale
ment a travers des défenses inégales, qui ali@uallement malgré des rec
inégaux, la voici comme prise au pieége : on Idif@doduire duparticulier.

— C'est un peu trop tét, pourtant, me semhle-pour parler de révolutic
vidéographique, en songeant a cet effet-la. Libhématdisentds ? Tout al
plus assouplissement des contraintes.

- Et pas de production de sens, ni méme de détounmtenia Woody Allenou ¢
la situationniste. Simple réévaluation du recu. Quant eontraintes, on s'
crée d'autres pour rentabiliser I'achat. On pasdesafilms aprés minuigpre:
la TV finie !

— Pas de transmission, pas de travail, pas d'ensmgignt. Quoi de nou-
veau ? ».

Le canal télévisuel lamine toute différence ché&ndnciataire. Mais
bien plus, il standardise le contenu de I'énoncéfdrce propre d'un
propos, la pertinence exacte d'une phrase, le @opeéris des connota-
tions se perdent. On ne peut plus ni les respettirs violer : elles se
sont évanouies.

«van lllitch disait qu“en 1927, neuf mots sur dix qu'entendait un individu
étaient proférés directement a son intention ou a celle de son voisin".

—  De son prochain.

— Comment voir le prochain dans le foyer éloigné dikenkilometres qui
recoit le méme message ?

(10) Cf. I'expressive démonstration qu'en donn&®si dans son filnCristo si e fermeto a Eboli, a
I'annonce de la victoire mussolinienne en Ethi¢pidlos troupes sont entrées a Addis-Abeba, etc. »).
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— Surtout que ce message ne lui est pas adressépme.pr

Aujourd'hui, ajoute-t-il, les moyens de masse Hiwent "un stock pré-

{abnque dimages, didées, de sentiments, d'opinions, emballés et livrés par
es media.

Est-ce a dire que I'énoncé perd son sens ? Js pasison signifié, mais la
force de son sens ?
— Mille énoncés en valent un, ils ne cessent depsitee Jusqu'aux néologis-
mes qui nous enferment dans le vieux. Libazmort du sens de H.P. Jeudy
(12).
— J'aurais pensé que la télévision allait, pour alirsi, éclater.
— Elle éclatera. Mais voyez I'utopie yankee en mardleepourrais écouter
mon programme ordinaire, puis un autre, etc. (K),ldonnaitre I'heure du
dernier train pour Gdansk, du premier pour Mariehba cours de l'or, le
reglement régional du concours des dactylos a laemtOzoir-la-Ferriere, revoir
Zabriskie Point quand menace l'insomnie. Le pied, peut-étre ; paehs... »

4. Maitres et disciples

Puisque d'enseigner il s'agit, allons chercherviesix modeles. Cer
taines polémiques francophones ont opposé, dea- Paris, del
modes d'enseignement, qualifiées, a tort ou a maide « sorbonnard et
de « vincennois » (12). Deux modes dont le fonateEment engac
deux structureslistinctes de communication. Par I'un, entendone
parole unifiée, celle du professeur, qui se dép&aas interruption da
un espace d'écoute. L'inversion de la directioerineént parfois, a un
moment précis, pour des motifs précis, réglés dema

« Ainsi, a la fin du cours, quand j'interroge lefimeg dans un besoin de

savoir plus !

— Oui, savoir qu'il dispensera, de méme origin@cdet comme on dit d'un

alcool, de méme degré ».

Ce processus d'énonciation n'est pas a sens unigais, alternat.
D'une alternance codée et discriminatoire (les deaxrces ne produi
sent pas un flux du méme degré). Chacun sait, ¢repqu'elle se blo

gue volontiers : les silences aprés la questioelié@ sont plus fréquents
que les débats. _ . ) _
Par I! autre mode, entendons la mise en jeu de dirgu quinze

pbles virtuels d'énonciation, cing, dix ou quinpemciateurs. La parole
magistrale y demeure, loin de s'abolir. Mais d&sjtavant, pendant,

(11) Coll. « Repéres », Mame, Tours, 1973.

(11 bis) Ainsi dispose-t-on de sept chaines epao@it du Québec : « Sept m'offraient du basé-ou du
football. Pas n'importe quel base-ball et pas nirtgpquel football. Non : lanime partie de basball
sur quatre canaux, et lméme partie de football sur trois canaux,ommentées en francgais,
anglais, en joual et en américain ». A se demasidler dialectique dunéme et de l'autre ne se joue pe
aujourd'hui entreTV et vidéo... Tel parle de « télévision de la redowea» (P. Flichy,Le Monde, 7
décembre 1980) ; tel affirme des douze ou quinzdngls visibles a Liége : « Tout cela se ressendnle t
riblement » (J.-P. Fargieibid., 1" février 1981, p. IX).

(12) Soit respectivement I'Université de Paris-IV eni\érsité de Paris-VIIl, ex-centre expérimental de
Vincennes, déporté a Saint-Denis.
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aprés, s'élévent, qui, d'ailleurs, selon les régje'sitilise ou qu'étud

(?) la dynamique de groupe, peuvent se faire amsgjistrales, et par-

fois écrasantes. Les signes circulent et, dergére le sens s'élabore.dé

fait par la, devant nous, comme il n'était pas ayvaans la pense¢

originaire du maitre (13).

« Il s'élabore a partir du corps.

— Qu'est-ce adire ?

— Quand nous parlons ainsi, je vois celui qui vieet me questionner,
prendre position. Comme en surimpression, je meéneone les traits de sa
bouche, de ses yeux, les gestes de ses mainsstafitna peia effacé ou i
conservait la parole. Cette parole, et le corpslgyiorte, il les jette dar
l'agora, il les soumet a I'épreuve d'isagorie — akisis, ala critique. Engag
physiquement danghgendrement du sens, il s'y est laissé repérer.

— Et voici que l'autre utilise ces repéres, et parkddpour progresser..

—  Tres concrétement : sensible & un sourire ou @igh qui marquait I'ag-
cement.

—  Sensible a une inflexion plus acide, au ralentissgnpourtant a peine
perceptible, du débit.

—  Le sens n'est pas seulement le dit. L'ensembl®ighs @mettant donne au
signifié une partie de son poids, de son impact.

—  Lui donc, puis moi maintenant. C'est mon tour,gage mon corps. Mparole
peut étre contestée, décortiquée, jaugée. Ma paisdee de moi, E@
I'énoncé froid qui s'en détache pour voleter daampyrée de la raison,
risque de s'y fondre ».

Il'y a parole de maitre, et parole de discipley & transmission d
savoir, acquisition du savoir, contestation du gaudu savoir-vrai etdu
savoirfaux. Mais qui dira ou se trouve, toujours et chadfois,
I'énonciateur qui joue le role du maitre ?

5. Des amplis pour le sens

Sur ce dernier modele, on peut imaginer le canallgiudonnerai
toute son ampleur. Parlons d'abord deviiophonie. C'estle moyer
technique qui permet, a des kilomeétres de distadeejoir ses interlocu-
teurs, de leur parler, de se voir simultanémeninséme en médaillc
tandis que I'on parle et d'apercevoir en gros plelui d'entre eu
auquel on répond. Quelques instamuparavant, je l'avais remarc
qui pérorait, gesticulait, s'indignait, se féliégitaMaintenant, je me livr
a lui, tel que je suis et ne suis pas. Jeu dedgmgai jeu des corps. Tol
une assemblée me recoit : elle délégue le pluseorgueule pur me
répondre, instaurer l'alternance. Un tel canal chiéxpas I'enseigmeent
magistral, mais le soumet a I'épreuve — dans l'idiatété, I'élagnement €
pourtant le contact physique — tlegora.

Emetteur unique, écoute plurielle, alternance diagu de I'émissiol
plurielle de I'écoute. Nous ne tenons pas encacadal parfait. C'est que

(13) Une fois pour toutes, disons qu'il faudralireePlaton, pour ceci comme pour cela.
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I'orateur reste le pdle privilégié de cette trarssitn, ne permet pas le
travail du sens par les énonciataires. Dans ceidléotransmission de
groupe, utilisant le téléprojecteur, nous aurons un éndeciaa Bruxel-
les, d'autres a Lorient, Paris ou Vendéme. De Naneoou de Paris,
I'un d'eux pourra prendre la parole, introduire sodividualité et sa
particularité de groupe dans l'alternance, introglsion individualité au
sein de son groupe. Comme ddiigax de Sophocle ou les répons du
choeur peuvent étre ceux d'un coryphée, le groupm e@u groupe, tour
a tour, font écho aux plaintes de Tecmesse. Voia g'élabore, mor-
ceau par morceau, rythme par rythme, le sens die.t€u bien, comme
les deux moitiés du choeur ddlceste de I'Euripide, ceux de Narbonne
et ceux de Lorient s'interrogent ou se répondent totour. Lorsque
I'émetteur de Bruxelles reprend la parole, il n'ggé le protagoniste
d'un sens qui le dépasse infiniment et dont letevédire les ficelles.
« Bien sir, je vois la cette interaction de la éovnique d'un énoncé et de sa
réception dans un champ pluriel, qui réagit a som €n émissions singulieres. v
je ne percois pas cette sorte de travail horizanigldans l'interp&tion des uns p
les autres, exhiberait la pluralité des énonciasair
—  C'est pour laridéocassette, au fond, que vous plaidez.
—  Ah bon ? Je l'ignorais moi-méme.
— Disons, une certaine utilisation de ses possilslidoyez la scéne : un
groupe de gens intéressés se donnent rendez-Msushdisissent leur jour,
leur heure — et leur cassette. L'énonciateur estual'écran, acheminé par la
poste. Par exemple, un théologien, jamui parle, une parole saisie la — un
bureau, une salle de cours, une église ? — ouesliée. Parole vive, que
porte un corps.
— Mais n'importe quel groupe invitant quelque pergoextérieure...
— Attention, le maitre est aussi esclave. Le maigdadcassette, un bouton
suffit pour l'arréter. Il doit, en son absence mgrmecepter de s'interrompre.
L'intervention qui fait le lit des autres sensmss facile, a cette distance.
—  Mais cette fameuse pluralité horizontale ?
— Evidemment, la séance du groupe est elle-méme prismagnétoscope !
Le texte — support du sens dans sa globalité —extetdonc devient une sorte
de sandwich : on y trouve la parole entrecoupéendiire, les réactions a ses
propos, les réactions aux réactions, le débat dnbdt.
—  Etjimagine que cette seconde cassette, richa dentradiction et de ses
contradictions, est renvoyée a I'énonciateur divei@
— Comment faire autrement ? Voici le texte qu'il ayaoposé, le voici per-
turbé, reméaché, et aussi réinvesti, détourné, wveto Tout cela devant lui,
sur son écran.
— J'imagine alors qu'il est d'accord, ou pas d'accqudil se retrouve ou
non, s'étonne ou non. Il se renie, il se découSeeparole de maitre, il la pedut,
loisir, recomposer. Désormais, il est &un autre.
— Toujours comme maitre et toujours déja disciplesttout, le sens y a
gagné, au cours de ces allées et venues. L'indiNiéus'est déployée dans la
pluralité, la pluralité s'est réunifiée dans I'vidualité.
— Belle dialectique !
— Je veux».
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6. Télésémantique

Le monde du sens est obscténébreux. Pour extraire la lumiére «
sens, quel travail ne failtpas ! Plus facilement, nous nous heurton
silence ou au bavardage, ces deux formes duseos: Quand je pal
de silence, je ne pense pas a celui qui manifes@dfonde intérioté,
la parfaite mysticité —'aphasie comme purification des miasme:
monde (Séraphim de Sarov) ou comme anticipationmémde a ven
(Isaac le Syrien). Je pense au silence des cougleestaurant, ¢
silence des voisins de métro, au silence des @ilaente dans les maga-
sins. Un nondit qui ne dit rien. Quand je parle du bavardageng
pense pas aux phrases a fonction phatique, commeiton- qui ne
signifient pas vraiment, mais qu'on a besoin de g¢iour maintenir
communication. « Allo, vous m'entendez...? ». EHqu'a : « Atten-
dez, je ne vous connais pas, mais je vais vousntacae qui vient c
m'arriver, etc. ». Ces bavardages-la ont du senst4eurd. Mais |
bavardage auquel je pense, c'est celui des coaplegstaurant, desldE
d'attente au magasin, etc... derechef.

« Sans négliger le bavardage politique ?

—  Labande des Quatre.
—  Laguele?

— .

Ce monde ténébreux, nous avons tache de le travaille créer d
sens, du sémantisme. Aujourd'hui, particulieremeht, téléséman-
tisme. Téléphoner, ce n'est rien — silence et liage (14). Mais la dia-
lectique, le dialoguisme aussi, de la vidéocassetteses allées et ven
dissymétriques, en sa combinaison originale de Ipade maitre et ¢
paroles de disciples, en son jeu virtuel de digectinilatérale, de struc-
ture d'alternance et de renvoi a volonté vers lars®, c'est tout aut
chose. Bien maniée, nous pouvons espérer beaucoup.

« Peut-étre de ne pas renouveler 'erreur de nertai
— McLuhan écrivait :"Les scolastiques oraux n'ont pas su relever le nou-
veau défi visuel de limprimé, avec le résultat que l'expansion ou lexplosion
technologique gutenbergienne qui sensuivit fut, d plusieurs égards, un appau-
vrissement de la culture”» (15).

Puissions-nous ne pas manquer le nouveau défi audiel, mais,
bien plus, sémantique, de la vidéographie ! Qutesdise, entre sco-
lastiques !

Michel COSTANTINI

(14)Le téléphone comme canal du non-sens et refus aloglie : voir la nouvelle d'ltalo Calvino,
« Avant que tu ne dises alloMaintenant n°10, 14 janvier 1979.,34-35.

(15) Op. cit.,p. 94. La traduction ne semble pas des plus heeseus

Michel Costantini, né en 1949. Ecole Normale Sugéré en 1967 ; agrégation de gram-
maire en 1970. Assistant a I'Université de Toursrikl deux enfants. Membre du comité
de rédaction d€ommunio effrangais.
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L'école
de Saint-Victor

Guillaume, Hugues, Richard et les autres

Au XIIe siecle, l'école théologique de Saint-Victor a, plus
nettement peut-étre que d'autres, souligné linteraction de la
doctrine et de la vie spirituelle. Cette conjonction doit,
aujourd'hui encore, nous instruire.

LEs théologiens qui ont appartenu, au *iécle, a I'école dite de Saint-
Victor de Paris, occupent une place assez particuliere ddmstdire de |
pensée chrétienne. lls ont en effet pratiqué lahegche théologiqueé
des fins et selon des méthodes qui leur étaienprpo L'idée qu'ils se sc
faite de la nature et de la fonction de la théaogliest ainsi trouvée simultané-
ment distincte de celle a laquelle avaient été itradnellement attachés |
théologiens appartenant a I'ordre monastique etelle que contribuaient a for-
ger, peu a peu, et vers le méme temps, les fondadeda scolastique.

