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COMMUNIO

REVUE CATHOLIQUE INTERNATIONALE

pourlintelligence de /afoi

LA VIE DE FOI

Apres tout, cela m'est égal de vivre ou de mourir. Je ne
vois pas bien ce que j'aurais de plus aprés la mort que je
n'aie déja en cette vie. Je verrai le bon Dieu, c'est vrai,
mais pour étre avec lui, j'y suis déja tout a fait sur cette
terre.

1]

Ne vous étonnez pas Si je ne vous apparais pas apres
ma mort, et si vous ne voyez aucune chose extraordinaire
comme signe de mon bonheur. Vous vous rappellerez que
c'est « ma petite voie » de ne rien désirer voir.

(Sainte Thérese de I'Enfant-Jésus, Demiers entretiens.)
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Jean-Pierre BATUT

Editorial

La joie et la foi

avait déja pour titre La Foi' Il s'agissait cepen-

dant, plutét que de traiter de la foi théologale,
d'aborder la question de l'accés a la foi. Ici, nous nous pla-
cons au contraire délibérément a l'intérieur de la fides eccle-
siastica, de la confession de foi de 1'Eglise. L'habitude prise
de reléguer la foi dans le domaine des convictions person-
nelles, dont rien ne doit paraitre au-dehors, peut bien avoir
obnubilé, jusque dans l'esprit de nombreux chrétiens, la place
centrale et le role maternel de I'Eglise ; il n'en reste pas moins
qu'au sens catholique et apostolique du mot, il n'y a de foi
qu'ecclésiale : en tant que sujet premier de l'acte de foi,
c'est I'Eglise, et non pas nous, qui dit « je crois 2»Pour au-
tant, I'individu n'est certes pas dépossédé de son acte de foi
personnel : il est significatif que le Credo, récité ensemble par
les fidéles, nous fasse dire « je crois » et non pas « nous croyons
». Mais cet acte de foi n'est possible que porté par 1'Eglise, et il
utilise les paroles de la confession trinitaire consignées dans
les symboles 3rédigés et conservés par la Tradition.

l l N PRECEDENTnuméro de Communio, paru en 1988,

1. Communio, n° XIll, 2 — mars-avril 1988.

2. Voir l'article de AverypuLLEs, « La Dimension ecclésiale de la foi », p.
71-86.

3. Voir l'article de JeamERNARDI, « Les Deux Symboles de la foi catho-
lique », p. 87-100.
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La foi du Nouveau Testament

Avant d'étre énoncée dans des « articles », laegbiun
acte d'adhésion a la parole de Dieu et a Dieu |@mm qui
s'est rendu témoignage en son Fils. Le témoignageu
dans le Fils marque la différence entre la foi douMeau
Testament et celle de la premiere alliance. Il 'agit certes
pas d'une différence de nature, mais ce qui étéfiquré par
la « nuée immense de témoimgju'évoque le chapitre 11 de
I'épitre aux Hébreux est désormais accompli. L'aqultsse-
ment, c'est le Christ qui, pour cette raison, desheague I'on
croie en lui. «Wous croyez en Dieu, croyez aussi en moi »
(Jean 14, 1). La foi néotestamentaire estdiwiChrist. Non
pas au sens d'un génitif objectif (la foi qui adbrist pour
objet), ni au sens d'un génitif subjectif (I'acte i du
Christ lui-méme), mais d'un génitif « mystique »L& foi du
Christ, c'est la foi a I'intérieur de la réalité dahrist, la foi
qui participe a la plénitude de la vérité, de l'aoro de
I'action, de la passion et de la résurrection duri@h et a
tous les aspects de sa réalité, et qui repose Kaire» La foi
chrétienne est donc foi dans le Christ, de mémelajwe chré-
tienne est une vie dans le Christ, et en cela adhwent nou-
velle.

C'est pourquoi, de la méme facon que le Christ nous
précede dans la vie nouvelle, il nous précéde talgi, en
ce sens qu'il la rend possiblaérchegos tés pisteépjon-
nier de la foi (Hébreux 12, 2) par son obéissanteoaite
chose, mais suprémement devant la perspective de so
heure. En ce sens toujours, c'est parce qu'il apowr
nous qu'il nous est impossible désormais de creams
croireenlui. L'archegos(pionnier, initiateur) est en méme
tempsteleiotes(perfecteur, consommateur). Si le témoi-
gnage des martyrs nous est si préciéusi leur figure se
dresse toujours en face des tentatives prométhéed'ie
venter pour 'hnomme un salut qui lui viendrait ItBairs que

1. Hans Urs VON BALTHASAR, La Foi du Christ, Aubier, 1968, p. 39.

2. Voir l'article de LE0 SCHEFFCZYK, « Le martyreet la confession de la
foi », p. 57-70.
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du Christ', c'est parce que le martyre illustre I'essence de
la foi : elle n'est pas une simplmitation, maisune vie en
Christ. On ne peut mourir martyr que parce quke anystére

du Christ pénétre jusque dans les profondeurs dur cee de
I'esprit?», et pour nulle autre raison.

La foi chrétienne ne peut doncse concevoir autrement
gque comme ce qui nous introduit dans l'attitudellias pro-
fonde de Jésuis», et non comme quelque chose qui lui aurait
été étranger. Il n'en est que plus nécessaire,nckpd, de
préciser davantage ce qui dans le Christ n'estuzmurae
maniére réductible & notre propre vie dans la fae—qui lui
permet, justement, de nous donner la foi. A laadhce de
la ndtre, la relation du Christ au Pére sans médmgt
puisqu'elle Le constitue Médiateur. Est absentm Bilr, la mé-
diation des signes chez celui qui est non seulentent
signe, mais l'image méme du Dieu invisible (Colessi 1,
15). Est absente la médiation de la parole, chad gei est
le Verbe de DieuFides ex auditula foi nait de ce que I'on
entend ; des lors, demande I'Ap6trecegmment entendre
sans prédicateur $Romains 10, 14) ? Mais nul besoin de pré-
dicateur, d'intermédiaire quelconque, pour le Ghrésvé-
lateur® parce que plénitude de la Révélation', Lui quiraié
a ses apo6tres : kout ce que j'aentendu de mon Peérgg
vous l'ai fait connaitre fJean 15, 15).

Foi et vision

Si tout cela est vrai (et si ce n'est pas vrai,)ila plus de
foi chrétienne !), il nous faut donc relativiseplposition

1. « Les saints de notre siecle sont pour la plupart des marntyrs. Les Sys-
temes totalitaires, qui ont dominé I'Europ@ milieu du xx° siécle, en ont
beaucoup offerta I'Eglise » note Jean Paul II (Entrez dans I'espérance,
Plon-Mame, 1994, p. 261).

2. SAINT JUSTIN, Dialogue avecTryphon, 119, 5.

3. Hans Urs VON BALTHASAR, p. 48-49.

4. Voir 'article de Claude SARRASIN, « L'Objetde la foi révélépar le
Christ », p. 17-25.

5. Concile cecuméniqu@atican II, Constitution dogmatique suia Révéla-
tion divine, § 4.

11
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classique entre la foi et la vision pour, en tdogique, affir-
mer ceci : loin que la proximité du Christ avec d@re
empéche de confesser en lui le pionnier de noirecfest au

contraireparce qu'll voit qu'll croit.

Cette communion n'exclut pas la foi, elle la fonde. Car sa
foi ne repose sur rien d'autre que sur le lien qui l'unit au
Pere. Aucun signe du dehors, aucun témoignage venu d'un
autre ne serait capable de la susciter et de la nourrir [...]. Il
faut donc dire que Jésus voit constamment son Pére, au sens
ou voir est pour nous l'expression naturelle de 1'expérience im-
médiate. Sans cette vision, il n'y aurait pas en Jésus de foi en
son Peére 1.

Mais de quelle vision s'agit-il ? Sans aucun dodtane
vision compatible avec l'obéissance, avec l'ignceadu
Jour ultime (Marc 13; 32), avec l'angoisse du bast@ur qui
part a la recherche de la brebis perdue, avemdyite com-
bat dans la mortelle tristesse de Gethsémani et tbadéreé-
liction de la croix.

Voila qui peut nous éclairer sur le caractére paxad du

chemin de la foi : les mystiquésont |a pour nous rappeler

que ce chemin part d'un savoir, d'une expérienosibke,
pour déboucher, au terme d'un dépouillement tosjquius
grand, sur l'inconnaissance de la nuit. Mais ceestiidécisif,
c'est qu'une telle inconnaissance est elle-mémeaaicn
sance, et qu'a ce titre elle ne saurait constituer simple
étape de plus a dépasser un jour. Ce qui seraumsjup-
primé, c'est le caractere de souffrance qui y g#athé dans
la condition terrestre, maisune fois ce seuil atteint, la nuit
ne cede pas la place a une lumiére nouvelle, elle manifeste sa
propre lumiere transcendante ». La foi « est déja immédiate-
ment la participation vécue dans la nuit a l'élan infini de la
vie éternelle ».

En effet, écrivait saint Grégoire de Nyssegetui dont le
coeur est pur VOIt Dieu, selon la parole véridique du Maitre

1. J. GUILLET, La Foi du Christ, Desclée, 1980, p. 183-184.

2. Voir l'article d'Andreas WOLLBOLD, « L'Expériencede foi de Thérese
de Lisieux », p. 45-56.

3. Hans Urs VON BALTHASAR, op. cit., p. 75.
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[Matthieu 5,8] 1... J, mais cette Réalité illimitée et incompré-
hensible qu'est la Divinité n'en demeure pas moins au-dela
de toute saisie », Si bien que de terme de la découverte
devient, pour ceux qui montent, le point de départ d'une
découverte de biens plus élevés encore ' ». Expérience

pascale, car, poursuit notre commentateur en faisan

parler 'Epoux du Cantique, # n'est pas possible de
vivre avec Moi sans avoir été changé par la myrrhe de la
mort en la divinité de l'encens 2».

La joie et la foi

Peut-on aller plus loin encore ? Assurément, mas d
maniére seulement indirecte. La présente livraisen

Communio comprend, comme de coutume, une rubrique

« Signets ». Le lecteur y trouvera une méditatianpére
Xavier Tilliette intitulée « Jésus n'a jamais riEn sa per-
sonne qui, dans la Passion, deviehfet de dérision, Dieu est
celui a propos duquel on rit. Des sarcasmes prefatépied
de la croix aux figures les plus triviales, tellelle du mari
trompé dans le théatre de boulevard, le méme tragmal-
entendu sur le secret de Dieu se prolonge jusa@ufanl La
foi chrétienne, objet elle-méme de dérision, seedli¢ en
attente d'une revanche sur ceux qui ont ri parcelgju
croyaient savoir, porteuse d'un « rira bien quarie der-
nier » adressé, selon la formule connue, par celnsavent
gu'ils croient qu'ils savent ? Ce serait méconpaitr qu'est
la résurrection : infiniment plus qu'un renversemea situa-
tion, une sorte dé&appy end. Elle integre la croix et le renie-
ment de I'homme dans le mystére des plaies glogggsli,
sous la forme des cing grains d'encens, viennermiaser
dans le cierge pascal alors méme que I'Eglise it a
entrer dans la joie de la nuit de la résurrection.

Myrrhe de la mort, encens de la divinité. Ainsildgoie chré-
tienne. Elle ne trouve son sens qu'a l'intérieumystére

1. GREGOIRE DE NYsseHuitieme homélie sur le Cantique des cantiques.
2. Ibid.
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de la Pague. Ainsi de la connaissance de Dieuigbas, a
pour nom la foi. L'éternelle jubilation de la Sagesqui «
Jjouait » en présence du Tres-Haut et trouvait ses délicamipa
les enfants des hommes (Proverbes 8, 30-31) ne astus
apparue que cachée, en un monde ou le ricanemewndEgue
est venu ternir la joie de I'Annonciation pour egpo aux
regards la Vierge des Douleurs. Sur le mystéreadmsmunion
ineffable avec le Pére, le Fils manifesté seraitdamné au mu-
tisme si, par le don de I'Esprit-Saint, la parétipn au mystére
pascal ne nous introduisait dans une connaissanatela de
toute représentation et de toute saisi@.iyavait une chose
qui était vraiment trop grande pour que Dieu nous la mon-
trat quand il a marché sur la terre 1 » - jajouterais : pour
qu'il nous la montrat sans que la logique pécheressnotre
connaissance ne nous fasse aussitét nous méprendténa-
turer la grace des graces qu'est l'entrée dantniiié
trinitaire, si le don de I'Esprit-Saint n'avait éépandu dans
nos ceeurs.

Ainsi s'expliqgue qu'un des passages centraux darigle
de Luc soit en méme temps révélation de la conaaiss du
Pére par le Fils (et de la joie de cette connageaat appel
pressant a la conversion d@tre joie, celle de I'homme
encore en chemin qui s'imagine avoir déja saisi :

Les soixante-douze revinrent tout joyeux, disant : « Sei-
gneur, méme les démons nous sont soumis en ton Nom | » Il
leur dit : « Je voyais Satan tomber du ciel comme l'éclair !
[...] Cependant, ne vous réjouissez pas de ce que les esprits
vous sont soumis ; mais réjouissez-vous de ce que vos noms
se trouvent insctits dans les cieux. » A cette heure méme, il tres-
saillit de joie sous l'action de 1'Esprit-Saint et il dit : « Je te
bénis, Pére, Seigneur du ciel et de la terre, d'avoir caché ces
choses aux sages et aux intelligents et de les avoir révélées

1. Chesterton, cité par X. TILLIETTE, «/ésus n'a jamais i », p. 153-161.

2. Voir l'article de Laurent SENTIS, « Vertu de foi et vie dans 1'Es-
prit selon saint Thomas d'Aquin », p. 27-44. C'est la présence en nous des
personnes divines, ébauche de la vie éternelle, qui ouvre nos intelligences
et nos ceeurs 2 la reconnaissance de l'enseignement salutaite contenu dans
les énoncés de foi comme enseignement vrai et moyen donné pour grandir
dans la relation vivante avec ces mémes personnes.
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aux tout-petits [...] Nul ne connait le Fils sinon le Pére, et
nul ne connait le Pere sinon le Fils, et celui a qui le Fils
veut bien le révéler [...]. » Puis, se tournant vers les disciples, il
leur dit : « Heureux les yeux qui voient ce que vous
voyez ! I'»

Le chemin de la foi est celui qui nous conduit @&dbm-
plissement de la priere de JésusQuwils aient en eux ma
joie en sa plénitude » (Jean 17, 13. &u verras, disait Thérése,
que la joie succédera a l'épreuve. » Tu verras la foi s'accom-
plir dans la joie.

Jean-Pierre Batut, né en 1954. Ordonné prétre en 1984 pour le diocese de
Paris. Professeur de théologie dogmatique au studium du séminaire de
Paris.

1. Luc 10, 17-23.
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Claude SARRASIN

L'objet de lafol
révélépar le Christ

trésors de La sagesse et de la science de Dieu »

(Colossiens 2, 3). Et il confie a ses Philippiens
que sa seule ambition, c'est deée«connaitre lui » (Philip-
piens 3, 10). Connaitre le Christ qui $aisi, Paul. L'aimer, au-
trement dit, comme il en a été lui-méme d'abord éim« I
s'est livré pour moi, et ma vie, [maintenant] c'est le Christ »
(Galates 2, 20). Tout se passe comme si Paul,'gypas connu
le Christ au moment de sa passion, se retrouvapuid le
voyage a Damas, au pied de la croix au méme titeeJgan et
comme s'il recevaide la sa science du Christ. « Te connaitre
lui, pour communier a ses souffrances » (Philippiens 3, 10) :
souffrances de la passion du Seigneur qui l'ordcaé a cette
vie « d'avorton » (1 Corinthiens 15, 8) qu'il menait, pour
le transférer dans le royaume du Fils de Dieu (§éms 1, 13).
Paul confesse cette saisie dont il a été I'objagratuitement
de la part du Christ, cette emprise qui se tragait la certi-
tude inébranlable : & m'a aimé. Il s'est livré pour moi »,
quand il était sur la croix. & est venu pour sauver les
pécheurs dont je suis, moi, le premier » (1 Tite 1, 15). Jésus
I'a fait lorsque, en face de Pilate, il a scell@ sobeau témoi-
gnage » (1 Tite 6, 13). Ce témoignage, Paul et tous les
ap6tres en connaissaient |'objet : Jésus avait geconfir-
mer, devant son juge, ce qu'il avait soutenu delentfoules, de-
vant les pharisiens, au cours des voyages en alilé

D ANs le Christ, dit saint Paul, sont cachés tous les
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partout ou il avait enseigné, dans le Temple augouvait I'en-
tendre librement ou dans des entretiens plus famsili il
avait témoigné d'une relation singuliere avec Dieu. C'est de
cette relation singuliere du Christ avec Dieu gséla princi-
palement question dans ces lignes. On mettra eat eff
l'accent sur ce contenu tout a fatduveau, proprementia ré-
vélation que le Christ vient apporter, a savair vie intime

de Dieu, la Trinité divine.

La révélation toute nouvelle que Jésus vient naisef
connaitre accomplit, sans l'abolir, ce que I'Anciestament
avait déja révélé. Voila pourquoi Jésus reprenera compte,
guand il s'agit du mystere de Dieu, I'affirmatiom gomine
toute la Bible, a savoir qu't'y quun seul Dieu, un Unique
Seigneur. Ainsi, quand on vient lui demander quel est le pre-
mier de tous les commandements, il se contenteapeter
le shema Israél : le Seigneur (Adonai, Yahvé), notre Dieu,
c'est I'unique Seigneur. Ce texte de Marc 12, A9 eprend
le Deutéronome (6, 4) est capital pour la quedgi@nmous inté-
resse. Tout ce qui pourra désormais étre dit da,Doeite vérité
nouvelle dévoilée pour nous faire pénétrer dansies-
tere de la vie divine, devra s'appuyer sur cettagraéition
fondamentale que rien ne pourra jamais mettre astedo
. il y a un seul Dieu, il ne peut pas y en avoir plusieurs, et de
plus, il n'est en composition avec rien : c'est tue a été
fait ou créé par lui. Et ce Dieu auquel Jésus &raéne com-
prend non plus aucune division, aucune différentegnduirait
a envisager plusieurs dieux. Voila qui est trésrda parfai-
tement ferme pour Jésus comme pour I'homme de i&knc
Testament. C'est Dieu lui-méme qui a commencé @ag-r
ler le mystere de son unité. Et ce que Jésus révalm tour
apparait dans la lumiere de la révélation ancierinely a
gu'un seul Dieu, c'est le Dieu d'’Abraham, de Moise.

Mais dans cette lumiére ancienne, Jésus laissevaitipeu a
peu quelque chose de tout a fait nouveau. Il serdlabord
ne pas vouloir s'en tenir aux facons habituellepaeder de
Dieu. Aux noms qui sont utilisés d'ordinaire, comiBim,
Adonai, Jésus préfére, quand il ne cite pas I'Amclies-
tament, le mot de Pere,uotre Pére » (Matthieu 6, 26), dit-il.
Et vous prierez maintenant netre Pére » (Matthieu 6, 9).
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Pour que les juifs ne s'y trompent pas (car, paw; &notre
Pere », C'était habituellement Abraham), Jésus précide «
Pére céleste », « notre Pére qui est aux cieux » |l désigne le
Pere qui a fait le ciel et la terre (Matthieu 15) 2 c'est le
Pére qui nourrit les oiseaux, qui habille les fe(¥vlatthieu 6,
30). C'est, pour tout dire d'un mag, créateur (Colossiens 1,
16) de tout ce qui existe, et en particulier desmines. Ce
nom de Pere avait déja été utilisé dans I'Anciestdment,
mais assez rarement, pour désigner Dieu. Au coetralest
son utilisation habituelle qui est une véritableivmeauté dans
la prédication du Christ. Constamment : le Pére.

Mais surtout, certaines perspectives, insoupgonnée
jusque-la, vont étre révélées a partir de ce nom &ere ».
Quand il s'adresse a Dieu, Jésus prononce un nmopqu
sonne avant lui n‘aurait osé employer pour appBieu. Il
dit Abba, en araméen : le mot a frappé ceux qui I'on entendt
au point que saint Marc le rapporte tel quel das &vangile
(14, 36). C'est en effet le nom que I'on apprermaitaraméen,
aux tout petits enfants pour désigner leur peteba, c'est
I'équivalent a peu pres exact de notre francaisaga » pra-
tiquement le méme mot. On imagine la stupeur degeso-
porains de Jésus. Appeler Dielbba, c'était manifester une
familiarité absolument inimaginable. Mais Jésusngraoin
de justifier en quelque sorte cette familiaritét-veila ce
gu'il tiendra jusque devant Pilate et ce qui cdunstia son
beau témoignage : il distingue trés nettement la relation qui
['unit, lui, au Pere, et celle qui unit au Pére basres
hommes et les créatures. Il dit constamment mon Pére »
(Matthieu 7, 21 et treize autres occurrences)! Bppose une
fois « mon Pére » et «votre Pére » (Jean 20, 17). Quand il
apprend a prier a ses ap6tres, on pourrait imagjoérdise :

« Prions ensemble : notre pére » ; mais il dit : «Vous, vous
prierez ainsi, notre Pére » (Matthieu 6, 9). Pour moi, je
l'appelle «mon Peére », c'est-a-dire il existe entre nous une
intimité, une familiarité rigoureusement unique. |l y a entre
toi et moi une relation incommunicable.

En face du Pére se tieid Fils, ho huios, comme disent
les évangélistes, qui e&t Fils unique (Jean 1, 18). Jésus fait
comprendre peu a peu qu'il s'identifie, lui, aved-s. Il est
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lui, le Fils, le seul qui soit autorisé a dire «nm@ére,Abba »,
en s'adressant a Dieu. Si des lecteurs de I'Ancienafent
étaient habitués a cette expressjtna de Dieu, qui est attri-
buée le plus souvent aux hommes — Jésus, du reste,
conforme a cette fagon de parler quand il affirrpar
exemple, a propos d'autres discours les< artisans de paix
seront appelés fils de Dieu » (Matthieu 5, 9) — il est clair pour-
tant qu'il entend donner a I'expression un senscpdier, un
sens unique quand il se l'applique a lui-méme.

C'est encore en partant de I'Ancien Testament ga'ibeu
a peu révéler alors son propre mystére. Il fait poandre
tout d'abord que, s'il est en relation intime ale®ére, c'est
qu'il est sonenvoyé, le messie annoncé par les prophétes,
attendu depuis si longtemps, et attendu comme leess,
comme le roi, comme le Christ, c'est-a-dire un h@nmais
un homme qui dépasse la condition des autres homduwes
fait de sa qualité de messie : il estFligs de 'Homme entrevu
par le prophéte Daniel (7, 13). Mais le Christ $¢éaucomme
mission spéciale d'annoncer la bonne nouvelle dut g4 de
révéler, dans toute la lumiere possible, le mystireDieu
son Pére «ar seul le Fils connait vraiment le Pére » ; il est
seul a pouvoir exprimer sa pensée, il est sa Pdr@aint
Jean diralogos, la parole (Jean 1, 1). En s'identifiant avec la
parole de Dieu, I'expression de Dieu, Jésus lagsgendre
qu'il est finalement plus qu'un homme.est, lui, l'égal de
Dieu. Il le fait comprendre par la fagon dont il parlesiaes dis-
cours. Les prophétes, avant lui, parlaient toujoursiu
nom de Yahvé », au nom du Seigneur, ils transmettaient
une parole de Dieu : oracle de Yahvé ». Jésus, lui,
s'exprime comme aucun prophéte ne |'aurait osee lparle
pas «au nom du Seigneur » il parle en son propre
nom.

Il parle en son nom alors qu'il précise qu'il pdrae la
parole méme de Dieu quand il explique H « été dit autre-
fois (et il a été dit autrefois par Dieu, c'est la lei Bloise) :
"Tu ne tueras pas ", — et c'était une parole dite par Dieueh
bien moi je vous dis : tu ne te fdcheras pas avec ton frere" »

1. Par Lui, le Pere révéle ce qui jusque-la émmiutcaché (Matthieu 11,
2517, 5).
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(Matthieu 5, 31.33.38.43). C'est une précision eonant la
loi de Dieu. Et peu a peu, tout au long de sontexise,il
s'attribue ou se laisse attribuer ce que l'Ancien Testament
n'affirmait que de Dieu seulement. Comme s'il trouvait nor-
mal de prendre & son compte les caractéristiquemaho-
théisme le plus intransigeant. Non seulement iloavpir de
parfaire la loi, ce qui est déja quelque- chosaal'ée pour
les contemporains de Jésus — la Loi communiquéeDpar —
mais il a le droit de réglementer le sabbat (Matthi2, 8 ;
Jean 5, 18). Chose encore plus exorbitante : iletelas
péchés (Matthieu 9, 6), ce qui est le privilegeDleu. Il
exige qu'on abandonne tout pour le suivre (Matttiéu 37),
autant dire qu'on l'aime de tout son cceur, de ®skES
forces, au méme titre que Dieu. Finalement, il f@m-
prendre que les hommes seront récompensés pat kn e
fonction de lui (Matthieu 25, 40-43). Il dit un jogu'il a une
origine plus noble que celle qui remonte a Daval nsjesté
est plus grande que celle du Temple qu'il appelle haison
de son Pére » (Jean 2, 16). Pour finir, il estle Fils qui est le
seul a connaitre le Pére » (Matthieu 11, 27), et cette intimité
entre I'un et l'autre est telle queex vérité, le Pere et moi,
dit-il, nous sommes un » (Jean 10, 30) ; & Pére est en moi
comme moi dans le Péere » (Jean 14, 11).

Jésus n'avait pas a dire, on le voije suis Dieu » dis-
cours que les juifs n‘auraient pas compris. Maia fait com-
prendre peu a peu qu'il était Fils de Dieu dansems rigou-
reusement unique, qu'il étd# Fils unique, en face du Pére,
et qu'il était distinct de lui comme un moi en fatan toi,
mais possédant a égalité les mémes caractéristiques
reviennent a Dieu. Tel est le premier pas que rfaisons
dans l'intimité du mystére de Dieu. Et les foulessy sont
pas trompées : en voyant ces muets qui parlaiestestro-
piés qui redevenaient valides, ces boiteux qui imaient et
ces aveugles qui recouvraient la vue, ils rendigdatre au
Dieu d'Israél (Matthieu 15, 20). Jésus fait leswaes du
Dieu d'Israél, le seul Dieu.

Mais voici que Jésus, dans sa derniere conversaiegc
ses apotres, et alors qu'il souligne une derni@ie l& relation
tout intime qui l'unit & son Pere, évoque, a cepsoun autre
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gu'eux. «Le Pere est en moi, dit Jésuset je prierai le Pére
et il vous donnera un autre paraclet, ['Esprit (pneuma) »
(Jean 14, 16). Ici encore, le nom prononcé parslésuara-
méen, qu'on rend en grec en disamtuma, st un nom
emprunté a I'Ancien Testament, et les auditeurs Bahitués
a entendre parler deEsprit du Seigneur, |'Esprit de Yahvé,
en hébreu lauah Yahvé. Tout au long de la vie de Jésus, les
évangélistes ont noté l'intervention de cet Espnidjs jus-
gu'alors, on pouvait comprendre par la une sort@uis-
sance divine manifestant I'action de Dieu lui-méetes'iden-
tifiant avec Dieu, en union, du reste, avec la [gaovéatrice.
Des le commencement, il était dit que I'Esprit deWvibre
et non pas plane, au-dessus des eaux (Genese Ht, [@)is la
parole, alors, fait surgir la lumiére. Mais ce @sit nouveau
dans la révélation de Jésus, c'est qu'il parle eteEsprit
comme de quelgu'un, de méme qu'il identifie la parmbe
Dieu avec quelqu'un qui est le Fils et finalemegsuk
lui-méme. L'Esprit, c'est un autre paraclet» (Jean 14, 16),
dit Jésus. Un autre, comme Jésus a déja été unlgaaapres
de ses apbdtres, c'est-a-dire un assistant, un tawocdéfenseur.
L'action de cet Esprit est mise en paralléle aveltecdu
Christ. C'estun autre que moi. Et, comme si Jésus craignait
de ne pas étre compris, il insiste Quand viendra le Para-
clet que je vous enverrai d'auprés du Pére, l'Esprit qui pro-
vient du Pére, lui, il me rendra témoignage et vous aussi,
vous témoignerez parce que vous étes avec moi » (Jean 15,
26). Saint Jean a écrétkeinos, soulignant, pour ainsi dire,
gu'il s'agit de quelqu'un, Lui.

C'est ainsi que s'achéve la révélation du myster®idu :
les apbtres ont devant eux Jésus qui difed » en ayant
conscience d'étre le Fils unique du Pere ; ils emtendu
Jésus s'adresser a son Peére en lui disdht « Abba ; et ils
I'entendent enfin évoquer I'Esprit, c'est-a-direlgu'un de
qgui il dit « Lui », un autre que &oi ». Il s'agit [a de quel-
guesnoms tres simples, auxguels s'ajoutent quelqpes
noms trés simples aussi. Mais, dans notre modeste |laniyag
main, c'est l'expression la plus insondable du ergstEt
une seule phrase, peut-on dire, de I'Evangile réstont :
« Allez, enseignez au nom du Pére et du Fils et de I'Esprit-
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Saint » (Matthieu 28, 19). La facon méme dont s'exprime
celui qui a écrit ou qui a dit ces quelques motsitr®qu'on
ne peut pas se méprendre en définitive sur la pemsé
Christ, quelle que soit, encore une fois, la fadont ce texte

a été rédigé. Il s'agit d'enseigner au nom de Dhdan
entendu, mais, c'est, de facon équivalente, enseigm nom
du Pere a qui Jésus ditTei », au nom de Jésus lui-méme, le
Fils qui dit « Moi », et au nom de I'Esprit de qui Jésus dit
«Lui ». Il est impossible de confondre I'un avec l'autre.
Chacun est différent des autres. Aucun n'est laauttais
d'autre part, nommés ensemble sous le seul nomiale s
sont inséparables, ils sont également Dieu. |4 sorseul et
unique Dieu proclamé par toute la Bible.

On peut résumer, avec quelques mots seulemenggeties
tiel du mystere. La grande révélation qui dominatéola
Bible, c'est qu'il y a un seul Dieu, ou bien YalAdonai. Et
toute la lumiere va étre incluse dans cette affilona: Dieu.
Unique. Seul Seigneur, etc. Jésus est donc venonguao
I'Ancien Testament et révéler ce qui est esserdtiabtre
salut.11 a d'abord fait comprendre qu'il s'identifiait avepael-
gu'un qu'il appelle Fils, ce Fils, bien entendusdat allu-
sion a quelqu'un qu'il appelle Pére, et puis enfuelqu’'un
gu'on appelle Esprit. Quelques mots, trés simpesquels
les auditeurs étaient déja habitués, mais des reamquels
Jésus donne un sens assez particulier ; puis, geeglgro-
noms pour accentuer ce qu'il veut dire. Le Filgst'celui
qui dit « Moi », et dans des circonstances tellenfigdgquentes
et tellement solennelles : on vous a dit cela, neoyous dis :
le « Moi » de Jésus qui est au centre, vraiment, de la révéla-
tion. Et le Pére, c'est quelqu'un a qui Jésus alistamment
« Toi », pour bien montrer qu'il se distingue de ceM«i ».

Et enfin I'Esprit, c'est quelqu'un de qui Jésusdidi ».

Tel est le précieux trésor confié par le Christ &ouze,
que saint Paul résume ainsi Peur nous, il n'y a qu'un seul
Dieu, le Pére, de qui tout vient et pour qui nous sommes, et
un seul Seigneur Jésus-Christ, par qui tout existe et par qui
nous sommes » (Corinthiens 8, 6). Dans cette profession de
foi monothéiste de Paul, on trouve déja les expo@ssqui
seront reprises par le Symbole de Nicée-Constapiéno
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C'est ainsi que le nom de Diéfiheos avec ou sans article),
gui est le plus souvent employé dans le Nouveauahssnt
pour désigner le Pére, convient également au Fila e
I'Esprit-Saint. Et dans le Symbole, le nom de Dogu est
employé pour désigner la personne du Pere danselmier
article, «un seul Dieu, le Pére tout-puissant » €st repris dans le
second article pour désigner la personne du Filgyrad
Dieu né du vrai Dieu ». Quant au nom de Seigneifurios), le
plus souvent employé dans le Nouveau Testament géur
signer le Fils, il convient également au Pére el'Es-
prit-Saint. Et ainsi, dans le Symbole, il est enygl@our dési-
gner la personne du Fils, un seul Seigneur Jésus-Christ »,
mais il est repris dans l'article suivant pour désigreper-
sonne de I'Esprit-Saint «ui est Seigneur ». L'usage de ces
noms deDieu et Seigneur est ce qui indique au mieux
l'unique divinité des trois personnes, leur pagaibnsubstan-
tialité et leur égalité.

Si nous recevons le monothéisme trinitaire de liad®
I'Eglise, c'est-a-dirgar ['Ecriture et le Symbole, nous devons
appliquer cemonothéisme a toute la réflexion christologique
et ne pas craindre les conclusions auxquelles ciondwe
telle application : le Verbe de Dieu qui s'est imgéan'est pas
un autre (Dieu) que celui qui a créé la terre,dses et tout
ce qu'ils contiennent (Actes 17, 24), qui a faliante avec
I'homme en le fagconnant a son image (Genése 1, 29)
Verbe de Dieu est Dieu lui-méme qui a congu et misgales
mondes wisibles et invisibles », « par lui, tout a été fait ».
Celui que I'on désigne en désignant Jésus a chAdisaham
et les Peres, c'est lui qui a formé Moise et geststévélé
comme Celui qui est (Exode 3, 14). Le Christ njga$ un
autre Dieu, mais le méme identiquement. Celui gditaaux
juifs : « Avant qu'Abraham fut, Je suis » (Jean 8, 58) a dit a
Moise : «Je suis Celui qui est. » Il est le seul et unique Dieu
avec le Pere et I'Esprit-Saint. Seulement, ce qoéshiet la
nuée de témoins qui vécurent jadis de la foi nf@it que
saluer de loin, nous le découvrons en pleine lu@iéous
autres, en accueillant la révélation de déis par lequel Dieu a
parlé en ces jours qui sont les derniers » (Hébreux 1, 2). Cette
sagesse demeurée cachée jusque-la (1 Corinthi@ps 2,
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et que personne ne pouvait imaginer, c'est la wnienie de
Dieu que Jésus a pour missionrdeéler.

Aussi la révélation de la Trinité divine, et dorecrévéla-
tion du Christ, ne met-elle pas fin au monothéisrAe.
contraire, elle le prolonge. Elle le suppose. Hike peut ni
s'en passer, ni le nier, ni le dépasser. Pour apencle mys-
tere du Verbe incarné et le recevoitekqu'il est» (Jean 1,
12), il faut s'assurer que le Dieu dont on parle kden le
Dieu transcendant, infiniment simple, de I'Ancieestment,
puisqu'il est identiquement & Dieu de Jésus-Christ »
lui-méme. Le Catéchisme de l'Eglise catholique rappelle
que « la nature humaine du Christ appartient en propre a la
personne divine du Fils de Dieu qui l'a assumée » (n° 470). Ce
gue nul homme de I'Ancienne Alliance n'avait confau,
Vierge Marie et les ap6tres ont été les premielsap-
prendre ; c'est la proprement tévélation du Christ. Préciseé-
ment, Dieu a voulu révéler le mystére de saité avant de révé-
ler le mystére de sa viginitaire et, «quand vint la plénitude
des temps » (Galates 4, 4), cette révélation de la Trinité di-
vine a été portée et communiquée par une intelligelihomme.
Le Christ est le seul & pouvoir porter ce beau igmage.
Il porte la plénitude de la révélation a la plénitu des
temps. C'est en ce sens précis que |'auteur dettie laux
Hébreux désigne Jésus commée«chef de notre foi qui la
meéne a la perfection » (Hébreux 12, 2). Ce qui était caché, a
savoir la vie des trois personnes en un seul Bisurévélé : de
Fils unique, qui est dans le sein du Pére, lui, l'a fait connaitre
» (Jean 1, 18).

Claude Sarrasin est né a Montréal en 1952. Il nsseétudes de théologie
au studium de Notre-Dame-de-Vie, puis a la faculééthéologie de Fri-
bourg (Suisse) ou il présente sa these de doctoragologie de I'ame du
Christ selon saint Thomas d'Aquifpubliée aux Editions du Carmel,
1992). Ordonné prétre en 1982, il enseigne la dtgo& au studium de
Notre-Dame-de-Vie, agrégé a la faculté pontificale Teresianum, a
Rome.
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LaurentSENTIS

Vertu de foi et viedans I'Esprit
selonsaint Thomasd'Aquin

Daigne le Dieu de notre Seigneur Jésus-Christ el Ble
la gloire, vous donner un esprit de sagesse etédé& r
lation qui vous le fasse vraiment connaitre.

PAUL, Epitre aux Ephésiens 1, 17.

E CHRETIEN Croit ce que I'Eglise lui enseigne au sujet
I du Peére, du Fils et du Saint-Esprit. Mais comment
persévere-t-il dans l'assentiment & ces choses
dont il mesure par ailleurs le caractére inéviderin affir-
mant que Nous Croyons & cause de l'autorité de Dieu
méme qui révéle et qui ne peut ni se tromper ni nous tromper
" », la constitution dogmatiquPei filius rejette clairement tout
rationalisme pour qui I'adhésion de foi pourraibyenir de
la « vérité intrinséque des choses percue par la lumiére natu-
relle de la raison ». Mais qu'en est-il de cette autorité de
Dieu qui révéle ? Quelle connaissance en avons-rro&s
cette connaissance est objet de foi, il faudra dire c'est en
vertu de l'autorité divine que nous y avons acddsis
n'‘est-on pas alors contraint de remonter ainsindini ? Si,
au contraire, l'autorité de Dieu qui révéle peueé&tonnue
par la lumiere naturelle de la raison, ne sommessnpas
en train de retomber dans une sorte de rationaltsB@ns des

1. DENZINGER-SCHONMETZER, Enchiridion Symbolorun8008.
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formulations nettement plus sophistiquées, et sleusnom
d'analyse de la foi ', ce probléme a fait I'objet de nom-
breuses controverses parmi les théologiens cathesjgdu mo-
ment ou il a été posé — pour la premiére fois, el — par
Suarez, jusque dans les années qui ont précédéddecVatican
2.

Il n'est pas question bien sOr de reprendre ici uatd@ns is-
sue, mais d'en souligner un aspect paradoxal. [partece pro-
bléeme est lié & une certaine interprétation déte¥mides textes
classiques de Thomas d'Aquin relatifs a la foi.ub@ part,
nous remarquons que Thomas ne s'est pas poséni€tue
la question. Selon toute vraisemblance, la comprgioa
qu'il avait de sa propre pensée ne lui laissaituaecplace.
La controverse sur I'analyse de la foi ne dépendhai pas de la
méconnaissance d'un certain aspect de la pens@éhamas
d'Aquin ? Si une réponse affirmative pouvait étomrke a
cette question, l'effort fourni pour retrouver l@umement ori-
ginel de la pensée de Thomas n'aurait pas seulamdnté-
rét archéologique (voir L. Sentisaint Thomas d'Aquin et le
Mal, Paris, 1992), mais pourrait contribuer a un appmndie-

sement de la réflexion théologique contemporaina. L

présente étude souhaite montrer que c'est bierase ©n
n'a pas assez remarqué que, danssdame théologique,
Thomas abordait la question du motif intérieur addi par le
biais de la lumiére de foi et des dons du SaintiEsg non pas a
partir de l'objet formel et de la Révélation. Ooup celui qui a
percu le réle structurant des dons d'intelligenieescience et de
sagesse pour la vie de foi, la problématique dalyae de la foi
n'a plus lieu d'étre.

Recueillir ce que la pensée de saint Thomas peudrégra
la théologie contemporaine conduit & un certainlredtique

1. Pour l'histoire de ce probléme voir l'article « Foi » du Dictionnaire de
théologie catholiqueyl, col. 469-512.

2. Grace a la nouvelle approche de la Révélation promue par la constitu-
tion Dei Verbum,ce probléme n'est plus d'actualité, du moins dans les
termes ou il a été posé. Mais le probléme du motif de la foi n'est pas
résolu pour autant. Assurément il convient d'affirmer qu'« a Dieu qui
révele est due l'obéissance de la foi ba jquestion demeure de savoir
comment on sait que Dieu révéle.
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vis-a-vis de certaines formulations liées a unegégodif-
férente et & d'autres préoccupations. Cette adtiest |égi-
time si, dans un premier temps, nous avons dégigda
facon la plus rigoureuse possible, le mouvemerdioel de
la pensée de notre auteur et si, dans un deuxiemes,
nous avons montré que le recueil et le recul n¢ gas logi-
guement contradictoires. Assurément, le développermem-
plet du programme qui vient d'étre tracé dépassmthe
de cet article. Aussi me limiterai-je a une étudesd
guelques passages décisifs, a mes yeux, pourrpiéta-
tion du traité de la foiSomme théologique II* Ilee g 1-16), en
indiquant ce qui me parait lié a des soucis qusoet plus
les nbtres et en soulighant au contraire ce quipeeit
éclairant pour les chrétiens de notre époque.

L'objet de la foi

Le traité de la foi commence par une interrogatsum
I'objet de la foi(ll= 11#e q 1 a 1), c'est-a-dire ce qui nous
est proposé comme devant étre cru. S'agit-il vraime
de la vérité premiére alors que nous sommes invités
croire bien des choses qui concernent des réatitéées
('humanité du Christ, les sacrements et tout ce epi
contenu dans la Sainte Ecriture) ? La réponse segas
une distinction entre ce qui est connu matérielleme
comme objet(materiale objectum, objet matériel) et ce
gui constitue formellement quelque chose commet alyj@e
faculté de connaissang®rmalis ratio objecti, souvent tra-
duit par « objet formel »). Dans sa jeunesseS#htences d
24 g 1 a1l sol 1), Thomas avait, a propos de la engues-
tion, usé de la méme distinction. Il avait prisctamparaison
du sens de la vision : ce qui matériellement estoest la
couleur, mais formellement, ce qui permet la viestda lu-
miére. Or les articles de foi sont manifestés dalemen in-
Sfusum qu'estl’habitus fidei (Il Sent. d 23 q 2 a 1). Ainsi, la
vérité premiére joue pour la foi un réle analogueedui de
la lumiére pour la vision. En ce sens, elle edtjdbformel
de la foi. Mais, dans |&omme théologique, Thomas en-
visage I'objet formel de foi de fagon plus préaseéta-
blissant une comparaison avec la géométrie.
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Dans cette discipline, on ne connait vraiment @oitbme que
lorsqu'on en connait la démonstration. Celle-cilitjegde théo-
réme comme objet de science. Avant la découverteesdedé-
monstrations, certaines régles de géométrie étpient-étre
connues empiriguement mais n'étaient pas objetidace au
sens précis qu'Aristote donne au napisteme. De facon ana-
logue, ce qui constitue formellement quelque choseime
objet de foi, c'est d'étre révélé par Dieu.

Que signifie pour saint Thomas le matvelatum ? Selon
le point de vue traditionnel, laevelatio n'indique pas
d'abord le contenu, la chose révélée, mais l'aet®ig¢u qui
révele (voir J. RatzingelTransmettre la foi aujourd'hui), l'il-
lumination a laquelle correspond, du c6té de I'hengui en bé-
néficie, un charisme particulier : la prophétiermiaceux qui
ont recu ce charisme, certains ont une place pgidée —, ce
sont les rédacteurs des livres saints —, et Thomagsu
écrire que notre foi s'appuie sur la révélatioridfaux apo-
tres et aux prophetes g 1 a 8). Mais pour autant, il n'est
pas exclu que Dieu accorde une révélation a d'aupes-
sonnes que les rédacteurs des livres canoniqueslaBts ce
cas, son contenu ne serait pas objet de foi. lldestc clair
gue, dans notre texte, le motrévélé » a un sens beaucoup
plus précis, celui que Thomas avait élaborérreq 1 a 3,
lorsqu'il avait distingué lesevelata et lesrevelabilia, dis-
tinction remarquablement mise en lumiére par M. or
dans son étude sur le chemin de la théologie chexmBs
d' Aquin.

Le probléme posé était celui de l'unité dedactrina
sacra. Thomas avait montré qu'un enseignement autre que
celui des disciplines philosophiques était nécesspour le
salut de I'homme, parce que I'homme est destinéeafin
qui surpasse ce que la raison humaine peut concé&wocet en-
seighement comprend certaines choses inaccesséblés
raison humaine, mais aussi d'autres qui lui sorgessibles
et a propos desquelles une révélation est quandemdite,
compte tenu des difficultés concretes qui substspaur le
plein exercice de la raison. Comment concevoiritému
domaine accessible et du domaine inaccessiblesplugon con-
siste a dire que, parmi toutes les choses quentietria
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doctrina sacra, quelques-unes sont desvelata -, il s'agit
bien sOr de ce que la raison ne peut concevoir as routes
sont desrevelabilia, c'est-a-dire qu'elles sont objet d'une
révélation possible. Laloctrina sacra est ainsi identifiee a la
sacra Scriptura puisque tout I'enseignement salutaire a, d
fait, été révélé a ceux qui ont rédigé la Sainteittice.
L'objet formel de I'enseignement salutaire est relmient
désigné par ce matvelabile. Nous devons en conclure que le
revelatum désigne ce qui, dans la doctrine salutaire, extesle
capacités de la raison humaine.

Ainsi, lorsque Thomas écrit : Sic igitur in fide, si consideremus
formalem rationem . objecti, nihil est aliud quam veritas prima

: non enim fides de qua loquimur assentit alicui nisi quia est a
Deo revelatum ; unde ipsi veritati divinae innititur tamquam
medio » nous devons traduire : & donc nous considérons ce
qui dans la foi constitue formellement l'objet, ce n'est rien
d'autre que la vérité premiere : en effet la foi dont nous par-
lons ne donne pas son assentiment a quelque chose si ce
n'est du fait que cette chose est révélée par Dieu ; c'est pour-
quoi elle s'appuie sur la vérité divine comme moyen. » La
traduction habituelle : «a foi donne son assentiment a
quelque chose parce que Dieu l'a révélée » laisserait en eff
entendre que la Révélation divine est le motif defdi du
croyant. Mais Thomas ne dit rien de tel. La questia motif de
la foi sera traitée en son temps. Pour l'instamipriias veut
mettre en lumiére le caractére spécifique de ced ge rap-
porte la foi théologale comme tellfia 11 q 1 a 5) — cette foi
gui, dans ce qu'elle a d'essentiel, est la méme Ipasavant et
pour lignorant. Or ceux desevelabilia qui sont objets de
science pour le savant ne sont pas objets de far pous
puisqu'il est impossible qu'une chose soit en ménmgs sue
et crue'. Il faut donc affirmer que la foi a pounjat propre non
pas lerevelabile mais le revelatum, ce qui est révélé au sen:
strict. Mais le révélé en tant que révélé appartida vérité

1. Selon Etienne Gilson, le philosophe qui conraitdémonstration de
I'existence de Dieu doit aussi y croitee Philosophe et la Théologie,
Paris, 1960, p. 93). Cette thése peut dans unaioertmesure étre attribuée
a saint Thomas. Eih* [12°q 2 a 10, en effet, 'usage de la raisoniestaré
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divine, car Dieu ne peut révéler que ce qui esti.vfest
pourquoi en définitive l'objet formel de la foi est vérité
premiere.

La suite de I'article ne pose guere de difficultBans la
mesure ou l'objet de foi a été envisagé d'aboréaden res-
trictive, il convient de dire un mot au sujet densemble des
choses, accessibles ou non a la raison humainel'lﬁux‘e-
ture sainte transmet. Toutes ces choses ont en gordi@tre or-
données a Dieu. €'est pourquoi, de ce cété aussi, l'objet de
foi est d'une certaine maniére la vérité premiére. »

La lumiere de la foi

Dans la mesure ou I'on ne cherche plus, dans latipune
de l'objet formel de la foi, une indication conaamhla moti-
vation intérieure du croyant, il devient possibke @ecouvrir
ce type d'indication a partir de la réflexion deofirtas sur la lu-
miere de foi. Ce theme apparaitéEnilee q 1 a 4 : «'objet de
la foi, est-ce quelque chose de vu ? » Dans la réponse princi-
pale, Thomas distingue la science, la foi et I'oqin Dans
la science, I'évidence de ce qui est connu suffabéenir
I'adhésion de l'intellect ; dans la foi et I'opmiae qui est pro-
posé n'a pas en lui-méme une force suffisante sktagment
est obtenu grace a l'intervention de la volontd.r8ste une
hésitation, il s'agit d'une opinion ; s'il n'y aspd'hésitation,
il s'agit d'une foi. De notre point de vue, l'irééide cet ar-
ticle réside plutét dans les arguments et les répsmui
leur sont données. C'est la en effet que nous posirtrouver
une indication sur ce qui stimule la foi du croyaApres
avoir évoqué, dans le premier argument, la pareledésusa
l'apbtre Thomas : <«Celui qui m'a vu a cru » (Jean 20, 29),
Thomas d'Aquin cite dans le second argument leagasse

légitime quand la raison se présente & la volonté du croyant consequenter,
comme ce qui vient aprés. Mais le point de vue est alors celui de l'exis-
tence croyante. Pour l'instant, la foi est envisagée du point de vue de son
objet. Méme si une telle distinction déconcerte un esprit moderne, il est
indispensable de l'accepter pour entrer dans la démarche de saint Thomas.
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Paul : «Nous voyons maintenant par un miroir et en énigme
» (1 Corinthiens 13, 12). Il répond ainsi :

Les choses qui tombent sous la foi peuvent étre considé-
rées de deux maniéres. Tout d'abord en particulier (in spe-
ciaIi) et ainsi elles ne peuvent étre en méme temps vues et
crues ainsi qu'on l'a dit. Ensuite, en général (in generali)
c'est-a-dire sous le point de vue qui leur est commun d'étre
des choses a croire (Sub communi ratione credibiliajinsi

elles sont vues par celui qui croit. Il ne croirait pas en effet
s'il ne voyait pas que ce sont des choses qui doivent étre crues

(ea esse credendaypit a cause de I'évidence des signes, soit a
cause de quelque chose d'équivalent.

Ce texte a été cité a I'appui de certaines thasekscrédi-
bilité et I'apologétique soutenues par tout un aatithéo-
logique au titre d'une interprétation déterminéel'dersei-
gnement du concile Vatican P. Ambroise Gardeiln lies
auteurs les plus représentatifs de ce courant,nitéfa
crédibilité comme l'aptitude d'une assertion a é&tree
(article « Crédibilité » duDictionnaire de théologie ca-
tholique). 1l pense qu'en droit, sinon en fait, il est possité
parvenir a une démonstration scientifigue de laditriété

du dogme catholique et méme de la crédentité de ce
dogme, c'est-a-dire du devoir de le crojte Crédibilité

et l'Apologétique). Ces théories ont été vigoureusement
critiquées par Pierre Rousselot dans son célelieleak
Les Yeux de la foi ». Le souci de Rousselot espidserver
le caractére surnaturel et libre de la foi. Il rmerde facon
convaincante comment la grace permet a I'homme ale v
gu'il peut et doit croire, mais concoit lui ausaidrédi-
bilité comme |'aptitude d'une assertion a étre cRe
cherches de sciences religieuses, 1, 1910).

Pour nous, l'important n'est pas de revenir sudéleat
mais de retrouver la pensée exacte de Thomas diAqui

le mot credibilis, dans le latin de notre auteur, ne signifie
pas « crédible » au sens moderne de vraisembldigjee de
foi. Si tel était le cas, comment Thomas pourtagarler des
credibilia, dans l'articles, pour désigner les choses a croire et

1. Surce point onpourra consulter RFISICHELLA, article « Crédibilité »
du Dictionnaire de théologie fondamental®ontréal, Paris, 1992, p. 204.
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leur répartition en divers articles ? En fait,rtatio credibilis don d'intelligence ou, plus exactement, a I'ensemis
est la propriété de ce qui est donné pour étrelas credibi- quatre dons du Saint-Esprit (intelligence, sagessence,
lia sont donc les mémes choses querteglata. Mais en par- conseil) qui concernent la vie de l'intelligerice
lant derevelata, on évoque plutét I'origine divine des choses Cette perspective est trés differente de celleCdmmmen-
croire tandis qu'en parlant deedibilia, on évoque plutot le taire des Sentences. Dans cette oeuvre de jeunesse, Thome
croyant auquel ces choses sont destinées. Daastéedue nous disait que la foi perfectionne I'esprit selon undachumain
étudions, Thomas constate simplement que pourectpielque tandis que, par le don d'intelligence/'ssprit est élevé par
chose, il faut voir que cette chose doit étre chieetexte que une lumiére surnaturelle de telle sorte qu'il soit conduit a
nous venons de citer ne permet pas de savoir eh o une perception des réalités spirituelles » et que «cela est
siste exactement cette vision et ce qui la rendsibbes. au-dessus du mode humain » (111 Sentences d 35 q 2 a 2 sol 1).
Mais cela est clairement indiqué dans la réponsédraid Mais en commentant le traite de Boéce sur la Teirfiters
siéme argument. Lequel est ainsi formulé La<foi est une 1256), il a pris conscience du mode humain de toot@aissance
lumiére spirituelle, mais dans une lumiére quelque chose est de Dieu durant la vie terrestfelLa distinction entre le mode
vu. La foi a donc pour objet des choses vues. » Réponse : humain qui serait celui des vertus cardinales évlihgales et

La lumiére de foi fait voir les chos_es qui sont crues. De le mode Suprahumain qu| serait celui des dons mies p
metme en .effét que par les autres h_abl'[USvelitueux, 1"hom_me cours dans l&Somme théologique. En = I q 68 a 2, Tho-
voit ce qui lui convient selon cet habitus,de méme par I'habitus R . ..
de foi, l'esprit de 'homme est incliné a donner son adhésion mas met en lumiere la nécessité des dons poutd’eesaremar-
a ce qui convient a la vraie foi et non pas a d'autres choses. quant que, pour parvenir a sa fin ultime natureléeraison

humaine est informée de facon limitée et imparfgite les
vertus théologales. Par suite, il faut que I'hommeesoit pas
dirigé seulement par sa raison mais qu'il soit rmar pe
Saint-Esprit. Les dons du Saint-Esprit ne sont ditre que
ces dispositions qui permettent a I'nomme d'étiedé *
par le Saint-Esprit. Par suite, et Thomas le dgliexkement en

1= IIee q 68 a 8, les vertus théologales sont meilleure
gue les dons et régulent ces derniers. Le don dllint
gence n'est donc pas au-dessus de la foi mais anemé
niveau qu'elle, et, en quelque sorte, a son serviZest
ainsi qu'enile Il=c g 8 a 4 adum, le don d'intelligence est
présenté clairement comme soutien de la foi, ea esl par-
fait écho al®Il-«eq 1 a 4 ad 8" : « Bien que tous ceux qui ont

la foi ne comprennent pas pleinement les choses qui sont

De méme, erle 11 q 1 a 5, il est précisé que les fidéles ont
une connaissance des choses qui sont de foi emt@nkpar
la lumiere de foi ces choses se manifestent comme devant
étre crues (per lumen fidei videntur esse credenda) ».

La lumiére de foi avait été clairement définielemwze
g 109 a 1, en lien avec la lumiere de grace. Selotre
auteur, l'intellect humain possede lnnen intelligibile qui
lui permet de connaitre certaines réalités intddlags a partir
des réalités sensibles (comprenons que Thomascfaatlu-
sion a l'intellect agent). Mais pour connaitre abrés réali-
tés plus élevées, il faut que cet intellect soitf@etionné«
par une lumiere plus forte, comme la lumiére de foi ou de
prophétie, et qui est dite lumiere de grdce en tant qu'elle est
surajoutée a la nature ». Mais quand nous lisons € fiae T _
q 8 a 1: « homme a besoin d'une lumicre surnaturelle pour 1. « T(_)us les qgatre, en effet, sont ordac;nnes a cetinaissance surnatu-

. .. s . e relle qui est fondée en nous par la foll$ (12°q 8 a 6).
pénétrer plus loin, jusqua lAa connazssance\de choses qu'il 2. Voir M. corsiN, Le Chemin de la théologie chez Thomas d'Aquin
n'est pas capable de connaitre par sa lumiére naturelle. Et op. cit.,,p. 371-385, l'autre aspect de cette lumiére de grace étant le don de
cette lumiére surnaturelle donnée a 'homme est appelée don prophétie.

d'intelligence », NOUS comprenons que la lumiére est identifiée au 3. Clest le fameux instinctus Spiritus SanctiCe mot instinctusvient du
verbe instinguere(stimuler).
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proposées comme devant étre crues, ils comprennent quand
méme que ce sont des choses qui doivent étre crues et pour
rien on ne doit s'en écarter. »

Nous percevons maintenant tout l'intérét de la rdwctde
Thomas concernant les dons du Saint-Esprit potud& de
la foi. Mais, avant d'étudier les aspects les phmarquables
de cet enseignement, il convient de revenir sutains
aspects de l'objet de la foi.

Vertu de foi et vie dans l'Esprit selon saint Thomas d'Aquin

Les mots et les choses de la foi

En Il [lae q 1 a 6, Thomas se demande sideslibilia doi-
vent étre distingués en certains articles. On ptipenser
gue lescredibilia sont les articles d€redo. En fait, ce qui,
aux yeux de Thomas, est prioritaire, ce n'est fmsidula-
tion du texte des symboles de la foi, mais l'afation du
contenu de la foi eu égard a cette particularité ¢objet de
foi de se dérober au regard humain. Un articlecesjui pré-
sente une obscurité particuliere. Ainsi :

Il'y a une difficulté a voir que Dieu ait souffet une autré
voir qu'une fois mort, il soit ressuscité : c'estimuoi on dis-
tingue l'article de la résurrection d'avec celuilag@assion.
Mais qu'il ait souffert, qu'il soit mort et qu'iitaété ense-
veli, ces points n'offrent qu'une seule et mémécdité, de
sorte que l'un d'eux étant admis, il n'est pasidiff
d'admettre les autres : c'est pourquoi tous celseciatta-
chent a un seul article.

Ce principe permet de regrouper d'un cotédeslibilia qui
se rapportent a la majesté divine et d'un autré céux qui se
rapportent a I'humanité du ChrisSeptcredibilia peuvent
alors étre comptés dans chacun de ces groupes. sPeftttura-
tion de lI'objet de foi était déja présente chezxaledre de
Halés et souvent exposée au Moyen Age (voir H. uleat, La
Foi chrétienne). Une telle classification déconcerte un esprit

1. F.-M. LETHEL montre les origines augustiniennes et patristiqies
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cette maniere d'appréhender I'objet de@innaitre l'amour du Christ
qui surpasse toute connaissance, Venasque, 1989, p. 237).

moderne. Remarquons plutdt qu'au lieu de présargeque
nous devons croire comme une série d'affirmatietls, nous
désigne, en ce qui concerne la majesté divine,séne de réa-
lités : l'unité de Dieu, la trinité des personnkescréation, la
grace et la gloire, et, en ce qui concerne I'hutéadii Christ,
une série d'événements : la conception, la naissdacpas-
sion, la descente aux enfers, la résurrectioncdasion, le
retour pour le jugement. Or, dans &mmentaire des
Sentences, Thomas avait remarqué cette particularité et §'étal
interrogé. La foi a-t-elle pour objet une réalitéN2st-elle pas
plutét présente en nous sous forme d'énoncés EjEmse
était tres claire : la foi se rapporte a des énencé
Ceux qui ont dit que l'objet de la foi est simglecom-
plexum) ont ignoré le mot propre. En effet, quand on di :
crois l'incarnation, cela ne peut étre compris emmént un
concept de lincarnation. Car celui qui comprendjgeest si-
gnifié par le nom croirait l'incarnation. Aussi $ens est : je
crois que l'incarnation est ou a été. Il est dda@ que ce qui

convient & la foi en tant qu'elle est la foi est wérité complexe
(circa verum complexum esse)l.

Mais, dans laSomme théologique, Thomas modifie sa
réponse :

On peut considérer I'objet de foi de deux fagonsutT
d'abord du cété de la chose crue elle-méeseparte ipsius
rei creditae) et ainsi I'objet de foi est quelque chose d'incom-
plexe a savoir la chose méme dont il y a foi. Etesdu c6té
du croyant et ainsi I'objet de foi est quelque &éds com-
plexe par mode d'énon&é

Et il précise dans la célebre réponse au deuxiéma-a
ment : «L'acte du croyant ne trouve pas son terme dans
l'énoncé mais dans la chose. »

L'objet de la foi est en méme temps I'énoncé etHité
désignée par I'énoncé. Il faut remarquer que ceitdité
échappe a l'intelligence de celui qui croit. Et pant le
croyant a une certaine intelligence de I'’énoncé.d€ealage
entre la compréhension que nous avons des motsogse

1. lll Sent.d24glaisol 2.
2P II" gla2.
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employons et la réalité que ces mots servent agdésipeut
exister en dehors du domaine de la foi. En régeigde, le signi-
fié du mot est une certaine caractérisation quisnpermet de
reconnaitre la chose lorsque celle-ci se présdrganot dé-
signe la chose par le biais de cette caractérisafie toute
facon, un probleme se pose si la réalité que l'onhaite
désigner échappe a toute vue sensible ou intefbetlComment
peut-on dire que l'acte du croyant atteint la téaméme par
les mots de la foi ? A cette question qui rejoirlile du
motif de la foi, il me semble que la recherche thotm
concernant les dons du Saint-Esprit apporte unens&p
particulierement suggestive.

Intelligence, sagesse, science et consell

La doctrine des dons du Saint-Esprit avait déjadiee-
loppée dans la tradition théologique et spirituedlans
laguelle saint Thomas a été formé. Mais la disiorctdes
dons et des vertus et des dons entre eux n'apgaEitgigs clai-
rement. En ce qui concerne I'élément caractéristidw don,
Thomas a souligné que, grace aux dons, I'homme gbuv
étre mis en mouvement et guidé par I'Esprit-Sétmt.ce qui
concerne la distinction des dons et en particuldes
quatre dons d'intelligence, sagesse, science eteitpimhomas
avait, dans un premier temps, transposé au planasurel
I'analyse de la vie intellectuelle d'un étre humgin ne
serait guidé que par la lumiere naturelle de laami Ainsi,
pour le domaine spéculatif, I'intelligence est ¢#sr de per-
cevoir et la sagesse de juger ; pour le domainéique, le
conseil percoit et la science jugeellae q 68 a 4). Mais il a
ensuite modifié son analyse, sans doute en prenox cons-
cience du réle de l'intelligence dans la lecturel'8eriture
sainte ', qui contient un enseignement aussi bm¥cdatif
que pratique. Soucieux de respecter la structuneréte de la
vie surnaturelle, il distingue le don d'intelligenchargé

1. Celui qui a la foi peut étre illuminé dans son esprit sur ce qu'il a en-
tendu. Ainsi, en Luc 24, 25 « le Seigneur ouvrit I'esprit de ses disciples pour
gu'ils comprennenintellegerent) les Ecritures» (I[Iellae q 8 a 2 s.c.).
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de percevoir ce que I'homme par sa raison naturedst
pas capable d'atteindre, et les trois autres damsctyacun
selon leur mode propre, jouent un réle pour le foget.

Thomas commence son étude du don d'intelligence p:
une magnifique description de lintelligence comoapacité
d'aller au-dela des apparences pour pénétretérikor :

Sous les accidents est cachée la nature substantielle des
choses, sous les mots est caché ce qui est signifié par les
mots, sous les similitudes et les figures est cachée la vérité figu-
rée, de méme les réalités intelligibles sont en quelque sorte
intérieures par rapport aux réalités sensibles qui se font sentir
extérieurement comme dans les causes sont cachés les effets et
inversement. D'ou, par rapport a tout cela, il peut étre question
d'intelligence?.

L'intelligence ainsi définie est possible et néedérgs dans
la vie de foi. Mais il faut distinguer l'intelligee parfaite
gui, parvenant a l'essence de la chose et a laé&ée
I'énoncé, permet de saisir certaines choses orésnada foi,
et l'intelligence imparfaite :

quand, a propos de l'essence méme d'une réalité ou de la
vérité d'une proposition, on ne connait pas ce que c'est ni com-
ment c'est, mais on connait cependant que ce qui se voit au
ehors n'est pas contraire a la vérité de ce qui est, c'est-a-dire
deh 'est t 1 té d t, c'est-a-d
que dans cette mesure d'intelligence on comprend qu'il n'y a
pas a s'éloigner de ce qui est de foi a cause de ce qui se voit
extérieurement. En ce sens, rien n'empéche, durant 1'état de
foi, d'avoir l'intelligence méme des choses qui, par

elles-mémes, tombent sous la foi 2.

Cependant, une chose est de comprendre qu'il pé&s ale rai-
son valable pour s'éloigner de la foi, autre chestede com-
prendre qu'il convient de s'engager volontairendarts cet
acte humain qui consiste a croire. Un certain egrsei
ment est donné a I'homme concernant ce qu'il doitre et
faire pour son salut. Par le don d'intelligencéoime
comprend ce qui lui est enseigné et percoit quil ah au-
cune raison de le rejeter ; toutefois, il n'attpias la vérité

1.1Ia]lae q 8 a 1.
2. Ile]Jlae q 8 a 2.
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méme des réalités a croire. Aussi cette perceptioit-elle
étre complétée par un jugement :

Il faut qu'on ait au sujet de ce qui est propot&fai un ju-
gement droit au point d'estimer que l'on doit yé&eh et se
détacher de ce qui est opposé. Ce jugement, quantalités
divines, reléve du don de sagesse, quant auxégaliéées du
don de science, quant a l'application aux oeuvagticpliéres,
du don de consell

Le don de science est rattaché a la vertu de faiepgqu'il
est tout spécialement chargé de discerner ce quiétte cru
de ce qui ne doit pas étre cru, il se rapporteosuirh ces réa-
lités créées que sont les énoncés. Mais notre amthé&%est
rendue parfaite que par le don de sagesse qui mermbnsi-
dération non pas seulement les réalités crééeslamigali-
tés divines elles-mémes. A la suite de saint Auigusaint
Thomas, quand il parle des divinae,pense d'abord aux
trois personnes divines Lorsque, & propos de ce qui nous
est enseigné au sujet du Dieu trinitaire, nousgugeque cela
doit étre cru, nous affirmons implicitement une respon-
dance entre ces énoncés et les réalités elles-mé&hesest
la I'oeuvre propre du don de sagesse. Bien quaatadta la
charité, il joue un réle déterminant pour afferd@rcroyant
dans sa foi. Comment en effet celui-ci pourraigite mieux
motivé qu'en jugeant que lI'enseignement qu'il tegoisujet
de Dieu correspond bien a la réalité ? Mais commentel ju-
gement est-il possible alors que cette réaliténdiat, par con-
séquent, la correspondance entre I'énoncé et litéga
échappent au regard de I'hnomme ? On sait que, ¢géenire
ce don, Thomas parle de connaissance par conntgural

La sagesse suppose une certaine rectitude de jugeme
selon les raisons divines, mais cette rectitude pervenir de
deux maniéres. D'une part selon le parfait usagéa daison,
d'autre part du fait d'une certaine connaturalitécales
cho%es a propos desquelles il convient de portejuge-
ment”.

1. ITa [lee 8 a6.
2. 18 g 30a 1.

3. IIa JJae g45a2.

40

Vertu de foi et vie dans I'Esprit seloBaint Thomas d'Aquin

La comparaison classique avec I'homme chaste gei §ai-
nement dans le domaine de la morale sexuelle raassd un
peu sur notre faim. Car la charité, a la différerz la
chasteté, nous met en relation avec autre chos#eqn I'oc-
currence le Dieu trinitaire. Et c'est a propos dde réalité
divine qu'il convient de porter un jugement. Ent faians un

autre passage beaucoup moins cité que le précédent,

Thomas a été conduit a parler d'une science desezho
crues. Formule paradoxale sous sa plume !

Certes, les choses au sujet desquelles il y eofti des réa-
lités divines et éternelles, cependant, cette ficqelque
chose de temporel dans I'esprit du croyant. C'estquoi
savoir ce qui doit étre cru appartient au don dense. Mais
savoir les réalités crugscire res creditas) elles-mémes et en
elles-mémes par une certaine union a elles, c@aeralu don
de sagesse. Par la le don de sagesse répond dgeanta
charité qui unit & Dieu I'esprit de I'homre

Nous comprenons ainsi que, pour Thomas, le don de

sagesse est en quelque sorte l'accueil par l'igegite de
cette présence divine qui est établie en nous payréce,
c'est-a-dire de ce que la tradition nomme I'haotatdes
trois personnes divines en notre am®e fait, jamais je ne
pourrais juger l'enseignement qui m'est présentére
conforme aux réalités divines si je n'avais uneéeigmce de
ces réalités. Il n'est pas nécessaire, pour qE&bjuggement
soit posé, que ces réalités soient objet d'une @iesance
directe. Il suffit qu'elles disposent notre intgdnce de telle
sorte que nous puissions les reconnaitre lorsgselé pré-
sentent dans le champ de ce que nous pouvons vaone-
mer.

Pour préciser ce qui vient d'étre suggéré, une eoaigon
sera peut-étre opportune. La disposition de respamet montre
en effet comment une attitude morale peut étreyaéalcomme

3. IkIkeq9a2ad™

2. 1% g 43a5.

3. Cette notion et I'analyse qui suit provienneahe étude a laquelle je
me permets de renvoyer : « Penser la personNiewelle Revue théolo-
gique, 1994, p. 679-700 et 862-873.
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explicitation d'une découverte, grace a autruicdequi est
déja présent en nous. Il ne s'agit pas dans céfposition
des marques extérieures de respect que nous neossde
les uns aux autres selon la place qui nous e#bwae dans la
communauté ou nous vivons et les coutumes de laditemu-
nauté, mais du sentiment que m'inspire autrui oesi@ per-
cois en lui un autre moi-méme, une image de cejeLsaiis.
Un tel sentiment est fondé sur notre commune appartce
a I'humanité. Jamais une telle disposition ne patsurgir
si je n'étais pas déja guidé par le sentiment dgnoare
dignité d'homme ; et pourtant, sans la renconteau-d’
trui, jamais je n'aurais pu prendre conscience efeecdi-
mension spirituelle de mon existence. En effet, wamt, en
dehors de la rencontre interpersonnelle, pourraisig-
mander que soit respectée en moi la dignité delsopne hu-
maine ? La découverte de ma propre dignité estpasé
rable de la découverte de la dignité d'autrui. D@ndomaine
de la foi, il en va de méme. La mystérieuse présales trois
personnes divines en moi est inséparable de leorgre de
Dieu intervenant dans I'histoire humaine. La missiovi-
sible du Fils de Dieyl= g 43 a 5) en mon a&me me donne la
possibilité de le reconnaitre dans sa mission l@s@ histo-
rigue, c'est-a-dire en Jésus de Nazareth. Mais émen
temps, la venue historigue me permet d'entrer déatiom
vivante avec le Fils de Dieu. De méme qu'autrui wst
miroir dans lequel je découvre ma propre digniggfrééme I'en-
seignement salutaire est le miroir dans lequeéeodvre que
les trois personnes divines sont présentes en Raosice que
le Dieu trinitaire habite en moi, je reconnais tjleaseignement
salutaire me parle de lui. Mais sans cet enseigngnja-
mais je n'aurais pu nommer et désigner chacunetrdés
personnes. L'énoncé ne remplace pas la relaticantéva la
réalité, mais il m'est donné comme un moyen po@andir
dans cette relation.