Avec les premiers, sans doute, ils continuaienpérser que la science 1
Ecritures était le fondement et la base de touflexin chrétienne et qu'u
théologie digne de ce nom devait tout naturellenoemiduire a la connaissande
Dieu, a lintelligence des mystéres de la foi etaacontemplation. Mais ils |
partageaient pas pour autant, ou du moins pas amentiegré, la méfiance g
I'ordre monastique nourrissait a I'égard des mdéhodouvelles dont usaient
premiers scolastiques. Avec ces derniers, en effeis sans se laisser séduire lgar
prestiges de la dialectique, ils pensaient quaidétde I'Ecriture devait &
menée avec rigueur et ils estimaient que le doghrétien devait faire I'obj
d'exposés méthodigs et soigneusement ordonnés, propres a en fssortir i
cohérence, I'harmonie et la beauté.

Cette conception de la théologie n'était pas néelékir de trouver une vc
moyenne entre des méthodes de type traditionnel cemains se détournaient e
une scolastique dont les ambitions présentaienargmpment quelques risqu
Elle était issue, en réalité, de la réflexion deelques maitres qui s'étaient trou-
vés dans une conjoncture ecclésiale d'un type qa4diéir et qui, tres délibéré-
ment, avaient assumé leurs responsabilités. Utiatiné spirituelle ou théologique
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ne peut avoir d'avenir ou de succés que si ellonmdpa une attente de
conscience croyante et si elle s'appuie sur destuiiens ou sur des traditiol
susceptibles de la nourrir et de la féconder. lymaement qu'a connu la théo-
logie des Victorins, au XII° siecle, ne peut s'eqpér que par les conditions d
lesquelles leur école était née et qu'il convientappeler brievement.

LE monastére de Saint-Victor avait été fondé, auudéu XII° siécle,par
Guillaume de Champeaux (1).Ce personnage avait été un hon
important. Archidiacre de Notr®ame, a Paris, il avait dirigé I'écc
annexée a cette église cathédrale et y avait lmenénseigné, avec grand sucdas,
grammaire et la dialectique. En 1108, cependamtvait subitement renoncésas
charges et &on enseignement pour mener, avec quelques disgigiens |
pauvreté et la vie commune, I'existence des cle¥gdiers. A cet effet, il s'éte
retiré, avec ses compagnons, dans un ermitage dédigartyr saint Victor, sitt
aux portes de Paris, mais en dehors des murs dddasur la rive gauche de
Seine.

Si I'on écarte les interprétations malveillantesAdpélard a données de «
faits (2), l'initiative de Guillaume doit étre ramghée de celles que beauc
d'ermites, de moines, de clercs ou de laics avgigses, un peu partout, de
I'Occident chrétien, depuis le milieu du XP siegieur mener dans Isolitude
une vie de pauvreté, de travail et de priére, negpde I'idéal des Péres du dé
des traditions de la primitive Eglise et de I'EvidmgMais Guillaume s'associ
aussi, de la sorte, au grand mouvement de rénovapoituelle de I'Egliset du
clergé qui se développait alors. La fondation dnSdictor fait trés probable-
ment partie d'un plan élaboré en accord avec l'égétp Paris. C'est la rais
pour laquelle, lorsque, en 1113, Guillaume, élugéeéde Chiions, quittera défi-
nitivement Paris, il obtiendra que le monastere qu'il taf@dé quelques anne
auparavant soit érigé en abbaye de chanoines e¢gu@i adopte de la sorte, ava@c
regle de saint Augustin, les usages que les réteursm du clergé cherchaien
introduire unpeu partout: L'initiative de Guillaume de Champeaqguittan
Notre-Dame avec quelques compagnons, était donc uniating d'ordre spiri-
tuel, mais elle donnait a la fondation qui en éissue une orientation bien défi-
nie.

Des circonstances probablement imprévues avaieuttaot modifié rapide-
ment le projet initial du fondateur de Saint-Vicitrdécidé de I'avenir théologi-
que de sa communauté. En quittant Ndd@ne, Guillaume avait eu l'intenti
de renoncer a tout enseignement. Un tel propos dtais la logique de Iide
évangélique et de la volonté réformatrice qui Pamient. On était en un terr
ou les monastéres de type ancien s'efforcaiené gdus entretenir d'écoles

(1) Pour les origines et I'histoire de I'abbaye de S¥intor, voir F. Bonnard Histoire de l'abbaye
royale et de 'Ordre des chanoines réguliers de Saint-Victor de Paris, 2 vol., Paris, 1904-1907. Sur ['école
de Saint-Victor, on trouvera une bibliographie phésente dans mon article sur « Les écoles de
Chartres et de Saint-Victor », daha scuolla nell'Occidente latino dell'alto medioevo (Settima del
Centro italiano di studi sull'alto medioevo, 19po%te,. 1972, p. 795-839.

ﬁ) Cf, Abélard,Historia calamitatum (Patrologie latine de Migne = P.L.). 178, col. 118-119, ou éd. J.
onfrin, Paris, 1959, p. 65.
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ouvertes au public et ou les communautés nouve@liessoulaient vivre selc
I'esprit de la réforme se refusaient le plus sotnZeen créer. Mais les anci
étudiants de Guillaume, n'hésitant pas a franchicdurtedistance qui sépari
le cloitre Notre-Dame du monastére de S¥iictor, vinrent prier leur maitre 1
reprendre ses lecons. Guillaume hésita et, ne sachee faire, sollicita I'avis 1
Hildebert de Lavardin, évéque du Mans, prélat acquix idées dealréforme ¢
dont l'intervention montre a quel point I'épiscopahtéressait aux entrepri:
de l'ancien archidiacre. La réponse de Hildebdditagtre sans équivoque. D:
une lettre que nous possédons encore (3), il @liGiuillaume de s'étre ingpi di
conseil donné au jeune homme riche de vendre tesibiens et d'en distribuer
prix aux pauvres pour suivre le Christ. Mais il déclare tout net que renonce
son enseignement ne serait qu'un faux renoncemant celui-la ne fait pas
tout le bien qu'il pourrait, lorsque, en ayant la faculté, il renonce a étre utile aux
autres ». C'était affirmer que I'enseignement, et notammehgicde la théolog
auquel Guillaume allait s'attacher, était une nr@n@minente de servir Dieu.
fondateur de Saint4ictor se laissa donc convaincre et reprit ses hsgdol
monastére deviendra une école de théologie quirgohientdt d'un prestic
considérable, grace a l'arrivée de recrues de ttgleinprendront en main, si I'
peut dire, le destin spirituel et théologique detemmunauté. Deux maitres sur-
tout, Hugues et Richard de Saint-Victor, jouerorted égard un rble de pre-
miére importancec'est a eux, principalement, que nous pouvons dderaoe
que fut la théologie victorine.

MORT en 1141Hugues de Saint-Victorest le premier théologien de
I'école et celle-ci n'a jamais cessé de s'inspi®rson enseignement (4%.ec
contemporains lui ont donné de bonne heure le bddue de
« nouvel Augustin ». Ce titre est mérité, mais Hegwest aussi un hume d¢
grande culture. Il a fréquenté les écrits des Pegesotamment ceux de se
Jérome et de saint Grégoire le Grand, il a lu Begtcié a commentd.a Hiérar-
chie céleste de Denys en se servant, a cet effet, de la trasluei du commen-
taire queJean Scot avait donné de ce livre. Si nous demandependant
Hugues ce qu'est pour lui la théologie, force estdnstater que ce mot n'appa-
rait qu'assez rarement dans ses écrits et quéhvgtrune signification différer
de celle que nous lui dapns aujourd'hui. La théologie n'est d'ailleurs mpli
gu'une des nombreuses disciplines dont la connaissast nécessaire pour par-
venir a la philosophie, c'est-a-dire a la sagesse.

(3) P.L,, 171, col. 141-143,

(4) Les oeuvres de Hugues de S.-V. ont été reprodugtlegrand désordre, dans les t. 175~ de i
Patrologie latine. Mais cette édition a négligé plusieurs ouvrages importantsret attribué a Hugu
plusieurs qui ne sont pas de lui. C'est a ellenméans, qu'il faudra se reporter ici, sauf pouelque
écrits qui ont fait I'objet d'éditions récentesr Soeuvre et la pensée de Hugues, on peut ciemiples
ouvrages les plus récents : D. van den EyBdeai sur la succession et la date des écrits de Hugues de
S.- V., Rome, 1960; R. Baron, Science et sagesse chez H. de S.-V., Paris, 1957, et ark Hugues ¢
S.-V. », danict. de Spirit., VII, Paris, 1969, col. 901-939 ; H.R. Schletfeie Nichtigkeit der Welt :
Der philosophische Horizont des Hugo von St. V., Munich,-1961 ; Ch. SchitBeux absconditus, Deus
manifestus : die Lehre Hugos von St. Viktor liber die Offenbarung Gottes (Studia anselmiana, 5
Rome, 1967 ; V. LiccaraStudio sulla vision del mondo di ugo di S. Vittore, Trieste, 1969 ; J: Ehle
Hugo von St. Viktor (Frankfurter Historische Abhandlungen, 7), Wieslrad®72.

65



Jean Chatillon

Cette conception du savoir, de la sagesse et dmscde la théologie, est insé-
parable d'une anthropologie d'inspiration augustime dont Hugues a expasé
plusieurs reprises les principes et que tous SE®SEEUrS ont retenue et dévelop-
pée (5). L'homme, rappelle Hugues, a été crémadh et a la ressemblanct
Dieu. Il est image par la raison et par la conmaiss, ressemblance pa
volonté et par I'amour. Dans son premier étatpitine jouissait d'une connais-
sance parfaite de l'univers visible que Dieu awa€ pour lui et il bénéficic
d'une illumination intérieure qui lui permettait dennaitre son Créateu
guant a ses plgluissances de désir, elles se politaientent et spontanément vigs
bien. Mais 'homme a péché. Il est ainsi tombé darorance et son activ
libre s'est trouvée comme déréglée par la concemese L'humanité du Ver
incarné et la grace du Christ lui ont sans doataae, depuis lors, de retrou
sa dignité ori%inelle, mais cette « oeuvre de ueatsn »(opus restaurationis
commel'appelle Hugues, par opposition a I' « oeuvreaeréation »opus
conditionis),appelle de sa part une libre réponse, sous Eomde la grac
Pour porter remedela concupiscence, 'homme devra donc s'exercerrdas
a la pratique de la vertu. Pour porter reméde a goorance, il devra fai
l'apprentissage de la philosophie.

Celle-ci, en réalité, embrasse tout le savaimhin. En plusieurs passage:
son oeuvre, et notamment dans le traité de métbgmokt d'herméneutiq
auguel il a donné le titre deidascalicon,Hugues, s'inspirant de Boéce, en d
l'immense domaine en trois parties principaleslodggue, la philosophie prati-
gue et la philosophie théorique (6). A ces troidigs, il en ajoute le plus sou-
vent une quatéime, la mécanique, qui comprend les sciences riesale
techniques inventés par I'homme pour porter reraésien infirmité, maitris:
son environnement et parvenir a y subsister. Maist ¢4 philosophie théoriq
qui permet a 'hnomme d'atteindre les connaissaleseglus hautes dont il «
appelé & jouir. Cette philosophie théorique cormgpieson tour trois disciplin
fondamentales la mathématique, d'abord, qui s'occupe des fornséses de
choses visibles, puis la physique, qui s'enquiest@huses invisibles des ch
visibles, et enfin la théologie dont Hugues notisadia suite d'Isidore de Sévi
gu'elle traite «de la nature ineffable de Dieu ou des créatures spirituelles » (7),
ou encore, dans s@ommentaire de la Hiérarchie céleste, qu' «elle contemple
les substances invisibles et les natures invisibles des substances invisibles » (8).

Comment 'homme peut-il s'¢ler a une contemplation de cette sorte ?
en effet incapable, dans sa condition présenteasé immédiatement l'invisi-
ble. Il ne peut l'atteindre, idias, qu'a travers les choses visibles dont Hi
nous dit qu'elles sont degnulacra,c'est-adire des images, des miroirs ou
symboles, que Dieu a mis a la disposition de I'herpour lui permettre d'accé-
der a la connaissance et a la contemplation dasilite (9). Cessimulacra,
pourtant, sont de deux sortes. Il y a ceux de tlareat ceux de la grace, aux-

(5) Cf. p. ex. HuguesDe sacramentis, |, Pars 5-6, P.L., 176, col. 263-305. De mime, Ridhde S.-V.,
Liber exceptionum, Pars |, 1, cap. 15, éd. J. Chatillon, Paris, 1$68,04-106.

(6) Didascalicon, Il, 1-30, P.L., 176, col. 751-764, ou éd. H.C. Butr, Washington, 1939, p. 23-47 ;

In Hierarchiam coelestem Dionysii, |, 1, P.L.,175, col. 927-928. De mime Richaw. cit., Pars |, 1,
cap. 5-25, p. 105-113.

(7) Didasc., I, 2, col. 752 C, ou Buttimer, p. 25.
(8) In Hier. coel., loc. cit., col. 928 A.
(9) Ibid., col. 926-927.
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guels correspondent aussi deux théologiglelaiogia mundana et la theologia
divina. Lapremiére trouve le point de départ de sa réflexians le rega
gu'elle porte sur l'univers créé, ou plus précigénmur respecter le vocabu-
laire de Hugues, sur legpera conditionis. Maises ambitions ne peuvent
que limitées. Le monde, il est vrai, a été crééroe I'explique encore leom-
mentaire de la Hiérarchie céleste, afin de manifester par sa beauté celui qt
créé. Il n'a cependant qu'une ressemblance tromlpiiavec son Créate
pour que la raison humaine, blessée par le péctuietée désormais par
sens vers ce qui lui est extérieur, puisse y trobgaucoup de lumiére. L'univ
peut encore manifesta I'homme I'existence de son Créateur. Il nerduilonn
plus lintelligence et ne lui fait plus sentir, @&dans de luméme, son invisib
présence. Ainsi, parce qu'ils n'ont disposé queaaemurces de la nature, q
n'ont pu considérer quesléléments du monde et sa beauté sans pouvoiel
leurs regards vers les paradigri®@eemplaria)de la grace, les sages de ce m
n'ont pu s'exercer gqu'a leeologia mundana. Ils sont donc demeurés aveug
lIs ont marché a tatons dans un univesstdls ne pouvaient comprendre
signification et ils se sont égarés de la sorts dlamreur, perdus dans la vanite
leurs pensées.

Mais le Sauveur est venu. Mélant la salive de\saitdi & la terre de notre huma-
nité, il a oint les yeux de l'avelaget lui a rendu la vue (10). Il a offert a
regard les « simulacres » de la grace, objet deelalogia divinall I'a invité a
contempler son humanité et a considéreiséEsamentaqu'il a manifestés a
hommes. Cesacramentaont en effet les signes sacrés ou les symboleligue
institués pour annoncer et signifier, depuis laeluiginelle et jusqu'a la fin ¢
temps, l'oeuvre ou le mystére de la restauratidindimme(opus restaurdonis)
(11). La theologia divina. doit donc étre iderftée avec ce que Hugues et
successeurs désignent le plus souvent du nomoctgna sacra, de scientia
divina ou de divinitas, ou encore depagina sacra, cettederniére expression,
fréquente chez les médiévaux, nous rappelant apparient que c'est I'Ecri-
ture qui nous fait connaitre les « sacrements @ ba et qui nous en révéle
signification. « L'objet de I'Ecriture, nous dit Huguesgn effet, c'est le Verbe
incarné avec tous ses "sacrements”, aussi bien ceux qui ont précédé son avene-
ment, depuis le commencement du monde, que ceux qui le suivront, jusqu'a la
fin des temps » (12).