Au long de cette analyse, nous sommes-nous éloigeda
pensée de Thomas ? Il est permis de penser gquenooissen
sommes plutbét rapprochés lorsque nous découvroasTduo-
mas, commentant I'épitre aux Hébreux (11, 1), dé&msi
la foienil jj==q4al:
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La foi est une disposition de l'esprit (habitus mentis) par
laquelle la vie éternelle est commencée en nous et faisant
en sorte que l'intellect donne son adhésion a ce qui n'est
pas évident (faciens intellectus assentire non apparenti-
bus).

Cette ébauche de la vie éternelle n'est autre queré-
sence des personnes divines que, durant notresuiestre,
nous ne pouvons pas Vvoir telles qu'elles sont, ogise mani-
festent quand méme en disposant notre esprit de sefte
gue nous soyons inclinés a donner notre adhésionseulement
aux énoncés, mais aux réalités que ces énoncégniddi
c'est-a-dire les personnes divines elles-mémes.u,Die
source et terme de notre foi, se manifeste a nauscette
disposition spirituelle qui suscite non seulemeéadhésion de
foi, mais encore les perceptions et les jugememtsaptiennent
et accompagnent cette adhésion.

Sous la conduite de I'Esprit

Il apparait ainsi que I'Esprit de Dieu conduit pas de
I'nomme pour que celui-ci persévéere dans son aathésil'en-
seignement salutaire. Assurément cette influence de
I'Esprit est principalement d'ordre affectif et wataire :
notre foi est portée par le désir de croire, eefermée par
la charité. Mais ce dynamisme volontaire n'est @asugle.

Il est lui-méme orienté et soutenu par une actidigél'intelli-
gence. Thomas nous permet de comprendre commetat cet
activité est en méme temps la notre et celle duntSasprit
agissant en nous. Elle est vraiment la nétre cadbns sont
créés en nous : ils perfectionnent réellement nottelli-
gence, ils respectent et prolongent la démarcherel de
celle-ci. Nous avons vu que, pour Thomas, les qudtns
d'intelligence, de science, de sagesse et de donmseiont
rien d'autre que le déploiement dwmen fidei. Or notre
auteur avait bien précisé, en commencgant |I'expaséal
réponse era 11z q 108 a 1, que eonnaitre la vérité c'est
faire usage (Usus)d'une lumiere intellectuelle ». La lumiere
surnaturelle qui nous est donnée va plus loin guerhiére na-
turelle de notre raison, mais il nous appartiesr daire
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usage, comme de la lumiere naturelle de la raifPam.ses
dons, le Saint-Esprit a prise sur nous, mais @esbus qu'il
revient de lui donner prise. Nous sommes ainsi aiadlans
un domaine gque nous ne pouvons atteindre par laélem
naturelle de notre raison. Le Saint-Esprit, de fadiscréete
mais efficace, vient constamment a notre secows,pas en
nous fournissant on ne sait quel argument péremgtaiais
en inspirant sans cesse les perceptions et lesnagés

nécessaires pour stimuler notre foi et soutenirenéitiélité.

Cette vitalité intellectuelle du croyant est indéfient variée
selon les cultures et les tempéraments. Elle exttéd en per-

manence en fonction de l'age, de l'expérience e de

besoins de chacun.

Soulignons pour terminer le rdle fondamental reecopar
saint Thomas au don de sagesse. En étant a l'eréyirjuge-
ment qui motive notre foi et nous conduit au-ded¢d énon-
cés vers les réalités que ces énoncés désignemtorcese
révele comme l'effet et le signe de la présencéngien
notre ame. En mettant en valeur l'importance deae et en
soulignant que par lui lI'intelligence parvient anirpi le plus
élevé qu'elle puisse atteindre durant la vie téreesThomas
rejoint I'enseignement de saint Paul cité en exerdgl cette
étude. Puisse le Dieu et Pere de Jésus-Christ dépagur
nous cet esprit de sagesse et faire grandir en laous éter-
nelle !

Laurent Sentispné en1950. Ecole polytechnique. Prétre du diocése de

Nanterre en 1979. Docteur en théologie. Profesgeuthéologie morale
au séminaire de Toulon. A publié&Saint Thomas d'Aquin et le M&aris,
1992, et divers articles de théologie morale dRésurrection, la Nouvelle
Revue théologique, Le Supplément, EthidaeRevue des sciences philoso-
phiques et théologiques.

Communio, n° XX, 5 — septembre-octobre 1995

Andreas WOLLBOLD

L'expérience de foi
de Thérése de Lisieux

« LE DOUTE n'était pas possible, déja la Foi et l'Espérance

n'étaient plus nécessaires, I'amournous faisait trouver sur
la terre Celui que nous cherchions » : c'est ainsi que Thérése
rend compte des entretiens §panchement de nos ames »)

qu'elle avait & quatorze ans avec sa sceur CélDi& ans
plus tard, les brouillards ou se trouve sa foi sargrofonds,
écrit-elle, qu'«ls pénétrent dans mon ame et l'enveloppent

de telle sorte qu'il ne m'est plus possible de retrouver en

elle l'image si douce de ma Patrie, tout a disparu? » C'est
entre ces deux extrémes que se déploie le chemimede la
sainte de Lisieux dans la foi : d'un c6té une foi gé-

bouche déja tout entiére sur l'expérience de Didel,
I'autre une foi qui ne franchit le mur la sépardatDieu que
dans l'effort pour «chanter simplement ce que JE VEUX
CROIRE®». Aussi bien peut-on comprendre ces deux pole
comme les deux mouvements fondamentaux de sa gon:
entrée personnelle dans la foi de I'Eglise, etit®rma

1. « Manuscrit autobiographique dédié a Mére Agneslésus », 1895
(abrégé ci-aprés : Ms A), 48 r., voir GAUCHER, Thérése Martin. His-
toire d'une vieEd. du Cerf, 1982.

2. « Manuscrit autobiographique dédié a Méere MarieGnzague »,
1897 (abrégé ci-aprés : Ms C), 6 v.

3. MsC7v.
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I'épreuve de cette méme foi dans une solitude togjerois-

sante devant Dieu. Nous exposerons successivemant ¢

deux mouvements, puis nous tenterons de les igterpr

Entrée dans la foi de I'Eglise

Dés la petite enfance, Thérése a recu la foi dglitE de
la maniére la plus harmonieuse qui se puisse ineagiBn
témoigne le souvenir qu'elle a de son pére :

Rappelle-toi que dans le belvédeére.
Tu l'asseyais toujours sur tes genoux
Et murmurant alors une priére

Tu la bercais par ton refrain si doux
Elle voyait du Ciel un reflet sur ta face

Quand ton regard profond se plongeait dans I'espace
Et de I'éternité

Tu chantais la beauté
Rappelle-tof ! .. .

Apprendre les choses de la foi, c'est pour ellegre part
a ce qui constitue l'univers de son pére : un usigeli va de
soi et qui est empreint d'une beauté profonde. Qaala
priere avec sa mere, Hans Urs von Balthasar tojudte en
disant : «Maman est l'atmosphére de l'amour, elle est avant
tout l'atmosphére dans laquelle on prie [.... Alors que la
meére est absente, il apparait clairement que l'on a toujours
prié avec la mere, dans la mére, de méme qu'on prie tout
naturellement dans une église 2. » Tout comme Thérése doit
la vie a ses parents, elle est redevable a la coraoté fami-
liale de la croissance filiale de sa foi. Tout ssge comme si
sa filiation naturelle se transposait sans ruptlgeontinuité
en filiation surnaturelle. L'intimité au sein defmille et la
foi semblent se confondre I'une avec l'autre.

1. Les Cinquante-Quatre poésies de Thérésamérotation de I'édition
du centenaire, 1979 (abrégé ci-apres : PN) 8, 7.

2. Hans UrsvoN BALTHASAR, Thérése de Lisieux, histoire d'une mission,
trad. fr. Apostolat des Editions, Paris, 1973,37-138.
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Trés vite, cette attitude d'accueil s'appropriesialsspect ob-
jectif de la foi de I'Eglise. A I'école, les maggrpréférées de
Thérése sont le catéchisme et I'histoire saint@, latmaison,
on prépare les offices religieux a l'aideldénnée liturgique de
Dom Prosper Guéranger. C'est ainsi que fusionmest tot
I'enseignement de la foi et sa traduction dangelgersonnelle.

Il semble gu'il n'en aille pas pour Thérese comroargda
plupart des gens. Alors que chez eux la foi grapeit a
peu, sa foi a elle provient d'une plénitude mei qui suis
toujours avec lui! ». A l'arriére-plan de cette parole, on r
peut pas ne pas penser a l'unité du Fils avec goe telle
gu'elle apparait dans la réponse a PhilippeNe«rois-tu
pas que je suis dans le Pére et que le Pére est en moi ? »
(Jean 14, 10.) Effectivement, Thérése peut affirmen
union avec Dieu : «e crois n'avoir jamais été trois minutes
sans penser a lui. »

Presque a l'insu des autres, elle développe urdilgcton
pour |'oraison, qui commence avec ses jeux pieerfdht,
sa contemplation de lI'océan pres de Trouville, @sant par
sa priere contemplative dans la chapelle de I'ablmy méme
dans son lit, pour aboutir a I'expérience vécuédéchsion
de sa premiere communion e n'était plus un regard, mais
une fusion »). Ses intuitions théologiques font elles aus
penser au jeune Jésus au Templear exemple quand elle
explique la toute-puissance de Dieu ou quand &lecapte

1. Ms A 84 r. Thérese fait allusion a la parabole '@mfant prodigue et a
la parole du Peére au fils ainé T®i, mon enfant, tu es toujours avec moi
(Luc 15, 31).

2. Procés de l'ordinaire1910-1911 (abrégé ci-aprés : PO), p. 246. V¢
I'article de LOUiSMENVIELLE, « Le Regard de foi qui provoque la miséri
corde », dans'hérése de I'Enfant-Jésus, Docteur de 'Amaentre Notre-
Dame-de-Vie, Venasque, Editions du Carmel, 199201-236, et en par-
ticulier p. 203-206.

3. « Ah ! Si des savants ayant passé leur vie dansdBéttaient venus
m'interroger, sans doute auraient-ils été étonnésvadir une enfant de
guatorze ans comprendre les secrets de la perfecBecrets que toute
leur science ne leur peut découvrir, puisque pag posséder il faut étre
pauvre d'esprit... » (Ms A49r.)
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pas l'idée que les enfants qui meurent sans bapitéarient
pas au ciet.

Mais de douloureuses séparations — mort prématieésa
mere, entrée au carmel de ses sceurs Pauline ex Mariéent
dans cette harmonie des déchirures qui oppresserane-
ment I'dme de Thérese jusqu'a la nuit de Noél 1888il-
leurs sa foi courait depuis longtemps le risquendes'épa-
nouir qu'a l'intérieur du milieu familial, sans pair se
confirmer, par exemple, dans la compagnie de semiEles
de classe. Elle n'avait pas encore trouvé sa stalpérson-
nelle, c'est pourquoi elle tendait a se confondmecaeux qui
lui étaient proches, tout en se retirant presquaptétement
du monde. Derriére ces séparations extérieurgsaid'ail-
leurs un probléme inhérent a la foi de son épotrog, liée a
des conditionnements moraux. Cela se manifesteed'un
maniére presque cruelle dans les retraites deél'dadimin a
I'abbaye (1884-1885) : on y propose aux élévescdasidéra-
tions implacables sur les dangers du péché mateel,enfer
et de la communion sacrilegeMalgré toute la délicatesse de
sentiment qui prévaut a l'intérieur de la famillafn, on y
trouve aussi des traces de cette piété bourgeaiseetje
ensemble I'amour et I'ordre. Ce n'est qu'en dépdassa
telles conceptions que Thérese pourra trouver tie peie.

Nous savons enfin que la psychologie de Thérest pita
fondément blessée par la séparation d'avec sa mergorte
gue la recherche d'une sécurité maternelle etdinte de
perdre cette sécurité étaient le moteur principalsd vie.
C'est ici gu'intervient la grace de Noél 1886,d&sént sortir
des régressions ducercle étroit® » pour la mener au cceur du

1. Voir Ms A 10 r. et PO, p. 547: klle ne pouvait admettre (elle avait
alors 9 ans) que les enfants morts sans le bapféseent privés de la vue
de Dieu. Elle aurait voulu aussi que Dieu conveltiis les pécheurs puis-
qu'il le pouvait. »

2. THERESE DE [ENFANT-JESUS ET DE LA SAINTE-FACECEUVres compleétes,

Ed. du Cerf-DDB, 1992, p. 1199-1202.

3. Ms A 46 v. Il n'est pas rare, en effet, que desetsf qui ont perdu tres
tét leur meére se retrouvent prisonniers de relaide substitution trop
étroites et n‘accédent a l'autonomie que par ysteneisoudaine de ce lien.

48

L'expérience de foi de Thérése de Lisieux

monde dont elle s'était retirée jusque-la. Maintgnelle éprouve
« un désir extréme de savoir ! » et, dans le criminel Pranzini,
elle découvre un véritable monde inversé, celuintal. Der-
riere ces évolutions psychologiques et socialesaip le
dynamisme propre de sa foi, qui, sortant de I'haienéamiliale
ou elle a grandi, se fraie un chemin dans le moetdg con-
firme sa solidité.

Confirmation de la foi

Dans la foi de Thérése, c'est alors la distanceedditu et la
créature qui ressort de plus en plus Neus cheminons
dans la foi, non dans la claire vision » (2 Corinthiens 5, 7).
Par rapport a Dieu, cette distance se traduit ptdrése par la
prise de conscience toujours plus forte que saddui appartient
pas. Quand elle est dans l'incertitude sur le seulé la Vierge,
dans les scrupules qui s'emparent d'elle dés sdataa commu-
nion, aprés l'audience de Léaxll, dans la sécheresse de sa
priere au Carmel, la veille de sa profession, desisnnées de
maladie de son pere, et enfin dans la longue naitadfoi des
dix-huit derniers mois de sa vie, Thérése prendcence de
ses «mains vides 2 ». L'idée, habituelle & son époque, de la vie
comme « exil » s'y concrétise durement. Auparavéntimité
de Thérese enfant avec Dieu avait de quoi étonmaainte-
nant, on a presque peur en la voyant repousséautsyplus loin
de Dieu : «Faut-il tant aimer le Bon Dieu et la Sainte Vierge
et avoir ces pensées-a® 1 » Quoi qu'il en soit de la relation
filiale a Dieu que Thérese a vécue, il y a la Wmént nouveau
dans son expérience de foi, et elle utilise pourrendre
compte son mot clefy petit ». En effet, dans toutes ses
périodes de sécheresse, le tunnel ou elle s'avaes&preuves,
ses maladies, elle se percgoit petite

1. Ms A 46 v. C'est aussi le moment ou elle s'ouvte théologie d'un Ar-
minjon, qui joint I'amour des lettres au désir delD

2. Les Vingt et Une prieres de Théreseymérotation de I'édition du cen-
tenaire, 1988, 6 : « Acte d'offrande a I'Amour misgEdieux ».

3. « Carnet jaune » de Mére Agneés de Jésus (abrégeras-: CJ), 10.8.7.
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et pauvre. Ses désirs de sainteté n'en diminuesitppar
autant. Mais elle sent que cette distance ne ptet €ur-
montée qu'a partir de Dieu : En effet le propre de
l'amour étant de s'abaisser |... | en descendant ainsi le Bon
Dieu montre sa grandeur infinie 1. »

Dans cette distance, I'amour de Thérése voit siounr
espace pour le monde (au sens johannique du moie ¢
Dieu) : elle quitte la sécurité d'un monde ferméetfraie
un chemin au-dehors. Cette poussée vers |'extésiélargit
de plus en plus : tout d'abord en direction deBnes de mes
sceurs ?», puis de la priére pour les prétres et les pécheurs,
puis expressément de la mission universelle dams so
manuscritB, et jusqu'a une identification avec les pécheurs, ex
primée dans le wous » indifférencié du manuscrit C«
Ayez pitié de nous Seigneur, car nous sommes de pauvres
pécheurs 3 | » Seule la notion deubstitution peut rendre
compte d'une telle expérience.

Le prix & payer est élevé. La sécurité a fait placke
« solitude du saint, incompris, méconnu, qui vit a un
tout autre niveau que son entourage ». Thérése, qui a com-
menceé son itinéraire dans une si grande harmonge swn
milieu, ne tarde pas a affirmer que Dieu dxstruisait en
secret °>». Face a cela, les livres de méditation de son temps
la laissent de glace. Elle ne se dérobe pas padreeompte de
sa foi devant des prétres et devant ses sceurs, l'meisrd
d'autrefois avec son milieu est de plus en pludidié a
rétablir. Cette fissure minuscule qui s'annoncajaidres tét
apparait en pleine lumiere dans I'épreuve de sadéline
s'en souvient en ces termes :

Quelquefois, elle semblait laisser échapper soriodoeux
secret, et, au milieu d'une conversation tout2étaangere a ce
sujet, elle me disait d'un ton angoissé : « Esjtity a un

1. MSA3r.

2.PN 17, 8, 4.

3.Ms Cé6r.daprésuc 18, 13.

4.Guy GAUCHER, « Commenteston canonisé ? ola solitude des
saints »La Vie spirituellel26 (1972), n° 590, p. 335-346 (345).

5.Ms A33v.

50

L'expérience de foi de Thérese de Lisieux

Ciel ?... Parlez-moi du Ciel... » J'essayais de dire
toutes sortes de belle choses sur le Ciel et le Bien, j'au-
rais voulu m'épancher avec elle, hélas ! mes panoe trou-
vaient pas d'écho. Parfois, j'étais interrompueyrmak Ah | »
désolé, mais le plus souvent il fallait changercdaversation,
car mes propos semblaient augmenter sa tofture
Dans les derniers mois de sa vie, la foi de Thés&seap-
proche ainsi toujours plus de la passion du Chaist,conclut
son discours d'adieu par ces parolesVous me laisserez
seul. Or je ne suis pas seul, parce que le Pére est avec moi »
(Jean 16, 32). Non que Théréese impute son étaadtn a
une faute de ses sceurs : elle a toujours, au @@traconnu
leur sollicitude pleine de charité. Il s'agit sieyplent d'une évo-
lution intérieure a sa foi en direction de l'imitat du
Christ. Mais si elle partage sa déréliction, elietpge aussi
son expérience de la proximité du PéreLe«Pére est avec
moi. » Dans sa nuit de la foi, elle affirme :Mon adme malgré
ses ténébres est dans une paix étonnante >. » Ce n'est donc
pas le volontarisme qui la fait persister dansdajfisqu'a
écrire le Credo avec son propre sang, mais bien plut6t
I'épreuve décisive de lapetite voie ». En effet, si la nuit de
la foi et la maladie font qu'elle se sent touteitpetla paix
qui I'habite l'aide & se savoir plus que jamaisdes bras
du Pére.

Sa solitude lui permet aussi de pénétrer plus adans la
communio de I'Eglise. C'est au beau milieu de la nuit deila

1. Conseils et souvenirkd. du Cerf, 1988, p. 148. Voir CJ 23.7.2 + a.

2. CJ 24.9.10 — aon ceceur est paisible comme un lac tranquille ou un
ciel serein» (Correspondance généraleftre 245, Paris, 1972-1974).
« J'ai beaucoup souffert depuis que je suis suelee, mais si dans mon en-
fance j'ai souffert avec tristesse, ce n'est plirsiaque je souffre main-
tenant, c'est dans la joie et la paix, je suis tabiement heureuse de souf-
frir » (Ms C 4Y). « Cependant les ténébres de son A&me ne lui enlevaien
pas son sourire et son aimable simplicit{sceur Agnes de Jésus, citée
d'aprés EmmanuedenauLT, L'Epreuve de la foi. Le combat de Thérése
de LisieuxParis, Ed. du Cerf-DDB, p. 117). Cette paix ngaltaais aban-
donnée : «Depuis sept ans et demi cette paix intime est eestén par-
tage, elle ne m'a pas abandonnée au milieu des glasdes épreuves »
(Ms A69Y).
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gu'elle prononcera sa grande parole Dens le cceur de
I'Eglise, ma Mére, je serail'’Amour ', » Elle découvre aussi
dans ses derniers mois sangssion de faire aimer le Bon
Dieu comme [elle] l'aime, de donner [sa] petite voie aux
ames 2 » Et si dans sa petite voieiky en aura pour tous les
gotts, excepté pour les voies extraordinaires 3 », n'est-ce pas
un signe que Thérése est complétement revenue, ldans
communion des saints, de toutes les idéalisaticenstreéfois
qui la campaient en « privilégiée » et en « étrgélique » ?
C'est enfin en 1897 qu'elle découvre le sens deh#aité fra-
ternelle et le principe de la communion ecclésiale vertu
de laquelle «out ce qui [lui] appartient, appartient a chacun
d'eux [les fréres missionnaires], [elle sent] bien que le Bon
Dieu est trop bon pour faire des partages *».On voit qu'il ne
s'agit plus seulement, comme dans son enfanc€adeold
total avec la foi recue de I'Eglise, mais d'unedoielle rend
a I'Eglise enrichie de toute son expérience. Ce vament
de restitution est I'accomplissement de sa foi. @endans
la parabole des talents, elle rend le double dgicelle a
recu et laissé grandir dans I'épreuve de sa selitud

Pour interpréter ['itinéraire de foi de Thérese

Dans un travail récert j'ai tenté de suivre systématique-
ment I'épanouissement de la foi de Thérése. Laonodie
nouvelle mystagogie €laborée par Karl Rahner m'a permis de
rendre compte de la connexion entre la foi objextde
I'Eglise et sa traduction subjective. J'ai parlé&eapropos,
destrois étapes mystagogiques : le donné, l'expérience et le
renouvellement. Selon ce schémdexpérience subjective de
Dieu (c'est-a-dire l'appropriation personnellealéol, mais, note

1.MsB3v.

2.CJ17.7.

3. CJ9.8.2.

4. Ms C 33 v.

5. AndreaswoOLLBOLD, thése de doctorat publiée sous le tifilgerese von
Lisieux. Eine mystagogische Deutung ihrer Biograplk Studien zur sys-
tematischen und spirituellen Theologie» n° Mjirzburg, Echter, 1994.
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Thérése, pas nécessairement Jawssance de la foi » grandit
a partir dudonné de la foi de I'Eglise, pour se parachever
lorsque le croyant est rendu capable de mettre@spérience de
foi au service durenouvellement de I'Eglise. En d'autres
termes : nous avons la, sur le plan existentiefuiese faisait
sur le plan liturgique dans la catéchése de laipvien Eglise,
avec latraditio et la redditio symboli. Dans chaque exis-
tence s'entrecroisent un mouvement de « réceptiehun
mouvement de « reddition », d'engagement de lalfopre-
mier part dudonné pour rejoindrel'expérience, le second part
de l'expérience pour déboucher sur leenouvellement. Ce qui
vaut de tout chrétien dans son itinéraire de feingk chez Thé-
rese des accents particuliers, comme nous l|'avatigué
dans les deux points précédents.

Tout d'abord, Thérése nous fait voir dans cet ridimé une
croissance dans la filiation divine. De diversesnigaes,
nous avons déja laissé entendre que la foi de Heése
développait comme une assimilation au Christ, ls Eiu
Pére. C'est donc comme une imitation dans la aetaiu mou-
vement d'incarnation du Fils. De méme que le Filsvient
du «sein du Pére » (Jean 1, 18) et fait son entrée dans un
monde qui ne le rec¢oit pas, de méme Thérése mdeitpe
le croyant, apres avoir recu la filiation divinet entrainé avec
le Christ au coeur du monde pour porter ses fardeauxle
méme que le Fils, malgré la séparation d'avec sva €t jus-
gu'au cri d'abandon sur la croix, ne perd pas soiéu
avec lui, de méme le croyant, dans sa petitessa gauvreté,
conserve une paix qui n'est pasoxmme le monde la donne »
(Jean 14, 27).

On constate aussi chez Thérése une unité de fanel e,
espérance et charité. Tandis que sa foi se dévelagpnté-
rieur de sa relation & ses parents, on y trouve deastantes :

D'une part, elle ne grandit que dans la charité,ladrans-
mission de la foi n'est pas une simple informasan un uni-
vers étranger ; elle est I'explicitation de ladtion divine
offerte dans le baptéme. Cette relation ferme @tstructible a
Dieu marque tout l'itinéraire de foi de ThéréseConfiance »
et «amour » ne sont que la conséquence de sa foi. S'il lui
arrive de chercher dans I'Ecriture une nourriturersa foi,
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c'est toujours pour renforcer la conscience deilsatibn
divine. La découverte de lapetite voie », par exemple, se fait
a partir des deux paroles scripturaireSi«quelqu'un est tout
petit, qu'il vienne a moi (Proverbes 9, 4) et @omme une mére
caresse son enfant, ainsi je vous consolerai, je vous porterai.
sur mon sein et je vous balancerai sur mes genoux » (Isaie 66,
13.12)". A l'inverse, c'est la charité qui porte la foidqu'elle
est dans la nuit. Ce qui la rend capable de regoues voix
qui lui suggerent de ne plus croire, c'est de sayae seule est
vraie sa relation d'amour au Pére.

D'autre part, Thérése vit constamment sa foi seusigne
de l'espérance. La foi n'est pas une relation e égaux,
aboutissant & un tranquille donnant-donnant. tuak qui ca-
ractérise Thérese est au contraire celle des nvigies, et de
I'espoir d'étre comblée par celui qui aime ce gtipetit, pauvre
et vide. Ce sens de la gratuité, de l'inattendiedtinépuisable
dans le don de Dieu fait que la foi est aussi eapeg. Et
cette espérance s'ouvre au monde entier : si cegjupos-
sible a Dieu transcende la petitesse humaineyibmplus de
limites pour sa miséricorde. C'est ainsi que Treewesilut placer
a la fin de son manuscrit cette remarque Dites bien, ma
Mere, que, si j'avais commis tous les crimes possibles, jau-
rais toujours la méme confiance, je sens que toute cette mul-
titude d'offenses serait comme une goutte d'eau jetée dans
un brasier ardent 2. » Cette espérance pour le monde,
gui va jusqu'a prendre la place des pécheurs, ssenir
a leur table — en un temps ou I'on soulignait fiowat les
frontiéres entre Eglise et monde ! —, voila sOreniertesta-
ment le plus magnifique laissé par Thérese. On pedp-
pliquer le mot de Péguy : Mais l'espérance, dit Dieu, voila ce
qui m'étonne moi-méme / Ca c'est étonnant. Que ces pauvres
enfants voient comme tout ¢a passe et qu'ils croient que
demain Ca ira mieux3- » Qu'on se garde cependant de

1.MsC3r.

2.CJ11.7.6.

3. CharlespEGUy, Le Porche du mystére de la deuxieme vedans
OEuvres poétiques complétesBibliothéque de la Pléiade », NRF Galli-
mard, 1975, p. 534.
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confondre cette espérance avec un simple optimégumsalut !
De méme que Jésus, dans sa passion, doit acceptessen-
tir I'éloignement le plus extréme d'avec son Pdeeméme
Thérése doit pénétrer profondément dans la nuit pogué-
rir la certitude que méme 1a, I'amour de Dieu eBbauvre
pour ses fréres incroyants :

Notre Seigneur au jardin des Oliviers jouissaitt@ges les
délices de la Trinité, et pourtant son agonie réait pas
moins cruelle. C'est un mystére, mais je vous asgue j'en
comprends quelque chose par ce que j'éprouve moiemé

Ultimement, la foi accepte donc pour les autrepiiaa-
tion de la proximité de Jésus. La Vierge Mariemstr Thé-
rése le modéle de cette acceptationEt«u consens pour
nous a t'éloigner de Lui 2- » Ce qui compte pour la foi, ce
n'est donc pas de ressentir l'intimité de Jésus,daaantage
des révélations et des expériences particulieress ra fidé-
lité a 'amour de Dieu jusque dans la déréliction :

Et situ me délaisses

O mon divin trésor, Pri-
vée de tes caresses Je
Veux sourire encor.

En paix je veux attendre
Doux Jésus, ton retour

Et sans jamais suspendre
Mes cantiques d'amotr

Achevons sur une perspective pastorale. L'existehd¢® doc-
trine de Thérése font mieux comprendre la criseatd de
la transmission de la foi. Dans ungaciété sans péres 4 »,

1. CJ4.7.4, d'apres une pensée de Lamennais.

2. PN 54, 22,2. Déja, dans I'épisode du recouvremenftample (Luc 2,
41-50), Jésus veut, selon Thérése, qua #ere/soit plongée dans la nuit,
dans l'angoisse du cceurPN 54, 16, 1-2). Thérése y consent pour
elle-méme et répond par des paroles ou la foi geefgpérance : d peut
bien se cacher, je consens a l'attendre/Jusqu'au gans couchant ou
s'éteindra ma foi... PN 54, 16, 7-8.)

3. PN 52, str. 14-15.

4. Titre d'un ouvrage d'AlexanderimcHeRLICH, Die vaterlose Gesellschaft.

55



THEME

la foi chrétienne sera toujours en danger, parceligune
s'apprend que de maniére filiale. Il n'en sera pjus néces-
saire de rechercher toujours deux conditions paufol com-
mencante : d'abord, que d®nnésoit transmis dans un cadre
qui favorise des relations de confiance et d'am@amille,
communauté, mouvements...). Certes, ces comment&men
n'auront pas toujours I'harmonie qu'a connue Tleérésce
n'est d'ailleurs pas souhaitable si I'on songembre que
son désir d'identification avec son milieu a pr@gesur son en-
fance. En tout état de cause, ni les énoncés denidie
réseau des relations ne doivent se refermer swmémes :
ils doivent conduire un jeune croyant a useériencede
plus en plus profonde de Dieu (en persistant, aoibe dans
la fidélité au long .de périodes de sécheresset Par cette ex-
périence, a la prise de conscience personnelleadeela-
tion filiale a Dieu. Ce qui authentifiera cette éxignce, c'est
la capacité de demeurer attaché a I'amour de Digme
lorsqu'on ressent son éloignement au milieu du repode
ce soit dans une épreuve personnelle ou en patapart du
manque de foi des autres. Ce n'est qu'a cette tmmdjue le
croyant pourra contribuer aenouvellementle I'Eglise par
les fruits qu'aura produits son expérience de Dieu.

Andreas Wollbold, né en 1960. Ordonné prétre erd188&ur le diocése de
Tréves. Thése de doctorat en théologie sur la teatystagogique de la
vie de Thérése de Lisieux. Trois études publiéefamais sur lefPoésies,

les Récréations pieusest laCorrespondancele ThéresgVie thérésienne,
n° 137, janvier-février-mars 1995).

Communio, n°® XX, 5 — septembre-octobre 1995

Leo SCHEFFCZYK

Le martyre
et la confession de la foi

La FOI, la profession de foi et le martyre (qui témoigne du
meépris de la mort) sont des grandeurs coextenso/est-a-dire
mutuellement liées, se déployant a partir de la foi
elle-méme, qui s'affirme et se réalise au degrélies
élevé dans sa propre profession et dans le témggna
du sang. A cet égard, la parenté entre la foi epredes-
sion est relativement compréhensible, alors quemmche
la liaison intime entre la foi et le martyre ne gidipas aussi
déterminante. Mais la relation entre la foi et safps-
sion n'est pas non plus une donnée aussi incortkesta
gu'on pourrait le penser, surtout si I'on considier@lace
de la foi a notre époque.

Besoin et nécessité de la profession de foi

Les idées sur la profession et le martyre ne sevint
pas aujourd'hui au centre de la conscience chréten
bien qu'une époque ait rarement été aussi riche, en
matiére de témoignage de la foi et du sang, quiénlae
notre XX° siécle.Il y a bien des raisons a cette apparente
déficience. C'est ainsi que les mots « professioou»
« confession » suscitent une association d'idéss lav
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« confessionnalisme», auquel se relie I'effet d'une démar-
cation, d'une autoprotection et d'un manque d'ouner
de la part de I'Eglise vis-a-vis des autres rehigi@t com-
munautés de croyance. Le maintien d'une professpe
cifigue semble aussi contredire la disposition aalaue,
la reconnaissance réciproque et I'engagement cecumé-
nique. La certitude associée a la profession dersare
foi sera jugée comme une fausse sécurité, allah¢ra
contre du caractére aventureux de la foi, et rejed@x
frontieres du fondamentalisme. Le moment ou il denv
a toute profession de défendre la vérité sera codfo
avec une inquiétante apologétique. Finalement,tdas
revendication méme de la vérité, attachée a toubdes-
sion, qui finit par étre récusée, au nom de l'idéeda-
mentale, largement répandue, selon laquelle « toatéé
est authentique ». D'autre part, le caractére absdel la
vérité exige, de la part des hommes, un jugemeguuri
reusement sans appel, qui sera considéré commenie
tention insupportable dans le contexte du relatihas
ambiant.

Certes, il ne faut pas méconnaitre qu'aujourd'hue u
forme déterminée d'engagement chrétien concretubtip
est l'objet d'une haute estime, et d'ailleurs fedgment réa-
lisée : il s'agit de I'engagement pour un mondellewi et
plus juste, dont le développement correspond aaissi aspi-
rations du christianisme et du chrétien. Mais,cstrent par-
lant, il ne s'agit pas dans cet engagement dedtegsion de
foi elle-méme, de son contenu le plus intime etsdevéra-
cité, mais de son implication dans le monde et dkns
société. Il s'agit bien d'une conséquence impoetalet la foi,
mais qui ne s'identifie pas a la Révélation ou arl@yance
dans le salut. Il apparait & cet égard que l'emgagevis-a-vis du

1. K. LEHMANN, Communauté de foi et profession. Réflexion théqlogi
sur la confessionalité de I'enseignement de lagiehi : témoignage de la
foi, formation de la communauté. Réflexions et gwigle positionsFri-
bourg-en-Brisgau, 1993, p. 579.

2. Kierkegaard est un défenseur plus moderne de csilatisme : «Le
chrétien et I'absolu sont sans appel, un absoluss@gard en arriere. Le
Christ dit : « Laissez les morts enterrer leurs tmor(Journaln® 3, p. 75).
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monde peut étre aussi bien assumé par les noniehsetet
gue souvent son mode d'action, en tant que résdlitat
engagement chrétien, ne se différencie pas de phémes
extérieurs ; c'est pourquoi le chrétien ne conagias d'opposi-
tion dans ce domaine. De plus, en tant que telketibn
du chrétien dans le monde — a laquelle il ne peudéober
— ne peut pas représenter encore une professiomefte et
directe, bien que, pour lui-méme, il ait a la copmre et
a la vivre comme telle. Mais, pour fonder et légir cette
compréhension, le chrétien qui s'éprouve dans it au
monde a besoin de fonder son attitude sur une gsafa de foi
particuliere et formelle ; cette profession ne paubir sa
source dans une opinion privée ou dans une cooONicti
personnelle, mais doit étre la profession de foi'Bglise telle
gue le Christ la lui demande, comme le fait comgren
I'épitre aux Hébreux : €ardons indéfectible la confession de
l'espérance, car celui qui en a donné la promesse est digne
de confiance » (Hébreux 10, 23).

Les tendances qui conduisent a relativiser la msifen
exercent également une influence profonde sur tapré-
hension du martyre et de I'acte radical de la c®it® de foi
que constitue le don total de la vie. A la véraéjourd'hui,
on ne peut généralement pas nier l'intérét et tesid@ration
portés aux aspects historiques d'une mise en pérdique
de sa vie au nom de la foi (pensons a la hautenestians
laguelle sont tenus des chrétiens tels que Maxiamili
Kolbe, Dietrich Bonhoeffer ou Edith Stein). Mais daies-
tion est de savoir si, d'ordinaire, cette reconsanse n'est
pas liée plutdét a I'émotion suscitée par une treg@drson-
nelle (ce qui passe a c6té de la vraie nature dayra
chrétien) ou a l'étonnement que provoque le ténagignde
I'néroisme humain (que les martyrs de I'Eglise emendi-
guaient pas directement pour eux, car ils concendeemar-
tyre comme une grace qui se manifeste en cas Heesai).
C'est pourquoi les chrétiens ne devaient pas maite

1. Cyprien de Carthage (mort en 280) met l'accamt e point :
« Lui-méme [le Christ] lutte en nous, lui-méme comrdabtre coté. »
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martyre 1. Il manque 1'élaboration et l'intériorisation chré-
tiennes et théologiques du phénoméne, en tant qu'il est lié au
salut du monde, au développement du royaume de Dieu et de
I'Eglise, aussi bien qu'a l'empreinte de la vie personnelle.
Viennent alors les habituels obscurcissements atmosphé-
riques de la réalité du martyre, par le désaveu de sa spécifi-
cité chrétienne, ou sous le prétexte que 1'Eglise persécutée
persécutait elle-méme d'autres groupes, ou encore par la
question de savoir si le Dieu d'amour pouvait demander aux
hommes le martyre 2.

L'Eglise, qui ne peut inconsidérément faire fi de ces objec-
tions, maintient cependant que la profession qui conduit au
témoignage du sang est nécessaire au salut. Elle considére
méme le martyre, dans le concile Vatican II, comme un
«moyen de salut pour l'athéisme » et précise : « Cest un
témoignage éclatant de cette foi que la foule des martyrs ont
donné et donnent encore aujourd'hui 3. »

La profession, structure de la  foi

1 est clair, a priori, que foi et profession vont de pair. La
constitution conciliaire de 1'Eglise sur la foi en a apporté une
confirmation simple et concréte, en commencant par cette
affirmation : « Credimus et confitemur (Nous croyons et nous
confessons 4).» On ne peut séparer foi et profession l'une de
l'autre, si l'on ne veut pas en arriver a les défigurer 1'une et
l'autre. Une foi qui prétendrait éluder sa profession atteint
son propre désaveu et perd sa vertu de salut (voir les paroles
de Jésus dans Matthieu 10, 33) ; une profession qui ne

1. Voir les avertissements dansMartyre de Polycarpe4 et dans les
Actes de Cypriert,.

2. Voir le débat sur cette question ddiBncyclopédie théologique,
XX, 2/3, 201 : « Martyre XP. GERLETZ).

3. Gaudium et speg1. Voir aussLumen Gentiun¥2. Unitatis Redinte-
gratio, 4.

4. DENZINGER-HONERMANN,Enchiridion Symbolorum, definitionum et declara-
tionum de rebus fidei et morurRribourg-en-Brisgau, 1991, p. 442, 490,

568, 790.
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procéde pas dune foi véritable tombe sous le verdict du pha-
risaisme (voir Matthieu 23, 3-7).

Il convient cependant d'établir une distinction entre foi et
profession, pour rendre visible la singularité de leur liaison.
Paul met le doigt sur une telle distinction lorsqu'il dit :
« Celui qui croit avec le cceur et qui professe avec la bouche
obtiendra la justice et le salut » (Romains 10, 10). Ici se
trouve exprimé, par les réalités et les actes, le fait que la foi
s'enracine d'abord dans le cceur, et y trouve son « lieu »,
dans ce qui constitue le centre personnel et existentiel de
l'étre humain. La foi est l'acceptation et la reconnaissance de
la parole de Dieu dans 1'action personnelle de 'homme qui
obéit et qui décide (voir Romains 1, 5 ; Galates 3, 2-5). C'est
l'événement intime qui survient entre Dieu — par Jésus-Christ —
et 'homme, dans lequel I'homme répond affirmativement a
la parole de Dieu.

Cet événement, qui naturellement se produit d'abord au
sein de cet espace personnel, ne peut néanmoins demeurer
dans cet espace intérieur et y rester enfermé. Le croyant doit
traduire en paroles 1'événement de sa conversion a la foi ; il
doit lui préter sa bouche et sa parole pour que se déploie
toute sa puissance de salut. Il doit l'exalter par un signe
visible et quasi sacramentel, ce qui se produit avec l'expres-
sion orale de la profession. L'emprise totale et irrécusable de
la parole de Dieu sur l'homme se manifeste en premier lieu
par une profession et un retentissement extérieur.

De ce point de vue, la profession n'est en rien un ajout
externe a la foi, n'en est pas non plus un accessoire ni une
adjonction contingente. Elle est plutét la foi dans son devenir
visible, sa quasi-incarnation et sa forme achevée. Elle est
l'ascension de la foi vers sa maturité et sa plénitude. Et par
cette plénitude la foi se rapproche de son essence.

Tout cela peut étre éclairé par 1'examen des professions de
foi établies et exprimées par 1'Eglise, et qui se trouvaient
déja sous forme d'ébauche dans le Nouveau Testament. Les
théses par lesquelles Paul interpréte le contenu de « I'Evan-
gile selon son Fils » (Romains 1, 3-4) et défend la résurrec-
tion du Christ (1 Corinthiens 15, 3-5), ou bien parle de
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l'union du Pére avec le Seigneur Jésus-Christ ({In@oens
8, 6) sont déja des professions exprimées par ddititin
pré-paulinienne, professions qui confortent et oeoént la
foi dans un noyau de formulatiorts Elles prennent leur
sens définitif a partir de deux points essentieédles mon-
trent en effet, en premier lieu, que l'acte de taf@ssion
est lié au contenu des vérités fondamentales (et camme
certains le pensent, & un simple acte de confianad)es
démontrent d'autre part que ce qui constitue leanoge la
foi est une garantie de salut conforme a la Réiatatl ne
s'agit pas d'une conception du mond&eltanschauung)
socioreligieuse, mais du mystére suprarationnel'&eé-
nement du salut par le Christ.

Dans les temps de I'Eglise qui ont suivi le Nouv@asta-
ment, de telles théses furent & nouveau dévelopgeesses
au point, sous forme desymboles de la foi » qui avaient
leur place dans la prédication missionnaire (veircbmman-
dement missionnaire chez Matthieu 28, 18-20), darcaté-
chése et dans la liturgfeavant tout pour le baptéme, méme
si une profession baptismale sous forme de questiest
attestée que depuis le début.disiéecle’.

De cette « situation dans la vie » on peut conchueles
raisons qui ont conduit a la profession de foi moae |l
s'agissait d'abord de motifs existant chez les amnbty
eux-mémes, qui visaient a s'identifier consciemmeérieur
propre foi, et a définir le statut de cette foi pamnelle ;
cela semblait nécessaire sur des points précihidire de la
foi individuelle et collective. Mais d'autres rarso plus
importantes se dissimulaient derriere ces motiwatibiogra-
phiques ou historiques. Le croyant comprend tosjsar profes-
sion comme théologique, c'est-a-dire comme uneolctie
graces et une glorification de Dieu par Jésus-Chosr le don
qu'il

1. Voir le mémoire de recherche de O. Kuk&pitre aux Romains,
3' version, Ratisbonne, 1978, p. 761-766.

2. 0. CULLMANN pense aussi a I'émergence de telles professiosdekmnitua-
tions de persécutioflLes Premiéres Confessions de foi chrétienizas,
rich, 1948, p. 13-29).

3. Voir Encyclopédie théologique XIH05-412 (A. M. RATER).
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nous fait de la foi. C'est pourquoi la professioraaplace
dans la liturgie, ou oraison et témoignage de laséoretrou-
vent dans la formule doxologique. Lorsque la fdi essentie
comme le don primordial et naturel du salut, I'hcendoit en
étre reconnaissant. Inversement, une remise erecausun
abandon de la profession conduira a mésestimeroce d
unique en son genre, ainsi que son donateur. L& théblo-
gique et doxologique confere a la profession leaatare d'un
culte dont aucune foi vivante ne peut se passer.

Ainsi, de méme que la priére s'ancre dans la Mierdi
gique, la profession de foi doit aussi adopter aractere com-
municatif, propre a susciter la communion. La fgui
n'éclét jamais sans l'entremise de cette commurni@uyve
aussi son écho et sa résonance dans la communauté d
I'Eglise. C'est par la profession venue de sesn@opangs
que la communauté éprouve sa cohésion, saemi« de
I'Esprit » (Ephésiens 4, 3), par lesquelles sa nouvelle force
se développe et sa ferveur a proclamer sa foi génére ;
ainsi la vraie foi est toujours adaptée dés sasaai® a la pro-
clamation missionnaire. Cette adéquation toucheticpar
lierement a la situation et a la répartition tengfierde la foi ;
elle se concrétise dans le caractére d'annoncelapeofes-
sion, de telle sorte que I'on doit trouver aussnglaette
fonction qui est la sienne la forme d'expressionlaéoi
dans l'espace et le temps, sans renoncer a sosiadhe la
source et au cceur de la foi.

Ce facteur positif, propre a la profession de far gon
originalité, sa vitalité et son ouverture au monae,
s'appauvrit pas ou ne revient pas en arriere siflit res-
sortir aussi, comme qualité essentielle de la pssifen,
son itinéraire pour délimiter, spécifier et défemda foi ;
celle-ci a besoin d'autorité lorsqu'il s'agit debdére
avec I'hérésie et l'incroyance ; mais elle consdowgours
sa valeur fondamentale, dans la mesure ou ellé¢oast
jours contestée et menacée par l'incroyance. Adaais-
sance, les écrits de la Réforme sur la professicaiemt
eux aussi étudié une telle limite, pour faire redsce qui
revenait en propre a la profession, mais en mémgpse
pour aplanir les divergences destructrices danpregses
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rangs’. Le fait qu'une telle fonction ne soit ni négatinie
purement défensive a été illustré récemment paeitele
du « Manifeste théologique de Banner » en 1933, agli
resté un titre de gloire de I'Eglise confessante.

Tous ces fondements de la profession résultent deda na-
ture de la foi. Mais il ne s'agit pas la d'une natabstraite et
théorique, comme pour les fondements d'un systéime p
losophique. Cette erreur d'interprétation est atnaetn face
de cette vérité : la profondeur de la foi chrétiemprovient
d'une rencontre avec le Christ et d'un intérét poauper-
sonne. «e Christ habite dans vos ceeurs par la foi » (Ephé-
siens 3, 17). Mais le Christ a été lui-méme le pegrtémoin
de la foi. Puisqu'il est le premier,le véritable et le plus
fidéle témoin » de la foi (Apocalypse 1, 5; 3, 15) et que
chrétien est physiquement lié & ce témoin, la foiwé doit
devenir profession et témoignage. Et la profesdmffioi ne dé-
coule pas d'une vocation positive ultérieure, medes
I'union avec le Christ. Cet élan initial trouve s@pmanouisse-
ment dans le martyre.

e

Le martyre, accomplissement total de la foi

La foi ne se développe pas seulement dans la [wiofes
elle s'éléve aussi jusqu'au martyreC'est la foi qui conduit
au martyre » car «celui qui connait et aime la réalité de
Dieu n'a plus le pouvoir de la renier *». Si I'adhésion au
Christ par la foi est la vérité et la vie, alorsclwyant ne peut
y renoncer ou la renier légitimement, sauf circansés incon-
cevables. C'est ce qui fonde l'obligation chréteean martyre en
situation de persécution.

Dans cette situation, la profession de foi chrétien
acquiert la qualité extréme que constituent leiseerdu sang

1. Voir les écrits de I'Eglise évangélique luthériersue la profession
(Assemblée de I'Eglise évangélique en Allemagnétit@en, 1987).

2. Cardinal J. HNEWMAN, Sermons sur catholiques et hétérodoxes
(édition intégrale des Bénédictins de Weingarteh, 11), Stuttgart, 1964,

p. 206.
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sang et la véritable abnégation, dans une moreftitant
acceptée pour la foi et I'annonce de Dieu. L'« &gldes
martyrs », dans les premiers temps de la persécutia pas
seulement accompli cette profession de maniereifgeo:
elle en a également fondé la raison et la signiiftcg bien
gu'elle ait aussi connu la réalité du reniemengetlle ait
pris en compte le fait qu'une minorité seulemeattéirétea
ce sacrifice suprénte Toutefois, |' «exhortation au martyre *»
demeurait une composante solide des préches dnhsieac-
tions de la chrétienté naissante. A I'époque seld@pait
une « dévotion au martyre » qui se rapprochaitaderbfon-
deur mystique de la piété baptismale ; de cetteiémanle
martyre était compris comme un baptéme d'une agpece,
comme un baptéme du sang.

Les signes de cette dévotion, qui sont encore Vafab
aujourd'hui pour la théologie du martyre, sont iégnés de
la conviction que la plus haute forme de limitatide Jé-
sus-Christ réside dans le témoignage du sang, maraesi se
manifeste une participation directe a la passionCdwist.
C'est pour cela aussi que la perfection chrétieculenine
dans le martyre ; saint Thomas a justifié plus teatte idée,
dans sa morale, a savoir que le martyre (Jean 3bedt le
signe du plus grand amotiles Péres en appellent ici & un im-
portant témoignage écrit, dans lequel apparait cemm
exemplaire la déclaration du Christ selon JeanS'is m'ont
persécuté, ils vous persécuteront vous aussi. » Pour Origéne,
les martyrs souffrent avec le Christ et triomphawec lui®.
Saint Augustin invoque les paroles du Christ cheanJ
comme une Vérité et explique : le Christ est la vérité,
celui qui souffre pour la vérité souffre pour le Christ, et c'est
a juste titre qu'il sera couronné s. »

1. Comme le montrent les lettres de Cyprien de Caethag

2. C'est le titre de I'ouvrage d'Origériexhortation au martyre, en I'an
235.

3. Somme théologique, {'124 a 3.

4. Exhortation au martyre42.

5. Voir H. Urs von BALTHASAR, Augustin, le visage de I'Eglise,
Cerf, 1958, p. 228.
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L'assimilation du martyre au Christ et a l'accomplissement
de la vie chrétienne ne doit cependant pas étre mal interpré-
tée du point de vue du salut individuel. Dans ['histoire du
salut, le martyre est comme un mouvement qui la traverse, et
qui montre bien l'opposition entre les forces divines et les
forces hostiles au Christ. Ce n'est pas un moyen de perfec-
tion individuelle, mais une loi de l'histoire du salut dans le
combat entre le royaume de Dieu et l'esprit du monde. Jésus
s'y référe déja dans ses déclarations aux docteurs de la Loi :

Et voila pourquoi la sagesse de Dieu a dit : «le énverrai
des prophetes et des apbtres, ils les tuerontsepderchas-
seront afin qu'il soit demandé compte a cette g#iodr du
sang de tous les prophétes qui a été répandu degfuizdation
du mondé »

Aussi le martyre n'est-il pas dans l'histoire de 1'Eglise un
accident dérangeant. Il fait partie, comme force de résistance
et de croissance, de la préparation de l'avénement du Christ ;
il atteint son sommet dans le destin du Christ lui-méme, et il
trouve son prolongement dans la vie des disciples. Dans cet
esprit, saint Etienne peut dévoiler toute l'histoire d'Israél
comme étant I'histoire des martyrs, qui se poursuit pour lui et
pour tous les témoins (Actes des Apoétres 7, 51-53). C'est
pourquoi le martyre est une constante de 1'histoire du monde
et du salut, qui fait apparaitre a 1'évidence que le « monde »
oppose une résistance a I'Evangile et, dans son éloignement
de Dieu, lui promet le combat, parce qu'« il ne connait pas
Celui qui m'a envoyé » (Jean 15, 21). Mais pour ceux qui
entreprennent ce combat, cette loi rend possible la justifica-
tion des puissances et des forces qui dominent tout progres et
toute réussite en ce monde. Face a l'absolutisation par
I'homme du monde et de ses oeuvres, le martyre les relati-
vise, non pas par le mépris, mais dans la certitude que ce
sacrifice engage le monde sur sa voie mystique.

De ce fait, le martyre révele aussi sa dimension ecclésiolo-
gique. L'Eglise des martyrs en donna d'abord une formula-
tion extrinséque dans cette expression : « Semen martyrorum

1. Luc 11, 14.
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est sanguis christianorum (Le sang des martyrs est semence
de chrétiens). » Mais on reconnaissait aussi le sens profond
du martyre dans une Eglise remplie de la vérité et de la vie
du Christ. Dans cette perspective, Origéne considérait les
périodes de persécution de 1'Eglise comme ses noces, alors
que les longues périodes de paix lui semblaient génératrices
de faiblesse et de relachement ! — un donné d'expérience qui
aujourd'hui encore conserve sa valeur. Cela explique aussi la
vénération croissante qui entoura bient6t les martyrs. D'apres
I'Apocalypse de saint Jean, « ils accedent immédiatement et
sans intermédiaire, en raison de leur amour parfait de Dieu
et de l'abandon total de leurs biens d'ici-bas, au pied du
trone de Dieu » (Apocalypse 7, 15) ; de la ils peuvent consa-
crer la force de leur sacrifice a tous les croyants sur terre, et
obtenir la rémission de leurs péchés 2.

Les idées de sacrifice et d'expiation liées au martyre per-
mettaient aussi de révéler une relation avec l'eucharistie. On
trouve déja chez Ignace d'Antioche cette idée selon laquelle
les chrétiens, par le culte de l'eucharistie, parvenaient a la
communion avec le sang du Christ 3. Cyprien établit une rela-
tion directe entre le calice du martyre et la coupe de la Ceéne.
Il exhorte les chrétiens a garder toujours a l'esprit « que de
cette maniére ils buvaient chaque jour au calice du sang du
Christ, et que grdce au Christ ils pouvaient de cette facon,
eux aussi, verser leur sang® » Ainsi le martyre prend sa
place dans l'eucharistie. Bien entendu, cela n'était valable
que si la « commémoration de la Passion » la memoria pas-
sionis, n'était pas seulement célébrée pour commémorer la
passion du Christ, mais aussi pour que le croyant apporte, au
titre de membre du corps du Christ, sa propre souffrance

1. DansHomélies sur Jérémié, 3.
2. ORIGENE,Exhortation au martyre30. C'est par la haute considération
pour le martyre que s'explique aussi, dans I'Egéiseienne, l'attitude
particuliere et la vénération envers ces chrétmomsidérés comme « mar-
tyrs », alors qu'ils n'ont pas subi la mort parrlggmoignagells furent
désignés plus tard (vers le milieu du Ili" sieate/mme des « confesseurs »
et différenciés des témoins par le sang.
3. Aux Smyrniotedl, 1.

4. Epitre5s, 1.
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« apostolique » a l'offrande sainte, et ajoute acrement
une souffrance personnelle tirée de sa professiofoid Ainsi
I'eucharistie ouvre sur le martyre et représentespafécon-
dité et sa profondeur le sommet des sacrementSglisé.

L'unité de la profession et du martyre
dans le témoignage de la vie chrétienne

La signification religieuse et existentielle du ryae qui
vient d'étre évoquée pourrait étre affectée pacdastatation
objective qu'il ne s'agit ici que d'une valeur magde et
extréme, d'une « éventualité » que la vie chréteaun quoti-
dien ne peut guére concrétiser. Mais, d'une fagmar-
guable, la tradition chrétienne n'en a pas jugésiaimau
contraire elle a fait entrer le « marginal » daavie « nor-
male » et I'y a enraciné. Ainsi fut retiré au magtye carac-
tere d'une éventualité marginale ; il fut considéognme une
réalité centrale, méme s'il ne lui revenait pasre'@ccompli
dans le sang. Déja dans les temps anciens destivega
étaient apparues, visant a concrétiser des « mayersubsti-
tution » au martyre, qui remplaceraient le margghgsique ;
mais ces moyens, tout en étant susceptibles dédkser
sous une forme intérieure et spirituelle, ne poanaipas
I'atteindre dans sa plénitude. Cyprien faisait déjaiffé-
rence entre les témoignages sanglants et non saegla la
vie offerte au Christ

A propos de cette distinction, il faut noter quéeti'était
pas comprise comme une différenciation entre tleéeripra-
tigue, entre idéal et réalité, ou entre intentidnaetion.
L'intention du martyre était déja souvent interpggdtomme
une action, et assimilée a I'expérience extérieleréa souf-
france pour la foi et I'amour de Dieu. La valeuelté du
martyre non sanglant est évoquée dans les propcaitée
Jean Chrysostome (mort en 407) Actuellement, il y a aussi
des couronnes pour le combat et la victoire. » Il remarque, a
propos d'une grave maladie, que le chrétien negyait

1. Ad Fortunatum,13.
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recours (comme il était d'usage a I'époque) a deanta-
tions, mais doit endurer ses souffrancesé&s courageuse-
ment pour l'amour de Dieu, et avec une dme inébranlable 1».
Grégoire le Grand, dans un sermon, fait directerméfé-
rence a la vie chrétienne en temps de paix, queensatisfait
pas sans le témoignage retentissant du chréties dan
chair : «En vérité, il n'y a plus de persécution, mais notre
époque paisible a aussi son martyre. Nous ne mettons plus
notre cou de chair sous la hache, mais nous massacrons dans
nos ceeurs les plaisirs de la chair avec un glaive spirituel. »
Au Moyen Age, la courageuse intervention aupres des
malades de la peste était reconnue comme une foone
sanglante du martyre, mais I'accomplissant néansndans
la chair. De la méme maniére, la spiritualité dergte consi-
dérait la lutte opiniatre pour une vie chaste comune sorte
de martyre, pour autant que I'homme, dans ce concloe-
nat la priorité a sa corporéité faite a I'imageldeu et rache-
tée par lui sur lI'esclavage du sexe non sauvé&adisat ainsi
un élément essentiel du martyre. Il résulte de tmla que
« le martyre fait fi du présent, pour accéder aux biens invi-
sibles de l'avenir *».

Ainsi le martyre, considéré comme un élément fonda-
mental de la vie chrétienne, attire le regard susignifica-
tion du témoignage d'une foi vivante, bien que edti
soit interprétée comme un témoignage actif, dans un
situation qui donne toute sa valeur a la consigee d
I'Apbtre : « Je compléte en ma chair ce qui manque aux
épreuves du Christ pour son Corps qui est l'Eglise »
(Colossiens 1, 24). D'une autre maniére, Paul pheleette vo-
cation fondamentale quand il exhorte les chrétiend offrir
leurs personnes en hostie vivante, sainte et agréable a
Dieu » dans le service divin (Romains 12, 1). A ce titre,
I'idée du martyre, aussi intempestif et provocatquiil
puisse paraitre, n'est pas un appel a I'enthousgsour
les temps anciens des martyrs, mais le rappel tifigjleda

1. Dans lesSermong3, 5) sur la premiere épitre aux Thessaloniciens.
2. Sermon sur I'Evangild, homélie 3, 4.
3. Somme théologique, II' I 124 a 4.
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gravité ! de la foi chrétienne et de son espérance au-dela des
temps. Il confére au christianisme naissant une authenticité
par son identification délibérée au destin de Jésus-Christ.
Finalement, il n'a de sens que dans l'attachement au « lan-
gage de la Croix, qui est pour beaucoup une folie, mais pour
ceux qui sont appelés, est puissance de Dieu et sagesse de
Dieu » (1 Corinthiens 1, 18-24).

Titre original : Glaube als Bekenntnis : Confessial Martyrium.
Traduitde l'allemandpar Yves Ledoux.

Léo Scheffczyk, né en 1920 en Silésie. Depuis 195dfesseur de théolo-
gie systématique a l'université de Munich. Depud$4, a publié douze
livres et édité deux recueils d'articles sur toess domaines de la dogma-
tique. En francais Création et providencécoll. « Histoire des Dogmes »),
Paris, Cerf, 1967.

1. Voir H. Ursvon BALTHASAR, Cordula, I'épreuve décisive,
Beauchesne, Paris, 1968 (pour la traduction frapgai
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article, peut sembler incompatible avec

l'individualisme actuellement dominant. Com-
mentant cette situation, le philosophe Whitehead a écrit
que « la religion est ce que l'individu fait de son état de so-
litude » Aux Etats-Unis, aujourd'hui, la religion est sou-
vent considérée comme une affaire purement privée qui ne
regarde que le croyant lui-méme. Souvent les gens affirment
: « Personne n'a a me dire ce que je dois croire. » Or c'est
justement le contraire — dire ce qu'il faut croire — qui cons-
titue la mission essentielle de 1'Eglise, conformément a la
« régle de foi » qui lui a été remise. Elle se trouve ainsi en
difficulté avec la morale américaine qui pousse chacun a
suivre la voie qui lui est propre, en exaltant l'autonomie de la
personne.

I A DIMENSION ecclésiale de la foi, qui est 1'objet de cet

Individualisme et foi communautaire

Malgré tout ce qui se dit au sujet de l'individualisme,
nous, les Américains, sommes en fait plutét grégaires. Sur le
plan intellectuel, la plupart d'entre nous avancent en trou-
peau et poursuivent les mémes raisonnements que leurs sem-
blables. J'ai souvent pensé qu'il y aurait davantage de foi reli-
gieuse si nous étions plus indépendants dans nos jugements.
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Toute Eglise particuliére étant une minorité coeste, seuls
ceux qui sont préts a remettre en question la celtlomi-

nante peuvent adhérer fermement a I'enseignement de

I'Eglise.

L'individualisme religieux contient donc un élémesdin,
comme Whitehead I'a dit dans I'oeuvre citée plust ha< Si
vous ne vous isolez jamais, vous ne serez jamais religieux 1.»
Pour étre honnéte et sincere, la foi doit étre penzlle,
I'Evangile le dit clairement. Nous devons nous taurvers
Dieu dans l'intimité de la priére, souvent dansilence de
notre chambre, sans nous dissimuler derriére unitgoou
une institution, comme si elles pouvaient croireodre place.
En tant qu'individu, chacun de nous doit rendre ptama
Dieu de ce qu'il fait de sa liberté, y compris deliberté reli-
gieuse.

Cependant la dimension individuelle de la foi détite con-
trebalancée par sa dimension sociale. Notre aspirat
naturelle & la communion concerne tout particuliezat la
foi, une foi qui ne saurait survivre et se déveleppans le
soutien d'une communauté porteuse de symbolesteteat
de traditions. Ceux des croyants qui rejettentetdatme de re-
ligion établie trouvent méme le moyen de fonder des
Eglises ou des sectes pour partager leurs prineiptsurs pra-
tiques.

En tant que religions publiguement révélées, lajsiche et
le christianisme présentent un caractére esseatiaht
social. La Révélation prend la forme d'une alliarcere
Dieu et tout un peuple : la parole de Dieu inviterdrer dans
une telle relation, sur quoi se fonde l'acte de fans
I'’Ancien Testament, la foi d'Israél était cellerdpeuple, et
l'on peut en dire autant du judaisme aujourd’hui.

Le christianisme s'est instauré religion de la Nelle
Alliance ou du Nouveau Testament. Les premiers nmresb
de la communauté ont regu individuellement I'agpaé¢venir

1. Alfred NorthWHITEHEAD, Religion in the MakingCleveland-New York,
Meridian Books, 1960, p. 47. (L'édition originaleésé publiée chez
Macmillan en 1926).
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disciples, mais ensuite ils ont été formés a lg#uila vie com-
mune. A un moment crucial de leur formation, Jé&sdemandé
a I'ensemble des disciples : Rour vous, qui suis-je ? »
Pierre a répondu pour tous en confessantTu<es le Mes-
sie, le Fils du Dieu vivant » (Matthieu 16, 16). Acette occasion
comme en d'autres, Pierre apparait comme le part#epex-
primant la foi des apotres.

Les expressions ecclésiales de la foi

Durant son ministére public, puis sa vie de resgasc
Jésus a livré toute une série de moyens comme ad&n
dons en vue de perpétuer la foi de la communauiélqgis-
sait derriére lui. Au cours du dernier repas priscemmun, il
institua I'eucharistie, sacrement de la Nouvelléakice en
son sang. Apres sa résurrection, il envoya son iEspr
I'Eglise, pour lui donner éternellement part a ssprit et &
son cceur. La foi fut établie et transmise par leyemodu
ministere apostolique, des rites sacramentels,lidess cano-
niques, et par un corps enseignant. C'est ainsilaqdie chre-
tienne est devenue le bien commun de toute I'Eglime
Eglise-communion aux deux dimensions inséparahles rela-
tion verticale avec Dieu, et une relation horizémtavec les
freres dans la foi.

Au sens chrétien et théologique du mot, la foi njess
une simple conception du monde qu'on pourrait faiesne.
Elle renferme un contenu d'origine divine qu'on peut
connaitre que par l'intermédiaire de la communauiépro-
fesse déja cette foi. Elle est par conséquent ésfiement
liée a la décision de devenir membre du peupleadddu-
velle Alliance, ou de le rester. Contrairement aakd,
I'Eglise n'est pas une société ethnique ou podtiquais une
communauté universelle fondée sur la foi.

La premiére profession de foi est scellée par resaent
du baptéme ; celui qui le recoit devient membrd'Bglise.
Paul parle d'wn seul Seigneur, une seule foi, un seul bap-
téme » (Ephésiens 4, 5). Les troisseul » se tiennent. C'est
parce qu'il n'y a qu'un seul Seigneur qu'il ne yeaxoir
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qu'un seul baptéme, sacrement d'une seule foilePbap-
téme nous sommes plongés dans la mort du Chrisppsi
duit la mort du péché, et nous ressuscitons avechigst
pour une nouvelle vie éternelle. Le baptéme estl@ement
ou la foi se déclare elle-méme. Le croyant y expgride
facon dramatique comment il se quitte lui-méme pour
remettre son jugement propre a l'esprit du Chriesipptué
dans I'Eglise et par elle. On demande au candiddtagtéme
ce qu'il, ou elle, attend de I'Eglise de Dieu,atdponse adé-
quate est da foi ». Sans cette expression ecclésiale et sacra-
mentelle, I'acte de foi resterait incomplet et illag

La foi en dehors d'une pleine incorporation
a I'Eglise

Bien que la foi chrétienne suppose normalementdlipo-
ration a I'ensemble des croyants, certains de Baaehnts
peuvent étre atteints en dehors de I'Eglise. Séahm Henry
Newman, «le monde baigne dans une large part de vérité
catholique [... j. Dans sa plénitude et sa pureté on ne trouve
cette vérité que dans I'Eglise seule, mais certaines bribes plus
ou moins importantes s'échappent dans une large mesure
pour aller pénétrer des lieux qui n'ont jamais été gratifiés
de sa présence ni de son ministére » (Discourses to Mixed
Congregations).

Ces éléments du salut présents dans les religtoles ghi-
losophies non chrétiennes étaient considérés maPéres
grecs comme des semences de la parole » et comme une
préparation a I'Evangile. Dans sa déclaration ssiréligions
non chrétiennes, Vaticam parle de rayons de vérité divine pré-
sents la ou I'Evangile n'a pas encore pénégNéstra
Aetate, 2). Certains non-chrétiens, dépassant leurs prames
tions, se sont familiarisés avec I'Evangile etskiaifavorablement
impressionner par lui. Le Mahatma Gandhi admetlédus
et le sermon sur la Montagne tels qu'il les comaitemmais
il rejetait le Christ de saint Paul et du dogmeétien. Atti-
rés par les textes de la Sainte Ecriture, ces hoétiens
amorcent une relation positive, bien qu'incomplatec la com-
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munauté de foi, et se rapprochent inévitablemeEdése.

Ici et 14, on rencontre des chrétiens qui prétehdelhérer
a Jésus tel qu'ils le connaissent d'apres le Nouvessia-
ment, sans ressentir le besoin d'une communaut®i dguel-
conque. Attitude qui me parait anormale, et, aufoncohé-
rente, parce que les textes des Evangiles et duékmw
Testament sont I'expression de la foi christologigle
I'Eglise primitive. Si I'Eglise, qui a établi ce&moignages et
nous lesa transmis, n'était pas fiable, nous ne pourrionssnou
fier aux Ecritures. De plus, le Nouveau Testament nous dit
gue Jésus a donné l'ordre a ses disciples d'ereveggnson
nom avec autorité, afin que I'Eglise deviennée wilier et le
fondement de la vérité » (1 Timothée 3, 15 ; voir Mat-
thieu 16, 18 ; 28, 19-20 ; Luc 10, 16). Le Chrigsile étre
trouvé non seulement dans les livres, mais avarit dans la
communauté de ses disciples.

Accepter le Dieu de Jésus-Christ dans la foi exdigac
gue nous dépassions une attitude individualisten©peut de-
venir chrétien qu'au sein de la communauté que nou:
appelons I'Eglise. Cette dimension ecclésiale d®ilaonsi-
dérée comme acquise, je me propose maintenantctiein
fier le sens en étudiant la relation de I'Egliska doi selon
guatre aspects essentiels : comme matiére ou cortena
foi, comme sujet constitué qui croit la foi chrétie, comme
le grand témoin de la foi, et comme signe qui rendoi rai-
sonnable et sage.

L'Eglise, objet direct de la foi

Dans le Symbole des Ap6tres, nous professons faites
la « sainte Eglise catholique ». Dans leCredo de Nicée-

1. Ce qui rappelle la fameuse assertion de saiguatin : «Je ne croirais
pas a I'Evangile sans l'autorité de I'Eglise cathok » (Contra epistulam
fundamenti Bibliothéque Augustinienne, vol. 17, § 5) ; et Rioth SmrtERT,
Select Library of the nicene and post-nicene Fahfirst series, Buffalo,
Christian Literature Co., 1887, 4, p. 131.
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Constantinople gui nous est familier a la messeisnbéve-
loppons l'expression ainsi :i&glise, une, sainte, catholique
et apostolique ».

Divisé en trois grandes parties qui concernent @espe-
ment le Pere, le Fils et le Saint-Esprit,deedo ne fait réfé-
rence a I'Eglise que dans la troisieme place,fjésti selon le
péere de Lubac, par le rdle du Saint-Esprit quietitagit en
elle. Certains textes primitifs portaient : & crois au
Saint-Esprit dans la sainte Eglise » (H. de Lubac,La Foi
chrétienne).

Deux questions se posent alors. A la premiére +qumi
ne suffit-il pas de croire en Dieu sans ajouterag=sertions con-
cernant I'Eglise ? — on peut répondre que le faitire en
Dieu implique la foi en sa parole et en son oeuwleesalut,
I'Eglise qu'il a fondée par le Christ et le SairspEt. Notre
foi dans le Christ et dans I'Esprit serait défeat@esi nous n'ad-
mettions pas I'Eglise dans laquelle ils sont émiment présents
et accessibles. Inversement, le fait de croireliSEgmplique
nécessairement que nous croyons aux personneesliyin
sont & l'origine de I'Eglise et de sa puissancéfisple.

A la deuxiéme question — est-il nécessaire d'aleoifoi en
I'Eglise alors qu'elle est visible par tous ? — figouvons
répondre qu'elle peut étre connue sans la foi damsesure
ou elle est un objet empirique, une réalité sogmoe. Mais
la foi est nécessaire pour voir dans cette sodi¢t@aine,
parfois trop humaine, une communauté de grace etatid.
Empiriguement, nous ne pouvons vérifier qu'elle kest
peuple de Dieu, le corps du Christ et le templel'@s-
prit-Saint. La réalité intrinséque de I'Eglise nappréhende
pas par la chair et le sang, mais uniquement paydex de la
foi qui la contemplent dans sa dimension théologida
plus profonde '.

1. Déclaration diCatéchisme romaide 1566, 'f partie, art. 9, n° 23 : H
est nécessaire de croimu'il existeune Eglise une, sainte et catholique.
Pour ce qui est des trois Personnes de la TriniB&re, Fils et
Saint-Esprit, nous y croyons de telle fagcon quesnplacons en elles
notre foi. Mais maintenant, changeant notre manieedire, nous professons
Croire /a sainte Fglise et non pas en la sainte Eglise. Ainsi, jusque par cette différence de
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L'Eglise, sujet croyant

Objet de foi,I'Eglise est, dans une autre optique, le sujet quasi
personnel de la foi. Les auteurs classiques patlent fréquemment de
la « foi de I'Eglise »gcelle d'une communauté croyante en tant que
telle. A la messe, juste avant la communion, le prétre demande a
Dieu de ne pas considérer ses péchés, mais la foi de son Eglise.
C'est 12 le sens originel du terme fides ecclesiasticécomme le
rappelle le R. P. de Lubac dans La Foichrétienne).