LLETUDE de la théologie est donc fondée sur celléfdeiture et Huguesde
Saint-Victor, dans somidascalicon,s'est longuement expliqué sae
qu'étaient pour lui les livres saints et sur la raem dont il convenaitle
les lire et de les interpréter. Sans doute consdlckes trois premiers livres dee
traité aux « écritures profanes », c'est-a-direus fes ouvrages qui se rap-
portent aux arts libérawu aux sciences humaines et dont la « lecture, 2l
aussi, nécessaire Apprends tout, dira Hugues a son disciplet, tu verras

(10) 1bid., col. 926 C..
(11) 1bid., col. 927 A.
(12) De scripturis et scriptoribus sacris, 17, P.L., 175, col. 24 A.
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ensuite que rien n'est superflu » (13). Toutes les sciences conduisent & la sa
car toutes doivent nous aider a mieux comprendrgdeitures divines.

Celles-ci sont pourtant d'une autre nature et stegpt d'une autre amiére
gue les écritures profanes. Elles doivent donciétegprétées selon d'autt
méthodes. Dans les écritures profanes, seuls lessanbune signification. Da
les Ecriture divines, en revanche, non seulemantiets, mais les « chose:
c'est-adire les réalités, les personnages, les lieuxielemps ou les événeme
gue ces mots nhomment, désignent, décrivent ou regpmnt, elles aussi,
sens (14). Cette distinction entre les mots etheses, inspirée d'une théorie
signe et de la signification qui vient de saint Astin (15), est a la base de la doc-
trine de la pluralité des sens de I'Ecriture q itton avait si largement m
en oeuvre et que Hugues expose, a son tour, aueuriet précision (16). Il s
tient le plus suvent a une division tripartite qui distingue éns historique,
sens allégorique et le sens tropologique. Mais cerihmédouble volontiers
sens allégorique en allégorie proprement dite etretiogie (17), cette divisi
tripartite ne contreditgs la division quadripartite que d'autres avaigahglul
proposeée.

De ces différents sens, le sens historique estiivitent le premier : « Le fon-
dement et le principe de la doctrine sacrée estolite ; c'est d'elle que I'on p
extraire la véritée l'allégorie, comme on extrait le miel du rayenndiel » (18
L'historia n'est autre chose, en effet, c1ue le sens litigalecherche de ce pre-
mier sens est donc a la base de tous les autresnéiinterprétation théologic
ou sPiritueIIe du tebe ne peut étre Iégitimement acceptée si elle fuadee, a
préalable, sur la découverte du sens historiquguéiise fait ici I'écho des exi-
gences critiques formulées par saint Jérdme (I)s $es successeurs demeure-
ront attachés aux mémes prirespet leur insistance a été certainement a l'e
de I'exégése proprement scientifique, fondée sercomnaissance précise
langues anciennes et notamment de la langue hébraiqnt un disciple
Hugues, André de Saint-Victor, sera, vers le mitiei XII° siécle, le véritab
créateur (20).

Mais c'est a la recherche du sens allégorique ﬂ.ugydﬂ; s'attache le plus
volontiers. Ce sens est en effet le sens dogmatique sens théologique par
excellence. C'est lui qui prend en considératisnds, c'est-a-dire lesacra-

menta de |'Ecriture, pour en découvrir les significatimashées. C'est a cette

(13) Didasc., VI, 3, col. 800 C-801 Apu Buttimer, p. 115.

14) Ibid., V, 3, col. 790-791pu Buttimer, p. 96-97 ; De sacramentis, |, Prolog. 1, cap. 5, P.L.,
76, col. 185 A )De script. et scriptor. sacris, 14, P.L., 175, col. 20-21. D@éme Richard, op. cit., Pars |,
2, cap. 5, p. 116-117.

(15)Cf. Augustin, De doctr. christ., Il, 14, et 1, 2, 2.

(16) Didasc., V, 2 et VI, 3-5, col. 789-790 et 899-805u Buttimer, p. 95-96 et 113-123De

script. et scriptor. sacris, 4, loc. cit., col. 12 D-13 A ;De sacramentis, |, Prol., cap. 4, col. 184
D-185 A ; Richard, op. cil, Pars I 2, cap. 3, p. 115-116. Sur is différents sens de [E'criture chez les

Victorins, voir B. Smalley, The Study of the Bible in the Middle Ages, 2' édit., Oxford,_ 1952, p. 83-
195, et H. deLLubac, Exégése médiévale, I, 1, Paris, 1961, p. 287.435.

(17)P. ex.dans De script. et scriptor., 3, loc. cit., col. 12 BC.
(18) Didasc., VI, 3, col. 801 C,ou Buttimer, p. 116.
(19)Cf. H. de Lubac, op. cit., p. 287.

20)Sur André de S.—V.,gui devint abbé de Wigmore, en Angleterre, et mourtut en 1175, voir B.
malley,op. cit., p. 112-195.
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recherche qu'est consacrée la plus grande partiBedsicramentis de
Hugues (21). L'ouvraga pour ambition d'exposer le dogme chrétien de
totalité. Mais alors que les premiéres sommes @aldbie, rédigées par les mai-
tres du XIF siécle, tendaient & adopter un ordre logique é€spique, celle (
Hugues s'en tient a un ordre historique, qui ekti-t@ méme que propa
I'Ecriture, de laGenése a l'Apocalypse. C'est donc le temps qui constitu
cadre général et la trame de cette Somme ou nauprEsentés tous les myste-
res de la foi, depuis celui de la création parieulun etirine et celui de not
Rédemption par le Verbe incarné, jusqu'a la constiamde toutes choses,
dernier jour, et a la béatitude définitive dontijont les justes. Cette histoire lde
destinée du monde et des hommes s'attache dorie adssortirce doubl
mouvement d@exitus et du reditus, de la production par Dieu de toutes cheases
de leur retour & Dieu, qui avait rythme, trois leelus t6t, leDe divisione
naturae de Jean Scot Erigéne et qu'on retrouvera, plusdard'autres sommr
de théologie.

Hugues, certes, est moins métaphysicien que Je#n[ZBe la grandiose his-
toire que retrace sabe sacramentis, il nous donne cependant une interpréti
proprement théologique. Ceci est particulierem@silble dans la description ¢
trois « temps » qui en constituent les grandeseétapqui ont, chacun, leuts
sacrements de la foi », institués par Dieu pourétiemption et le salut
I'nomme. Cette vision pénétrante de la destinéeaimen cette théologie
I'histoire n'est d'aillesr pas seulement une explication du temps. Les pste
dont elle parle, en effet, sont aussi des « étalis Bhomme, qui subsisten
coexistent, méme apres l'avénement du Christ. @Qeux'ont pas connu
Christ ou qui n'ont pas compris toute lafprwleur de son message, tou
long de l'histoire, peuvent donc trouver place dams économie de salut
embrasse tout l'univers et n'oublie personne.

Il y a donc, d'abord, le temps de la nature (2a),agprécédé historiquem
celui de la Loi, maigjui a déja ses rites, ses « sacrements », SesJEEsNSC
espérance et sa foi ; les personnages qui ene®prihcipaux représental
avec Adam, Noé, Abraham, les patriarches et beutrd's, sont d'ailleurs d
des figures du Christ. Il y a eacond lieu le temps de la Loi (23), dont les |
les sacrifices et les prescriptions sont, eux ades « sacrements » ; c'es
temps durant lequel l'attente se fait plus ardente promesse plus préc
Vient enfin le temps de la grace (24)lutele la manifestation du Christ et
l'accomplissement de la promesse, qui se prolopgsga'a la fin des siecles.
mystére du Verbe incarné est ainsi au centre tievatte synthése. C'est lui qui
donné d'avance leur sens aux sacrements datlmenet de la Loi. C'est
aussi qui nous fait connaitre la signification dasrements et des mysteres
Nouvelle Loi, institués par le Christ pour notrstimction et notre sanctifi-
tion.

(21) P.L., 176, col. 173-618Traduction américaine de R.J. Deferrarri, Hugh of Saint-Victor on
the Sacrements of the Christian Faith (The mediaeval Academy of America Publication, 5¢
Cambridge (Mass.), 1951.

(22) Cf. De sacr., |, Pars 11,éd. cit., col. 343-347. Sukes trois temps etleur concordanceavec
les six 4ges du monde,voir R. Baron, op. cit., p. 133-145, et J. Ehlerspp. cit., p. 136-155.

(23) Cf. De sacr., |, Pars 12, col. 347-364.
(24) Ibid., Il, Pars 1-18, col. 364-618.
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Mais si la théologie de Hugues est centrée sunjsténe du Verbe incarné, elle
I'est tout autant sur celui de I'Eglise, insépaeathll Christ, son chef et son
époux (25). L'Eglise, & qui ont été confiés lesreamnts, est elle-méme sacre-
ment du Christ, comme le Christ est sacrement daiDille est née a l'aube du
temps de la grace, au sixieme age du monde, adngxjour de la semaine et a la
sixieme heure du jour, au soir du Vendredi-Saiotsdu'elle jaillit du coté trans-
percé de Jésus crucifié (26). Mais elle a exist@@lque maniere depuis le com-
mencement du monde, issue, le sixieme jour dedation, avec Eve qui en est la
premiére figure, du cdté d’Adam endormi, figurerhéme du Christ (27).

L'étre de I'Eglise peut étre percu a travers d'imbmbles symboles. On peut
la comparer, par exemple, au paradis terrestre tkmsel I'homme guéri du
péché retrouve ses prérogatives premieres, ou ereciarche construite par le
nouveau Noé qu'est le Christ pour accueillir toeaxcqui veulent échapper aux
tempétes de ce monde et au déluge du péché pordeatsains et saufs aux riva-
ges de l'éternité. Elle est aussi le champ fécarwlliEnédictions de Jacob, l'aire
de Gédéon que recouvre la rosée de la grace didrsginte cité de Jérusalem ou
le temple édifié par le nouveau Salomon, le cebiein duCantique ou I'hotelle-
rie dans laquelle le bon Samaritain laisse jusgo®@ retour I'homme meurtri
qu'il a relevé sur le bord de la route, ou enfirtdmple chrétien ou les fidéles se
rassemblent, autour de l'autel qui est le Christiomt la liturgie de la Dédicace,
gu'ont tant commentée les Victorins, développeylatmlisme. C'est au sein de
cette Eglise que la présence et l'action du Chugsttinuent de se manifester
d'innombrables maniéres : par I'Ecriture qui éelaét nourrit les esprits, par la
prédication des Ap6tres et de leurs successeurigtiisent et avertissent, par
les sacrements qui sanctifient. C'est ici que 8liesdans la réalité concréte de
I'Eglise, tout ce que Hugues appelle les « sacrtsnde la foi », c'est-a-dire
I'enseignement de I'Eglise, ses institutions, satigme liturgique et canonique,
éléments vitaux d'une économie chrétienne qu'it tamnsidérer dans sa totalité
et son universalité si on veut en comprendre laal@de nature et la fécondité.

LA méthode allégorique que le robuste génie de Hegles Saint-Victor met
en oeuvre dans cette vaste synthése, solidementtatée, qu'est soe
sacramentis, n'‘abandonne pas le théologien a son imaginatiora ca
fantaisie. Elle porte en réalité son regard surdggects les plus fondamentaux
du dogme chrétien, sans jamais perdre de vue igmsment de I'Ecriture et
celui des Peéres. La maniére dont nous est préséhistwire du salut, le rapport
établi de la sorte entre les grands événement®mgunarquent les étapes et les
affirmations de la foi relatives au mystere de Datuau mystere de I'hnomme, a
celui de I'Incarnation et & celui de I'Eglise, nashiduisent ainsi une intelli-
gence de la foi que la cohérence méme de I'expggéconstamment ressortir.

(25) Surl'Eglise, selon Hugues de S.-V. voir, entre autres, R. Baron, op cit., p. 127-132 ; J. Ehlers,

op. cit.,, p. 120-136.Hugues traite notamment del'Eglisc dans sonDe sacr., Il, Pars 2-15, col. 415-595¢t dans son
De arca Noe Morali, P.L., 176, col. 617-680. Rield revient constamment sur les figures bibliques du Christ et de
'"Eglise dans SONLiber except., Pars Il,éd. cit., , p. 221-517.

26) Cf. De arca Noe Mordli, |, 4, col. 630 Richard, op.cit., Pars11, 1, cap. 7d. cit., p. 226.
(27) Ibid.
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Hugues et ses successeurs, pourtant, sont all&sgpptus loin. Sans user de la
méthode proprement dialectique dedaaestio ou de ladisputatio dont la pra-
tigue commencaih se répandre, plusieurs théologiens victorins se bamés a
des spéculations qui allaient bien au-dela d'unmgpka recherche du sens allégo-
rique de I'Ecriture. Ils s'inspiraient & cet effétine méthode d'argumentation a
laquelle saint Anselme de Cantorbéry avait eu rec@vant eux. Ceci apparait
déja dans certains passagesRti sacramentis (28) ou Hugues s'inspire visible-
ment duCur Deus homo dans lequel Anselme avait voulu éclairer le mystige
la Rédemptionst en donner « l'intelligence », ou encore dans |ld&ints
ouvrages ou opuscules que Hugues et ses successeorss ont consacrés aux
problémes christologiques, relatifs notamment awdend'union des deux natu-
res du Christ dans l'unité de la personne, dordudasent les théologiens de leur
temps (29). Mais c'est lmystére de la Trinité qui devait faire I'objet, a Saint-
Victor, des spéculations les plus hautes et les @laacieuses.

Hugues, il est vrai, a peu parlé du mystere derlaifE. Ce disciple de saint
Augustin n'ignore pourtant pas, bien entendu, q®ieu en trois personnes
gue nous fait connaitre la Révélation est le conumerent et la fin de toutes
choses. Il prend bien soin de nous le rappeler dande sacramentis (30) et
dans un opuscule dont Edgar de Bruyne a pu diieé&talit « le premier traité
(d) esthétique du moyen dge » (31), il cherche dans le regard que I'dme porte sur
elle-méme le moyen de parvenir a une certaineliggalce du mystére des trois
personnes et de leurs relations mutuelles. Hugliaspire évidemment ici
d'Augustin, encore qu'il proceéde d'une maniére thiéferente. Ce sont pour-
tant les successeurs de Hugues qui ont scruté semeyavec le plus d'attention.
Vers le milieu du XIf siécle, déja, Achard de Saint-Victor, qui devaieéabbé
du monastére parisien de 1155 a 1161, avait compas@e Trinitate dont
l'intention était de rendre compte, par desiisons nécessaires », de la pluralité
des personnes au sein méme de l'unité de I'es¢8RreCet ouvrage est malheu-
reusement resté inédit. Mais il semble qu'il a& ébnnu deRichard de Saint-
Victor (mort en 1173), lequel, sans procéder exactementadméme maniére
qu'Achard, a voulu nous offrir des démonstrationalagues dans son propre
De Trinitate (33).