La « foi de I'Eglise »apparait essentiellement dans les dis-
cussions traditionnelles au sujet du baptéme des petits en-
fants. Saint Augustin et d'autres Peres expliquent que les enfants
baptisés sont croyants dans la mesure ot la foi de 'Eglise leur est
impartie. Les théologiens modernes, a la suite de Thomas
d'Aquin, pensent en général que le baptéme confere le don ou la
vertu de foi, mais que les croyants adultes, et particulicrement
ceux qui tiennent le réle de parrain, actualisent la foi impartie aux
petits enfants baptisés, encore incapables de poser des actes de foi
personnels. Sans la solidarité avec la communauté des croyants, il
manquerait au baptéme des enfants ce véritable sens de sacrement
de la foi 1.

La « foi de I'Eglise »n'est pas moins significative pour les
adultes, qui possédent rarement une connaissance précise de toutes
les vérités professées par elle. Notre foi reste en grande partie
implicite dans la mesure ou nous adhérons avec confiance a celle de
I'Eglise, et nous pouvons dire en toute vérité : « Je Crois ce que
croit I'Eglise.»

La foi de I'Eglise n'est pas une réalité purement intérieure. En
tant que société visible et tangible, I'Eglise a recu le

langage, Dien, anteur de toutes choses, est distingué de toutes ses créatures, et tous les biens
préciense qu'il a conférés a I'Eiglise, en les recevant, nous les rapportons a sa divine bonté. »
Voir aussi leCatéchisme de I'Eglise catholigne (Cité du Vatican, Bibliothéque
vaticane, 1994), n° 750.

1. Voir AveryDULLES, The Assurance of Things Hoped For, New York, Oxford,
1994, p. 239-242.
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pouvoir de formuler sa foi dans un langage hum&elon le
cardinal Ratzinger, 4e symbolum (Credo)voit ['’Eglise tout
entiere comme un sujet linguistique indépendant, unifié par
une commune expérience de foi, et possédant donc un enten-
dement commun » (Principles of Catholic Theology). D'apres
Thomas d'Aquin, la profession de foi dutedo est émise par
la personne de toute I'Eglise unifiée par la fdléme si le
Credo est récité a la premiére personne du singuliefigilaro-
fessée est celle de I'Eglise tout entiére.

Les articles duCredo et les dogmes de I'Eglise donnent
leur expression linguistique aux divers aspectsadeévéla-
tion qui fait vivre I'Eglise. Face a l'individuaiie et au plu-
ralisme contemporains, qui divisent les sociétédressent
leurs membres les uns contre les autres, méme iaudse
I'Eglise, il est essentiel de conserver des synsbommuns
permettant d'exprimer les propositions de foi védab
par-dela toutes les différences culturelles. Cegppsitions
ne sont pas, a strictement parler, objets de f@ismtels
des prismes, elles permettent a la foi de concestne regard
sur son véritable objet : le Dieu qui parle et agii2.

On pourrait clarifier la différence entre foi de parsonne
et foi de I'Eglise en faisant référence a l'infailité, qualité
qui s'applique a la foi de I'Eglise et non au craypris indi-
viduellement. A moins d'une grace spéciale qui oerpmit
étre connue que par révélation privée, personngeng étre
sOr de persévérer dans la foi. Mais, dans sa poeiEl Dieu
veille a ce que la foi collective ne s'éteigne pBans
I'Evangile, Jésus a promis que lepartes de l'enfer » ne pré-
vaudraient jamais contre I'Eglise (Matthieu 28,. 20lui octroie
son Esprit-Saint afin qu'elle demeure dans la e&dean 14,
26 ; 15, 26-27 ; 16, 13). Le Saint-Esprit, a I'aeuv

1. « Confessio fidei traditur in symbolo, quasi ex paadotius ecclesiae,
guae per fidem unitus (THOMAS D'AQUIN, Somme théologique 2112 g
la9ad3).

2. Selon l'assertion bien connue de Thomas d'Aquir_‘acte de foi ne
se termine pas a un énoncé, mais a la chose méarendilis ne formons
les énoncés que pour avoir connaissance par euxék#és, aussi bien
dans la foi que dans la sciensdll® 112°q 1 a 2 ad 2).
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dans les sacrements, I'Ecriture, la Tradition, Bgistere et

le sensus fidei, empéche la foi de se corrompre, et ceux qui
ont la charge de lI'enseigner de se tromper irréafdeinent.
En croyant, chacun de nous compte sur la foi dglise a
laquelle il participe plus ou moins parfaitement.

Bien que distincte de celle de chaque personnégilde
I'Eglise ne peut étre séparée de celle des croyants
eux-mémes. Elle existe ici-bas, dans I'Eglise quesvoyons et
touchons. Sans les croyants, la foi de I'Eglisediaitrait.
Méme si personne n'est certain de persévérer dafw,lla
foi elle-méme nous assure qu'il y aura toujours com@mu-
nauté de vrais croyants. C' sha sancta du Credo.

L'Eglise, témoin

L'Evangile n'est pas un message privé que |'Egiser-
rait garder pour elle-méme, mais la Bonne Nouvejlé,lui a
été confiée pour l'ensemble de I'hnumanité. Contrigle sa
mission, I'Eglise va au-devant de toutes les natidre
témoignage fait spontanément éclore la foiJ'«i cru, clest
pourquoi j'ai parlé » (2 Corinthiens 4, 13).

Selon une longue tradition théologique, le témajgnaest
lui-méme un acte de foi, et Thomas d'Aquin étabtéihs la
Somme théologique {I1* q 2-3) une distinction entre l'acte
intérieur qui consiste a croire, et l'acte extérjda confes-
sion de foi. Le témoignage par lequel I'Eglise éxgr sa foi
fait autorité parce que I'Esprit du Seigneur estcaglle, elle
le proclame avec confiance et ne cesse de dédartgi a la
face des dictateurs et des escadrons de la mem@s et a con-
tretemps.

Le témoignage de I'Eglise est prophétique au sens o
I'entend Newman dans leBiscourses Addressed to Mixed
Congregations (279). Un prophete, dit-il, «'est celui qui
vient de Dieu, qui parle avec autorité, qui reste fidele a
lui-méme, qui est précis et ferme dans ses déclarations, qui
reste égal a travers les épreuves, qui peut s'attaquer a l'er-
reur et la vaincre. Voila comment l'Eglise catholique est ap-
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parue au cours de son histoire, voila comment elle apparait
aujourd'hui. Elle seule détient le pouvoir de contréler la rai-
son humaine et, par sa parole, de faire jaillir la foi chez
les grands et les petits, les instruits et les ignorants, les
inquiets et les moins doués. » Et dans soMpologia pro
vita sua (chap. VII), Newman explique aussi pourquoi il
convient que le prophéte soit investi du don dilitfdité. Sans
lui, 'Eglise n'aurait pas les moyens adéquats aelpmer
la parole de Dieu et de mettre une barriére a l'esprit
humain désordonné qui tombe souvent en des excés suici-
daires ».

L'Eglise n'est pas le témoin premier auquel sereéf@ foi.
D'aprés la tradition théologique et plusieurs cescioecume-
niques, la foi, vertu théologale, a Dieu pour \adsle motiva-
tion. Selon I'expression de Vatican I, on doit cgaau contenu
de la Révélation, en vertu de l'autorité de Dieu Lui-méme
qui se réveéle » (Denzinger-Schonmetzer 3008). Si I'Eglise en
était la motivation plutét que Dieu, la foi cessedétre un
acte théologique.

Tel un prophéte, I'Eglise est le témoin de Dieusiémn
monde. Pour croire, les chrétiens doivent, du meingpartie,
s'appuyer sur son autorité. Nous croyons aux agide la foi
non pas pour les avoir vérifiés personnellementsnpairce
que I'Eglise, par son témoignage, nous assure goiilt vrais.

Autrement dit, la foi adhere a la parole de Diewjisrcette
parole doit nous atteindre la ol nous sommes. iSEgist un
instrument dont Dieu se sert pour proposer et garaa
parole. Ainsi que I'expliqgue Thomas d'Aquin Lwbjet for-
mel de la foi est la vérité premiere (Dieu) dans la mesure ou
elle est révélée par la sainte Ecriture et par la doctrine de
I'Eglise qui découle de la vérité premiére » (Somme théolo-
gique, IF Jj* g 5 a 3). Nous affrontons l'autorité de Dieu dans
la mesure ou il rend sa parole pour ainsi diréblisidans les
Ecritures, et audible dans I'Eglise qui est sondémEn
ordonnant a ses disciples de porter témoignagesJéécla-
rait ;. « Qui vous écoute, c'est moi qu'il écoute » (Luc
10, 16). Paul pouvait bien féliciter les Thessatoems
d'avoir recu I'Evangile @won comme une parole humaine
mais pour ce qu'elle est vraiment, comme la parole de Dieu
qui agit en vous les fideéles » (1 Thessaloniciens 2, 13).
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Parmi les diverses formes de communication, le témo
ghage est par excellence le moyen de susciterilaLi®
témoin se porte garant de la vérité du message liwre
avec un sentiment d'urgence, mais sans cherchentéaindre.
En faisant appel au consentement libre, qui im@i¢pires-
pect du témoin, le témoignage authentique se distirdu pro-
sélytisme et de la propagande (voir la déclaratidaptée en
1960 par le comité central du Conseil mondial dgksEs au
sujet de « Témoignage chrétien, prosélytisme eéertid
religieuse »). Dans la mesure ou il s'agit d'unsesrtement
a un témoignage, croire, c'est s'engager libremawec
amour et confiance, sur la parole d'autrui. Accepte
témoignage, c'est entrer en communion spirituellecale
témoin qui le proclame. Lorsqu'il s'agit de foi iohg, nous
entrons en communion avec Dieu, le témoin premiais éga-
lement avec I'Eglise, témoin second. Ainsi l'act foi
nous met en communion avec la communauté qui etodjui
annonce le message de Dieu.

Quicongue rejoint cette communauté est appelé adpee
part a son témoignage collectif. Par nos parolegagtnos
vies, nous sommes tous témoins de I'Evangile, oen bi
contre-témoins. Isaie nous rapporte que Dieu dipauple
d'Israél :« Vous étes mes témoins » (43, 10 ; 44, 8). En com-
mentant ce texte, Simon Bar Yochai, un rabbiuxdgiéecle,
en tirait le corollaire suivant : 8 vous étes mes témoins, je
suis Dieu, et si vous n'étes pas mes témoins, c'est comme si
je n'étais plus Dieul. » A la suite du Christ qui a porté
témoignage a son Pére, I'Eglise et tous ses mersbnesippe-
Iés « aproclamer les merveilles de Dieu qui vous a appelés
des ténebres a son admirable lumiére » (1 Pierre 2, 9), et par
la méme a étre témoins de Jésus-Christ.dagéchisme
de l'Eglise catholique explique comment tout croyant, qui a
recu la foi d'autres croyants, contracte l'obligatide la
transmettre, et devient ainsi un lien dans la geanidhine des

1. Simon Bar Yochai, cité par GabriehHANIAN, No other God ,New
York, G. Braziller, 1966, p. 29. Ce méme texte arfo & YVESCONGAR le
titre de son ouvrage sur l'apostolat des lai& vous étes mes témoins,
Paris, Ed. du Cerf, 19509.
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croyants : «Je ne peux croire sans étre porté par la foi des
autres, et par ma foi, jaide les autres dans la leur » (Caté-
chisme de l'Eglise catholique, N° 166).

L'Eglise, signe de crédibilité

L'Ecriture nous dit que nous n'avons pas a croli@n
porte quel témoin, méme ceux qui se prétendent hEtgs.
« Eprouvez les esprits pour savoir s'ils sont de Dieu, car
beaucoup de faux prophétes ont surgi dans le monde » (1 Jean
4, 1). C'est parce que des sectes nombreusesagtdszga-
rent leurs disciples que I'Eglise doit justifier paétentiona
se faire l'interpréete autorisée du message chrétien

D'un point de vue négatif, nous pouvons dire ghglise
ne prouve pas la vérité de son message par des@seu
capables de fournir une certitude. Dans Gammaire de
lassentiment, Newman expliquait qu'il est toujours risqué
d'admettre une conclusion logique, attendu queakegi-
ments laissent la personne qui élabore un raisoantm la
merci de causes ou de faits nouveaux qui peuvermlifieo
ou renverser la conclusion, conclusion conditiolenelans la
mesure ou elle repose sur les prémisseBeaucoup, €crit-il,
accepteront de vivre et de mourir pour un dogme ; personne
ne sera martyr pour une conclusion. Une conclusion n'est
Jjamais qu'une opinion » (Chap.lVv, 3).

Méme si dans certains cas la conclusion peut &r&ioe,
il faut remarquer que la foi ne servirait a riemsius pou-
vions démontrer rigoureusement la vérité de soriezan Au
sens religieux du mot, la foi est un assentimdrieli inspiré
par la grace et reposant sur l'autorité d'un ténadwin. La
guestion reste posée : Comment pouvons-nous NEIBEAS
que I'Eglise est un témoin qualifié ?

A une époque plus rationaliste, I'apologétiquetétrais a
la mode, mais plus les apologistes consacraiems leffortsa
établir des preuves, plus il devenait évident qudol est un
mystére de grace. Les véritables raisons de |Bssat ne
peuvent s'exprimer par des arguments formels. besons
du cceur sont gouvernées par une logique instinptiwse
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subtile, mais souvent plus sdre, que la déductian dyllo-
gisme.

S'il est fait mention du ceceur, c'est que la foi lige la
volonté et les sentiments tout autant que l'esplié est un as-
sentiment d'amour. Méme aprés avoir percu les maisotel-
lectuelles, nous restons libres de croire ou depas
croire. « Personne ne croit quelque chose sans s'étre tout
d'abord convaincu qu'il faut le croire » (Saint AugustinDe
praedestionatione sanctorum 2, 5). Comme tout acte libre,
l'acte de foi exige que I'objet du choix soit appeadé
comme une chose bonne, non seulement en elle-m&ms,
également pour la personne qui choisit. Quiconqu@ase la
gquestion de l'accueil de la foi doit examiner &ist'un bien
gue d'étre croyant.

A une époque précédente, les apologistes cherchaien
prouver par I'histoire que le Christ avait étabEdlise
comme son témoin a travers les ages. Lorsque e dymar-
gumentation était positif, il menait tout au plusaaconclu-
sion que c'est pour nous un devoir, une obligatdm,croire
I'Eglise, sans qu'il soit facile de le prouver gas preuves his-
toriques. Aussi n'est-il pas surprenant qu'aujdurd’
beaucoup d'apologistes préferent fonder leurs pewur
I'Eglise en tant que phénomeéne global, selon l&zique
Jésus applique a la vraie prophétie Toxit arbre bon donne
de bons fruits 1.4. C'est donc a leurs fruits que vous les
reconnaitrez » (Matthieu 7, 17-20).

Tout en reconnaissant la valeur des preuves lgskesi des
origines du christianisme, Vaticarsoutenait que I'Eglise, en
tant qu'institution vivante, était, selon la formull'lsaie «un
signal dressé pour les nations » (11, 12 ; voir Denzinger-
Schonmetzer (3013). Plus précisément, ce conciteikit
I'Eglise comme wne grande et perpétuelle raison de crédibi-
lité et un témoignage irréfutable de sa mission divine » (ibid.).

Il faisait ressortir «sa merveilleuse expansion, son éminente
sainteté, son inépuisable fécondité en tout ce qui est bon, son
unité universelle et son invincible stabilité » (ibid.).

Cette proclamation, concue dans le style eccléqiastdu
xix® siécle, nous choque aujourd'hui. Prés d'un sjgaketard,

83



LA CONFESSION DE LA FOI Avery Bulle

Vatican Il a cherché a éviter toute forme de tritvalsme,
en contrebalancant les qualités de I'Eglise par prnogdonde
prise de conscience de la maniére dont sa crétftiliétait
trouvée amoindrie par les défaillances de ses
membres, clercs aussi bien que laics. C'est pourkuo
constitution sur I'Eglise sommait les catholiquesie se
purifier et se renouveler afin que le signe du Christ puisse
briller plus fort sur le visage de l'Eglise » (Lumen gentium
15 ; voir Gaudium et spes 19, 21 et 43 Unitatis redintegra-
tio 4).

Paradoxalement, I'Eglise est bien plus crédibledoe, au
lieu d'attirer I'attention sur ses qualités a edliée désigne le
Christ son Seigneur et cherche a le faire conna&ftraimer.
Parce que sa mission consiste a servir et & goiié Christ,
I'Eglise est vraiment fidele a elle-méme lorsqa'ed'oublie
elle-méme et ne pense qu'a lui. La premiére tache d
I'Eglise, c'est d'élever le Christ, comme Moisevalée ser-
pent de bronze dans le désert de sorte que le pguiplétre
guéri et sauvé par lui (voir Jean 3, 14-15).

Le visage du Christ, tel que nous le connaissorrslgs
Ecritures et le culte traditionnel de I'Eglise, péde le pou-
voir mystérieux d'attirer a lui. Il se rend préseans I'Eglise
par le message de I'Evangile, par les sacremernié&s esaints
qui refletent ses traits chacun a sa maniére. rdésdjue plus
I'Eglise parvient a focaliser puissamment son tgmage sur
le Christ, plus sa foi paraitra crédible a ceux mpgiherchent
la vie éternelle.

Rien ne sert mieux la crédibilité de la foi qugdie, la convic-
tion, le sens de la vie gu'elle suscite. Elle mestd sa puissance
spirituelle dans les transformations qu'elle opéhez ceux

qui la professeﬁ,t grands convertis, confesseurs, missionnaires.

Le martyr est le témoin par excellence, celui oyt en
aimant la vie, est prét a la quitter pour une mende fidé-
lité a la veérité. Dans son encycliqWeritatis splendor de 1993,
Jean Paul Il voit dans le martyre ugigne éminent de la

1. Voir Avery DULLES, « Handing on the faith through witness and sym-
bol »,Living Light,27 (1991), p. 299.
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sainteté de l'Eglise ». « Par leur exemple éloquent et at-
trayant d'une vie entiérement transfigurée par la splendeur

de la vérité morale, €crit-il, les martyrs et tous les saints de
lEglise en général, illuminent chaque période de l'histoire

en réveillant son sens moral » (N° 93). Par leur vie, les
saints donnent une exégése concréte de I'Evandile e
manifestent la puissance transformante de la foi.

Conclusion

Parmi les autres formes de rapports que I'Egligeetiant
avec la foi, il et fallu souligner le réle prividé& de l'inter-
cession qui s'exprime dans la priere et les saanegn®ans
la liturgie, I'Eglise prie fréquemment pour la cersion des
non-croyants (par exemple dans les intercession¥ahu
dredi saint) et pour la croissance de la foi chez membres
(par exemple dans les antiennes d'ouverture des
vingt-deuxieme et trentiéme dimanches ordinairee} sacre-
ments administrés par I'Eglise procurent et intéesi la
foi chez ceux qui les recoivent. D'une facon ownd'autre,
ils sont tous sacrements de la foi. Comme la fqiethél de
la grace de Dieu, les prieres et le ministére gaerdel de
I'Eglise peuvent puissamment contribuer a fairetreaét
croitre la foi.

D'une facon plus directe cependant, la foi estdnaise
par le témoignage de I'Eglise qui retentit & chaépeque et
a chaque génération, appelant les hommes a croifehaist
et a I'Evangile. Ce témoignage est d'autant plusspot que
I'Eglise devient le signe éclatant du Christ, grad&engage-
ment et au comportement évangélique de ses mentbeeté-
moignage communautaire mobilise les gens et letmeede
rejoindre la foi de I'Eglise, la grande croyanteutfoi person-
nelle est une participation a la foi collective de
I'Eglise. En adhérant a& son message et a ce qpedame
sur elle-méme, les croyants font de I'Eglise ellesa l'objet
de leur foi.

La dimension ecclésiale de la foi ne I'empéche géte
un acte profondément libre et personnel, sans ledjeene

85



LA CONFESSION DE LAFOI

pourrait transformer radicalement celui qui croit ; or en se
transformant, l'individu échappe a l'étroitesse d'une existence
close sur elle-méme, et il pénétre dans le mystére universel de
la foi que Dieu a confié a 1'Eglise en tant que corps. En per-
mettant au mystére du Christ de s'emparer de nous, nous de-
venons solidaires des fidéles de toutes les nations et de tous les
temps, y compris ceux des siécles a venir.

Communio

a besoin de votre avis.
Ecrivez-nous.

Avery Dulles, s.j., né en 1918, a enseigné la thgi@ a la Catholic Uni-
versity of America (Washington, D.C.). Il occupetwallement la chaire
Laurence J. McGinley de religion et société a Memsité Fordham (New

York). Dernier ouvrage The Craft of Theology. From Symbol to System,

Crossroads, New York, 1995 (éd. augmentée).
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Jean BERNARDI

Les deux symboles
de la foi catholique

dentale a vécu sans aucun probléme interne en

usant de deux symboles de foi différents. Au
cours de la liturgie du dimanche et des grandes fétes, le
chant collectif du Symbole de Nicée inculquait en chacun la
dimension trinitaire qui est a la base méme de la foi des chré-
tiens et qui conditionne leur piété. Un texte plus court et
plus simple, plus christologique que trinitaire, qu'on appe-
lait le Symbole des apétres, était réservé a la piété privée
ainsi qu'a l'administration du baptéme, que l'on concevait
comme une cérémonie plus familiale que communautaire.
Les réformes liturgiques intervenues ces derniéres années,
ainsi que les innovations pratiquées dans un nombre
croissant de lieux de culte, ont quelque peu brouillé le
paysage. Ici, on a supprimé depuis des années toute ex-
pression du Credo au cours de la messe dominicale ; la, on
le remplace volontiers par le chant d'un cantique dont le
libellé approximatif montre bien que ses auteurs ne le des-
tinaient nullement a l'enseignement de la foi ; plus souvent,
on remplace le grand Credo de Nicée par le Symbole dit «
des apétres », que l'on continue par habitude a appeler ainsi,
alors qu'on sait fort bien depuis longtemps que ce texte ne
remonte nullement a 1'age apostolique.

P ENDANT plusieurs siécles, 1'Eglise catholique occi-

Il convient de s'interroger sur le sens et la portée éven-
tuelle d'une dérive qui pourrait n'étre pas sans danger. Un
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bref rappel historique ne sera pas superflu pauesile pro-
bleme dans la bonne perspective.

Les premieres professions de foi

« Allez, de toutes les nations faites des disciples, les bapti-
sant au nom du Pére, du Fils et du Saint-Esprit ' », prescrit
Jésus aux Onze au moment de les quitter. Les AlteApo-
tres illustrent la fagcon dont ils ont entreprisrdettre a exeé-
cution cette ultime consigne. C'est ainsi que Pdi baptise
l'eunuque de la reine d'Ethiopie aprés lui avopligwé un pas-
sage du prophéte Isaie et enregistré son adhédliorieapré-
tation messianigue qu'il venait de lui en donnéadminis-
tration du baptéme est conditionnée par une adhésio
explicite de la part de l'intéressé

Il 'y avait déja dans le judaisme des formules dégssion
de foi. La plus connue est celle qui associe deset® du Deu-
téronome et des Nombres'. Mais on trouve aussioldation «
Adonai adonéynou (mon Seigneur, notre Seignelip, expres-
sion qui insére l'invocation du Dieu unique dane pnoclama-
tion de l'allégeance a son égard du peuple d'Isxa#len-
tier. On remarquera que l'ap6tre Thomas reprerd éetmule
en l'appliquant au Christ, mais en la modifiant Mon
Seigneur et mon Dieu », dit-il, comme pour se désolidariser du
peuple juif dont il est issu, puisque ce peuplepda recon-
nu la divinité de Jésus

1. Matthieu 28, 19.

2. Actes 8, 37 : &Si tu crois de tout ton coeur, c'est perfrépond Phi-
lippe a la demande du baptémé]eunuque répondit : je crois que Jé-
sus-Christ est le Fils de Dieu.Ge verset ne figure que dans une partie
des manuscrits, mais précisément les éditeurs 'gaardtent du texte
primitif des Actes estiment qu'il a été inspiré pae trés ancienne liturgie
baptismale.

3. C'est la priére juive d8hema IsraglDeutéronome 6, 4-9 ; 11, 13-21 :
Nombres 15, 37-41).

4. Voir Psaume 8, 2-10, ouAdlonai»est prononcé a la place du tétra-
gramme divin.

5. Jean 20, 28.

6. Les deux symboles de la foi catholique
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Pendant des siécles, les formules d'adhésion aigachreé-
tienne semblent étre restées liées a I'administnadu bap-
téme. On en connait une bonne vingtaine. Leur ¢aree
tigue commune est d'étre extrémement courtes aé@sur
Leur variété correspond a la multiplication d'Egidocales
gui ont chacune leurs habitudes et leur traditioappe,
d'Eglises que I'éloignement géographique les unes d
autres, la précarité des moyens de communicatiolest
nécessités d'une relative clandestinité tendaiehtisonnet.

Le Symbole de Nicée et ses origines

A l'aube du IV siécle, des conditions nouvelles apparais-
sent ou prennent des proportions jusque-la incoanDeés
313, les persécutions ont pris fin. Les Eglisesilex se sont
multipliées, surtout dans les provinces orientaled'Em-
pire. Les milieux cultivés ou méme intellectuelsisplus
largement représentés dans ces dernieres que dsupays
de langue latine. La recherche théologique s'egtld@pée
et, avec elle, 4a foi qui cherche a comprendre » S'efforce de
donner un sens au mystére des personnes divinesgllen
324, Constantin, qui régnait jusque-la sur le saahde latin,
devient le maitre de la moitié grecque de I'Empiaeplus
urbanisée, la plus cultivée et de beaucoup la plusstiani-
sée, il y trouve des cités profondément diviségauieplu-
sieurs années par l'enseignement d'un prétre déhidnie,
nommé Arius, qui professe que le Fils esdlifférent » du
Pére au point qu'il ne peut étre appelé Dieu quéaden ac-
commodatrice. Le Verbe est, a I'entendre, la plmsnénte
des créatures, une créature que le Pére s'estiéesggicpar
I'intermédiaire de laquelle le reste de la créatigoris corps,
mais rien de plus qu'une créature. Pour ce magd,dhré-
tiens sont partagés dans bien des cités, au poéndeux

1. Voir DENZINGER-SCHONMETZER, Enchiridion Symbolorum definitio-
num et declarationuml s. Nombre d'auteurs grecs ou latins expriment
des professions de foi plus ou moins élaboréedoisasusceptibles de
refléter un usage liturgique.
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évéques s'y opposent et que deux groupes reventidae
propriété exclusive de la dénomination chrétienimsiaque

celle des biens d'Eglise, & commencer par les ldtisndu

culte. Aucun pouvoir n‘aime les troubles que provoq des
affrontements de ce genre. Au surplus, les gouvesnges pro-
vinces, qui sont chargés de rendre la justice, déntunis de-
vant les proces qu'ils sont amenés a trancheruratexte de
loi ne leur permet, en effet, de distinguer le piégire

légitime des lieux disputés de l'intrus aux préitems abu-
sives.

C'est alors que I'évéque Ossius de Cordoue coasaill
Constantin de réunir tous les évéques de I'Empimdeees
charger de rédiger ensemble le texte d'une prafesde foi
qui tiendrait de la ratification impériale la forcBune loi de
I'Empire'. L'évéque légitime d'une ville serait gelui
aurait adhéré au texte ainsi adopté. C'est ainai ppis corps
a Nicée (aujourd’'hui Iznik en Turquie), en 325 Slembole
qui porte encore maintenant le nom de la ville @stsréuni
le premier des conciles cecuméniques.

A Nicée, les évéques n'avaient pris position quelesipro-
bléme du Fils, le seul qui faisait alors I'objetdiscussions.
A propos du Saint-Esprit, le concile s'était coméede faire
figurer son nom en guise de troisiéme et dernidclarde la
foi commune. Par la suite, la divinité du Saint-Hsgevint a
son tour motif de contestations. Un autre emperénéodose,
imita le geste de Constantin, et le deuxiéme cenacumé-
nique, réuni a Constantinople en 381, développpae-
graphe du Symbole consacré au Saint-Esprit. Cestquoi
l'on parle aujourd’hui du Symbole de Nicée-Constapte
lorsqu'on veut étre précis.

A dire vrai, les choses n'ont pas été aussi simglesce
bref résumé le donnerait a croire. A Nicée, legjges s'étaient

1. Qu'on ne s'y méprenne pas : l'orthodoxie n'éiag censée découler
de la majorité des voix. On considérait plutét queaque Eglise locale
ayant conservé la tradition héritée des apdtresptdrontation de ces tra-
ditions permettrait de mettre en évidence la terexarcte du message ori-
ginal et d'éliminer les possibles déviations.
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mis d'accord sur un textemais, revenus dans leurs villes
respectives, retrouvant leur entourage primitif sstumis
aux mémes influences et aux mémes pressions qu'dean
concile, nombre d'entre eux ne se crurent pas odidtse
mesure par l'adhésion qu'ils avaient donnée awe tébaboré
en commun. Constantin dut reconnaitre que sa temtpbur
mettre fin aux divisions avait fait long feu, etsilorientait
dans une autre direction que le texte adopté ad\icgand la
mort vint le prendre en 337.

L'enjeu du débat portait sur un unique mot : lecdenavait
proclamé que le Verbe eBbmoousiosgc'est-a-dire «consub-
stantiel » auPére, seule et unique facon d'affirmer sa pleine
et entiére divinité. Arius et ses héritiers refesdiabsolu-
ment pareille formulation. Les adversaires du tedgeNicée
se partagerent bientbt en deux tendances. Lesrptlisaux
dirent que le Verbe éta#nomoiosc'est-a-dire «ifférent»
du Pere ; la majorité se réfugia derriére un meeasrague
pour pouvoir étre pris dans plusieurs sens, eteildirent
homoios,autrement dit wemblable» au Péere. Dans le pre-
mier groupe, on trouvait les tétes pensantes, taggcond
une majorité d'évéquesLes successeurs de Constantin en
Orient, a commencer par son fils Constance, quiaitedent
une solution simple et de nature a rallier une dgamajorité,
favoriserent la seconde solution. Ils s'efforcerdonc
d'obtenir I'adhésion du plus grand nombre possitdeéques
autour d'un texte qui évacuait le motcensubstantieb.
C'est ainsi qu'a l'initiative de I'empereur Consarurent
réunis en 359 et 360 deux grands conciles, le gream pays
latin, a Rimini, le second en terre grecque, a @aortmople.
Le plus vaillant défenseur de la foi de Nicée, séithanase,
nous a conserve les professions de foi ainsi rédigée mot

1. La minorité se rallia au texte adopté ; seuls trfractaires qui
avaient refusé jusqu'au bout leur signature fuggosés de leur siege
épiscopal.

2. Pour étre tout a fait complet, des amateurs de comjs se regroupe-
rent un moment derriere la formulede substance semblabie en grecho-
moiousios,qu'un simpleiota distinguait del'homoousiosde Nicée. Au
moins un évéque treés agé et mal-voyant s'y laissadpe.
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« semblable » en constituait le pivot. Il fallait ensuite pro-
voquer d'une facon ou d'une autre le ralliement &exte
de tous les évéques. L'empereur Valens, lui-mérpéséadans
I'arianisme, s'y employa entre 365 et 378 en fdipagssion
sur les évéques orientaux, qui se trouvaient sousesprise.
Quand leur signature ne pouvait étre obtenue, sreftoyait
en exil, ce qui ouvrait la voie a leur remplacemdhfaut

préciser que les choses se déroulérent de facaz asEge-

rente en pays latin et en pays grec. L'arianismemains de
prise en Occident, ou I'on n'avait guere la tétmlbgique et
ou la langue latine ne disposait pas méme du vdedteu
propre a formuler le probléme. En conséquenceglape-
reurs qui régnaient a Milan n'intervinrent guér&n revan-
che, les régions qui relevaient de Constantinoptent large-
ment gagnées par &redo défini & Rimini-Constantinopl&

Le concile de Constantinople
et la divinité du Saint-Esprit

Le retour a la foi de Nicée devait venir de I'avérat a Cons-
tantinople d'un souverain d'origine espagnole. €hai la
fin de 378 par I'empereur Gratien pour partager pon-
voir en régnant sur I'Orient, Théodose, qui avaé élevé
dans la foi définie a Nicée, tomba gravement malaugan-
vier 380. Il recut alors le baptéme a Saloniquédl®e trou-
vait et manifesta a cette occasion son adhésio@rado de
Nicée. Bientdt, il convoqua a Constantinople undlenqui,
réuni en 381, opéra un retour a la fois définieiaéd un
demi-siecle plus tot. Mais le deuxiéme concile cainique ne

1. Voir les textes dans AHAHN et G.L.HAHN, Bibliothek der Symbole
und Glaubensregeln der Alten Kirchidjldesheim, 1962 (1' éd. 1897), p.
208 ; J. N. DKELLY, Early Christian Creedd,.ondres, 1950, p. 289.

2. Constance, dont l'autorité s'est étendue au boufuééques années sur
la totalité de I'Empire, tenta d'imposer Ilseenblable en Occident.
Plusieurs évéques furent alors exilés, dont saiatrel de Poitiers.

3. Au risque de se répéter, il faut insister sur dg flargement occulté,
gue la tres grande majorité des évéques étaiens dies Grecs et nulle-
ment des Latins.
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s'en tint pas la. Le concile de Nicée avait voulettme un

terme aux controverses du moment. Comme celleg-gian-

taient que sur la divinité du Verbe, le conciletagtéexprimé
longuement sur ce point, multipliant les expressiare

nature a définir cette divinité. Sur le Saint-Es$pdiont per-
sonne ne s'occupait encore, il était demeuré lapomise
contentant de l'affirmer comme objet de la foi. fart, pen-

dant le demi-siécle qui s'est écoulé entre les dmnciles,

les partisans de la doctrine définie a Nicée sétadivisés
sur ce point. Les uns le jugeaient Dieu a I'égaPéue et du
Fils. Le président du deuxiéme concile cecuménigait Gré-
goire de Nazianze, tenait méme a ce gu'on repribm
endroit le qualificatif de «onsubstantiel ! ». D'autres se
refusaient absolument a accepter la divinité duntSBsprit.

Le concile trancha en ajoutant @itedo de Nicée le para-
graphe que tous les chrétiens connaissent deptasnges.

Ainsi, le Symbole de Nicée-Constantinople, fruitsdeéeux
premiers conciles cecuméniques, est le seul quiretori-
gine claire, une portée et une garantie universel®est le
seul qui, dans la teneur de l'original grec, figdens I'héri-
tage de toutes les Eglises chrétiennes, unies 2&Ransépa-
rées d'elle depuis bien plus d'un millénaire poamtaines.
En ces temps d'oecuménisme affiché, c'est une aérion
qui ne devrait pas manquer d'inspirer les pasteurs.

Le Symbole « des apotres

Il en va autrement d'un symbole qu'on continue hpetri-
tude a appeler en Occident Symbole des ap6tress gldon
sait bien depuis longtemps qu'il est loin de remorit I'age
apostolique. C'est un texte dont la teneur n'ésstée qu'a partir

1. Saint Grégoire de Nazianze n'a pas démissioengod siége, comme
on I'a cru, parce que la légitimité de son intranisn a Constantinople
était contestée ou parce gque les membres du corgilsaient la solution
d'apaisement qu'il leur proposait en ce qui coreéenschisme d'Antioche,
mais parce que le concile refusait d'inclure laner« consubstantieb
dans sa définition de la divinité du Saint-Esprit.
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du IX® siecle en Gaule et qui a été adopté a Rome au X
siecle, en un temps de grande misére intellectuetle
morale de la Ville.