(26) 1, Pars 8, cap. 6, col. 310.
(27) 1bid., 11, Pars 1, cap. 5-12, col. 381-416. La christologic de Hugues a été étudiée par E.
Poppenberg, Die Christologie des Hugo von St. 17., Hiltrup (Autriche), 1937. Richard a abordé a plusieurs
reprises, dans ses écrits, les problemes christologiques débattus par les théologiens de son temps, notamment dans
son opuscule Ad me clamat ex: Seir, 1éédité par J. Ribaillier, dans Richard de S.-V., Opuscules théologiques, Paris, 1967, p.
215-280. J'ai également consacré quelques pages a la christologie d'Achard de S.-V. dans Thévlogie, spiritualité e:
métaphysique dans 'envre oratoire d'Achard de .-, Patis, 1969, p. 183-232.
(28) II, Pars 1, cap. 4, col. 376-381.
(29) Cf. E. De Bruyne, Etudes d'esthétique médicvale, Bruges, 1946, t. 11, ch. V : L'esthétigue des Victorins, p. 238. E.
De Labruyne considere encore ce traité comme étant le livre VII du Didascalicon (P.L., 176, col. 811-838). 11
s'agit en réalité d'un ouvrage distinct, intitulé De fribus diebus par les manuscrits, et qui, en méme temps
qu'un bref De unione corporis et animae de Hugues, a fait récemment l'objet d'une nouvelle édition,
accompagnée d'une traduction italienne : cf. Ugo di S. Vittore, I #r¢ giorni dell'invisibili lace - 1.'unione del corpo ¢ dello
spirito, Introduzioni, testi emendati, traduzione e note a cura di V. Liccaro, Florence, 1974.
(30) Cf. M.-T. d'Alverny, « Achard de S.-V. : De Trinitate », dans Rech. de théol. ancienne et médiévale, XXI
(1954), p. 299-300, et J. Chatillon, Théologie, spiritualité et métaphysique..., p. 119128,

(31) Les ocuvres de Richard ont été imprimées dans P.L., 196, col. 1-1365. Mais cette édition est incomplete,

elle aussi, et comprend également divers écrits pseudépigraphes. Plusieurs ouvrages de

(fin de la note 33 page 72)
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Richard, lui aussi, veut parvenir a l'intelligende mystére. «Assurément,
écrit-il, nous avons le devoir de réfléchir avec ardeur, de reprendre sans cesse
notre méditation sur les mystéres (sacramentajle notre foi... (34). Pour connai-
tre ces vérités dont il nous est dit avec raison : "Si vous ne croyez pas, vous ne
pouvez pas comprendre” (cf. Isaie 7,9), on doit, bien entendu, entrer par la
foi ; mais on ne doit pas s'arréter aussitét sur ce seuil ; il faut toujours avancer
en se hatant vers une intelligence plus intime et plus profonde ; il faut, avec
l'ardeur la plus vive et la plus insistante, progresser de jour en jour, par des
acquisitions nouvelles, dans lintelligence des vérités de la foi... Ainsi, notre pro-
pos sera, dans ce livre, autant que Dieu nous le permettra, de présenter a lappu
de ce que nous croyons, des raisons non seulement plausibles, mais nécessaires,
et d'élucider, dexpliquer la vérité, pour mettre en valeur les enseignements de
notre foi » (35).

Que faut-il entendre ici par raisons nécessaires » ? Bien entendu, poi
Richard, comme pour Achard et pour saint Anseliheeis'agit pas. de dévelog
des démonstrations rationnelles qui se suffiraiantellesmémes et pourraie
convaincre ceux qui ne partagent pas la foi degtodms. Il ne s'agit pourte
pas de simplex arguments de convenance ». La dialectique de &Ritls¢
déploie a l'intérieur de la foi, mais elle préseatecaractére de nécessité qu
peut échapper au croyant. lexistence des réalités éternelles, écrit en effe
Richard (36),est rigoureusement nécessaire : elle ont toujours existé, et de
méme, assurément, elles ne cesseront jamais dexister ; bien plus, elles sont tou-
jours ce qu'elles sont, elles ne peuvent étre autres, ni autrement. or il semble
absolument impossible que tout ce qui est nécessaire n'ait pas une raison néces-
saire ».

En fait, lorsqu'aprés avoir traité de la substaddéne et de ses attributior
Richard en vient & établir pour quelles raisonddit y avoir en Dieu unité «
substance et pluralité des personnes, sa démonstratappuie sur ur
métaphysique de la' charité. 1l y a en Dieu pléaétude charité, expliqueik-
Mais la parfaite charité ne peut étre amour de &dlie doit étre amour ¢
l'autre, et en Dieu, pour étre parfaite ebien ordonnée », cette charité nepeu
tendre que vers une personne d'égale dignité,-adste vers une person
divine. Cette charité parfaite, qui unit entre ®lldeux personnes égales, e
cependant la présence d'une troisieme personnde @gex deux autres, c
I'amour parfait,infini et éternel que ces deux personnes se poftemé a l'autr
exige que cet amour soit partagé et communiquéx @il s'aiment d'un amc
souverain doivent en effet, lun et l'autre, réclamer d'un méme désir la pré-
sence d'un autre étre aimé avec qui ils puissent partager leur amour, dans une
concorde parfaite... Ainsi la perfection totale et pléniére ne va pas sans la par-
faite charité et pas davantage sans la Trinité véritable. Il y a donc pas seulement

(fin de la note 33)

Richard ont été récemment réédités. Tel est lemase ceux qu'on a cités plus haut, e Trinitate, *
dont une édition critique a été donnée par J. Ribai(Paris, 1958). Je citerai ici, en la modiftan
parfois Iégerement, la traduction francaise publéec le texte latin, par G. Salet (Sources chnéies,
63, Paris, 1959).

(34) Richard,De Trinil., Prol., éd. Salet, p. 51.
(35) Ibid., 1, 3-4, p. 69-71.
(36) Ibid., p. 71.
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pluralité, mais Trinité véritable dans la véritable unité et véritable unité dans la
véritable Trinité » (37).

L'ATTENTION ainsi prétée aux grands mystéres deilapfar lesvictorins,
est inséparable de la constante réflexion dontdadités dda vie morale et de
la vie spirituelle ont fait de leur part I'objet. Les spéctibams trinitaire:
auxquelles on vient de faire allusion ne sont pestidées a safaire la curiosit:
du philosophe ou du théologien ; elles ont pour @b d'acheminer |
croyant jusqu'a une véritable contemplation du mrest La vie spirituelle
d'autre part, est une vie d'imitation du Christ&dentification auChrist ; c'es
aussi une vie dans I'Eglise. L'Eglise est d'ailteetle-méme ursymbole d
I'ame fidele et les relations de I'ame avec Dielwavec les trois psonnes divine
doivent étre a l'image de celles qui unissent ieéghu Christ. Lalécouverte du se
allégorique des Ecritures divines, qui était aunpaie départde la recherct
proprement théologique des Victorins, trouve dopna grolorgement nature

dans la recherche de ce troisieme sens des teawgésque Hugues de Saint-

Victor avait mentionné, Isens tropologique.ll s'agit alors de demander & I'Ecrit
les enseignements qui guideront le spirituel danscbeninement intérieur. Mais
découverte du sens tropologique procurera égalemefdcteudes livrés sain
des instruments d'analyse, des moyens d'egfeset un langage qui |
permettront de scruter les profondeurs de sa @ense, d'y observer |
mouvements de la nature et de la grace et de recamgte, a luiméme e
aux autres, de son expérience intérieure. C'edie aréthode d'interprétati
gque saint Grégoire le Grand avait néme définie et recommandée lorsqu'il ¢
écrit, dans sedoralia in Job (38) : « La sainte Ecriture s'offre aux yeux de
notre Gme comme un miroir : Nous pouvons y contempler notre visage intérieur.
Cest la que nous voyons notre visage et notre beauté. Cest la que nous
prenons conscience de notre avancement, la, de notre absence de tout progres ».

Hugues de Saint-Victor avait souvent pratiqué cergel'exégése, soit da
certains de ses commentaires bibliques, soit dassopuscules dont nous sav
qu'ils ont été, de tous ses ouvrages, ceux quiconhu le plus de succes et
ont été le plus souvent recopiés (39). C'est Ritheependant, qui s'gst exerc
avec le plus de constance. Richard, sans doutgamais ignoré I'importanceu
sens historique et du sens allégorique. C'est mrieherche qu'il a consacuoée
part notable de son oeuvre. Mais il a prété unenditbn particuliere a
signification tropologique ou morale des Ecrituresmslain grand nombre
traités (40). Il part alors d'un texte ou d'untrédilique pour analyser et

(38) Ibid., III, 11, p. 193-195. Sur cette métaphysique de I'amimpliquée dans lDe Trinitate
comme en beaucoup d'écrits de Richard, voir G. DumeiBé&hard de S.-V. et l'idée chrétienne de
l'amour, Paris, 1952.

(39) II,1,P.L,75, col. 553 D.

(40) Quelquesuns de ces opuscules ont été rédigés, accompagumeés tladuction francaise, par
Baron (Sources chrétiennes, 155, Paris, 1969).

(41) Citons notamment les deux traités se rapportar @ohtemplation, intituléBenjamin Minor et
Benjamin major par les éditions (P.L., 196, col. 1-64 et 65-20Q)j se présentent sola forme
d'explications tropologiques de I'histoire desdiésJacolfGenese, ch. 29-50) d'une part, et de la

(fin de la note 40 page 74)
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deécrire, avec une subtilité parfois déconcertdesemouvements ou les « affec-
tions » dont I'ame est saisie, les sentimentslgprouve, les compernent
gu'elle doit adopter aux diverses étapes de samichment spirituel, depuis
conversion initiale qui l'arrache au péché, juagujplus hauts sommets de
contemplation et de l'amour, et jusqu'a l'extasd'esjprit, dilaté, souleve
transporté hors de luiéme, parvient a ce degré supréme de la charié
l'amour qui l'identifie au Christ.

Ces textes et ces développements ressortissemttaigea une phénoménolo-
gie spirituelle qu'a une théologie proprement diteagit en effet de faire appa-
raitre ce que sont les structures et les conditienzossibilité de I'expérience spi-
rituelle. Mais cette expérience, a quelque nivagarngla considére, n'est jan
un « état intérieur », fermé sur lméme. Elle est un mouvement, une v
intentionnelle insépable de la réalité spirituelle qui lui devientﬁf[{éte. L'espi
retrouve donc, au sein mémeacddte expérience, les réalités de la foi que la-thé
logie lui avait appris a connaitre par d'autregesoC'est la raison pour laquetie,
l'interprétation allégorique de I'Ecriture précéel@lus souvent l'interprétan
tropologique, cet ordre peut étre interverti, consaka arrive parfois dares
écrits de Richard ou méme de Hugues, ainsi questt@arqué naguére le
Henri de Lubac (41). Il est difficile dés lorspedbablement inutile, de chercher
savoir si leDe Trinitate de Richard est I'expression d'une réflexion propre
théologique qui serait elle-méme le prolongemamelrecherche du sens allé-
gorique ayant pour oljjele parvenir a l'intelligence du mystére, ou k& Bles
pas plutdt I'aboutissement d'une interprétationyge tropologiciue qui aur
retrouvé, au terme dea démarche et au-dedans d'elle-méme, la pr ¢
rieuse des trois personnes qu'elle ne connaissaitialors que par la fol.

En dépit, en effet, de tous les efforts de systéatain auxquels se sont liviés
Victorins, il ne faut jamais perdre de vue qu'uoetes de perméabilité fi
constamment communiquer, chez eux, les differemsients de la recherc
théologique avec les diverses étapes de la vigusfig. On en trouve une prel
significative dans c®idascalicon ol Hugues de Saiiictor nous 'avait dit
guels exercices l|'esprit doit se livrer pour paivénla connaissaecet a .
sagesse. Ce traité est 'oeuvre d'un enseignarértice dont il affirme d'abotd
nécessité n'est autre queléatio, c'est-adire cet exercice dont les origil
remontaient & celles du monachisme, mais donttlarena'était considérable-
ment modifiée, hors des milieux monastiques, powedi, au sein des éco
médiévales, l'acte essentiel et le régime normabaieenseignement. C'est k
en ce sens gque Hugues entend déja ce mot. Toutil s dit des livres, au
bien profanesgjue sacrés, qu'il est nécessaire de lire, ded'apdil faut adopt
et de la maniere dont il faut procéder pour les tienda faire ressortir I'impor-
tance fondamentale de cet exercice et son caraldgrecolaire. Mais si l@ctio
est le chemin du savaoir, elle doit étre aussi latpte départ d'une ascension spi-
rituelle dont Hugues nous énumere les étapesl(d23ctio doit en effet débou-

(fin de la note 40)

description de l'arche d'allian¢Exode, ch. 25) d'autre part, ou encore le traité bas quatre degrés de
la violente charité (P.L., 196, col. 1207-1224) dont les classifications sontdées sur un certain nomhte
textes de I'Ancien Testament ; ce bref opusculééarédigé par G. Dumeige qui en a donné en n
temps une traductiofrancaise (Textes philosophiques du moyen age,a3isPVrin, 1955) ; un
traduction allemande, accompagnée du texte latihtad@atrologie, a été également publiée par
Schmidt (Richard von St.Viktolber die Gewalt der Liebe : Ihre vier Stufen, Munich, 1969).

(41) Op. cit., |, 1, Paris, 1959, P. 165-166.

(42) Didascalicon, V, 9, P.L., 176, col. 797 A, ou éd. Buttimer, p910
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cher sur lameditatio, et celle-ci doit elle-méme conduire ldratio, a loperatio et

a la contemplatio. Ce vocabulaire est sans ambiguité. Quelle quéassignifica-
tion premiére des mots que Hugues emploie ichiitegte ou ceurt apparaisse
et l'utilisation que l'auteur dDidascalicon en fait ailleurs' ne laissent place
aucune équivoque. Laeditatio dont il est question n'est pas une méditatic
type philosophiqueloratio n'est pas un discours &iperatio n'est pas l'actio
entendue au sens général du terme. |l s'agit dhéutation portant sur |
mystéres de la foi qui cdnit a la contemplation, en passant par la pri@
l'oraison, et par I'accomplissement des oeuvregainés, vivifiées par la cha-
rité. L'accent est donc mis ici sur la fonction onplative de la théolog
L'action réformatrice entreprise a l'origine par Yéctorins avait donc été fon-
dée, durant plus d'un demi-siécle, sur cette ctiomique la véritable intelli-
gence des mysteres ou des « sacrements » dedtifioporteuse d'une fol
iImmanente qui se suffisait a elle-méme, pourvulgudrétien y cherchat since-
rement la regle de sa pensée et de son agir.