Ce texte présente un inconvénient majeur : il esile-
ment inconnu des chrétientés orientales et ildlgadurs été.
Dans les années qui ont précédé la chute de Cdisiple,
les derniers empereurs byzantins se sont efforrér un
rapprochement avec Rome afin d'obtenir une aidéairié
des Latins contre la menace turque. C'est ainsil'guepe-
reur Jean VIII Paléologue se rendit en Italie, emamd avec
lui une pléiade d'évéques grecs. Au concile qunite@d Fer-
rare puis a Florence en 1438-1439, des évéquesiees
bords, on s'apergut qu'une des pierres d'achoppegen
I'union résidait dans le texte diredo de Nicée tel que les
Latins l'avaient modifié au Moyen Age. Le texte citimire dé-
clarait que le Saint-Esprit grocéde du Pére » ; les Latins
avaient ajouté <t du Fils! » Devant la persistance de l'af-
frontement, un théologien latin proposa de renorepart
et d'autre au texte de Nicée au profit du Symbodés d
apbtres, dont l'origine, respectable entre toutesait, pen-
sait l'auteur de la proposition, I'imposer a toAda stupé-
faction des Latins, l'archevéque d'Ephése, Marcogéhicos,
demanda de quelredo apostolique on voulait parler, celui
qgu'on lui présentait étant totalement ignoré deteésues
Eglises orientales. Aujourd'hui donc, toute démarchtho-
liqgue propre a étendre l'usage de ce texte purematint est
de nature a creuser I'écart qui sépare I'Egliskotigiue des
Eglises orthodoxes et non chalcédoniennes, etesligoropre
arenforcer le malaise latent qui affecte les Eglidesrite
oriental unies a Rome.

Mais il y a plus. Le moment et le milieu ou le syoh
dont nous parlons a été rédigé ne sont pas de geux
brillent dans I'histoire de I'Eglise par I'éclat epensée.
Sa rédaction témoigne d'une maladresse certaioe gui

1. C'est le fameux probléme dilioque, toujours présent. Sur |'histo-
rique de la question, voir l'article clair et vigeux « Filioque » dDic-
tionnaire de théologiddir. J.-Y. LACOSTE), a paraitre aux Presses Univer
sitaires de France.
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concerne la place faite au Saint-Esprit, qui estcgament
séparé du Pere et du Fils pour étre rapprochéedéide dans
un paragraphe fourre-tout. €redo in Sanctum Spiritum,
sanctam Ecclesiam catholicam... » est-il dit : «Je crois au
Saint-Esprit, a la sainte Eglise catholique '... » C'est bien ce
texte qui est reproduit dans les traductions fresesaofficiel-
lement proposées aujourd’hui aux fidéles. Il y ana ambi-
guité que les rédacteurs du catéchisme publiésuite du
concile de Trente avaient relevée, puisqu'ils avajgus ou
moins adroitement corrigé ce texte de la facon suoig :
« Credo in Sanctum Spiritum. Credo sanctam Ecclesiam
catholicam... (Je crois au Saint-Esprit. Je crois [a] la sainte
Eglise catholique...) » Cette formulation avaivdatage de
mieux faire ressortir le caractere essentiellentenitaire de
la foi chrétienne.

Aucune profession de foi ne peut étre parfaitecuae ne
peut étre compléte sans dégénérer en un internarethihdi-
geste catalogue peu propre a éclairer vraimenbiadés
fidéles. Au surplus, chaque époque apporte sonircgant
d'erreurs nouvelles ou renouvelées qui peuventuiante ma-
gistére a énoncer telle ou telle profession deaftaptée aux
besoins du temps tout en restant parfaitementefidda Tradi-
tion. Il n'en reste pas moins que fidélité a cédttadition et
souci d'un oecuménisme intelligent conseilleraiai®
structurer la foi des fideles autour de I'uniquenisgle qui béné-
ficie de l'autorité des trois premiers conciles méniques
et de la ratification du siége romdin

Il convient de s'interroger sur les raisons quidtogent au-
jourd'hui nombre de célébrants a effacer progressent le
Symbole de Nicée-Constantinople. Le texte de Nicée
pense-t-on, serait trop long et surtout trop pemg@hen-
sible en usant du terme insolite qu'est le mohsubstantiel ».

1.1l faut reconnaitre que cette formulation repose soe tradition
ancienne dans les Eglises occidentales : BONZINGER-SCHONMETZER,
1-36.

2.Les actes du deuxieme concile ont été repris pacoecile de
Chalcédoine en 451. Il reste qu'il faudra bien weruwune solution au pro-
bleme de I'addition dEilioqgue au Symbole de Nicée-Constantinople.
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Ce point mérite un examen particulier. Que signifie le mot
grec homoousios, utilisé par le concile, décalqué en latin
dans consubstantialis et longtemps traduit en francais par
«consubstantiel » ? Certainement pas « de méme nature ».
Le propre dune nature, c'est de pouvoir étre partagée par
un nombre indéfini d'étres. La nature humaine est parta-
gée par n + 1 personnes. Tout au contraire, la philosophie
ancienne définit la substance comme ce qui est propre a une
réalité. La substance de Pierre, c'est ce qui fait que Pierre est
Pierre, et nulle autre personne. Dans cette perspective, dire
qu'un étre est consubstantiel a Dieu, c'est énoncer une af-
firmation scandaleuse pour la raison. C'est dire en méme
tempsque 1 + 1 =2et 1+ 1= 1. User du terme « consubs-
tantiel », c'est proclamer le caractére incompréhensible —
mystérieux — de Dieu. Et c'est bien ce qui opposait au cours
du IVe siécle les tenants de la foi de Nicée aux ariens de
toute nuance. L'incompréhensibilité de Dieu est considé-
rée par les Péres de I'Eglise comme la pierre de touche
fondamentale de l'orthodoxie, alors que les ariens congoi-
vent Dieu comme clairement définissable. L'arianisme, in-

tellectuel ou populaire, consiste a évacuer le mystére. C'est
pourquoi les ariens reprochaient au Symbole de Nicée duser
d'un terme incompréhensible et par-dessus le marché non
scripturaire. L'actuelle traduction francaise « de méme na-
ture » rejoint pour des raisons analogues le « semblable »
des ariens modérés 1.

Par ailleurs, on s'appuie aujourd'hui volontiers sur une
distinction entre symbole baptismal et énoncé théologique. Il
y aurait d'un c6té un texte minimal, parfaitement clair et
compréhensible par tous, et de 1'autre un symbole plus théo-
logique et dogmatique, destiné a garantir en cas de besoin
l'unité doctrinale de 1'Eglise. Cette distinction est parfaite-
ment inopérante du point de vue historique. Dans toutes les
régions ou le clivage entre ariens et orthodoxes constituait

1. La théologie scolastique ayant défini au MoyegeAju'en Dieu — et en
Dieu seul — nature et substance coincident, orugouvoir s'autoriser de
ce principe pour employer un mot pour l'autre. &igns que la traduc-

tion deconsubstantialipar «de méme nature provoqua en son temps

les réticences d'intellectuels chrétiens commeiEoG et H.-I. Marrou.
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une donnée quotidienne de la vie des Eglises locales, il n'y
avait pas possibilité d'user concurremment de deux énoncés
de la foi. Les fidéles se mobilisaient en permanence en faveur
de tel évéque porteur de telle formule et contre tel autre pas-
teur porteur d'une autre formule. Lorsqu'il y a un change-
ment d'évéque, ou lorsqu'il arrive qu'un évéque passe d'un
camp a l'autre, il se produit un ralliement autour dune for-
mulation (le « consubstantiel » ou le « semblable ») et contre
telle autre. L'évéque conditionne l'octroi du baptéme a
l'adhésion au Credo qui est le sien et qui est devenu celui de
I'Eglise locale !. On sait que la grande majorité des fidéles
retardaient alors le moment de leur baptéme, mais ils pre-
naient la précaution de s'inscrire auprés de 1'évéque afin
d'étre surs de recevoir le baptéme a domicile en cas de mala-
die grave. Il semble bien que ce geste devait s'accompagner
dune adhésion écrite au symbole de foi en vigueur dans
1'Eglise locale, le texte de cette adhésion étant conservé dans
les archives épiscopales. C'est ainsi que saint Grégoire de
Nazianze, succédant sur le siége de Constantinople a une
série d'évéques ariens, invite les fidéles désormais sous sa
juridiction a venir modifier les termes de la profession de foi
qu'ils avaient déposée par avance 2.

Distinguer entre deux énoncés de la foi, 1'un destiné a
nourrir la foi des fidéles et 1'autre voué a n'étre connu que de
quelques spécialistes de la théologie, était praticable dans les
régions latines de I'Empire, ou le christianisme était encore
peu répandu, ou la culture 1'était encore moins et ou l'aria-
nisme s'était peu propagé. C'était une conduite impensable
dans les régions de langue grecque, beaucoup plus urbanisées
et cultivées, beaucoup plus pénétrées par le christianisme et

1. Cela ne signifie pas pour autant que les liturdgiagtismales locales se
soient partagées entre les deux seuls textes deeNitde Rimini-Cons-
tantinople. Une grande variété d'usages sembler @uliisisté, mais il est
difficile de penser que les mots clés qui mobiksdiles passions de part
et d'autre n'aient pas figuré dans le symbole s&aali en vigueur la ou le pro-
bléme se posait.

2. « Siles termes de ton inscription sont différentcdejue je réclame

[le texte de Nicée], viens les modifiefDiscours 40, sur le baptéme48).
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ou tout le monde prenait partie pour une professierioi ou

l'autre.

Le récentCatéchisme de I'Eglise catholiqua choisi

d'axer I'exposé complet de la foi sur les deux sghab

connus des chrétiens d'Occident, le Symbole de eNomdm-

plétant et précisant ce qui demeure sous-entends ta
symbole occidental, mais il serait dommage querktigue

pastorale en vienne a éliminer progressivementta®ikon

des fidéles le seul texte accepté par toutes lds&sg) et

jusqu'a la notion de Trinité. Il serait paradoxajaurd'hui

que les Eglises d'Occident s'alignent dans leurcoigrante

sur une formulation de la foi plus proche des « pem
gothiques » que de I'dge d'or des Peéres de |'Eghsés

peut-étre aussi plus propre a dissimuler sous testdten-

trisme de la Tradition un anthropocentrisme toutiBroe.

Jean Bernardi, marié, six enfants et vingt et utitp@nfants, est profes-
seur émeérite de patristique grecque a la SorboReig-N). Spécialiste
de saint Grégoire de Nazianze, il a édité, traduicommenté plusieurs de
ses discours dans la collection « Sources chrégignn; il prépare avec
A. Tuilier une édition compléte de ses poémes.stl leauteur, outre de
nombreux articles, d'une thése dia Prédication des Péres cappado-
ciens. Le prédicateur et son auditoif@UF, 1968), d'un volume intitulé
Les Premiers Siécles de I'Egli¢éd. du Cerf, 1987) et dBaint Grégoire
de Nazianze. Le Théologien et son temps (330¢8@0)u Cerf, 1995).
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Symbole de Nicée-Constantinople (Credo)

Je crois en un seul Dieu le Pére tout-puissant,
créateur du ciel et de la terre,
de l'univers visible et invisible.
Je crois en un seul Seigneur Jésus-Christ
le Fils unique de Dieu, né du Pére avant tousikdes.
Il est Dieu, né de Dieu, lumiere née de la lumiére,
vrai Dieu né du vrai Dieu
Engendré, non pas créé, de méme nature que le Pere,
et par lui tout a été fait
Pour nous les hommes et pour notre salut
il descendit du ciel.
Par I'Esprit-Saint il a pris chair de la Vierge Mar
et s'est fait homme.
Crucifié pour nous sous Ponce Pilate,
il souffrit sa Passion et fut mis au tombeau.
Il ressuscita le troisieme jour conformément auxitbres
et il monta au ciel. Il est assis a la droite duePé
Il reviendra dans la gloire pour juger les vivaetdes morts
et son regne n'aura pas de fin.
Je crois en I'Esprit-Saint qui est Seigneur etdquine la vie.
Il procéde du Pére et du Fils.
Avec le Peére et le Fils il recoit méme adoratioméme gloire.
Il a parlé par les prophétes.
Je crois en I'Eglise une, sainte, catholique estgigue.
Je reconnais un seul baptéme pour le pardon deggéc
Jattends la résurrection des morts et la vie dud®a@ venir.
Amen.
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Symbole des apbtres

Je crois en Dieu le Pére tout-puissant,
créateur du ciel et de la terre
et en Jésus-Christ son Fils unique notre Seigneur,
qui a été congu du Saint-Esprit, est né de la \éidfarie,
a souffert sous Ponce Pilate,
a été crucifié, est mort et a été enseveli,
est descendu aux enfers,
le troisieme jour est ressuscité des morts,
est monté aux cieux,
est assis a la droite de Dieu le Pére tout-puissant
d'ou il viendra juger les vivants et les morts.
Je crois en I'Esprit-Saint,
a la sainte Eglise catholique,
a la communion des saints,
a la rémission des péchés,
a la résurrection de la chair,
a la vie éternelle.
Amen.

Pensez a votre réabonnement

Communio, n° XX, 5 — septembre-octobre 1995

Jacques FICHEFEUX

La catéchése
et la griace de la foi !

Nous savons tous que la vie chrétienne est uneenaxlie
concevoir et d'orienter la vie selon la foi. Orfdaest fondée sur
deux principes : I'un intérieur et agissant, céstire la vertu
de foi, l'aptitude a croire, qui vient de I'EsgBi&int et nous est
donnée par le baptéme. L'autre, extérieur et détamh est
constitué par les vérités a croire, enseignéed'pglise dans
le Credo,lequel est le « symbole » des vérités : c'est léaté-
chisme.

En faisant ressortir ce double aspect de la foisdiba-
dience générale du 22 septembre 1971, le pape \Plamlet
en évidence la nécessité de la vertu théologaléodeour
gue I'homme puisse adhérer avec son intelligenceoet
cceur auxvérités de la foi déployées dans la catéchese. Dan:
son exhortation apostolique sL& Catéchése en notre temps
(8 20), Jean Paul Il souligne également ce liermss entre
foi recue au baptéme et connaissance dans la«fbe :but spéci-
fique de la catéchése [...] est de faire croitre, au niveau de la
connaissance et dans la vie, le germe de foi semé par

1. Ce titre est celui du § 22 directoire général de catéchése)71. Ce para-
graphe commence ainsi :La foi est un don de Dieu, don qui provoque la
conversion de 'homme. "Cette foi, pour existeguiert la grace prévenante
et aidante de Dieu, ainsi que les secours intégedu Saint-Esprit qui touche le
cceur et le tourne vers Dieu, ouvre les yeux deelligence et donne a tous la
douceur de consentir et de croire & la vérité" (Merbumj5). »
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I'Esprit-Saint avec la premiére annonce et transmis efficace-
ment par le baptéme. » Or cette vertu infuse de la foi regue
par la grace baptismale doit étre elle-méme présert
I'enfant comme faisant partie des/érités de la foi ». C'est
ainsi qu'il pourra poser l'acte de foi ou son ligehce et sa vo-
lonté agissent pleinement et en harmonie souduénte de
la grace. C'est pourgquoi nous allons considéreprksen-
tation faite, dans le catéchisme, de la vertu de fo

L'histoire du catéchisme nous met au contact deatém
ches et d'instruments tres divers. Présenter leeplaite a la
vertu de foi a ces diverses époques nous condairaite énu-
mération répétitive et slrement réductrice. Noususno
arréterons donc a deux séries de documents : éxlizime
du concile de Trente et ses successeurs diocéskns,
Catéchisme de l'Eglise catholique et les «parcours » actuels.
Nous aurons une attention particuliere pour l'olidterne de
ces documents. En effet, I'ordonnancement desepagti leur
importance respective expriment une volonté catépe et
théologique.

Le catéchisme du concile de Trente
ou « Catéchisme romain » (1566)
et ses successeurs

Le catéchisme n'est pas un manuel destiné aux enfan
mais un guide destiné aux formateurs. Comme ilpe&tisé
dans la Préface, swec une profonde sagesse, nos Péres ont
ramené toute la doctrine et toute la science du salut a quatre
parties : le Symbole des apétres, les sacrements, le Déca-
logue, le Notre Pére ». Rappelons simplement la définition de
la vertu de foi qui S'y trouve : ka foi est une vertu surnatu-
relle par laquelle — la grdace de Dieu nous attirant et nous
aidant — nous croyons comme vrai ce que Dieu nous révéle. »

Mais, parallelement a ce catéchisme et a sa suite, vont

fleurir une multitude de «wetits catéchismes » destinés aux
paroisses et résumant le contenu@téchisme romain SOUS
forme de questions-réponses. Or on constate que ldguiu-
part de ces catéchismes, on ne trouve plus queedaniies
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ordonnées différemment : les vérités qu'il fauticeq(le
symbole), les commandements qu'il faut observerdgst
sacrements qu'il faut recevaoir.

Ce plan, ou le Décalogue succedeGrado et précede les
sacrements, refléte moins une tendance particufjeeela
dérive générale du XVIflsiécle vers le moralisme. La seconde
partie va croitre comme un polype de recommandat@nde
prescriptions morales, cependant que se rétrédissemar-
ties consacrées au symbole et aux sacrements .

Prenons deux exemples tirés des catéchismes gd'dsadio-
cése de Fréjus-Toulon. Dans I'édition de 183%ous
trouvons les vertus a la fin de la seconde parntiet de plan
est déterminé par la premiére question de la ldcon< Des
commandements de Dieu. »

Demande. -Que faut-il faire pour mériter la vie éternelle ?

Réponse. — Pour mériter la vie éternelle, il fahgasver les
commandements de Dieu et de I'Eglise, fuir le péathgrati-
quer les vertus.

A la lecon XIX, « Des vertus en général », nousivans
les questions suivantes :

D. —Qu'est-ce qu'une vertu chrétienne ?

R. — Une vertu chrétienne est une habitude intégieur-
naturelle qui nous porte au bien et nous le fatiguer avec
facilité.

D. —Combien y a-t-il de sortes de vertus chrétiennes ?

R. — Il y en a de deux sortes, les vertus théoksgel les
vertus morales.

D. —Qu'entendez-vous par les vertus théologales ?

R. — J'entends les vertus qui tendent directemBiga

D. —Combien y a-t-il de vertus théologales ?

R. — Il y a trois vertus théologales, la foi, I'ésgnce et la
charité.

D. —Qu'est-ce que la foi ?

R. — La foi est un don de Dieu par lequel nous onsyen
lui et tout ce qu'il a révélé a son Eglise.

1. J.-R.ARMOGATHE, « De la loi & I'Amour », dan€ommunion®

XVII, 1, 1992, p. 5.

2. Catéchisme imprimé par ordre de Mgr Louis Micheéque de Fréjus,
pour étre seul enseigné dans son diocese, Falagyipnan, 1833.
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D. —Ou sont contenues les vertus que Dieu a révélées a

son Eglise ?
R. — Ces vérités sont contenues dans I'Ecriturgesat la
Tradition.

Enfin, dans l'édition de 1938 du Catéchisme a lusage des
diocéses de France, qui suit le méme plan, nous trouvons les
définitions suivantes :

D. —Qu'est-ce qu'une vertu ?

R. — Une vertu est une habitude ou une disposition

durable, qui incline I'homme a faire le bien evaef le mal.
D. —Qu'est-ce qu'une vertu théologale ?

R. — Une vertu théologale est une vertu qui a et im-
médiat Dieu considéré comme notre fin surnaturedlequi
oriente directement 'hnomme vers lui.

D. —Qu'est-ce que la foi ?

R. — La foi est une vertu surnaturelle par laguelleec I'ins-
piration et l'aide de la grace de Dieu, nous cr@yqoe ce
que Dieu a révélé et nous a enseigné par I'Egisesrai, a
cause de l'autorité de Dieu méme qui I'a révélguene peut
ni se tromper ni nous tromper.

Précisons que, dans tous ces catéchismes que nous venons
d'évoquer, sont présentés les actes de foi, d'espérance et de
charité. Nous pouvons résumer cette premiére période en
disant que la foi est présentée essentiellement comme une
adhésion, au moyen de formules, a des vérités que nous ne
pouvons comprendre pleinement, mais que nous devons
admettre sur l'autorité de Dieu et du magistére de I'Eglise.

Le « Catéchisme de I'Eglise catholique » (1992)
et les « parcours catéchétiques »

Le « Catéchisme de I'Eglise catholique »

Comme le Catéchisme romain, le Catéchisme de l'Eglise
catholique 1 est destiné en priorité aux responsables de la

1. Catéchisme de I'Eglise catholiqidame-Plon, 1992. Les références
au texte duCatéchisme de I'Eglise catholigseront indiquées en ren-

voyant aux numéros des paragraphes concernés.
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catéchese (§ 12). La premiére partie du Catéchisme, intitulée
« La Profession de foi », comprend deux sections : « Je crois
— nous croyons », et « Les Symboles de la foi ». Dans la pre-
miére section nous est donnée une premiére définition de la
foi : « La foi est la réponse de 'homme a Dieu qui se révele
et se donne a lui, en apportant en méme temps une lumiere
surabondante a l'lhomme en quéte du sens ultime de sa vie »
(8 26). Cette définition structure cette section du Catéchisme
en trois chapitres : « Lhomme est capable de Dieu » ; « Dieu
a la rencontre de 'homme : la Révélation et sa transmis-
sion » ; « La Réponse de 'homme a Dieu : la foi. » C'est sur
ce troisieéme chapitre que nous allons nous arréter quelques
instants. Par sa révélation, « provenant de limmensité de sa
charité, Dieu, qui est invisible, s'adresse aux hommes comme
a ses amis et converse avec eux pour les inviter a entrer en
communion avec lui et les recevoir en cette communion »
(Dei Verbum, 2). La réponse adéquate a cette invitation est la
foi (§ 142).

Par la foi 'homme soumet complétement son intelligence
et sa volonté a Dieu. De tout son étre I'homme donne son
assentiment & Dieu révélateur (Dei Verbum, 5). L'Ecriture sainte
appelle « obéissance de la foi » cette réponse de 'homme au
Dieu qui révele : voir Romains 1, 5 ; 16, 26 (§ 143). Le sens
de cette obéissance est ensuite précisé : « Obéir (ob-audire)
dans la foi, c'est se soumettre librement a la parole écoutée,
parce que sa vérité est garantie par Dieu, la Vérité méme »
(§ 144). Deux modeles de cette obéissance nous sont don-
nés : Abraham et la Vierge Marie. Aprés quoi nous est donné
l'objet de la foi : « La foi est d'abord une adhésion person-
nelle de l'homme a Dieu ; elle est en méme temps, et insépa-
rablement, 1'assentiment libre a toute la vérité que Dieu a
révélée » (§ 150). Cette adhésion a Dieu est inséparable de
l'adhésion a celui qu'il a envoyé, lequel ne peut étre reconnu
comme tel que dans 1'Esprit-Saint. C'est donc une dimension
trinitaire de la foi qui est posée dés le départ. La foi conduit
I'homme au ceeur de la vie trinitaire.

Viennent ensuite les caractéristiques de la foi (§ 153-175),

que nous résumerons a l'aide des « En bref » en usage dans
le Catéchisme de l'Eglise catholique.
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La foi est un don surnaturel de Dieu. Pour crdimmme a
besoin des secours intérieurs du Saint-Esprit €§.17

« Croire » est un acte humain, conscient et ligee, cor-
respond a la dignité de la personne humaine (8 180)

« Croire » est un acte ecclésial. La foi de I'Egisécede,
engendre, porte et nourrit notre foi. L'Eglise kestnére de
tous les croyants. « Nul ne peut avoir Dieu poureRfui n'a
pas I'Eglise pour mére ' » (§ 181).

Nous croyons tout ce qui est contenu dans la patele

Dieu, écrite ou transmise, et que I'Eglise propasaoire
comme divinement révélé 2 (§ 182).

La foi est nécessaire au salut. Le Seigneur lui-en&af-
firme : « Celui qui croira et sera baptisé, setavég celui qui
ne croira pas sera condamné » (Marc 16, 16) [8.183]

« La foi est un avant-go(t de la connaissance ous mendra
bienheureux dans la vie future' » (§ 184).

Le deuxieme passage ou il est question de la foiaese
dans la troisieme partie : « La Vie dans le ChuisiCelle-ci
comprend deux sections : « La Vocation de I'homraesd
I'Esprit » et « Les Dix Commandements ». La premisgc-
tion, celle qui nous intéresse, présententarale fondamen-

tale, c'est-a-dire la rencontre entre I'agir de I'hommne e

I'agir de Dieu. Le point de départ est la vocatiola béati-
tude ; le but a atteindre, par cette coopératianeela nature

et la grace, est la sainteté. Que nous est-il et \ertus théo-

logales et de la vertu de foi ?

Les vertus humaines s'enracinent dans les vergmdh
gales qui adaptent les facultés de I'homme a ltcgaation
de la nature divine (cf. 2 Pierre 1, 4). Car legtw® théolo-
gales se réferent directement & Dieu. Elles disgdes chré-
tiens a vivre en relation avec la Sainte Trinitde€ont Dieu
Un et Trine pour origine, pour motif et pour objet (§ 1812).

Les vertus théologales fondent, animent et careseér
l'agir moral du chrétien. Elles informent et vieifit toutes les
vertus morales. Elles sont infusées par Dieu dansel des fi-
deles pour les rendre capables d'agir comme sestsrét de
mériter la vie éternelle. Elles sont le gage derésence et

1. SAINT CYPRIEN, L'Unité del'Eglise, Patrologie latine4, 503A.

2. Credodu peuplede Dieu, profession dei solennelle 20.
3. SAINT THOMAS D'AQUIN, Compendium dthéologiel, 2.
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5. de l'action du Saint-Esprit dans les facultés éled'
humain. Il y a trois vertus théologales : la f@spérance et la
charité (cf. 1 Corinthiens 13, 13) [§ 1813].

6. La foi est la vertu théologale par laquelle nous
croyons en Dieu et a tout ce qu'll nous a dit ®&l€, et que
la Sainte Eglise nous propose a croire, parce gatlla véri-
té méme. Par la foi « I'homme s'en remet tout ehieement a
Dieu » (Dei Verbum,5). C'est pourquoi le croyant cherche a
connaitre et a faire la volonté de Dieu. « Le jusitea de
la foi » (Romains 1, 17). La foi vivante « agit parcharité »
(Galates 5, 6) [§ 1814].

Le don de la foi demeure en celui qui n' a pah@é&ontre
elle . Mais « sans les oeuvres, la foi est morte » (Jesq
2, 26) : privée de l'espérance et de I'amour, ia'imit pas
pleinement le fidele au Christ et n'en fait pas un
membre vivant de son Corps (8§ 1815).

Le disciple du Christ ne doit pas seulement galaéoi et
en vivre, mais encore la professer, en témoignec as-
surance et la répandre : « Tous doivent étre prétmnfesser
le Christ devant les hommes et a le suivre suhéerin de la
Croix, au milieu des persécutions qui ne manquamiajs a
I'Eglise » (Lumen gentium42 ; cf. Dignitatis humanae,
14). Le service et le témoignage de la foi sontiegour le
salut : « Quiconque se déclarera pour moi devast le
hommes, je me déclarerai, moi aussi, pour lui devaon
Pére qui est aux cieux ; mais celui qui me renieneant les
hommes, je le renierai, moi aussi, devant mon Rpgrie
est aux cieux » (Matthieu 10, 32-33) [§ 1816].

Nous retrouvons dans cette présentation de lp&aoie Ca-
téechisme de 1'Eglise catholique la formulation tradition-
nelle, et en méme temps une perspective nouvelle a
la lumiére de Vatican Il et plus particuliéremeset i Ver-
bum. Nous avons ainsi une conception plus biblique, cen-
trée sur le salut, et donc plus personnaliste e$ pbtali-
sante de ['attitude croyante.

Mais il nous semble important de souligner |a emcor
que la structure dG@atéchisme de l'Eglise catholique est

1. Voir concile de TrenteeNzINGER-SCHONMETZER, ENnchiridion Symbo-
lorum, 8§1545.
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révélatrice d'une volonté théologique : dans la rencontre
entre l'homme et Dieu, le primat revient a Dieu et a ce qu'il
fait par grace en notre faveur. En effet nous constatons que
les quatre parties (Credo, Sacrements, Décalogue, Notre
Pére) s'articulent en deux volets qui éclairent le sens de la
rencontre entre Dieu et I'homme : d'une part, la profession
du mystére de la Foi et sa célébration par les sacrements de
la foi ; d'autre part, la vie de 'homme illuminé par la foi,
conduisant a une vie en Christ guidée par les commande-
ments et nourrie par la priere. Or chacun de ces volets com-
mence par manifester la vocation de 'homme a la béatitude.
Le premier volet nous rappelle le désir de Dieu, inscrit au
coeur de 'homme par Dieu lui-méme et auquel il répond en
révélant son mystére par une décision libre. C'est dans cette
perspective que se situe l'exposé sur la foi. Le second volet
s'ouvre sur un texte de saint Léon le Grand qui évoque la
vocation de 'homme, image de Dieu et appelé a participer a
la nature divine :

Chrétien, reconnais ta dignité. Puisque tu pasiimain-
tenant a la nature divine, ne dégénéere pas enast@nla dé-
chéance de ta vie passée. Rappelle-toi a queltClagipartiens
et de quel Corps tu es membre. Souviens-toi quastété
arraché au pouvoir des ténébres pour étre trand&sg la lu-
miére et le Royaume de Dié(§ 1691).

Cette vocation dépasse les seules forces humaines et né-
cessite l'action des vertus théologales : foi, espérance, cha-
rité.

Parcours catéchétiques

Si la notion de « vertus théologales » en particulier de « vertu
de foi », a disparu des parcours catéchétiques contemporains,
il n'en reste pas moins que l'accent y est bien mis sur 1'édu-
cation de la foi dans des formulations a référence pédago-
gique : éveil de la foi, itinéraires de la foi, etc. Dans le Texte
de référence des évéques de France (Conférence épiscopale

1. SAINT LEON LE GRAND, sermo 21, 2-3,Patrologie latines4,
192A :liturgie desheurespffice des lectures de Noél.
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francaise, Lourdes, 1979), destiné aux auteurs de « parcours »,
nous trouvons 1'objectif central de la démarche catéchétique :
« La catéchése part de la profession de foi et méne a la pro-
fession de foi. » Comme nous le disions plus haut, 'accent
est mis sur la foi comme réponse globale et personnelle de
l'homme a Dieu qui se révéle. Dans la plupart de ces par-
cours, une place est faite a un rappel du baptéme et de la
grace de la vie nouvelle recue. On peut toutefois regretter
qu'il ne soit pas expliqué avec clarté que cette vie nouvelle
est une réalité recue de Dieu et manifestée par les vertus
infuses. Enfin, s'il y a une volonté de donner a l'enfant les
moyens de conformer sa vie a la parole de Dieu, cette dimen-
sion morale de la catécheése s'appuie plus souvent sur le
théme de I'Alliance que sur le Décalogue, sur la perfectibilité
de l'agir humain que sur l'aide de la grace ! .

Certes cela s'explique en partie par le souci nécessaire de
sortir du cadre par trop légaliste de l'ancien catéchisme.
Mais, au-dela de ces constatations, il nous semble que
l'omission quasi générale d'un enseignement sur la vie théo-
logale dans la catéchése reléve d'un probléme plus profond,
que nous voudrions évoquer rapidement avant d'émettre
quelques suggestions.

Catéchese et vie théologale

Depuis l'époque scolastique, 1'enseignement classique de

1'Eglise distingue et sépare trois domaines : la théologie dog-
matique (ce que l'on doit croire), la théologie morale (ce
qu'on doit faire pour ne pas pécher), et ce qu'on appelle
aujourd'hui la spiritualité au sens de recherche de la perfec-
tion chrétienne.

1. Le plus souvent, le Décalogue est présenté refarts grace au recueil
des documents privilégiés de la fdPierres vivantesToutefois, certains
parcours proposent une démarche ou des rencontms ae « vivre en
chrétien ». Soulignons particulierement l'initiatisiu parcours du dioceése
de ParigSi tu savais le don de Diebe Sénevé, Ed. du Cerf) qui consacre
l'année de CM2 a la révélation de la Loi de Diead@logue, Loi Nou-
velle, vie dans I'Esprit).
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Cette division entre morale et spiritualité a coimduune

morale, apparemment solide car présentée comme une

science rationnelle fondée sur des obligations est idterdits
identifiés au Décalogue, mais souvent privée ddflsoat de
dynamisme. En revanche la spiritualité, qui troawgour-
d'hui un regain d'intérét aupres de beaucoup decpogem-
porains, est pergue comme fragile, car elle s'&pur I'ex-
périence et le relativisme des sentiments. Cettsidn affai-
blissante, pour la morale comme pour la spiritGakist accen-
tuée par notre culture dominée par les sciencéa sdch-
nique, et le triomphe d'une raison sdre de son pouCe-
la ne peut pas étre sans conséquences pour lesesour
mémes de la foi.

C'est pourquoi un rétablissement des liens entralmet spi-
ritualité, conduisant a une théologie spirituelleous
semble possible, comme le montre le pére F.-M. dléthc.d.,
dans son ouvrag€onnaitre l'amour du Christ, qui surpasse
toute connaissance. La théologie des saints. C'est ce
gu'illustre la troisieme partie d@atéchisme de l'Eglise
catholique, qui ordonne la morale a la béatitude et aux
vertus, manifestant ainsi le réle prépondérant degus
théologales et des dons du Saint-Esprit. Nousuetrons ainsi
un dynamisme nouveau qui devrait permettre d'éviter
que nos contemporains, et en particulier les jeunaban-
donnent la foi pour n'avoir pas trouvé de liens dah-
tiels entre les contenus gu'ils ont appris — quéduisent
souvent & une morale désuéte — et I'accomplissement
leur vocation d'hommes et de fils de Dieu. Danteqgegrspec-
tive, ouvrons quelques pistes pour donner a lachate la di-
mension théologale qui lui est indispensable.

Une catéchése du baptéme plus systématique deggit
mettre une relecture et un approfondissement dgrdae
recue par ce sacrement. Certes, quand nous disangenes
que par le baptéme ils sont devenus enfants de, Dieous
faut expliciter et déployer le contenu de cettditéal 'ensei-
gnement des Péres sur la vocation de I'homme &ianvde
Dieu, sur sa création ldmage et a la ressemblance, a été ad-
mirablement actualisé par les textes de VaticaPérmettrea
I'enfant de comprendre qu'il est appelé a la cononuavec
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Dieu, en Jésus-Christ, c'est lui permettre de raetn
oeuvre le don baptismal des vertus théologales, no®m
Jean-Paul Il I'a rappelé dans son homélie du 5 J8h7 a
Kalwaria Zebrzydowska.

Le baptéme, on ne le recoit qu'une fois mais il elenm® en
nous pour toute la vie. Une fois baptisés, nous edgans
chrétiens, et le caractére baptismal est imprimésdaos
ames...

Car toujours demeure en nous le mystére du baptéete
celui qui se développe en tant que chrétien, Wegbursa par-
tir de ce baptéme qu'il le fait. Il faut donc asepétroitement
baptéme et enseignement aux différentes étapesa déel
Car ce baptéme, c'est a chaque étape, a chaqueleée la
vie qu'il demeure en nous et nous fait étre chnétielans la
mesure ou en méme temps il va de pair avec I'enseig
ment...

Le Seigneur Jésus n'a pas seulement dit aux Apbkes
Allez, baptisant... » Mais il a dit : « Allez, eigeez, bapti-
sant... » L'action divine par conséquent, |'actsacramen-
telle, doit se trouver associée a l'action humaine.

De méme, nous devrons trouver le moyen d'introduire
dans nos parcours I'enseignement central de Vatitan
I'appel de tous a la sainteté. Cet appel est adrast®us
ceux gui croient au Christ, quels que soient letait,deur
rang et donc leur agéumen gentium, § 40). En effet, la con-
ception de la morale centrée sur les commandements
comme nous l'avons vu dans les catéchismes detesiéc
précédents, a conduit a accentuer la séparatiae emtrale
et spiritualité : la morale avec ses préceptesitsdestinéea
tous afin d'acquérir le salut en évitant le pécdlérs que
certains autres, spécialement les religieux, s'gag@ent
sur le chemin de la perfection. Il nous faut avitaudace
d'inviter les jeunes a exercer les vertus théolegglour
entrer dans la plénitude de la vie spirituellendus faut pas-
ser de l'extérieur a l'intérieur de nous-mémes.r¥/ige la
vie méme du Christ n'est possible que si nous nous
appuyons sur les vertus surnaturelles de foi, @esypce et
de charité.
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Le Catéchisme de I'Eglise catholiqumus rappelle ce
texte essentiel de Vatican, lét Jean Paul y revient sans
cesse :

Tout ce que le Christ a vécu, il fait que nous gioissle
vivre en Luiet qu'ille vive en nous« Par son Incarnation, le
Fils de Dieu s'est en quelque sorte uni lui-mémewt
homme »(Gaudium et spe2 § 2). Nous sommes appelés a
ne faire plus qu'un avec lui : ce qu'il a vécu daaschair
pour nous et comme notre modéele, il nous y fait momier
comme les membres de son Corps (8 521).

En s'appuyant sur la vertu théologale de foi, ideifpar la
charité et I'espérance qui lui auront été explioeeat présen-
tées, I'enfant pourra entrer dans cette commumeéme, et
en vivre!. Il est tempsque I'enfant accéde a ces moyens
gue sont les vertus surnaturelles, pour entrer daresre-
lation étroite et certaine avec Dieu : la relatienfoi.

Jacques Fichefeux, né en 1943 a Paris. Mariéghfants. Maitrise d'his-
toire. Directeur du service diocésain de catéclikseliocese de Fré-
jus-Toulon. Responsable du département Ethiqueusiadion familiale &
la Confédération nationale des associations faiediacatholiques.
Publications :Du réveil des parents a I'éveil des enfankditions
Samuel, 1984 Immolez la Paque. Approche biblique et théologigee
I'eucharistie,Editions Samuel, 1981 ; « Fréres de Jésus »,Jdans vivant
au cceur du Renouveau charismatigaell. « Jésus et Jésus-Christ » n°
43, Desclée, 1990.

1. Nous voulons ici souligner combien il est impottde permettre a
l'enfant d'exercer la vie théologale depuis le pume age. C'est ce que
propose le cheminement catéchétique de Negll@uc, La Révélation du
Pére aux enfant&ditions Le Micocoulier, destiné aux enfants de Zas.
Cette démarche est elle-méme appuyée sur ledeitécologie spirituelle
du pére Marie-Eugénee L ENFANT-JESUS, Je veux voir DieuEditions du
Carmel, 1979.
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Guy BEDOUELLE, o.p.

Le pere Congar
et 1'Eglise romaine

ARDINAL de I'Eglise romaine dans les derniers
mois de sa vie, le pére Yves Congar n'a cessé
non seulement de la servir, mais également de
s'interroger sur sa nature, son rdle dans I'histoét sa
signification pour l'unité des chrétiens. En hommag
ce grand artisan de Vaticam, infatigable travailleur en
dépit d'une maladie dont les symptémes apparurest tbt,
nous voudrions ici préciser sa pensée sur le ralpape et
de I'Eglise romaine & partir de quelques articlés @nciens
mais réunis récemment'.

Comme pour la plus grande partie de son oeuvre; I'a
proche du théologien dominicain est fondamentaldrhés:
torique. Sa connaissance encyclopédique commealséctie
son esprit lui permettent, en étudiant une struectom une
réalité ecclésiale, d'en dégager les constantegjéeiations,
les exceptions... Cette méthode fondée sur legsese spé-
cifie par une étude serrée des termes, des expnessie leur
évolution sémantique, de l'usage qui en est fartsddes
contextes parfois différents. S'il fallait caradér la méthode

1. Cardinal YVesCONGAR Eglise et Papauté, Regards historiques)l.

« Cogitatio fidei » 184, Paris, Ed. du Cerf, 1984.recueil présente des
articles difficilement accessibles. Le plus anashde 1953 et le plus
récent date de 1987. Il est peu respectueux desuteade ce type d'ou-
vrages de ne pas leur fournir dindex.
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théologique du pere Congar, particulierement dansld-
maine de I'ecclésiologie qu'il a contribué a reman devrait
parler de « sémantique historique » : c'est potteagison
gue, parfois, l'exposition de sa pensée peut parait
presque pointilliste. Il avait conscience en méramps
d'exercer par la sa vocation de témoin, commedgsait une
vie religieuse placée sous le signe de Jean Beptisticus
Sponsi.

Aprés tout, sa contribution majeure a la théolodee
I'Eglise a consisté a redécouvrir des termes dstgntiéter-
minants méme. Comme le pere de Lubac avait redépboyi-
chesse de 'expressiorcerps mystique » dans ses connotations
eucharistiques et ecclésiologiquete pére Congar a contribué,
on le sait bien, a la mise en évidence d'autres snde
I'Eglise, un peu oubliés ou méconnus, comimgeuple
de Dieu » OU « temple du Saint-Esprit ». On peut, apres
Vatican II, en mesurer l'importance, tout particulierement
cecuménique, puisque ces noms integrent d'uneepsaickerdoce
baptismal des fidéles, et d'autre part l'inhabdtatidu
Saint-Esprit. Dans ce dernier cas, la réflexiorp@ae sur
une analyse biblique trés fine, qu'on trouve danms@uvrage
Le Mystere du Temple, qu'il avait rédigé a Jérusalem au
cours de ses « années obscures », et publié daodéation
« Lectio divina » en 1958.

Attentif aux noms et aux titres de I'Egliéele pére Congar
s'appuie sur d'autres travaux pour des noms toggidradi-
tionnels queEcclesia mater, étudié par Karl Delahaye, ou
Communio, qui est mis en valeur par celui qui allait devenir
le cardinal Jéréme Hamer.

Qu'en fut-il pour I'Eglise romaine ? Ceux qui onéquenté
le pere Congar savent qu'il utilisait dans la cosation

1. Le pere Congar a publié dés 1937 de belles pagele swrps mystique
du Christ «du point de vue de la vie spirituelle des fidéleselles ont été
reprises dan&squisses du mystére de I'Eglise 1941, ouvrage réédité
ensuite.

2. On trouve cette attention dans toute I'ceuvre, maigeut en voir un
exemple dans le chapitre « Titres et honneurs d&ugise »(Pour une
Eglise servante et pauviaris, Ed. du Cerf, 1963).
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familiere, comme tout un chacun, le terme dRowne » ce
mot capable d'engendrer des sentiments divers 'dtiqu
arrivait de prononcer avec une certaine amertumaisi
avait bien conscience de son caractere vague damange-
reux. C'est pourquoi il accepte de le préciser deugrand
public dans son entretien avec Jean Puyo, lorsqoeé&vo-
gQUéS ses « ennuis romains » Rame, ce n'est pas seulement
le pape, mais aussi les Congrégations, les secrétaires (Mi-
nutanti)... un petit monde et une cour' », dit-il, tout en
affirmant son respect pour le pape et pour les hesnliibres et
courageux qu'il a pu rencontrer dans la curie romai

A lintersection d'une théologie marquée par laieig con-
ceptuelle et sémantique et d'une histoire persdmigela fois
douloureuse et glorieuse dans ses rapports aveene » 0on
peut tenter de préciser la position du pére Congar
I'évéque de Rome et sur I'Eglise romaine a traleus titu-
lature et leurs dénominatiofisOn y verra que les conclu-
sions qui en sont tirées sont marquées par unatiatie une
vigilance cecuménique qui fut la grande quéte deetame
vie.

Les titres du pape

Les titres traditionnels du pape sont énumérés pal
I'Annuario pontificio, qui est l'annuaire officiel de I'Eglise ca-
tholique. Le pape régnant estéwéque de Rome, vicaire de
Jésus-Christ, successeur du prince des apdétres, souverain
pontife de l'Eglise universelle, patriarche d'Occident, primat
d'ltalie, archevéque et métropolite de la province romaine,
souverain de l'Etat de la cité du Vatican » liste suivie de la

1. Une vie pour la vérité. Jean Puyo interroge le p&angar,Paris, Ed.

du Centurion, 1975, p. 102 et 104.

2. Dans le recueiEglise et papautéle pere Congar s'interroge sur la
sémantique historique d'expressions aussi impasaqtie droit divin »,

« magistére », « réception ».
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mention, empruntée a saint Grégoire le Grandsexviteur
des serviteurs de Dieu 1 ».

Tout au long de son oeuvre, le pére Congar s'éstrogé
sur ces titres, leurs liens organiques, leur védidieur his-
toire, leur mécompréhension, et, le cas échéant)ewr
ambiguité.

Le pape est en premier lieu évéque de Rome. Nig née.
Les orthodoxes reconnaissent par [a méme qu'ileepte-
mier des évéques. Mais en insistant comme ils h¢ $orr le
fait qu'étant évéque de Rome, le pape est ausssieces-
seur de Pierre », les catholiques, spécialement a Vati¢ahui
accordent un réle dans I'Eglise qui va au-dela @i lui
serait accordé comm@imus inter pares.

Les deux titres de vicaire du Christ et de successke
Pierre sont évidemment liés. C'est parce qu'il ecédé a
Pierre que le pape (Matthieu 16, 18-19) est le vzau
Christ. Mais Pierre a-t-il jamais été évéque de BdhC'est
ce que, sauf exceptions, les orthodoxes et leseptahts
refusent, s'appuyant en particulier sur la listdalsucces-
sion épiscopale du siege de Rome, fournie par dadmtce

dansl'Adversus haereses (111, 111, 3, les apbtres Pierre et Paul

étant nommés eHl, 111, 2). L'Annuario pontificio, quant a
lui, renvoie auLiber pontificales, bien plus tardif, mais aussi
a saint Jérbme dans son adaptation deHeonique d'Eusébe
(PL 30, 449p-

On ne peut nier cependant que le pape ne soitkaitie
actuel de ce que I'Eglise primitive appelaitclethedra Petri,
réalité ecclésiale que Mgr Battifol a étudiée danslivre
publié par le pére Congar dans sa collection « Usanttam »
en 1938, c'est-a-dire dés sa fondation aux Editdwn<erf.
Le terme est attesté en particulier chez saint iéypfLettres
43, 5, 2 et 59, 14) et met 'accent sur la fonctitanseigne-
ment.

1. Voir aussi M.GUERRA GOMEZ, Los nombres del Pap8urgos, 1982.

2. Pour une discussion récente du probléeme, voiritbrt« Pierre »,
Dictionnaire historique de la papaut&d. Philippe Levillain, 1994,
p. 1374 (Charles Pieiri).
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Il faut ajouter que le pape est I'héritier non sewént du
« charisme de Pierre », selon I'expression du pere Con-
gar, mais également de celui de Paul. Lors dessaet®
plus solennels de son pontificat — convocation doncile,
canonisations, définitions dogmatiques -, l'évéqde
Rome se réclame des deux ap6tres ayant achevédates-
sion de foi dans la Rome impériale. Pierre, c'@sttbrité du
gouvernement ; Paul, la doctrine pour mettre envoela
sollicitude de toutes les Eglises et travailleedr lcommunion'.

Sans la refuser, le pére Congar n'est pas partsaltex-
pression traditionnelle gicaire du Christ », « car elle demande
explication et risque d'étre tout a fait excessive 2 ». En fait,
ce qu'il refuse, c'est plutét l'usage maladroitimie mpestif
qui a pu étre fait parfois de cette expression guan la
sépare des titres d'@éque de Rome » 0U de «successeur de
Pierre ». Nul ne peut étre wicaire du Christ » s'il n'est
évéque consacré de Rome.

S'appuyant sur les discussions qui eurent lieu tc¥al
et a sa suite, le pére Congar rejette le titre ébéque univer-
sel », et reconnait au contraire, nous le verrons, celdiédéque
de l'Eglise catholique » au sens d'authenticité doctrinale que
comporte la « note » de catholicité. Le pere Corgmféli-
cite par ailleurs de l'usage constant fait par Jeawl 1T de la
dénomination de <wasteur universel », qui lui parait mettre
adéguatement en valeur la finalité spirituelle étsionnaire
de la fonction pontificald

Il reste un titre dont le contenu plus que la légté est con-
troversé : «patriarche d'Occident ». Dans son article de
1983, le pére Congar l'appelleuxe réalité trop négligée ».
La définition en est géographique et juridictiorieglet se
situe dans l'optique de la pentarchie chéere aukoolbxes
qui fondent sur elle le gouvernement de I'Eglise.

1. Eglise et papautdy. 23.

2. lbid., p. 24.

3. Voir sur ce point ausdintretiens d'automnegrésentés par Bernard
Lauret, Paris, Ed. du Cerf, 1987, p. 71. Sur la arehie pontificale,
p. 67-69.
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On sait que l'ecclésiologie orientale est batie sur la notion
de patriarcat. L'évéque de Rome est, pour les Eglises
d'Orient, le patriarche d'Occident, dont la préséance, la pri-
mauté d’honneur n'a jamais, méme au cceur des crises les
plus difficiles, été remise en cause. Lui-méme métropolite de
I'Ttalie dite « suburbicaire », le pape avait un certain contréle
sur les autres métropolites, et surtout son nom devait étre
prononcé dans la liturgie, en signe de la communion qui est
le mode d'étre de 1'Eglise.

Il est bien attesté que, dans le lermillénaire, les évéques de
Rome sont intervenus ponctuellement dans certains cas
graves concernant les Eglises d'Orient, mais ce n'était certai-
nement pas comme patriarche d'Occident, plutét par 1'exer-
cice de la primauté romaine telle qu'ils 'entendaient. Ils
intervenaient également en Occident, mais c'est 1a que, para-
doxalement, les choses perdent de leur clarté. En effet, les
deux caractéres de patriarche et de chef de I'Eglise se sont
confondus dans l'unique personne du pape, pour faire préva-
loir le second. « La primauté a absorbé le patriarcat !. »

Une des conséquences de ce télescopage affecte la vie
conciliaire de I'Eglise. C'est ce que déplorait en 1433 Nicolas
de Cuse, que cite le pere Congar : « Aujourd'hui, hélas, il
existe un unique concile de l'Eglise universelle et du Siége
patriarcal romain, puisque ['Eglise totale a été réduite a ce
seul patriarcat?. » « 11 s'agissait moins d'un blame a
la papauté que de la douloureuse constatation de la sépara-
tion des Eglises d'Occident et d'Orient. On comprend dés
lors limportance de la phrase de Paul VI parlant du concile
Lyon II célébré en 1274 comme du « sixiéme concile général
tenu en Occident! ». Le peére Congar voit dans la reconsidé-
ration des droits et des devoirs du pape comme patriarche
d'Occident une voie cecuménique.

De plus, dit le pére Congar, « presque (?) tous les actes
d'administration que le pontife romain exerce en dehors de

1. Ibid., p. 29.

2. De concordantia catholicd, 17 ; II, 7.
3. Lettre du 5 octobre 197#\cta apostolicae sedi$6 (1974), p. 620-
625.
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son diocése, méme s'il y engage de fait toute son autorité,
relévent de son titre de patriarche d'Occident ! ».

Il reste enfin la question de savoir si la primauté du pape
implique nécessairement la charge de l'administration cen-
trale, comme le développement historique a amené a le faire.
Quel que soit le jugement porté sur les causes de cette évolu-
tion et sur un poids politique dans le gouvernement actuel de
1'Eglise, cela n'en fait pas moins ressortir 1'importance de la
relation qui existe entre « romanité » et « catholicité 2 ». Ce
qui est sur, c'est que cette centralisation n'est pas de droit
divin, pas plus que, pour le pape, la qualité de souverain d'un
Etat de larges ou de petites dimensions, héritage d'une his-
toire.

Les noms de I'Eglise romaine

Que dit-on quand on affirme a la fois appartenir a I'Eglise «
catholique » et « romaine », comme c'est le cas de cer-
taines confessions ou professions de foi, dont la plus célébre
est celle de Pie 1V, dite « du concile de Trente »? Tradi-
tionnellement, et depuis les origines, on entend par la deux
choses complémentaires mais distinctes. On marque d'une
part que 1'Eglise romaine a une responsabilité pour la « catho-
licité » au sens de l'universalité, mais aussi qu'elle prétend
au privilége de ne pas errer dans la foi, comprenant ainsi la
« catholicité » dans l'acception de l'intégrité, de 1'authenti-
cité, de l'orthodoxie de la doctrine. Mais les théologiens ont
toujours affirmé que la doctrine de 1'Eglise devait étre uni-
verselle. Ainsi, le terme « catholique » est utilisé en opposi-
tion aux schismatiques ou aux hérétiques, comme le fait saint
Augustin en face des donatistes. En ce sens, selon la Tradi-
tion, le pape, nous l'avons vu, utilise le titre d'« évéque de

1. Eglise et papauté. 39.

2. C'est le deuxieme article du recueil : « Romanitéaholicité. His-
toire de la conjonction changeante de deux dimerssite I'Eglise », ori-
ginal francais d'un article paru d'abord en alletha@ansDie rtimisch-
katholische KirchekEd. W. Loser, Francfort, 1986, p. 47-87.
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I'Eglise catholique ». C'est méme cette dénomination que
Paul VI a choisie pour signer en les promulguant, les textes
du concile Vatican II.

C'est la communion avec 1'Eglise romaine qui est déci-
sive. L'Eglise romaine ou le pontife romain ? Dans les pre-
miers siécles, il est vrai, ce privilege est accordé a 1'Eglise
romaine ou au Siége romain (Sedes romana), sans mention
particuliere du pape. C'est le Siege qui a le privilege de
l'inerrance et qui n'est « jugé par personne », comme le pape
lui-méme, mais pour ce dernier on réserve le cas d'hérésie,
ainsi que des textes de théologiens, méme les plus représen-
tatifs des droits pontificaux, l'attestent'.

La terminologie et la.symbolique se précisent ensuite dans
les querelles ou les essais de réconciliation avec les Eglises
d'Orient. Il faut « concorder » avec 1'Eglise romaine pour
étre vraiment catholique, selon les Dictatus papae de Gré-
goire VII, quel que soit le statut théologique qu'on doive
accorder a ce texte insolite. Selon Innocent III, I'Eglise
romaine est « téte » (chef, caput) et mére des membres de
toute I'Eglise 2.En un sens particulier et local, dit le grand
pontife du début du XIII¢ siécle, 1'Eglise romaine est une
portion de 1'Eglise universelle, mais en un sens plus général,
elle est elle-méme universelle puisqu'elle est a la téte de
toutes les autres. Lorsque les papes durent quitter la ville de
Rome, par exemple pour Avignon, ils demeuraient évéques
de Rome, et portaient le poids des priviléges et responsabi-
lités de la « chaire de Pierre ».

L'étude attentive des textes historiques et surtout, juri-
diques ameéne le pére Congar a souligner que 1'Eglise
romaine, telle que ces documents la concoivent, est compo-
sée de I'ensemble des fidéles, alors méme qu'ils traitent du

1. Par exemple Humbert de Moyenmoutier, I'un des pestale lI'excom-

munication de 1054 a Constantinople (Walt&tLMAN, « Cardinal
Humbert and the Ecclesia RomanaStudi gregoriani,lV, Rome, 1952,
p. 111-127).

2. Patrologie latine 214, 762-765 : I'Eglise esater fidelium.Le terme
de «téte »pour désigner I'Eglise romaine remonte & saint Lédbrand.
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privilege d'inerrance dans la foi. Le terme d'universitas

fidelium est utilisé dans ce contexte par Nicolas 1erau
Ixe siécle, et mis en valeur par les juristes du =11° siécle et du
XIIIe siecle. Cela confirme évidemment aussi la notion de
peuple de Dieu que le pére Congar redécouvre en ecclésio-
logie. La foi appartient, dit Nicolas Ierdans un texte remar-
quable, « absolument a tous les chrétiens », « elle est com-
mune a tous ! ».

Selon le pére Congar, si un déplacement s'est opéré de la
catholicité vers la seule Eglise romaine, c'est en raison de
l'absence, dans la vie ecclésiale de 1'Occident, des autres
patriarcats orientaux. Si un déplacement similaire s'est fait
de 1'Eglise, congregatio fidelium, a la personne du pontife
romain, c'est en réponse aux dénigrements et aux défis
lancés par les réformateurs protestants. On a vu ainsi se
constituer, aprés le grand concile réformateur du XVIe siécle
a Trente, une ecclésiologie appelée pour cette raison tridentine.
Ce « tridentinisme » est décrit par le pére Congar comme
« systeme a la fois théologique et juridique avec pour centre
la curie romaine, bien organisée et puissante 2»Dans ses
entretiens plus familiers de 1975, le dominicain parle de la «
théologie baroque » qui en ecclésiologie insiste beaucoup sur
l'aspect hiérarchique, situant le pape au sommet dune vision
pyramidale, qui entrainait une conception cléricale de
1'Eglises.

Ayant voulu dépasser cette Eglise-société pour « passer a
une Eglise peuple de Dieu [...] une Eglise faite par ses
fideles et non par un clergé et sa clientele * », le pére Congar a
vu adopter son approche qu'il juge plus biblique et tradi-
tionnelle, par le concile de Vatican II et spécialement dans
Lumen gentium. Cette ecclésiologie s'est développée en
méme temps que s'établissait une meilleure connaissance —
ou plus exactement une reconnaissance — des autres Eglises

1.Citations et références daliglise et papautéy. 43-44.
2. Ibid., p. 60.

3. Une vie pour la véritép. 47. De méme, avec la référence aux travaux

de G. AlberigoEntretiens d'automng, 9-12.
4. 1bid., p. 235.
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chrétiennes. Quel poids accorder des lors a I'Eglisnaine
dans la catholicité de I'Eglise ?

L'Eglise romaine aprés Vatican ||

Dans son article de 1987, le pére Congar tentependre
a la question avec sa clarté coutumiére. Il rappeie,
depuis leur fondation, les Eglises issues de laoRéé ont
récusé la prétention de I'Eglise romaine a leuusef la
catholicité. Calvin met l'accent sur ce qu'il appdk apostoli-
cité de doctrine », fidélité de la foi a I'Ecriture et sa lec-
ture des premiers siécles, qui garantit selonduidtholicité
des communautés protestantes. Les anglicans, saitlese
veulent «catholiques et réformés » et insistent beaucoup sur
la dénomination de< catholiques romains » que doi-
vent prendre, selon eux, leurs compatriotes en agmion avec
le pape, ce que ces derniers, par lassitude owgramodi-
té, ont fini par accepter.

La catholicité n'est plus, selon la vision couramteeompris
dans le catholicisme, le seul privilege de I'Eglismaine. Une
appréciation devenue positive — disons méme unécmd
verte — des Eglises orientales orthodoxes, obligeua recon-
naitre cette catholicité, qui, dés lors, n'est plés de facon
aussi nécessaire a la communion avec le Siége @pst.
« Nous avons pris une autre conscience que dans le passé de
la vérité des autres au point de vue religieux et de leurs possi-
bilités de salut, s'agissant surtout de baptisés dont on apprécie
autrement le statut chrétien et méme ecclésiastique 1. »

Alors, comment comprendre larsmanité » de I'Eglise ca-
tholique, et quel statut lui donner ? Pour le péomgar, il con-
vient de distinguer un niveau constitutif et uneaiv qu'il appelle
descriptif, historique et théologique.

La primauté de I'Eglise et du Siége de Rome faitipale
la constitution de I'Eglise, de sa structure. Digkistiquité chré-
tienne, les témoignages sur la norme de foi appqéé I'Eglise
de Rome sont nombreux, mais cette primauté esbpaxprim-

1. Eglise et papautdy. 51.
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mée en termes de eharisme rayonnant pour l'utilité
commune ! ». Elle le sera ensuite comme autorité du pape
et des cardinaux, tout en restant un charisme afiqgee

gui est lié au Siége de Rome, et non d'ailleurdiew puis
matériellement.

Mais I'Eglise romaine & la fin du ksiécle, ce n'est pas seu-
lement le catholicisme avec ses fidéles en commueioen
relation d'obéissance avec le siege de Rome. @gale-
ment, selon le pére Congar, ce que I'histoire éaitaa la
fois par la théologie ®aroque » mais aussi par le retour aux
sources effectué a Vatican .

L'Eglise issue du concile de Trente a en quelqute sxa-
géré les qualités qui ont été nécessaires a I'Egles Rome
pour maintenir la foi et la discipline et traverses épreuves
de I'histoire. Les orthodoxes reprochent a I'Eglismaine
son juridisme et son latinisme unilatéral ; lestpstants la
taxent de sacramentalisme et sont allergiquespétd, sur-
tout mariale. Tous s'accordent a rejeter ce cafifellent la ma-
joration de l'autorité et de la personne pontiéesal

Ne retenons que ce dernier point car il est déctsifmme
Paul VI, puis Jean Paul HansUt unum Sint, 1'ont reconnu.
Dans son analyse de la théologidaroque », le pére Congar
discerne en effet wne tendance a isoler des instances de
médiation qui devraient étre maintenues dans un tout orga-
nique : les religieux a l'égard du peuple saint de Dieu, la
Vierge Marie a l'égard du mystére du Christ et de l'Eglise, le
pape a l'égard du college des évéques, et déja Pierre a
l'égard de celui des apdtres 2»Par cette derniere mention,
pére Congar veut parler de la lecture des textaptsacaires
faite & Rome, allant jusqu'a la théseg wos yeux insoute-
nable », dit-il, que les apbtres tiendraient leuyuridiction »
de Pierre, et les évéques du pape.

Mais dans ce texte, qui est I'un de ses dernienis é&yn-
thétiques, le pére Congar montre qu'a VaticafiBglise
romaine a opéré uneréforme », voire une conversion. Sa

e

1. lbid., p. 56.
2. Ibid., p. 60.

12:



DOSSIER Guy Bedouelle

vision de I'Eglise s'est élargie grace & des décennies de res-
sourcement et de dialogue cecuménique. Dans sa vie secréete
mais aussi historique et perceptible, « communion en forme
de société, 'Eglise est comme sacrement du salut et de
l'union avec Dieu, le fruit de "l'‘économie” qui est elle-méme
par grdce, un effet et une suite, dans l'histoire de la "théolo-
gie ", c'est-a-dire du mystere de la sainte Trinité (voir le cha-
pitre I de Lumen gentium) 1».

Les fruits du renouveau conciliaire devraient, selon le pére
Congar, rééquilibrer les lacunes ou les excés qu'on reproche
a l'Eglise catholique. Mais il reste aux « fréres désunis » &
comprendre qu'ils ont longtemps plutét refusé 1'Eglise romaine
en sa forme sociologique latine que sa réalité de droit divin.
Ont-ils mesuré 'ampleur de la nouvelle appréhension de la
catholicité et de la romanité ?

« Le concile Vatican II n'a rien retiré des prérogatives du
pontife romain, mais il a reconnu la réalité des Eglises
locales ou particuliéres, la vérité de l'institution patriarcale,
la légitimité d'une autre organisation d'Eglise que la latine ;
il a réouvert les chapitres de la collégialité et de la vie conci-
liaire ou synodale 2. » L'Eglise ne peut étre que romaine, au
sens non sociologique du terme, mais « dogmatique ».
Comment alors comprendre le dogme de 1870 ? Le pére
Congar avait précisé sa position dans un article plus ancien :

Partant de linfaillibilité de'Eglise, point universellement
et traditionnellement tenu, Vatican | a voulu défique le

pape est lesujetde cette infaillibilité de fagon propre, juridi-
guement indépendant tant d&cclesiaque du reste des

évéques : point de vue juridique, laissant nontiéacune théo-
logie de la communioh

1. Ibid., p. 62. Dans son « Journal du concile », inéditpéee Congar

précise «DansLumen gentiumsont de moi : la premiére rédaction de

plusieurs numéros du chapitre I' et les numérosl8, 16, 17, plus
quelques passages particuliers. »

2. Eglise et papauté. 63.

3. lbid., p. 278. Les italiques sont du pére Congar. Il gndi ainsi que,
se situant en opposition a la perspective juridiguegallicanisme, Vati-
canl répond d'abord sur le méme terrain (voir le besteliqu'il a publié
en 1970/ 'Eglise de saint Augustin a 'époque modeme}40-450).
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On le voit, le pére Congar a confiance dans I'Esprit-Saint
qui assiste 1'Eglise, qui a inspiré a Paul VI le geste, impen-
sable en d'autres temps et destiné a les racheter, de se mettre
a genoux devant l'envoyé du patriarche de Constantinople, et
qui conduit Jean Paul 1I a se présenter dans le monde comme «
pasteur » et « évangélisateur ».

Le cardinal Congar s'est défini un jour comme un « témoin
de la Tradition au milieu du changement », en définissant
cette Tradition, qu'il avait naguére bien distinguée des tradi-
tions, comme « présence active d'un principe » dans l'his-
toire de 1'Eglise. Il fut, pourrait-on dire, un « inventeur », au
sens ou il a fait redécouvrir ce qui était caché. Telle est bien
sa lecture, semble-t-il, du réle et de la place de 1'Eglise
romaine dans I'économie du salut.

Guy Bedouelle, dominicain depuis 1965, est doyeladaculté de théo-
logie de Fribourg (Suisse). Il enseigne égalemeatfaculté de théologie
de Lugano et a l'université Santo Tomas de MarMiembre du comité
de rédaction d€ommunio erfrancais depuis I'origine. Son essaHis-
toire de I'Eglisepublié en plusieurs langues, doit paraitre damwllec-
tion « Amateca ». Son ouvrage le plus récentl'infage de saint Domi-
nique,Ed.du Cerf, 1995.
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Jacques BENOIST, Denis LYONNAIS

Venez et voyez...

le Sacré-Coeur de Montmartre

(Une exposition a la mairie
du XVIII ©arrondissement de Paris)

sombres, mais au cceur de ses malheurs, des laics
lancaient vers le ciel un appel sous forme de voeu.
Devenu voeu national au Coeur du Christ, celuiHtsa’ira dans
le paysage parisien sous la forme de la basiligusldntmartre,
ex-voto de pierre, d'art et de foi. Pour féter aphiversaire
et rappeler cette longue aventure, diverses matatiens
sont prévues : une messe solennelle avec le candirstiger
pour le Christ-Roi, le 26 novembre, précédée d'othoque
les 24-25, la réédition de la vie d'Hubert RohaldtFleury,
apres celle d'Alexandre Legentil, chez Téqui, ureliet une ex-
position présentée de juillet a septembre a latengu Sa-
cré-Ceeur, puis en novembre a la mairie du X\dttondissement
de Paris.

I L Y A CENT VINGT-CINQ ANS, la France vivait des heures

Le voeu national

Lesreproductions de dessins deAl. D. Ingresprésentent
les fondateurs, Alexandre Legentil, auteur du vdeuPoitiers,
son beau-frere Hubert Rohault de Fleury et leursuéps,
grands bourgeois parisiens cultivés, membres desolciété
Saint-Vincent-de-Paul. Aprées la défaite de Sedarsdg-
tembre 1870), Paris est assiégé et le territoval@ntandis que

127



ACTUALITE Jacques Benoist, Denisrnais

gue le départ des troupes francaises permet augeaiina-
liennes d'entrer dans Rome. Sumplge-dieu du pére Argand,

a Poitiers, Legentil fait le voeu de construire uggise dédiée

au Ceceur de Jésus, a Paris. Modifié pasdlee Ramiere, jésuite
directeur de I'Apostolat de la priére et rédacwMessager

du Ceeur de Jésus, qui y ajoute la mention du pape, corrigé

la demande d@ie IX qui refuse de patronner des attaques anti-
prussiennes et anti-italiennggole offerte au voeu national),

et enfin par le cardinal Guibeffortrait provenant de l'arche-
véché), nouvel archevéque de Paris apres le drame de la
Commune et I'exécution de Mgr Darboy, nait leVeeu
national au Sacré-Ceeur de Jésus pour le salut de la France

et la délivrance du souverain pontife » (textes imprimés et
courriers des fondateurs).

Montmartre

Alexandre Legentil avait pensé a I'Opéra, symbaela
féte impériale, et Charles Rohault de Fleury, p#kubert et
architecte célébre, proposa mémepltin de transformation
du palais de Charles Garnier. Le cardinal Guibleoisit Mont-
martre a I'été 187%ravure d'époque), a cause de sa posi-
tion dominante, du souvenir de saint Denis, debdab
Saint-Pierre, des premiers Jésuites, et de latmtuaéfavo-
risée et déchristianisée du quartier. Mais la Vifpeopriétaire
d'une part des terrain®lan cadastral), dirigée par un
conseil municipal fortement anticlérical, refuse wndre. Le
cardinal demande au ministre des Cultedes Simon, une dé-
claration d'utilité publique pour pouvoir exprogriet pallier
les insuffisances du Concordat de 1801 qui n'appésu les
églises votives. Présentée pamselme Batbie, nouveau mi-
nistre, aprés une discussion confuse entre la @roitra
qui réve d'un retour a la monarchie absolue avéigion
d'Etat, et une gauche au laicisme anticléricalrésmtée par
Clemenceau, Tolain, Lockroy, la prudence de |'avéloggie
obtient le vote sur un texte minimal, a une petiggorite.

Trois propositions d'abrogation €choueront, avagitecde
1904 etla spoliation de 1906 liee a la séparation des Eglises
et de I'Etat. Aprés un proces achevé en 1930 lla dmeure
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propriétaire de I'édifice, affecté a perpétuitécailte catho-
lique et confié a l'associati@hocésaine.

La souscription

Les fondateurs lancent une souscription nationatates
les sommes sont acceptées, enregistrées et pulfliees).
Dans les paniéres de quéte, les Francaises jéttenst bijoux,
que I'on utilisera pour fondre le grand ostens@&rMillerio
en 1913 par Thérése Martin : il contient donc ladeiet
d'enfant envoyé de Lisieux a son retour de pélgena Paris
et Rome. Belle image de la communion des saintscetie
mise en commun des richesses des catholiques fmari€a
1914, le cardinal Amette estime qua « 10 millions de sous-
cripteurs ont offert plus de 46 millions de francs ». C'est la
plus importante souscription publique de I'époguest aussi
la premiére église de France construite sans |'dal&Etat.
Le Comité du voeu national propose de souscrirer pies
chapelles, des piliers, de simples pierres, a 190 B00 F
(liste), les vitraux, les mosaiques, les statues, @iaquette
de stalle, cédre offert par le Liban). Un Bulletin mensuel
publie les listes de souscripteurs et I'avancemestravaux.

Le concours

Le Comité organise un concours d'architecture en418
(album souvenir du concours et agrandissement des projets
primés). A I'apogée du néogothique, celui-ci consacre en fai
le triomphe du néoroman. Le jury couronne Paul Abad
(buste et photographies). Le projet retenydessins originaux
du concours) satisfait a un triple besoin : un édifice monu-
mental, affirmation de la foi ; des circulationségs, pour
accueillir les pélerinages ; un vaste espace, fgsICérémo-
nies solennelles et les prédications.

La construction

Surprise désagréable pour les constructeurs : |
sous-sol est une couche de marne verte, improguporter
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I'édifice. Quatre-vingt-trois piliers s'enfoncerg 83 meétres
pour trouver une couche de gypse résistgiin des
sous-sols avec indications des piliers). Quel symbole que
cette église accrochée sur le roc !

Au rythme de la souscription, des querelles poli¢ig et
des disputes architecturales, la construction estel. Pour
garder trace de cette aventure, le Comité fait lappen pho-
tographe, Louis-Emile Durandelle, auquel succédd &0
Albert Chevojonfune cinquantaine d'épreuves originales).

Quelques dates

1875 Pose de la premiere pierre

1877 Forage des puits de fondation

1878 Premiéres assises de la crypte

1882 Premiéres assises de I'église haute

1884 Mort de Paul Abadie. Honoré Daumet architecte
1885 Achevement de la crypte

1886 Renvoi de Daumet, Charles Laisné architecte
1887 Vodte du choeur de I'église haute

1889 Inauguration de la facade sud

1891 Ouverture au culte. Mort de Laisné, Henri Raul
architecte, Charles Garnier architecte conseil

1899 Achevement du déome et bénédiction de sa croix

1904 Départ de Rauline

1905 Premiére pierre du campanile, Lucien Magne
architecte

1914 Fin du campanile

1916 Mort de Magne, Jean Hulot architecte

1960 Achévement des annexes et fermeture du chantie

La décoration

Le Comité du voeu national a voulu un décor uniég, ser-
vice de la foi par le culte du Cceur de Jésus. Rpmlnatio-
nale, le Sacré-Coeur doit aussi étre unusée de l'art reli-
gieux francais » Des directives précises, tiréesghogramme
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iconographique du pére de Franciosi, jésuite, ont présidé a la
réalisation.