MAIS cette conception de la réflexion théologiquaig&proprea un
temps sOr de luiméme et de sa foi. Elle avait pu
développer et s'affirmer dans ce milieu victorin ke premiér:
moitié du XIF siécle dont la ferveur et I'élan ne connaissalth#@sitation ni |
doute. Desuptures allaient pourtant se produire. Le développemeriadta-
lectique qui prenait de plus en plus de place endcoles parisiennes, voisimts
bientot concurrentes de celle de Saint-Victor pajtion de courants de ps
nouveaux et la redécouverte de laristotélisme, déficultés auxquelle
I'Eglise elleméme, affrontée aux sectes hérétiques, devra bitaité face
conduiront les théologiensc@mprendre autrement leur mission. Vers la fi
siécle, ce maitre parisien, réformateur et moealgtie fut Pierre le Chantre,
dira plus de ldectio qu'elle doit conduire la priére et a la contemplation, mais
la disputatio et & la praedicatio. Pierre le Chantre, pourtant, qui mour
l'abbaye de Longpont aprés y avoir revétu I'habtecien, ne sousstimait e
aucune maniere la contemplation. Mais il pensadt lqutache des théologi
était désormais de défendre les vérités de ld fil.des enseigner a un peuple
menacaient l'erreur et l'ignorance.

Face a des situations aussi nouvelles pour euX/itésrins de la fin duxi®
siecle et du début du Xfilavaient hésité et s'étaient divisés. Certains,
Godefroy de Saint-Victor,téient demeurés fidéles a cette ouverture d'
dont Hugues de Saint-Victor luiéme avait proclamé la nécessité (
D'autres, en revanche, tel Gauthier de Sdiater, avaient pris violemme
position contre les idées nouvelles (44). D'awtresre, les plus sages pétre
s'étaient consacrés a des taches pastorales,agipietce fait, a la théologie

(44) Godefroy de S.-V., qui dut mourir vers la fin dulXd., nous a laissé uMicrocosmus, éditéet
étudié par Ph. Delhaye (Mémoires et travaux pubpiésles prof. des Fac. catholiques de Lifesc
56-57, Lille-Gembloux, 1951), et uRons philosophise publié par P. Michaud-Quantin (Namur
Louvain -Lille, 1956).

(45) Gauthier (mort en 1180) est l'auteur d'un pamptilegé contre Abélard, Pierre LomlirPierr¢
de Poitiers et Gilbert de la Porrée, publié paGBrieux (Arch. d'hist. doctr. et lift. du moyen; age, 19,
Paris, 1952p. 195-335). Ses sermons, publiés récemnf€otrp. Christ., Cont. med., 30, Turnhot
1975), nous donnent de ce personnage une imagserkise.
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sacramentaire et plus particulierement a celle doresnent de pénitence, 1

contribution appréciable (45). D'autres enfin, afdomas Gallus, mort en lta-

lie en 1246 aprés avoir longtemps vécRaris, et qui fut, en son temps, le |
grand connaisseur des écrits de Denys, s'engageamstles voies profondes
la théologie mystique (46).

Ce sont pourtant les écrits de Hugues et de Ricliaridseront les plt
constamment appréciés et utilisés. Les grands stiglees du XIIf siécle et de
siécles suivants les citeront fréquemment. Sangedtms considéreroris pluto
comme des « autorités » qu'on respecte ou qu'ohémntuellement contes
que comme des maitres que l'on suit. La gmltité chrétienne, en revanche,
jamais cessé de se réclamer de ces deux théologiensanter la s(reté de ¢
doctrine et de s'inspirer de leur enseignementst@eace a elle, surtout, 'c
celui-ci, a travers les siecles, est demeuré vivant

Jean CHATILLON

(45) 1l s'agit principalement de Robert de Flamborougimteur d'unLiber poenitentialis, publié par
J.J. Francis Firth (Toronto, 1971), et de PierrePdéiers de S.-V., gu'il ne faut pas confondreale
Pierre de Poitiers mentionné a la note précédenttsur d'uneSumma de confession éditée par J.
Longeére(Corp. Christ., Cont. med., 51, Turnhout, 1980).

(46) Sur Thomas Gallus, dont les oeuvres ne sont quigeffament éditées, voir P. GlorieuRjict. de

théol. cath., XV, 1946, col: 712-713, olict. des Lettres frangaises Le moyen ageParis, 1964, p. 712-
713. -

L'abbé Jean Chatillon, né en 1912, est professeur d'histoire de la philosophie médiévale a
I'Institut catholique de Paris. Ses travaux, dont quelques-uns ont été cités dans l'article ci-
dessus, ont porté principalement sur I'histoire de la philosophie et de la théologie au XII® et
au XIIIe¢ siecle.
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Eloge du sermon

Le premier violon et la derniere bougie

Le sermon de la messe dominicale est « lieu thispleg>par
excellence : la Paroley rejoint l'action liturgique e
introduit a la vie mystique en dévelapp I' « instinct d
foi » de toute I'Eglise— la simplicité imagée d'une parab:
peut faire entrer dans le choeur de la louange ¢qag

DEPUIS I'age de cing ans, je ne me souviens pasoid'ananquéla
messe du dimanche sinon une seule fois. Cela septé donc
depuis que j'ai pu saisir un peu le sens des pratdons qus
j'entendais, au moins deux mille sept cent cingeasgrmons... sa
compter ceux que j'ai préchés mméme. De combien parmi ces tr
mille sermons ai-je gardé un souvenir ? En chertlméen : trois, qua-
tre, cinq peutétre ? Et pourtant c'est la que ma foi a trouvéonéart,
nourriture, vérité. Comment faire I'éloge du sernfbde suis juge
partie. Je devrais étre accablé : & quoi bon ads tnille sermons, si
ne me souwdns que de trois ou quatre d'entre eux ? Et cepersiavou:
me demandiez ce qui me tient le plus a coeur damwim sacerdotale,
vous dirai que, parmi les instants les plus préciaguy a certainemel
ceux de chaque jour ol m'arrive comme responsakdedrrier de la Messe-
Radio. Je I'ai souvent dit, il donne une extraoaitia image dd'Eglise
Il ouvré sur la vie la plus réelle, la plus courage, la plus siple, la plu:
assoiffée d'espérance qui soit : celle de I'Eghisesible, non pas cedl de:
professeurs, mais I'Eglise réelle. Et cela a callaa semon... Depui
des années, le courrier oscille de quarante ouueintglettres jusqu'
trois mille demandes de sermon chaque semainei 8ha 40.000 lettre
arrivent chaque année. Or je constate que les iehsite se trompe!
pas. Ce barométre du courrier est péut insuffisant, mais qu'il €
réel | C'est pour moi la preuve vivante qui me petrme vérifier, au-
dela des impressions ou des abstractions, la fdecé&instinct de foi
dont parle saint Thomas d'Aquin. Il y a en noustoette présence de Dieu
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dans notre intelligence qui nous aide a ne pas m@usper ; qui noL
fait connaitre I'essentiel, et qui, comme l'instide I'ciseau migrateur (
Jérémie, nous conduit au but.

C'est donc avec un immense respect que je parisede®mns.

Pour quoi je préche 3ije le pouvais, je souhaiterais nagpavoi
d'autre réponse que celle de Rilke au jeune paelmterrogé sur |
valeur des premiers essais poétiques qu'on luigmtés Rilke met |
barre trés haut : ©evriezvyous mourir si vous ne pouviez p
écrire ?». Il ne s'agit plus de littérature. Devraits en mourir si I'o
nous interdisait de parler ? On est renvoyé a pe@mée de saint Pierre
de saint Jean a leur sortie de prison : « Nousme/@ns pas ne pas par-
ler ».

|. Mais qu'est-ce que précher ?

La langue du Nouveau Testament utilise quatre rpotsr désigner
les richesses de la parole. Pas besoin d'analygdespour les compren-
dre : ils décrivent tout phénoméne de communicatidnLa parole est
logos :elle est chargée de contenu, de message, de noarrgi la foi
est I'union de Dieu tel qu'il est a 'homme telilgest, elle est partage
d'une lumiere, d'un objet : ce que je recois d'utre Il y a quelque
chose en nous qui n'est pas tombé avec Adam —&ulésique que tous
les paradis, plus primitif que l'aurore du cosmos €e‘est lintelligence
admiratrice de I'étre, cette faculté de respecfantre absolument et de
s'enrichir par la de toutes ses ressour@e€elogosn'est pas simple
schéma rationnel. Il a un environnement. Il estiidune histoire, il a
des racines, il s'est incarné. C'est le Dieu d'Alam, d'lsaac et de
Jacob qui se révele. La parole n'est pas seulelagois, véhicule de rai-
sonnement, elle est aussdphia,sagesse, mise en relation avec un des-
sein. Elle a partie liée a une histogainte,a un peuple choisB. Ce peu-
ple choisi est un interlocuteur libre mais blesaéglsa liberté. La parole
est donc aussi rupture de solitude, créatrice deneonion. C'est une
parole, au sens étymologique de con-solation, quiaisse pas seul. Les
moines du désert ne venaient pas seulement demanbsr pére un
logos, un raisonnement. Ils venaient demander « une paqale
sauve », urhéma.4. Elle sauve parce qu'elle est inséparable d'une pré-
sence. Elle vient d'un Vivant et elle raméne a Hiielle ne revient pas a
lui sans étre contagieuse de I'énergie et de Isepoé de ce Vivant. « Au
nom du Seigneur Jésus, léve-toi et marche », dit $derre a I'infirme
de la Belle Porte. C'est au nom d'un autre que rausons. Et la
parole est efficace comme le glaive d'Isaie ou centermarteau de Jéré-
mie, parce qu'elle est puissance de Didunamis.

« Ah'! s'il tient & conserver son petit jugement
et sa raison et ne pas se livrer au feu qui dedoiés
en lui craque et part en flammes et en étincelles,
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Ah ! s'il ne veut pas épuiser la coupe, il ne faut
pas y mettre les lévres !
Et s'il n'a pas ce grand vide en lui toujours prét,
Ah ! s'il a toujours quelque chose a faire au
préalable et besoin de s'enquérir et de juger et de
savoir et de raisonner,
Ah ! gqu'il ne mette point les lévres a cette coupe
qui raccourcit le temps et nous donne tout a & !foi
Ah ! s'il tient a rester intact, il ne faut point

L |
etreindre le feu ! (Paul Claudell.a Cantate a trois voix).

« Tu ne te trompais pas quand tu dévorais les shassi,
"Ceci est", voici l'une d'elles tout & coup qui
est capable de servir de voile a I'Etre...

Ces paroles si usées gu'on ne les entend plus, c'es
en elles qu'était la vérité... »

(Paul Claudell.a messe la-bas).

Ne seraitee pas le propre du sermon que de tenir ensembleyeatr
aspects de la Parole ? Si l'on en restalogos, cene serait qu'un coude
théologie Si I'on ajoutait le souci de la sophia, ce sesaiilement ur
conférence, mais pas un sermon. S'il n'y avait buehéma, on ¢
limiterait encore a un entretien spirituel ou psyldyique. Le sermc
est inséparablement partage de lumifltgos), entrée dans le desse
d'une providencgsophia), communion qui sauve de la solitu
(rhéma), etprésence qui vient de la réalité eucharistique etogmdui
(dunamis).Vingt ans d'expérience les plus diverses a la ratlia la télé
vision (et entre autres,ekpérience réguliere des messes retransm
m'ont appris la différence entre une interview, @o@aférence et un ser
mon : elle est immense. Bienheureuse allégeanamns de sermon,
parole ne nous appartient pas. Elle est au serdiae Amour. Ol
rejoint ici le spécifique de la foi : impossible demprendre le message si
n'adhére pas a la Personne. La connaissance deufpose un ac
intellectuel : le partage d'un message, mais edelé&finit par autr
chose. Il n'y a foi que lorsqu'on percgoit que cessage contient une réa
lité « bonne-poumoi ». C'est l'intervention de la volonté qui sgi
ici la connaissance : ce n'est pas une saisie pder&ce comme dans
connaissance scientifique ; ce n'est pas une cgsar@e par convicti
comme dans l'opinion, ni une connaissance par déslu@t analys
comme en philosophie, c'est une connaissance qupaae adhésion
une Personne, donc amour, acceptation d'une aterasympathie
Sans la rencontre, on ne comprend plus rien au ages€'est pourqut
le sermon est lieu « théologique » majeur. L'Eglasgécu cent cin
guante ans sans le texte de I'Ecriture, elle nsavggu sans la Parole
la Liturgie qui étaient tout ensembld.ogos, sophia, rhema et dunar
On peut alors oser dire que précher c'est entres dhonneur de parta
ger aux hommes ce que le Pere et le Fils vivent@nmun. L'ultim
référence du Christ a sa parole est toujours dineit « Comme le Pére m'a
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envoyeé, je vous envoie ». « Tout ce que j'ai reeunntbn Pére jeous
l'ai fait connaitre ». L'ultime examen de consceéeda prédicateus'exprime
alors en amont et en aval par cette méme référende ne terie pa
seulement pour eux mais pour tous ceux duicause de leur parole,
croiront en moi ». Le Christ a prié pour ceux a don adressda
parole. C'est la source de notre certitude. Elleshwient de plu
grand que nous. Alors l'ultime question est : Mé&ga appug sur
priere du Christ ? Elle implique aussi la méme dioys en aval
Conduitelle ceux a qui elle s'adresse a une rencontreugteapriére
(Qu'on me permette de renvoyer a ce que j'ai @aits le tome Il d
Surpris par la certitude : « Une mémoire, un espoir, une pka, unt
contagion, une féte », Ed. du Cerf, 1981, p. 113}.17

Il. Les régulations de cette parole.

On peut les formuler de bien des facons. Je regteihsatisfait de
maniere dont on les présente parfois.

Peut-on parler deségulations de la foi sans donner au Christ et
priere toute leur place ? La tentation de certaigsserait-elle pas sous-
entendue : la théologie serait exercice noble,rvésaux compétents
spiritualité serait bonne pour le marais des chriisd seconde zone
celle<i étant sans doute capable de donner d'autant geushaleu
gu'elle aurait moins de lumiére. Le peu de placeande a [l'histoire ¢
I'expérience spirituelle dans les Facultés de Tog@ est un sigr
« hénaurme » de ce déséqbikk et de cette réduction des vérital
régulations de la foi, sur lesquelles on s'inteerggutétre de maniel
trop exclusivement limitée a l'exercice universiéade la théologi
L'examen de conscience ou I'éloge du sermon noligeobans doute
une vue plus précise et plus riche de ces régoktiben retiens trois.

1. L'objet de foi. Un ob-jet : ce qui existe et résiste parce queté- je
devant-moi » sans que ce soit moi qui 'ai fabrigli&'agit d'une Réve-
lation qui est don gratuit. Les Mi®ns divines sont dans la contint
méme des Processions, nous dit la théologie dail@eTrinité : c'est-a-
dire que la prédication s'origine dans la procassim&me du Verbe q
recoit tout de son Pére. On ne peut se mettrepdalee de sa sourceeC
n'est pas a nous de la conditionner, de la fabrigmais d'apprendre
recevoir.

2. Mais, nous l'avons dit, cet objet ne se réduit pasn systéeme 1
propositions axiomatiques, abstraites, uniquemeitudtibles I'une ¢
l'autre. Dans le temps ou il se dévoile, il réveleil vient d'une initia-
tive gracieuse. Il apporte alors avec lui lagdiations, les moyens d'ét
recu et compris. Il n'est pas seulement « scierez®igu », il est Jésus-
Christ vivant et le contenu méme du message eBetaonnale Jésus
sa maniére unique de vivre.

Quand, parlant du Christ, Garaudy demande aux ¢éanét: «
Rendez-le nous... », Mére Teresa ne pourrait que lui répondre :
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« Impossible de vous passer le message du Christ si vous n'accueillez
pas la folie qui nous lie a la Personne ». Lorsque l'objet proposé
I'intelligence est la vie méme d'une Personnestlévident qu'on n
peut entrer dans son secret si elle n'apporte pas elle les titres a éi
recue et assimilée.

Que certains, de maniére bien mate, soient selon les époques e
tempéraments, plus attentifs a la cohérence iotakdle de l'objet de
théologie (comme les Victorins et les Thomistedukeent), ne doit pa
occulter le rble indispensable de Francois d'Assilgnace de Loya,
de Bérulle, du Curé d'Ars ou de Dom Casel, c'edira-de tous cet
qui, d'une maniére ou d'une autre, rappellent laiatéon vivante d
Christ.

La parole alors introduit a la « mystique ». En abuglaire scolasti-
gue, on pourrait dire que, par ellee produit le passage d'un ot
« quod » & un objet «quo », c'est-adire d'un ensemble de véri
cohé&entes au partage d'un regard. Tout chrétien egtéina cett
Paque :non seulement étudier le mystere du Christ maissel
comme Lui, communier aon regard sur Dieu, le monde, I'histoire,
autres... et soiréme. C'est |a le seuil de la vie mystique prop@sésu
chrétien.Le critére décisif est ce moment bienheureux oonfitme ayar
entendu la parole du Christ : « Qui dis-tu que jgss? », st asse
confiant pourexercer la réciprocité du don et demander a son:teuQu
dis-tu, toi, Seigneur, que je suis ? ».

« Faites que je sois entre les hommes comme une
personne sans visage et ma

Parole sur eux sans aucun son comme un semeur de
silence, comme un semeur de ténébres, comme umnseme
d'églises,

Comme un semeur de la mesure de Dieu...

Faites que je sois comme un semeur de solitudaeet q

celui qui entend ma parole
Rentre chez lui inquiet et lourd ».

Paul Claude(Cing grandes odes, « La maison fermée »).

3. Il est une troisieme régulation. La parole révéatrdu myster
apporteur de médiation, est destinée a un sallé ¥bke a introduir
I'interlocuteur dans un nouvel ordre d'existenc@a@ir cela a étre inté-
riorisée.

Objet, médiation, elle est en méme tempgérience et expérienc
sacramentelle : c'estdire signe efficace en exercice de sainteté.
nous invite au partage d'une béatitude qui estguatiion de la Gloirest
expérience d'une vie de nouveauté radicale : lagauié pascale.

Certains génies, certaines époques ont privilégliéou tel aspect. |
aussi la régulation n'est chrétienne et le sermestrx lieu théologi-
que » que Si les trois sont liés et en permanentelution ou causali
réciproque. Alors on n'a a craindre aucune des é&®a#gns qui privilé-
gieraient de maniére exclusive I'une des troisledgiguns : ni I'esthétisme
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théologique abstrait de I'objet, ni le piétisme dksges ou des sectes,
ni la gourmandise psychologique de I'expériencetaplle.

III. Risques et déviances

Malgré les réformes liturgiques ou les chances ltdgiques actuelles,

il convient de s'interroger sur les pieges ou dévés de la parole ; on
n'y échappe pas. On a cru se débarrasser des sgatss d'autrefois,
mais d'autres scolastiques ont pris le relais aut pes baptiser liturgi-
gues ou exégétiques, elles renferment autant gepiedoutables.

1. La langue de bois. Les exemples foisonnent. Aucun texte n'y
échappe... Qu'ils viennent des commissions de éidée de Lourdes
ou des appels des chrétiens « engagés » (par erel@pltextes de
« Chantier 81-82 »), c'est le méme jargon ecclégias lorsque ldogos
se cancérise et que l'abstraction proliféere. Sthigologie a droit & son
vocabulaire technique, les « cheminements quipetemnt » et les appels de
la base pour rejoindre les signes des temps »t maa débouché »
seulement dans « les perspectives de la pastorisainble »..., ils ont
tout envahi, méme la priére.Le poisson pourrit par la téte » dit un
proverbe norvégien. «Corruptio optimi pessima... » Mauriac
ouvrait, il y a trente ans, son romamgneau en citant un texte du
charabia de la revueLa Vie Spirituelle. Que dirait-il
aujourd'hui ? Il ne s'agit plus seulement de charabqui, sous pré-
texte d'herméneutique, n'en finit plus de tournerend et de se mor-
dre la queue dans les complaisances d'un orguéiVaudrait bien ne
plus avoir a se mettre a genoux : on aurait ergimdu le christianisme
« facile » ou « plausible », car on en fabriquetaicohérencé. Mais
qui paye les factures de l'idéalisme franco-allech&nCeux a qui I'on
fait croire qu'il faut se recycler par cette langigebois...

2. Lagressivité. La dunamis, la parole-puissance de vie s'exacerbe en
agressivité lorsqu'elle n'est plus au service dédration et de I'eucha-
ristie. Si lelogos se dégrade en analyses et lectures semblablesliaux a
ments pré-conditionnés pour étre antinutritifscléricalisme, sous pré-
texte d'engagement, de politique, de changemersiod&té, de révision
de vie, a beau changer de couleur, il ne changdqgreément de maeurs.
On ne se veut plus les notables du sacré, maisaotegle micro. Que
l'idéologie soit devenue celle d'une « Eglise-sateaet-pauvre », la
dunamis pour ladunamis nous maintient facilement, hélas, dans l'idéo-
logie.

3. La Bible nous a appris les vertus deSephia sous les traits de la plus
désirable des femmes. Mais a se vouloir sagessespgula rhétorique
ecclésiastique a vite fait de ne garder que leaudgfféminins de la com-
plaisance et déesthétisme, voire du narcissisme. Il est si bon d'avoir un
auditoire pour s'écouter résonner en écho ou ssfased dans un jeu de
miroirs.

82

Eloge du sermon

Abstraction, reglement de comptecomplaisance : qui stL-je pour
évoquer ces maladies qui m'habitent comme toutdade ? J'y pense
lorsque mon ami curé de montagne atterrit parf@sea vingt-sept
minutes de prédication... et que je tremble dew= RBierrot ou Jojo me
diront le lendemain : ils auront raison, une minatelemie aurait sans
doute suffi a nous introduire au silence.

Mais dix jours plus tard a la veillée de priére &tl'enterrement de
Mademoiselle Louise (une des doyennes du pays quica comme une
sainte) ou d'Emile (qui s'est suicidé avec le fdsilchasse), alors que ses
guatre enfants sont la devant nous : le méme amé de village, sera
capable de paroles admirables. Ce ne sera plussermon ». Ce sera
un cri, un appel, une communion, un poéme, uneaetie, une main
offerte & tous.

Faut-il les enterrements pour que notre parole ggau jargon ?

1V. Mais alors comment précher ?

Il en va de notre parole comme de la priére : dlapbssible et néces-
saire. Et pourtant ca arrive et c'est toujours uraabe. La gratuité est
ici aussi exercice théologique.

Comment le Christ a-t-il préché ? Je retiens deualités théologi-
qgues parmi bien d'autres : il a dit « est-est, non-», c'est-a-dire qu'il
nous a conduit au-dela desexuntiabilia » jusqu'a la réalité du
Royaume et cela par les moyens des paraboles.

Paul Ricceur a rendu ses titres de noblesse a laphéte. On pour-
rait appliquer ce qu'il en dit a la parabole évditgée. Nous n'avons
pas fini de découvrir I'exigence, I'hygiéne intetigelle et I'herméneuti-
gue que suppose le vrai maniement de la parabdest ®ien un des
caractéres majeurs du sermon comme lieu théologidanir-ensemble
(selon I'étymologie du sym-bole) mais en méme temgosoyer a ce qui
dépasse le discours.

Jean-Sébastien Bach pour décrire l'origine de Iaique dans sa
famille évoque la meule et la cithare. J'y vois paeabole dans I'analo-
gie de la théologie, meule a broyer le pain, etsdtmon, cithare pour
donner les deux ou trois notes de musique secnsiteapférent un sens

a toute la vie. Voici comment Bach écrit de son amigrand-pére :
« Veit Bach, un boulanger qui habitait la Hongrie, fut obligé de quitter
son pays pour sauvegarder sa foi. Aprés avoir, dans la mesure ou cela
lui fut possible, converti son bien en espéces sonnantes, il se rendit en
Allemagne et trouvant en Thuringe toute liberté pour exercer sa reli-
gion, il s'établit a Wechmar prés de Gotha ou il reprit son métier. |l
aimait a se servir d'une petite cithare qu'il emportait au moulin pour
jouer tandis que la meule était en mouvement. Admirable concert !
Mais il apprit ainsi a garder ferme la mesure. Tel a été apparemment le
commencement de la musique dans la famille ». C'est par ces lignes que
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Jear-Sébastien Baclcommence soiUrsprung der muscalisc-
]I?%C:Shischen Familig¢Origine de la famille musicienne de Bach), écri

On ne saurait mieux dire : « sauvegarder sa fdi « garder ferme
mesure ». |l fallait bien pour cela la meule etithare.

Le poétige est revenu a la mode chez les théologiens. Maiguliel
constat : les livres qui en dissertent sont étraragyg vides de toute poé-
sie. Les chrétiens I'estiment chez les autres of@gRamakhrishna i
Maitre Dogen... Il faudrait s'interroger sur lemtifs pour lesquels i
sont sourds, méprisants -ou impuissants a parlgfne@mes en para-
boles.

On est tenté de trouver le genre « mineur ». Caitsbon pour la spi-
ritualité, c'est-a-dire — comme je l'ai déja ditiplhaut — pour les chré-
tiens de econde zone qui ne pourraient avoir accés aux guis
Comme si certaines paraboles ne contenaient pgduk éminente di
théologies (par exemple celle de la naissance dtedgryon pour |
mort et la survie). Je donnerais volontiers a éestgoursla moitié de
livres de théologie pour une parabole.

« La rhétorique pense que les tropes ne serventpaiee, qu'ils on
une fonction purement décorative, il m'est appane tp métaphoi
(nous dirions volontiers ici : la parabole), étaibh phénoménbeaucou
plus important ; quelque chose comme une déviadedrice de langag
qui lui fait dire plus gqu'il ne dit d'ordinaire. Léonction de la méta-
phore est donc de faire venir au langage des asplechotre maniere
vivre, d'habiter le monde, d'avoir commerce avecéies qui reste-
raient muettes sans elle, sans cette faculté démgufu'a le. langag
d'aller au-dela de lui-méme. La métaphore est uraléur d'expérien-
ces rares..., la capacité de faire travailler enbdardeux significatior
usuellement étrangeres l'une autre, d'apercevoir leur similitude, d
avoir l'intuition. On ne s'y engage pas sans risdieecréativité réglé
est plus abordable. La métaphore contraint & perges » (Pau
Ricoeur).

La parabole n'est-elle pas lengage privilégié de I'Incarnation ? E
dit le concret mais elle le dit en nous renvoyarauare chose qu'elle-
méme dans I'hnommage a un dépassement.

Elle est fraternelle. Elle peut étre comprise paust Si les culture
peuvent se durcir en s'opposant par leur systémiatis, elles désar-
ment devant la parabole, porteur de silence et @émentemps dévoile-
ment d'un « ailleurs ». Chacun peut y lire a saure&n se sentant res-
pecté et pourtant surélevé dans sa compréhensiohaassé. Ell
retourne Evidence en questionnement ou l'obscurité en celdit Elle
nous prend a un piége heureux. « Ecoute mon silamee ta bouche
nous murmure-tlle en s'effacant devant ce qui la dépasse. Btkrdi
d'en rester a une conception instrumentale du Igegglle est réinter-
prétation créatrice du message chrétien car efle réste pas aux limit
d'une écriture.
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Je m'inscris ici en faux contre l'affirmation trgpuvent répétee
aujourd’'hui de I'impossibilité dans I'Eglise d'langage universel. Si
l'on réduit le savoir théologique a certains comtgepeut-étre. Mais si la
régulation théologique est aussi et d'abord I'éméard de I'Incarnation
de Dieu et sa référence eucharistique, on peuteseander si le langage
évangélique de la parole ne rend pas justementilplessette univer-
salité — aujourd'hui comme hier — pour que la comauté entende le
texte dont le référent est le Christ (et non segletun texte ou des con-
cepts). Et cette exigence d'universalité la mairitie plus dans I'humi-
lité, ce qui n'est pas si négligeable en théologlers des langages réso-
lument neufs peuvent naitre. L'expérience prouvergpeut s'entendre
bien au-dela de ce qu'on redoutait tant qu'on &duie champ théolo-
gigue au savoir abstrait ou a I'étude d'un texte.

Presque tous les ans, I'un des meilleurs orcheattesiands propo:
dans les concerts parisiens une des symphoniepllsscélébres q
soient. L'an dernier encore, l'orchestre de chanmdweStuttgart |
jouait au Théatre de la Ville. L'effet est toujowaisissant et il est tou-
jours assuré. La salle et la scéne sont dans le Aviant la premiér
mesure, on a allumé sur chaque pupitre deux chlsjedeux cierge
Et la symphonie se déroule normalement jusqu'aurgerae mouve-
ment. Alorsdiscretement un hautbois et un cor soufflent lesidwes d
leur pupitre et s'en vont sur la pointe des pi€ss un violoncelle et
contrebasse, puis l'autre hautbois et I'autre wor gont de méme. P
les violons et les altos, deux par deux,lest deux derniers violoncel
disparaissent dans le noir. La musique devient Ide pn plus ténue
paradoxe, de plus en plus présente. C'est la synmiphtesAdieuxde
Haydn. Son histoire est plaisante. Haydn I'a écpiber contester. Lt
musiciensqui étaient avec lui au service du Prince Esterhazyouvaier
gue rarement voir leurs familles. |l fallait évitker démission de l'orches-
tre. Le Prince comprit la legon.

Quel est donc le but ultime de tout sermon ? Hegiremier violol
était le Chist ? Et si I'Esprit menait I'orchestre, et si chiaae nou
étions ce second violon qui alela de la nuit peut jouer sa partiti
prendre place dans la musique de l'univers entlans le choeur q
invite le ciel et la terre a se réjouir, a bénirehdre grace, a donner
sens a la vie ?

Pour nous, elle est plus profonde. Lorsqu'on entegtte symphon
pour la premiére fois, sans s'y attendre, on seath&® jusqu'ou ira
départ des musiciens. Il ne reste plus que sixow®| puis quatre, enfin
deux seuls et le chef d'orchestre. Et ils poursutiv€es troida dans |
seule clarté des deux derniers cierges. Et la nuesipt d'autant pl
intense. Le silence de la salle est infiniment plesueilli. Deux violons
Un chef d'orchestre. Et I'orest que le second violon met toute
attention .a suivre le premier, la moindre noterégaromprait la musi-
que.
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M AIS laissons encore parler une autre parabole tdeé&histoirede le
musique. Au huitiéme livre desMadrigaux, le combat d
Tancréde et Clorinde, est sans doute, avec le Magat de:
Vépres de la Vierge, l'une des plus sublimes coéatide Monteverc
Trois chanteurs, quelques instruments suffiserdua ke drame. La nar-
ration est confiée a une voix. Les deuxrasitchanteurs représentent
protagonistes. Tancréde, chrétien, se bat contrehavalier en armu
gu'il n'a pas reconnu. Le chant se développe daeséionnante diver-
sité de styles, du récitatif Barioso. Et voici le dénouement : l'instant
Tancede croyant avoir combattu un guerrier paien sel mmpte qu
le « blessé » n'est autre que Clorinde sa lkiemée. Les instrumen
violes et clavecins, participent au drame, lesegolantdt par léremolc
des accords rapidement répétés, tantdt pgrolactuation des pizzici
secs, précis comme les gestes des combattants.e$biti nécessaire :
monodie et la polyphonie, learlato et le chant, la voix et l'instrumenia
paisible consonance et la dissonance mordante.

Mais tout cela ne sert de rien si ce n'est poueradre le silence auquid
musique nous conduit et qui seul peut dire I'edséntl'attente fié-
vreuse de Clorinde qui demande le baptéme en dévofui elle est ;
bouleversement de Tancrede lorsqu'il retrouve cqgliél aime Elle
meurt, mais c'est pour accéder a son vrai visage.

Peut-étre en doit-il étre ainsi de nos paroles hossmpour que nos
sermons deviennent des « lieux théologique
Bernard BRO, o.p.
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Jean-Maurice de MONTREMY

L'enterrement en banlieue

Avec L'enterrement a OrnansCourbet révéla pour la
premiére fois de maniére évidente qu'une liturgoaait
se réduire en geste mort, privé de significatioms Nbropres
pratiques funéraires nous en apprennent davantagele
sujet — et sur notre « culture ».

CE matin-Ia, ils sont assis sur cing chaises-fauteuils tapissées de tissu

acrylique. lls ne savent pas trés bien quelle attitude prendre. Devant eux : le
cercueil du fils posé sur un présentoir de métal. lls attendent. C'est une salle
assez grande, rectangulaire, décorée de couleurs unies et fausses, a la maniére
des salles dites « polyvalentes » qu'affectionnent entreprises ou organismes
sociaux. Il y a une musique douce d'orgue synthétique, diffusée par d'invisibles
sources sonores — tout comme la lumiére vient d'invisibles sources lumineuses,
le long des corniches.

Lentement, les deux grandes portes imitant le bronze, en face desquelles les
chaises sont disposées, s'écartent sans bruit. Le présentoir de métal pivote. Le
cercueil suit le mouvement et disparait a l'intérieur des portes qui se referment.

Toujours la musique douce.

Le fils a eu un accident de voiture voici une semaine. Il a fallu le prendre a
I'hdpital, ou I'on ne savait que faire d'un mort. Le peu de famille qu'avaient les
parents n'a pas pu venir. Le fils n'avait guére d'amis, si ce n'est Une « fiancée »
dactylo de I'entreprise ou lui était comptable qui pleure tout ce qu'elle peut, a coté
de la mare, mais ne fait pas beaucoup de bruit.

lls ne savaient pas quiil y avait une maison funéraire dans la ville de banlieue ou
ils vivent. C'est I'hdpital qui le leur a indiqué ; et c'est, en effet, plus pratique de
transporter en province les cendres du fils plutét que d'y descendre le cercueil.

Derriére la porte, cela gronde beaucoup. Il y a des machonnements, des bruits
de fer. On croirait, malgré la musique douce, un chauffe-eau géant.

Cela dure pres d'une heure. lls ne savent vraiment pas trés bien quoi faire. Le
pére, peu a l'aise dans son costume brun (il n'en a pas de noir), regarde droit
devant lui. La mére est prise dans un manteau gris. Elle est petite, boulotte. Elle
semble posée sur un coin de la chaise, au risque de tomber.

Puis, les portes de faux bronze s'écartent. Un petit vase de basalte stylisé arrive
sur le présentoir.

L'employé dit poliment : « C'est pour vous ». Il ne sait vers qui se tourner :
madame ? monsieur ? Eux-mémes se sont mis debout, d'instinct. Aprés un
temps, la mere se décide. Elle prend 'urne encore tieéde, la serre sur son coeur et
se dirige, avec les autres, vers la sortie.
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lls montent alors en voiture, traversent l'interminable banlieue et roulent vers
cette petite ville de province ou demeurent encore quelques amis. La mére
gardera l'urne contre elle pendant tout le voyage, disant régulierement @ mon

ami (dont le fils était un des collaborateurs) : «Voila, c'était mon enfant,
monsieur ».

SCENE évidemment morbide — mais banale — qu'il n'y aurait aucune
raison de transcrire, si elle ne portait en elle quelques images de la France
d'aujourd‘hui. Non pas toute la France, bien sar, mais la France si
nombreuse qu'on dénomme assez vaguement classe moyenne — maniere
discréte de reconnaitre le peu de pertinence des cadres de classement hérités
de la vulgate sociologique.

De cette France, il faut admettre que les catholiques ne savent pas grand‘chose.
La plupart d'entre eux, en effet, lui appartiennent, en partagent le mode de vie
et, jusqu'a un certain point — mal défini —, les aspirations. « Pourdistinguer
l'extérieur de l'aquarium », disait déja Malraux, « mieux vaut n'étre pas poisson ».

Et pourtant certaines scénes - ces portes de faux bronze, la musique douce
ou, dans un autre ordre, I'impuissance liturgiqgue presque constamment
manifeste lors du voyage du Pape — nous font soupgonner |'étrange commerce
que nous entretenons avec notre ombre. Cette France, terra incognita de
'Eglise, n'est plus celle des autres mais nous-mémes.

Nulle surprise, . par conséquent, si les hommes politiques s'épuisent a la
scruter au fond des yeux ou si les intellectuels, les gens d'Eglise, cherchent en
vain a identifier la «vraie » France profonde. lls ne saisissent que leur ombre :
eux-mémes, nous-mémes, tels que nous nous ignorons, membres de cette
France dont la mentalité prend certes en charge le christianisme — mais comme
un objet culturel parmi d'autres.

Les recours et les rites se cherchent ailleurs. Et nous nous trouvons étrange-
ment proches de la maladresse et de la timidité de cette famille qui ne sait quels
gestes faire dans cette maison funéraire au godit d'anesthésie et de contreplaqué,
gu'un rien changerait en chapelle-salle polyvalente.

Nous nous contenterons, ici, de méditer cette scéne pour y saisir quelques
signes de notre culture. Peut-étre est-ce, en effet, le mot qui convient le mieux
a ce modele diffus — mais dominant — en fonction duquel la plupart des
attitudes se définissent, puisqu'il représente le principal marché de la consom-
mation, la « cible » des grands moyens de communication sociale, I'essentiel de
I'électorat. Fondement du pouvoir ou de ce que I'on appelle, faute de mieux,
« pression sociale » ou « modele de comportement », tel est I'aquarium dont la
plupart des chrétiens actifs ou des cadres ecclésiastiques sont, pour leur plus
grande perplexité, les poissons.

La mort des idéologies

La famille entre dans une salle calme, sans fenétres. Musique et lumiéere
contribuent a instaurer une ambiance ou rien n'offre de prise. 1 n'y a méme plus
d'heure ou de saisons, ni méme une personne sur qui se polariserait la «céré-
monie» : la neutralité pacifiante des employés de pompes funébres n'en fait
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gue des comparses. Malgré les deux portes de bronze issues d'on ne sait quel
traumatisme de grand opéra, figé ici comme un lapsus, la mort elle-méme est
absente. Ou, du moins, impossible a dire. La mastication du four et des broyeurs
se passe de l'autre c6té. Entre les deux plus de passage.

L'effacement de la mort, volontairement oubliée par notre vie quotidienne,
est un lieu commun que la plupart des commentateurs ont déja souligné
d'abondance. Mais n'est-ce pas en cela qu'il nous intéresse ? Le lieu commun
n'est-il pas, précisément, ce qui en dit le plus sur nous-mémes ? Un lieu ou la
rencontre de 'nhomme et de I'au-dela aurait d0 se faire, et n'a pu se produire. Un
lieu qui e(t du étre celui de I'effroi, de l'oeuvre d'art, du sacré — ou mieux
encore : de la sainteté —, mais qu'une absence rend banale. Nous n'avons pas
saisi l'occasion et I'Esprit, quittant la Cité, la réduit en place publique.

A limage de la Jérusalem foulée aux pieds, sur laquelle se lamente Jérémie,
nos produits de consommation nous en apprennent davantage sur notre culture
qgue la plupart des révoltes qu'ils suscitent. Quand I'amour, la mort ou le
commerce des idées semblent n'étre plus que stéréotypes, lieux communs et
médiocrité, ils méritent qu'on s'en occupe, puisgu'ils nous montrent notre visage,
celui que nos miroirs nous cachent (1).

Cette banalisation des valeurs, dont les images se donnent rendez-vous, dans
la maison funéraire, porte un nom. On y reconnait cette fameuse mort des
idéologies dont les intellectuels se pourléchent depuis quelques années. Depuis
qgu'il n'y a plus rien pour exprimer les conflits ou, plus exactement, depuis qu'il
n'y a plus de véritable volonté de donner corps aux conflits — dont la mort,
pourtant, est le plus central ; lieu par excellence d'une sainteté qui ne fait pas
I'affaire d'un monde vite réjoui par le « retour du sacré ».

Car le retour du sacré figure toujours au revers de la mort des idéologies, alors
méme que cette « mort » se dessine jour aprés jour comme idéologie a I'état
pur. Un chef-d'oeuvre du genre ; une nouvelle idéologie, pour reprendre la
formule qu'Althusser appliquait maladroitement au dogme, « qui permet
d'assumer ce qui/ faut ne pas penser pour pouvoir penser ce qu'on veut
penser ».

L'empressement avec lequel de nombreux chrétiens se félicitent du déclin
supposeé des idéologies, auxquelles ils n‘ont su répondre, semble, on le voit, bien
suspect. Les conflits, comme dans la maison funéraire, se trouvent mis entre
parenthéses au bénéfice de I'ambiance diffuse et du brouillard intellectuel
pastichant la religion. Mais les machines grondent et brllent toujours de l'autre
coté.

Une société sans cimetieres

Passons donc de la musique d'orgue (synthétique) et de la lumiére douce a
cette famille privée de gestes face aux deux grandes portes closes (2). Elle nous

(1) Claude Simon, Le Clézio ou Duras expriment, dans leurs grandes oeuvres, tout cela avec beaucoup
de force.

2) Le hasard, qui fait tristement bien les choses, nous l'offre de surcroit sous la forme urbaine « intense-
ermée ». Philippe Ariés et son disciple américain Sennett ont montré que cette famille-noyau du XIXe
siécle, par opposition aux familles « etendues-perméables » du XVllle siecle campagnard, loin de mieux
résister a l'industrialisation, en a été plus rapidement la victime.
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parle d'une société qui livre passage, sans le savoir, a ses traits archaiques,
Jusqu'ici mal surmontés. Une société sans cimetiéres qui renoue de maniere
ambigué avec les vertiges primitifs.

Cette famille de banlieue n'a plus de lieu d'attache. Ni pour la vie, ni pour la
mort. Et les deux se tiennent. L'ethnologie nous apprend, en effet, que les
peuples archaiques fondent leur destin sur I'élimination complete de la mort.
Aucune place ne lui est faite. Aucune mémoire, aucun culte ne témoigne d'un
lien entre la société des morts et la société des vivants, puisque la marque de la
mort, et jusqu'a son souvenir, se trouvent anéantis. }

Ces sociétés sans cimetieres sont dailleurs, toujours, des sociétés sans Etat.
Ignorant l'incarnation de l'au-dela dans l'a-présent, elles ne tolérent pas
davantage le signe contradictoire qu'est linstitution. Elles se veulent ainsi
égalitaires, sans chefs ni hiérarchies (3).

Il serait, bien sdr, ridicule de ramener la France contemporaine a quelque état
primitif. La nébuleuse du « consensus » — les milieux religieux préférent « plu-
ralisme » (4) — n'a évidemment ni le méme sens, ni le méme avenir. Nous
voulons simplement souligner ainsi que I'élimination du statut social de la mort
tisse nécessairement des liens secrets avec la perte de mémoire et le désir
d'indifférenciation qui transparaissent dans la maison funéraire.

Dans cet ordre de choses, l'univers technocratique — malgré les apparences
— représente l'institution la plus accommodante, convenant au fond a ceux-la
méme qui la critiquent. Elle est linstitution-type d'une société qui jette de
maniére radicale le discrédit sur toute institution. Il n'y a donc aucune
incompatibilité entre l'actuelle obsession de I'« image de marque » ou de la
figure du « président » et le rejet de tout magistéere.

On voit par la quelle menace pése sur linstitution civile, ou religieuse. On ne la
tolére que dans la mesure ou I'on peut en exclure tout signe de contradiction.
Elle a l'insignifiante neutralité de la machine grace a laquelle le cercueil pivota’
vers les portes.

Le meilleur responsable est celui qui n'est personne. Il n'existe qu'au second
degré, en tant qu'image. D'une certaine fagon, lorsqu'il se passe quelque chose,
«ga » se fait tout seul. Certes, on représente abondamment I'acteur, mais celui-ci
n'est qu'une simple image chargée de représenter un role.

Supermarché et marginaux

Quels gestes, quels rites et quelles attitudes peuvent apres cela étre ceux des
hétes de l'aquarium ?

Cette famille de banlieue a frappé notre attention par son extréme dénuement.
S'il existe, a I'heure actuelle, de nombreux opiums, ni le pére ni la mére n'en ont
l'usage. En dépit du vide auquel elle les a confrontés, la maison funéraire leur a
pourtant fourni quelques signes de reconnaissance.

(6) Pierre Clastres, notamment, a fort bien développé tous ces points. « sociétés sans chefs, les sociétés
egalitaires manifestent paradoxalement, pour se maintenir telles, un « vouloir-mourir » ou le refus des
naissances, 'euthanasie et la guerre tiennent une place majeure.

(7) Il ne s'agit évidemment pas de blamer le véritable pluralisme, qui est acceptation des conflits.

Malheureusement, on donne en général ce nom a I'écran de fumée par lequel on espére nier les
divergences.
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Avec ses machines, sa musique d'atmosphére et sa fonction essentielle — le
« conditionnement » d'un produit — la maison funéraire évoque le monde du
supermarché. Elle en a la logique. On peut y retrouver les lois de la grande
surface — ce lieu véritablement commun, jusque dans le monde rural.

Quoi de plus libéral qu'un supermarché ?

On s'y proméne en masse dans le plus grand anonymat, sans étre affective-
ment lié¢ a un produit ou un vendeur. Les biens matériels et culturels (5) — les
voyages-vacances aussi, parfois — s'y proposent sous forme d'entassement,
avec l'apparence du libre choix. Le mécanisme, propre aux moeurs libérales,
selon lequel on peut multiplier les «expériences» en tous domaines, participe
de cette méme ambiance ou chaque chose peut en valoir une autre. La difficulté
majeure reste évidemment le choix. Comment sélectionner? comment cesser
I'expérience pour s'engager ? Ou, au contraire, comment reculer au maximum
I'échéance qui contraint a choisir ?

Ces problemes moraux sont la forme la plus communément accessible de
difficultés logiques fondamentales. On trouvera ainsi de nos jours, pour ne
prendre que cet exemple *— mais au sommet —, des perplexités de méthode
similaires dans les discussions sur la nature des sacrements qui sont un gage
inaliénable sur l'avenir.

A ce trouble de la sélection correspond d‘ailleurs une démarche contraire
illustrée par la marginalité (6). Les deux modes de vivre et de penser se tiennent et
se compléetent évidemment fort bien, puisque notre société parvient a offrir les
marginalismes comme produits de supermarché...

A l'entassement des expériences, les marginaux opposent plutot le vécu. Eux,
ont choisi et si bien choisi que le produit, I'objet ou le savoir exclut toute
réinsertion dans un ensemble. Ainsi des multiples démarches sectaires et des
intégrismes dont le support sera souvent inattendu : de la messe en latin aux
gréves de la faim des cibistes en passant par le MLF, l'antisémitisme ou les
mille et une chapelles intellectuelles.

Ici, donc, on sait choisir. En revanche l'inaptitude a la communion ou la «
catholicité » est flagrante. Au lieu de I'entassement, c'est I'émiettement. Les
premiers diluent les conflits, les seconds en posent unilatéralement une et une
seule forme possible — ce qui simplifie évidemment les choses et détourne fort
bien du probléme de fond.

QUE conclure, cependant, de notre partial et partiel survol d'une banlieue en
miettes et d'un supermarché funébre ? Une certaine invitation a se
méfier de ce que nous inspire la culture. Peut-étre. Mais proposons,
avant cela, un dernier détour par trois manifestations de celle-ci qui tiennent,
pour I'heure, la vedette.

(3) Le succes des cinémas multisalles, des abonnements de concerts, des multiplications de chaines
radio-télé et de I'immense supermarché culturel qu'est le Centre Georges-Pompidou, va dans ce sens.
4) On trouvera ample matiére a réflexion sur ce theme chez Roman Jakobson et, au second degré,
chez Lacan. Notons seulement la pertinence des deux étymologies données couramment au mot
« religion »: qui examine avec attention (pour bien distinguer), qui relie. Qui sépare et qui unit.
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Le godt pour la musique, en effet, I'importance de l'audiovisuel ou la vogue
des « racines » permettent de mieux sentir en quoi les deux attitudes — Moloch le
supermarché, Narcisse le marginal — se fédérent de fagcon complexe. A la fois
traquenard et possible début d'une union des contraires ou s'égare bien souvent la
pratique religieuse.

La musique, a limage du temps, permet de tout enchainer. Elle lie et relie. Mais
elle peut, au contraire, susciter l'illusion du statisme : immobilité, condensation.
Un film, de méme, enchaine des images qui, pour certains se bousculent tandis
que d'autres, au contraire, n'y voient pas de substitutions mais la constante
métamorphose d'une image unique.

Quant aux « racines », qui se partagent, avec le cinéma et la musique, les
passions contemporaines, elles paraissent aussi bien le moyen d'établir un
immense réseau pour s'approprier toutes les origines du réel qu'un moyen de se
Voir soi, unique dans un monde, pour le reste, insignifiant.

Moloch et Narcisse font donc bon ménage dans la « culture », celle-ci
devenant un environnement ou les relations entre personnes, tout comme les
relations entre chaque personne et la réalité, contournent I'évidence du pouvoir
(en particulier politique) et I'évidence du savoir (en particulier métaphysique).

Les diverses idéologies, dans le premier cas, et les diverses écoles intellectuel-

les a tournure « biologique » (7) dans le second, miment le fait religieux — mais le
nient, ou font comme si.

Toutes, cependant, illustrent le seul véritable mythe auquel nous sommes en
proie : celui d'un « ¢a » (le langage pour les linguistes, I'histoire pour les histo-
riens, I'espece pour les généticiens, etc.) qui « se ferait » en nous de soi-méme.
Vision d'autant plus séduisante pour un esprit religieux qu'elle pastiche le
mystére de I'Esprit.

Se méfier de la culture, disions-nous, dans la mesure ou on la met partout
quand on se refuse a donner place au religieux ; dans la mesure ou l'on «
revient » au sacré mais srement pas au saint. Le meilleur moyen toutefois de
n'étre pas dupes de I'eau de notre aquarium reste évidemment d'en analyser
sans cesse lateneur, ce qui n'est pas toujours le fort de nos communautés.

Nous attendons par conséquent de I'Eglise qu'elle, nous apprenne a lire la
culture et non qu'elle la consacre, l'anathématise ou la pastiche. La liturgie, dans
son acception originelle de «service public », n'est-elle pas d'abord une
pédagogie, l'enseignement d'une nouvelle herméneutique permettant de
discerner le sacré du profane et de se garder des idoles ? Alors peut-étre saurons-
nous a nouveau quels gestes faire aux portes de la mort.

Jean-Maurice de MONTREMY

(7) Le retentissement des écrits de Barthes ou de Morin montre I'ambiguité de la description a biologique
» oU chaque acte (oeuvre) ne serait qu'une émergence du systeme lui-méme.

Jean-Maurice de Montrémy, né en 1952 en Moselle. Etudes de littérature frangaise |
ancienne et moderne, puis de linguistique. Responsable des pages littéraires de La Croix.
Marié, trois enfants.

L'abonnement a Communio n‘a augmenté qu'une seule fois en
six ans. C'était en 1978.
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L'exemple polonais

Pour comprendre aujourdhui, deux livres récents $a
Pologne des années 70, par les catholiques polorak-
mémes.

CEs deux livres (1) se complétent : l'un, rédigé par des journalistes et des
professeurs chrétiens vivant en Pologne, nous fait découvrir les aspects
variés de la vie religieuse du peuple polonais; l'autre publie un choix de
textes officiels des évéques polonais et quelques documents provenant de
prétres ou de laics, et les situe dans le contexte des années 1970-78 ou ils ont
été écrits. Le premier ouvrage, qui constitue une présentation vivante d'un
catholicisme polonais trop longtemps méconnu, voire caricaturé en Occident,
intéressera tous ceux qui veulent mieux connaitre la Pologne actuelle. Le second,
parce qu'il publie des textes qui ont contribué a mettre en mouvement tout un
peuple, fera comprendre dans quel climat religieux et culturel les transformations
ina}tten,dues et pac'fiques, qui se produisent aujourd'hui en Pologne, ont été
préparées.

LES vicissitudes des relations entre I'Eglise et I'Etat en Pologne de 1945 &
1978 sont présentées dans l'introduction claire et concise que Jean
Offredo a donnée a Nous, chrétiens de Pologne.. On en saura plus sur ce
chapitre en consultant l'ouvrage récent de Georges Castellan, Dieu garde la
Pologne (Histoire du catholicisme polonais : 1795-1980), (Paris, Robert Laffont,
1981, 304 pages), mais les témoins de la ferveur populaire a Czestochowa, a
Piekary, a Nowa-Huta ou dans les modestes églises de campagne seront surpris
par une conclusion dans laquelle l'auteur juge ce catholicisme superficiel,
sentimental et politique. Or, une lecture attentive de Nous, chrétiens de Pologne
permet de relativiser largement une accusation que des journalistes occidentaux
oublieux de leurs racines ont répandue. Plusieurs contributions montrent en
effet comment la confrontation avec un Etat anti-religieux dans une société
socialiste de type totalitaire oblige I'Eglise & améliorer la formation du clergé et
des laics, et a refuser de se laisser enfermer dans la sacristie en se faisant I'écho

(1) Nous, chrétiens de Pologne, ouvrage collectif sous la direction de Jean Offredo, Cana, Pads, 1979,

170 pages ; Dominique Morawski, Chrétienne Pologne, édition italienne, Studium, Rome, 1979 ;
édition frangaise, France-Empire, Pads, 1981, 254 pages.
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des sentiments et des besoins des Polonais. Les analyses et les témoignages
d'Andrzej Wielowieyski sur « Chrétiens et socialisme », de Jacek Wozniakowski
sur « Les chrétiens dans la culture polonaise » et de Jerzy Turowicz, « Etre
journaliste catholique », montrent a quel point I'approfondissement de la foi et
I'engagement dans la société, malgré les risques encourus, représentent des
conditions essentielles pour former des hommes et des femmes qui pensent
librement.

Andrzej Swiecicki, dans une remarquable contribution sur la « Religiosité
polonaise entre I'Est et I'Ouest », explique qu'une Eglise, qui n'a pas été protégée
par 'Etat au XIXe siécle, reS|ste mieux que d'autres au processus de laicisation
organisé par |'Etat athée. Proposant des indices de laicisation des différents états
de I'Europe de I'Est, il évoque les récents progres de la christianisation en
Pologne, grace a I'action pastorale du clergé, a une catéchisation intense, aux
constructions d'églises et de chapelles dans les villes nouvelles et les quartiers
ouvriers, aux diverses associations relativement indépendantes qui entourent
les paroisses. Adam Boniecki retrace vingt années d'expérience sacerdotale sous
le titre « Etre prétre en Pologne ». Comment le prétre est-il passé de la société
d'autrefois, ou son autorité formelle, fonctionnelle, était respectée, au monde
actuel ou il réussit a s'imposer par I'exercice d'une autorité personnelle ? Le
témoignage de cet aumdnier de la paroisse universitaire de Cracovie illustre
'adaptabilité, la souplesse et le dynamisme d'une grande partie du clergé
polonais actuel, qui occupe presque tout son temps a des taches strictement
pastorales liturgie, catéchése, confessions, animation de groupes religieux.

Pour la catéchése, le prétre est aidé par de nombreuses femmes, religieuses ou
laiques, qui participent aux séances d'instruction religieuse ou qui les dirigent;
des laics des deux sexes font aujourd’hui des études de théologie. Les « Regards
sur la femme polonaise » jetés par Josefa Hennelowa nous révelent quelques
surprises. La Pologne se situe au deuxiéme rang mondial pour la population de
femmes qui travaillent. Les conditions d'existence sont dures, les journées
longues a la ville comme a la campagne. Si les naissances sont rares et les
divorces fréquents en ville, les familles nombreuses existent encore dans le
monde rural. Les femmes polonaises ont apporté depuis longtemps a I'Eglise et a
la Patrie un gros contingent de militantes courageuses et généreuses, qui ont
participé aux insurrections nationales et qui ont animé de multiples associations
charitables ou philanthropiques.

L'activité essentiellement spirituelle du clergé laisse aux laics un champ tres
vaste que ceux-ci occuperaient mieux si I'Etat diminuait les restrictions qu'il
impose a leur expression. Stefan Wilkanowicz, professeur et journaliste,
animateur du groupe Znak, évoque la place des « Laics dans I'Eglise polonaise ».
Partisan d'un catholicisme exigeant et ouvert, il révéle les signes d'un renouveau
religieux auquel les laics participent , activement : diffusion de la pensée
catholique moderne par Znak, pelerinages transformés en retraites itinérantes,
récollections organisées par le « mouvement de I'Eglise vivante, les oasis »,
expérience du synode de Cracovie dirigée par le cardinal Wojtyla. Enfin,
l'action civique des chrétiens est traitée par Tadeusz Mazowiecki dans des pages
(déja publiées dans Esprit) sur «Les chrétiens et les droits de I'homme ».
Refusant la passivité, la mentalité de la dérobade, l'auteur rappelle que les droits
de 'hnomme doivent étre revendiqués sans relache pour mettre a nu les abus et
les violations de ces droits, obtenir leur restitution, et jeter les bases d'une morale
sociale accueillante a tous. Et il conclut par l'interpellation lancée par Zbiynew
Herbert : « Léve-toi et marche. Sens-toi libre ! ».
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L'OUVRAGE de Dominique Morawski, Chrétienne Pologne, nous révéle
le dynamisme de I'Eglise polonaise grace a la publication des textes officiels
de la hiérarchie trop méconnus en Europe occidentale. Face & l'athéisme
programmé, voici une Eglise qui parle afin d'éveiller le courage chrétien.
Rassemblée autour de son primat le cardinal Wyszinski, elle défend la foi,
attaquée de tous cOtés, mais aussi la culture nationale, et encourage les
pasteurs atenir compte des mutations de la civilisation, comme le montre la
savoureuse lettre de I'épiscopat au clergé des paroisses de campagne, du 8 mars
1978. Tandis que l'archevéque de Cracovie, Karol Wojtyla donne des directives
pour l'apostolat des laics, le mouvement « Lumiére et Vie » anime les paroisses
post-conciliaires. Dans la deuxiéme partie, le classement des textes, sous le
titre « De la persécution ala confrontation », rappelle opportunément I'évolution
récente des rapports entre IEgIlse et I'Etat. Enfin, une troisiéme partie montre
comment la société sait résister a la tentation totalitaire : refus du mensonge,
essor d'un mouvement démocratique, solidarité des intellectuels avec le
christianisme. L'exemple polonais prend valeur universelle partout ou les droits
de 'nomme se trouvent menacés. Les interventions les plus percutantes de la
hiérarchie frappent les esprits et remuent les coeurs par la vigueur de leur style.
Citons I'nomélie prononcée en 1976 par Mgr Ignacy Tokarczuk, évéque de
Przemysl, sous le titre «Que faire ? » : «D abord vivre dans la vérité, dénoncer et
non pas aggraver les falsifications, le mensonge, I'hypocrisie. Deuxi€mement,
franchir la barriére de la peur, ne pas avoir peur sans motif, ne pas se laisser
épouvanter. Troisiemement, ne pas pratiquer le carriérisme au mépris de l'intérét
de la communauté nationale ».
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L'exemple polonais

Ces textes n ous invitent a la réflexion, car comme nous le rapp  elle le P. Bernara

Dupire dans |'Histoire vécue du Peuple chrétien a propos d'un pays voisin de la

Pologne, les chrétiens de I'Est «  refusent d'étre I'Eglise du silence, mais ils nous

reprochent d'étre I'Eglise des sourds »

Yves-Manie HILAIRE

Yves-Marie Hilaire, né en 1927. Marié, trois enfants. Professeur d'histoire contemporaine
a I'Université de Lille lll. These sur La vie religieuse des populations du diocese d'Arras,
1840-1914 en 1976. Membre du comité de rédaction de la revue Les Quatre fleuves
(Beauchesne, Paris). Parmi ses publications, signalons « L'éducation de la foi en France,
de 1850 a 1950 », dans Les Quatre Fleuves, n° 11, 1980. Plusieurs voyages en Pologne :
congres d'histoire religieuse, rencontres, etc.
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