La sculpture ornementale, comme l'avait voulu Aleadi
est d'inspiration romane, tandis que statues etdléefs pui-
sent dans le gothique ou la renaissafetiehés Durandelle et
Chevojon des modéles). Les vitraux «a figures » ont disparu
dans le bombardement de 19%dproductions dans le Bulle-
tin), remplacés par des réalisations moderfagguisses de
Le Chevallier). Enfin, le Sacré-Cceur constitue le plus impor-
tant programme de mosaique du début de ce siede av
notamment I'immense mosaique du choeur, de 47Fdan-
ton de Magne, Téte de Jeanne d'Arc de Pinta,).

Le grand orgue de Cavaillé-Coll, copie de l'orgue d
Sheffield avec 74 jeux, a été inauguré en 1919.dieséses
de Savoie ont offert la cloche de 18 tonnes, Frar
coise-Marguerite, appelée la Savoyarde, fondue &l 1
arrivée a Paris en 189képlique fondue pour le centenaire
en 1991 par les Etablissements Paccard).

Les contestations

Dés le vote de la loi d'utilité publique, les att@g ont
fusé, au nom de la République laique, puis de lmiGone,
par un contresens sur l'origine du voeiwres (Zola, Téry), af-
fiches (dont celle deLa Lanterne présentée au musée de
Montmartre), tentative d'abrogation de la loi d&/38occu-
pation par Sartre et Godard en 19%%ct), bombe détruisant
un petit ddme en 1974, les assauts ont parfoigi@tnts.

Le sanctuaire

Le cardinal Guibert a voulu dés 1876 une chapettip
soire, desservie par les Oblats de Marie-Immaculés.
supérieurs successifs vont chercher a faire veesrgkleri-
nages. Le succes sera éclatant, les montées a M sidregntde
paroisses parisiennes et des diocéses de Fransdtaeront
une manifestation éclatante du catholicisme du °X$iécle
(banniéres, images pieuses, billets de péelerinage, etc.).
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Les chapelains ont créé une association de pr@mrérie
puis archiconfrérie du Sacré-Cceur. Leapéires » et les«
zélatrices » recrutent les nouveaux membres, les encoura-
gent et les encadreritatuts, diplomes, bref d'indulgences,
listes d'adhésions). Sous l'impulsion de Mme Royer est fondée
I'archiconfrérie de priére et pénitence, liée achéconfrérie
du Sacré-Coeur, qui connait une extension mondiédee
d'adhésions, exemple du Montmartre canadien,).

Consacrer la France au Coeur de Jésus, tel ésgbitede
nos peres, qui pensaient réaliser la une demandghdist &
Louis XIV. Consécrations individuelles, dans le reade I'ar-
chiconfrérie(images de consécration, actes et listes), CONSé-
crations de familles, paroisses, dioceses, syrgjieat. s'inscri-
vent dans un renouvellement des promesses du baptém
une ouverture du coeur de chaque chrétien au ceaesgercé
du Sauveur. Plus discutables sont les consécratadmns
communes ou la consécration nationale, symbolisgel@
drapeau tricolore frappé d'un cogdtrapeaux « au coeur »,
souvenirs de la Grande Guerre, sauvegardes).

L'adoration

Dés le 24 mars 1876, le Saint-Sacrement est expdaé
chapelle provisoire, une heure puis deux, troi® journée...
Les premiéres nuits, masculines, sont de 1878pta&tton
diurne devient quotidienne en 1883, l'adorationtaow en
1884. Le " aolt 1885, la jonction est effectuée et I'adoration
devient perpétuelle.

Pratiquement, les membres de I'archiconfrérie s¢apa
gent les heures. Les Dames adoratrices viennent lgaw
heure, mensuelle en général, et repartent. Lesiewgss qui
se sont appelés au départ les Hommes de Francggmada
nuit dans un dortoir et assurent une heure a teurade.
Composée autour du chapelet, de I'office des heetes
de l'acte de consécration au Coeur de Jésus, I'adora
est devenue silencieuse avec Mgr Chartesinuels, croix
d'adoration).
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Venez et voyez... le Sacré-Coeur de Montmartre

Une chaine ininterrompue de jours, mais surtoubrdines
et de femmes, dans le brouhaha des jours d'été eileince
des nuits d'hiver, dans l'allégresse de la victouesous les
bombes(photographies du bombardement de la gare de La
Chapelle en 1944) prie « pour Paris qui pleure et Paris qui
s'amuse, pour Paris qui péche et Paris qui prie » (vidéo
DCX sur le Sacré-Ceoeur aujourd'hui).

Les grandes heures de la basilique, premiére pidere
1875, bénédiction et ouverture au culte en 189%kepite la
croix du déme en 1899, consécration en 1@favures de
presse, photographies), donnent lieu a des cérémonies splen-
dides, pour lesquelles sont réalisés des trésor&dterie et
de broderie truelle et marteau de 1875, ornements de soie
blanche de 1891 - la chasuble représente une Trinité inspirée
du Moyen Age, le Pére soutenant le Fils crucifi@rement
de drap d'or de 1919 - la chasuble montre deux femmes
offrant le Sacré-Cceur au Christ, I'une drapée tmlore,
['autre blanche et couronnée : les deux Francealeogt
républicaine, réconciliées dans le Cceur du Christn#ssel
de consécration — peint et enluminé par les religieuses de
Saint-Louis-du-Temple. Parmi les pieces du tréaarealice
en émail chinois, don des Peres de la mission de Chine, ur
calice aux colombes du cardinal Richard, don du couvent des
Oiseaux, lacrosse du cardinal Amette, ornée d'un Christ au
Ceeur.

Aujourd'hui

Devenue fraternité du Coeur de Jésus, l'archicoafsdst ou-
verte aux foyers, qui assurent ensemble les neitsaux
enfants adorateurs, qui s'initient a la priéreafation.

Six millions de visiteurs passent sur la Butte, werde
toute part. Des files de cars et des foules prend&ssaut
les pentes... Il a fallu proposer un accueil enspéurs
langues, permettre les visites tout en présenantriere des
adorateurs et profiter de I'exemple de celle-cirp@pondre
aux demandes spirituellggivers objets touristiques, anciens
et modernes).
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Pour retrouver le sens et les origines de ce monumeon-
tournable de Paris, pour revivre l'aventure de e€tins-
truction, oeuvre d'art et oeuvre de foi, pour pgatd'espérance
profonde de nos péres dans la miséricorde du Cesuésiis,
vous pouvez découvrir ces objets et documents riage iné-
dits, humbles ou splendides, impressionnants oweamts, a la
mairie du XVIII® arrondissement.

Jacques Benoist, né en 1946, prétre du diocéseads @979). Thése de
doctorat a Paris-1V, sur « Le Sacré-Cceur, spiritéalart et politique ».

Ancien chapelain de la basilique du Voeu natiopamdnier du monastére
de la Visitation, avenue Denfert-Rochereau. Puliics : Le Sacré-Coeur

de Montmartre, 1870-1914hése de doctorat, Editions de I'Atelier, 1992.

Le Sacré-Cceur de Montmartre, un voeu natiomalyrage collectif a
l'occasion de l'exposition, Editions D.A.A.V.P.,98 En préparation Le
Sacré-Ceeur de Montmartre, 1919-1990.

Denis Lyonnais, né en 1958, marié, trois enfamgémieur, formateur en in-
formatique (A.F.P.A.). Membre de la fraternité dee@ de Jésus (foyers ado-
rateurs). Publications : divers articles dafigntmartre orientationsnotam-
ment une série a partir de la thése du pére Benhaiptaraitre en album
chez Téqui.

Exposition réalisée conjointement par la Délégafiolfaction artistique de
la ville de Paris et la Basilique de Montmartrdadmairie duXVIII € arron-
dissement, place Jules-Joffrin, du 11 novembre dé&mbre. Sur I'his-
toire, la théologie et la spiritualité de I'adomati eucharistique a
Montmartre, voir l'article de Maxime€HARLESdansCommunio,n® Il,
5 — septembre 1977, p. 73-81.
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Jean Mouton
11juin 1899-8juillet 1995

UELQUES jours aprés la mort de Charles Du Bos, a I

mi-aolt 1939, Jean Mouton notait ce qu'il avait

vu, et les derniéres heures vécues a co6té d
celui qui leur donnerait son visage et son nom serit
bientbét un livre étrange et magnifiqu&harles Du Bos, sa
relation avec la vie et avec la mort. En voici la derniére page,
le présent et le souvenir se confondent dans lepsepu
Jean n'a jamais cessé de vivre :

A cette heure, Charlie repose dans son éternitéesbtout de
suite frappé par une inégalité des deux cétés sagei Du coté
gauche, un peu de raideur qui donne l'impression diagni-
fique courage ; mais cette fermeté est tempéréemaité droit
qui nous enveloppe d'une immense douceur et d'ahe p
infinie. Une lettre recue le matin de son ami [@&indel, lettre
gu'il aura lue dans l'au-dela, l'invite a « adhdyar le Christ a
tout l'inconnu de Dieu ». Charlie vit des lors a&insde cet in-
connu, auquel il a adhéré de toutes ses forcaplie¢st pour
lui maintenant la plus lumineuse des clartés. Nuos-
drions l'interroger ; sa générosité fraternelletoare a nous
faire tout partager, méme dans la mort ; et larséréle son vi-
sage nous affirme bien qu'il sait tout. « C'estpamadis qui
s'est refermé », dira une de ses amies, le lendedwisa
mort. C'est plutét un paradis qui a trouvé sa vpdéee a l'inté-
rieur de nous-méme. Son front si froid reste siren
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Nous ne parlerons pas de ses funérailles, si salires
grandes, ou de nombreux amis purent encore I'eatpet
que plusieurs d'entre eux ont relatées avec ubell émo-
tion.

Nous conduisimes Charlie jusqu'au cimetiére, cectiare
qu'il aimait tant. Si un lieu mérite bien le nom <l¢ardin des
morts », c'est I'enclos de cette tombe ou il vaosep. Un
carré de murs recouverts d'un rosier tout bourdundiabeilles
forme une véritable petite cellule en plein ailouptout orne-
ment, deux cypres ; les morts vous accueillent awex tran-
quille dignité.

Au moment ou notre ami prenait son long quartier de

repos, un grand arbre, qui derriere le mur doman®inbe, se
mit a frissonner. Le vent qu'il avait entendu, &rder soir ou
il était encore, au milieu de nous, marquait I'eede son
entrée dans une vie nouvelle, ce vent dont, enpbinese qu'il
aimait a citer, Thomas de Quincey disaitlt is in this world
the one great audible symbol of eternityC'est en ce monde
le seul grand symbole de I'éternité qu'il nous stmhné
d'ouir. »

En redescendant du cimetiére, nous savions qui$ rsoif-
firait désormais de penser a Charlie pour que ls@e de la
mort nous soit plus douce.

Il n'est aucun de ces mots qui ne s'applique aueeJgan
nous a, a son tour, donné. Sans doute trouvardsl tite (la
douleur et I'épreuve pourtant ne furent pas absgmtetoutes
sortes de tourments qu'il fallait bien unir en siempent une
vie, ce qui suffit) ce que du Bos appelait, en wt que Jean,
et Madge son épouse, citaient souvenle sourd murmure

de notre identité » ; bien sOr ce murmure ne cesse pas ; la vie,

pas plus peut-étre que la naissance ou la mogt dans les
cris.

Il s'écoula une semaine, dix jours peut-étre, anJeartit
pour la Roumanie ; un ordre de mobilisation dwitait »
(c'est son mot) a rejoindre Bucarest, il y fut leeé0t 1939.
Il écrivait le 28, & La Plaigne, tout prés du ciiee¢ ou il
repose aujourd’hui : & m'étends quelques instants sur mon
lit (celui de la chambre bleue), et il me semble que je des-
cends peu a peu dans le vide, trés doucement, mais comme si
je ne devais plus jamais remonter. » Le Journal de Rouma-
nie ne parle guére de ces moments ol le murmure gimipt,
ou

13¢

Jean Mouton (11 juin 1899-8 juillet 1995)

bien ne parvient plus. C'est assez que le méme sfc
indistinct soit présent pour tous : mort et gueetea chaque ins
tant peut-étre, mort et guerre. Il ne fallait pas&lies nous par
vinssent seules, ni ne s'établissent sur la vérfténgible et
ténue qu'elles voulaient étouffer. Mais Jean net lfms dit
ainsi ; il et mis plus de douceur, et une caressaonie :
méme le pire avait toujours pour Jean un petit c@gue-
ment ridicule, par ou I'on voyait la liberté soerifEt devant
l'exces, quel qu'il fit (ou bien ce que I'on nommeéalité »
lorsque précisément elle nous chasse), a quoi beunres
exces, méme de révolte et de justice ? La profondieu
I'émotion se mesurait & son secret, et les plussvatteintes
d'étre dites de quelques mots, se soumettaientéstasse,
ou la résistance et la droiture trouvaient leur viram, leur
nom lucide. Les encheres étaient inutiles ; et pléxieux cet
infime défaut que le réel, a qui sait voir, placejburs dans
les mauvais réves, la violence et les phrases taute petite
voix pour décrire un détail qu'on avait oublié, t-le théatre
s'écroule. C'est un art supérieur que celui du Emggard,
et Jean le possédait. Il semblait parfois que lat Isigprésente
elt des pieds d'argile. L'important était, non dalwir effa-
cer ces moments de doute ou d'angoisse, puisqueude
facon ils sont la et pésent de tout leur poids,sni&i les faire
taire un peu, afin de mieux entendre et de mieux vC
comme s'il fallait sauver le temps, pour d'autres aublient
simplement gqu'il se donne et se poursuit.

La vie de Jean avait une qualité particuliére, vae et
simple élégance d'étre par quoi nous comprenioren geffet
c'était bien cela, {a vie »,et plus vaste, plus profonde qt
nous le pensions ; comme une eau limpide qui a#lelune
vasque et se répand sans un bruit. Aux amis ibibffre goQt
d'apaisement, venu de trés loin, ayant traversge ipeut, de:
régions d'incertitude et de pénombre. Et cela cuddd : tant
de douceur sur ce versant lumineux de l'ombre.

Sur une vie si longue, il semble que les faits railes et
communs par quoi nous nous représentons autr@nh'gilus
vraiment de prise. Non que dans ses fonctionsysgages,
ses décisions concrétes et mesurables, Jeanasd#ippreuve,
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bien sdr, de la méme attention ; I'Institut frascde Gand,
puis d'autres qu'il dirigea, a Bucarest durantdesées

de guerre, a Stockholm, & Ottawa, a Londres, marique

une carriere qui a d'autres edt suffi, et avec & net-
teté, qui signifia tant de liens tissés et tantnutaés
fécondes : et ces positions courageuses affirméaacanent
ou il le fallait, a Bucarest notamment, et parttaitméme
délicatesse et la méme intégrité. — Mais la videl@n appar-
tient a un autre ordre que celui-la, un ordre gicuane fron-
tiere d'ailleurs ne sépare du premier (un diapheggm bat-
tement plutdt), et qui donne a tous les gesteseddre pour
ainsi dire un son plus riche et plus distinct.l1étre — ce mot
qui revient souvent dans les livres que Jean asé@i qui ne
désigne aucune abstraction métaphysique, non, simmgit
ce qui, ame et corps mélés dans le temps, vitepamtnom,
et cela a nouveau en une certaine sonorité — l&ger les
choses comme une avance qu'aucun objet ne peutieorib
y avait chez Jean une extraordinaire capacité de. éa vie
gui s'écoulait puisait a cette nappe de profondSans doute
la portait-il déja en lui ; une rencontre capithlepermettrait
de mieux s'y découvrir : ce fut celle de CharlesBns. Jean
a vu en lui bien plus qu'un génial critique, etpkncore
qu'une présence ainée et tutélaire, admirable stendiion et
de sensibilité : celui qui ouvrait au temps et a shant, et
lui faisait entendre, sous tous les aspects deelacela qu'il
ne cesserait d'entendre. Il y a autour de cetteamime tout
un faisceau de présences, quelque chose qui aéassir la
puissance d'un mythe véritable, c'est-a-dire d'istoire
fondatrice et bruissante. Présence tout d'aborthdwrort,
celle de Marcelle Sauvageot, que Du Bos, que luiené@nt
racontée, a Davos, dans I'hiver 1934 ; puis dewvdlet le
refus, le cri, I'excés — tout cela si violemmentnifasté par
René Crevel, et par son suicide un an plus tareenBEhéme
temps un espoir trés simple et ardent, une naissamnc
I'on veut, et c'est I'autre rencontre que la preengontenait
pour y étre accomplie, celle de Madge, qui étadralla
secrétaire de Charles Du Bos, et que Jean épduserdi938.
L'abbé Maurice Zundel a béni cette union. Il esticle, en
si peu de pages, de décrire cet écheveau que dealait pa-
tiemment, pour l'ordonner et comprendre aussi bieih
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plongeait, sans en oublier rien. Travail fidéle dés que
celui de Jean, intensément fidele ; et I'on vereaittoutes
choses la méme attention : le soin pris de I'hgeitimtellec-
tuel et spirituel tout ensemble de Du Bos, sur &dddadge
veillait, et qu'elle protégeait pour toujours larismettre et
I'offrir @ chacun, pour peu qu'on voul(t étre sbfesia cette
qualité du temps ; mais aussi, comme une consé@gusinc
naturelle d'une fagon d'étre et de comprendre ol ge ne
rien négliger des aspects de la vie, des oeuvres,voix
qu'on y percoit.

D'autres amitiés, d'autres guides s'offriraientauclel,
Focillon, Maritain. Des livres ont été écrits, qigposent
pour cette voix profonde ; ou la présence de Jeasignale
avant tout par ce retrait qui fait exister les @wpour autrui,
qui les fait voir parce qu'elles sont |4, et quignorait
gu'elles étaient la de cette facon. L'acuité darég'y trans-
forme en caresse. La foi de Jean ne se séparadiypamnde.
Si leur rencontre n'avait pas de toute fagon res$&€mour
Jean a une évidente nécessité, elle I'elt failgpapuvenir
de Du Bos, par l'ardente présence de Madge. Leopibf
amour des corps, de tout le monde sensible, étaple et
naturel ; Jean craignait parfois qu'on n'oubligt abnsentir,
et de s'y plaire. Y déverser, au milieu des violnconve-
nues, tant d'obsessions déguisées en pureté dégiacdant
d'obsessions qui s'ignoraient, n'était pas un serairendre a
la création, et moins encore a I'Eglise. Jean rd#ipas
que le catholicisme, comme on I'a dit parfois, ¥agdéur une
hémiplégie. Une beauté caressante y avait sesdroit

A Communio, Jean apportait son aide et ses encourag
ments ; des articles parfois, ou se percevait lmenpustesse.
Le regard amical qu'il portait sur la revue sawaidénicher
tel golt des systémes, telle jubilation de l'aletva, qui ne
risquait guere d'entrer en collision avec des viasdles ; et
son admiration pour cette virtuosité de penséeceite autre,
gardait par-devers elle une distance affectueusgemandait
en souriant si I'édifice qui s'élevait s'était bi@ssuré de
reposer sur un sol. Caresser les choses, pour dkaih,évi-
demment a I'opposé de l'oubli de leur matiéretaic'éomme
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un hommage a leur présence, une calme confianaeen
gu'elles pouvaient nous donner.

Mais, aussi bien, une telle attention aux étremugtchoses de-
vait elle-méme se fonder sur la conscience aiguéadaré-
sence de la mort, et sur le conflit qui malgré tboppose,
sans autre preuve que le don des choses, a ladertle la ré-
surrection, de cet @u-dela» que Jean, en quelques pages,
voyait s'approcher des ici, au détour d'un chemitil dau-
drait bien suivre, et d'ou I'on découvrirait, cgutiau temps,
un repos rempli de corps et de visages. Jean léstras loin
vers la mort ; et cette attention dont nous padiotelt pas
été de cette acuité, si la plus profonde inquiétaeldui avait
demandé ce témoignage d'une autre nature du texhps)'il
n'e(t fallu faire piéce a ce travail de la dispgarit On relira
ses textes, et I'on y percevra, toujours, cettangtére qui
rode, et que l'expérience de pres d'un siecle lomtma si
souveraine. Inquiétude trés tot aussi forte etgame que la
certitude et ses épreuves. Il était sans doutew@sequi inter-
rogeait sans cesse I'écoulement du temps et l'ilnlayariation
de ses aspects, de devoir golter a la vie jusqu'que fit
rejointe, en sa nudité, cette nappe profonde qo®sait ja-
mais décrire. — Silence, ou mutisme, se demandaitpiropos
de la peinture ; il croyait, comme tant de tabledioxnt
fait, & une silencieuse conversation, qui n'aupEs de
terme : ni parole trop hative, ni fin. Jean, cesnderes
années, se comparait a un pionnier, explorant undaeo
inconnu de fait a la plupart, mais un pionnier gtaurait
aucune route a indiquer, ni rien a apporter quitéfértoigné
d'une quelconque découverte ; et qui attendait aguail,
jusqgu'a ce qu'une voix lui apprit ce qu'était dontte vie, et
gu'elle n'était a son tour qu'une part de la vie.

Le 14 septembre 1987, Madge mourait ; les presque h
années qui suivirent furent difficiles. Jean l'aig&égarfois,
avec cet art singulier qui donne méme a l'angdiasilica-
tesse qui lui manque. Reste que la vie se retindiy eut des
confins terrifiants, et cependant y naissait urreagenre de
liberté, un espoir qu'on ne parvient jamais a fegumparce
gue sans doute il est ce ,ores que I'on cherdlzadisparition de
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trés anciens amis, Jacques Madaule, Henri Goukl@rait
confirmer l'absence. S'avancer trés loin rendaitalin
culable, pour ses enfants, pour ses amis, la pri&iche
I'affection. Il n'y avait plus sans doute que cetmoe
Zundel avait écrit a Du Bos, et que Du Bos n'gpailire.

Nous croyions parfois que Jean appartenait a uogup
trés ancienne, sauvant pour nous une douceur absantque
nous avions envie de dire un certain et superhbtedétaivili-
sation, comme celle que Zweig allait chercher darle
monde d'hier ; mais ce n'était pas cela. Le passé ne se d
tinguait pas pour Jean de l'attention au présemt,atcueil
toujours empressé qu'il savait lui réserver. ljissait de com-
prendre, d'adoucir s'il se pouvait, sans que le piaparu
préval(t sur celui qui allait venir : c'était biede l'un a
l'autre, le méme temps, et cette identité, a ceanivd'atten-
tion, ne se perdrait pas. En sorte qu'il paraissaturel de
voir I'amitié enjamber si simplement deux générasip
comme si en effet, par rapport & une autre durdd ofoi
aussi nous parle, le temps ordinaire ne comptast plulle
saveur d'une civilité ancienne en cela ; Jean é&ntwit a
chaque instant. Car il y a une politesse du mystgué di-
rait-on se répercute sur toutes choses, nous deanamebur
elles plus d'égards. Avec Jean, nous la découvriogs
vaste et trés patiente. Notre époque, pensions;n@atsa
peu de beauté, et sans doute il arrivera que renes1s jugés
sur ce défaut. Mais il se peut qu'en ce jugememhendous nous
trompions. Jean nous montrait une beauté ininteprem et
gue I'hommage qu'elle nous fait est parfois étrangétait,
a I'écouter, la gloire secréte de vivre.

Communio.
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Ouvrages de Jean Mouton : Le Style de Marcel Prou§Corréa, 1948) Suite a

la peinture(Falaize, 1952) Charles Du Bos. Sa relation avec la vie et avec la
mort (DDB, 1954) ;Du silence au mutisme dans la peint{&DB, 1959) ;
Littérature et sang-froidDDB, 1967) ;Proust(coll. « Les écrivains devant
Dieu », DDB, 1968) Les Intermittences du regard chez I'écriv§DDB,
1973) ;Nouvelles nouvelles exemplaifg3DB, 1977) ;Journal de Roumanie
(L'Age d'Homme, 1991). Il existe de nombreux aeticldisséminés dans des
revues ou des ouvrages collectifs (monographiesrhages), sur des
hommes, des choses, des peintres, des livres,ugsefiims qu'il aimait ; des
préfaces, des accompagnements plutdt, comme dgalésdition (chez Stock,
en 1936) du merveilleux texte de Marcelle Sauvagéotmmentairegt qui
ne furent pas reproduites dans la réédition récgut@arut chez Critérion ;
des journaux aussi, dont I'essentiel est inédit34191946-1987, d'autres
peut-étre), et dont on espére une publication gusait pas trop lointaine.
On pourra lire de beaux et brefs textes, jusquedludits, dans le numéro que
lesEcrits du Canada francaisnt consacré & Jean Mouton en 1993.

Jean était d'une famille lyonnaise et beaujolaégg, comptait dans ses
membres le peintre et graveur Paul Borel (on lui de trés beaux portraits,
et de nombreuses « fresques » sur toile, dansapetlb d'Oullins, celle des
Ursulines a Versailles, dans I'église d'Ars ; peimeligieux, en cette seconde
moitié du xix' siecle, de premiére ampleur). lldigs études au college jésuite
de Jersey, que fréquentait aussi a cette époque thehubac, les poursuivit a
Lyon, vint & Paris ou il obtint I'agrégation detftes et rencontra tout un
monde littéraire qui venait s'ajouter a un réseamis et de relations déja
fort étendu (Marcelle Sauvageot, René Crevel.up temps lecteur chez
Grasset, il devint précepteur des enfants du du@rmdenont, fit la connais-
sance d'Anna de Noailles, de la princesse Bibeded;rancois et de Jean
Hugo — le peintre Jean Hugo qui fut un ami tréscheojusqu'a sa mort en
1984, et qui partage avec lui une subtile et préseeélégance — ; a
Montlugon, qui fut pour quelques mois son premiestp d'enseignement, il
eut plusieurs fois I'occasion de rencontrer Sakugery (alors représentant
de camions automobiles), puis enseigna a I'EcadeHdmites Etudes de Gand,
avec Bernard Guyon et Pierre-Henri Simon ; en 13%84nort de Marcelle
Sauvageot lui fut la douloureuse occasion de reneoharles Du Bos et sa
secrétaire, Madge. Jean resta a Gand jusqu'en;1939 ce fut la direction
de I'Institut francais de Bucarest, une présendéfactible dans les années de
guerre, les derniers mois surtout, alors que tessdiplomates francais (dont
Paul Morand, ambassadeur de France) avaient daifRoumanie ; de nom-
breuses amitiés roumaines témoignent de sa fidébnton dans ces
moments difficiles. De 1946 a 1948, il dirige Ifihst francais de Stockholm,
puis devient jusqu'en 1958 conseiller culturel ‘denbassade de France a
Ottawa ; en 1959, il est nommé professeur a ltiisfiangais de Londres, et,
deux ans avant sa retraite en 1969, conseilleur@llpar intérim dans cette
méme ville.

Jean faisait partie des membres fondateursCdmmunio,a qui le calme
rayonnement de son autorité fut si précieux. Aegants, Claire, Louis et
Lucie, a ses petits-enfants, toute I'équipeCdenmuniodit son affectueuse et
profonde sympathie.
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Mouchir AOUN, m.s.p.

Le Liban
dans le dialogue islamo-chrétien

N

ANS la surabondante littérature destinée a redessir
D surtout dans le monde occidental, le visac

actuel de l'islam moderne, il n'est pas vai
d'interroger I'expérience libanaise sur son apgaottu-
rel et notamment sur I'épreuve de la convivialistad
mo-chrétienne. L'entreprise se réclame de deuxtiofs.
Tout d'abord, la nécessité de relancer, dans lenphaa-
tional de cette coexistence séculaire, une réfiexdereine
et objective que les rebondissements dramatiquedade
guerre risquérent d'infirmer au grand dam de l'tdén
libanaise ; ensuite, I'urgence de présenter, swgcéme in-
ternationale, un modele de société plurielle gaetibn ca-
thartique de la crise aura conduit a son plus mawtau.
Conjuguées ensemble, ces deux intuitions se prétant
mutuel appui dans l'orientation de notre exposquéd
épousera délibérément la forme d'une analyse pumém
théorique visant & mettre en lumiére les conditigns
peuvent susciter un échange fructueux entre lesx de
communautés libanaises. Aussi entendons-nous peése
schématiquement les multiples facteurs religieuxtucels et
politiques qui pourraient et devraient conférer dialogue
islamo-chrétien libanais sa caractéristique oritina

Une précaution méthodologique s'impose d'entrégede

Il s'agit, en effet, de justifier deux appellatians, appliquées
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au contexte libanais, risquent de provoquer, sifordésap-
probation, du moins I'étonnement. Si nous tenogsaquer
le christianisme libanais et I'islam libanais comuoheux
concepts dont I'extension embrasse la diversitéuralie des
composantes fondamentales propres a chaque eats,
parce que nous sommes persuadé que le Liban-futats I'es-
pérons vivement — demeurera un creuset uniqueviisaiions.
Les potentialités d'enracinement et de fusion naguant ja-
mais d'y imprimer leur marque aux ensembles ethasqu
les plus religieusement irréductibles et les pludtic
rellement disparates. Il existe donc bien un chaigsme
libanais qui, tout en faisant partie intégrante affwistianisme
oriental, antiochien et arabe, offre des particidlampropres aux
chrétiens libanais. De méme, il existe un islanahiais qui,
malgré son penchant arabe prononcé, demeure, gréca
enracinement dans le sol libanais, soustrait aelatdtion
d'uniformisation qui guette impitoyablement ['islam
planétaire. Cependant, I'islam arabe lui-méme offekure
d'une mosaique étonnante de contrastes et de iépar
depuis l'islam algérien révolté par la misére sbxias-
gu'a l'islam saoudiefeutré par l'intrusion technologique, en
passant par l'islam palestinien engagé dans urte kg
libération nationale. S'il est donc vrai que la rgpea mal-
heureusement dégradé l'authenticité libanaise sledleex com-
munautés religieuses, il n'en demeure pas moinsleyehis-
toire commune séculaire et I'émouvante expérierecedr
coexistence ne cesseront jamais d'appeler un adersolidarité
aux répercussions universelles.

De ce constat, la vérification est aisée. Il suffiet 1a git le
fond de notre réflexion — d'exposer les détermoraiposi-
tives qui, en dépit de la conjoncture politiqueussdte défa-
vorable, continuent de conditionner la vie libamaist qui
sont susceptibles d'y faire germer I'espoir d'upnevelle
entente. Avant d'entrer dans le détail de ces fmstel nous
reste a signaler leur caractére inévitablement repmigque,
puisque l'originalité de I'expérience libanaiseidésessen-
tiellement dans le fait qu'elle totalise le plusargt hombre
d'opportunités au dialogue islamo-chrétien mondiava de
Soi que, pris séparément, ces mémes facteurs peanssi
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affecter le statut du dialogue qui se noue danspdgs ou se
c6toient islam et christianisme.

L'appartenance arabe

Le premier trait distinctif de la convivialité libbaise
consiste incontestablement dans l'adhésion sportané
immédiate des deux communautés chrétienne et masigm
a l'arabité ambiante, percue tout uniment commeéférence
culturelle par excellence de tous les arabophomiggnaires
de I'Orient arabe. Il est désormais révolu le tem@s assi-
milations partisanes et des confusions idéologigoésara-
bité était synonyme d'islamité. C'est une simpidifion falla-
cieuse que de réduire la culture arabe a sa compesa
musulmane tardive. Les constantes de I'histoiregaatn‘au-
torise pas un infléchissement aussi appauvrisgdnies consi-
dérations statistiques actuelles ne devraient amant in-
fluencer l'attribution des responsabilités et deérites
dans la formation et la promotion de la civilisatiarabe.
Car, avant que I'Orient arabe fat dominé par ltislpoli-
tique, le judaisme arabe et le christianisme amgthéent, a
coté du paganisme nomade, les premiers formatears
I'identité arabe. Au cours des siécles, et justm'eenais-
sance des temps modernes, les différentes commésau
chrétiennes surent contribuer massivement a labrktadion
de la culture arabe en militant contre I'obscuremg otto-
man. Par conséquent, si le christianisme libanherache a
faire valoir son identité arabe, c'est uniquemeanrtcp qu'il
percoit I'arabité non point comme une adhésiorgimlse ou
méme ethnique, mais plutét comme une référencei@ile
a laquelle se sont agrégés les divers apports ggrag que
pouvait offrir I'Orient d'autrefois. En termes plasncrets, le
christianisme libanais peut étre arabe autant quehtistia-
nisme allemand ou le christianisme canadien peudentres-
pectivement européen ou américain. C'est pourqguoi
appartient exclusivement a ce christianisme libsuti resti-
tuer a l'arabité ses fondements culturels authaetgen ren-
voyant dos a dos l'effervescence débridéendlionalisme pa-
narabe(c'est-a-dire en favorisant et en respectant licinég
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spécificité des différentes nationalités arabedg®prétentions
irrecevables dupanislamisme arabe. A la faveur de son
statut particulier, seul le christianisme libangisut dé-
fendre cette cause commune a tous les chrétiemeardt
c'est justement a partir de son insertion dansecatabité
culturelle qu'il se voit en mesure d'entamer unlieer dia-

logue avec l'islam libanais. Pour épargner a lasperarabe,
dans son dialogue avec le christianisme, de supermae@n
son parametre islamiste, et d'entreméler en undi@umal-

game des jugements de valeur et des préjugés tfait i@aco-

hérents et hétéroclites, le christianisme libarmast d'une
part garantir a l'islam une parfaite intelligences ccatégories
fondamentales de la pensée islamique elle-mémeséda

contact des juifs et des chrétiens, et d'autre pfirir & ce

méme islam une meilleure présentatioreulturée de la

Vérité chrétienne, souvent extériorisée selon dbgrses gré-
co-latins étrangers a la sensibilité sémitique aralh est

bien évident qu'un christianisme libanais conscigamtson

identité culturelle arabe se trouverait dans umaagon privi-

|égiée pour mener avec l'islam un dialogue inteyieix authen-
tique.

La diversité dans la réciprocité

Ce qui distingue également le dialogue islamo-dbrét
libanais et pourrait, le cas échéant, l'investund' consis-
tance et d'une efficacité jusqu'alors insoupconnéest la
riche diversité confessionnelle et l'intense indeehce des
rapports qui se tissent au gré des exigences sscétlpoli-
tigues de la convivialité libanaise. Seul au Libéiam peut,
par ses interlocuteurs libanais, connaitre et appré leur
juste valeur les divergences doctrinales chrétiereteles par-
ticularismes cultuels des trois Eglises libanaisestholique,
orthodoxe et protestante. La complémentarité desridmu-
tions apportées par ces trois sensibilités évaquel est de
nature a révéler a l'islam l'ultime vérité du ctiasisme, tout
en l'aidant a surmonter les écueils et les insafft®s que
l'une ou l'autre approche théorique pourrait iefligau che-
minement du dialogue. Et, seul au Liban, le clamssme peut,
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par ses témoins libanais, enrichir sa connaissadee
lislam en y agrégeant les apports théologiquelopbphique
et politique des trois communautés musulmanes, isenn
chi'ite et druze. De toute évidence, le méme schden@om-
plémentarité s'avere aussi applicable a la tergathwétienne
de saisir l'islam dans l'intime concordance de &at& et de
sa realité. Il apparait donc clairement qu'un taeladue liba-
nais, conduit sous d'excellents auspices, trouaetans-
mettre au monde une impulsion décisive dans |'aaiton
des rapports interreligieux. De surcroit, la muiktip® confes-
sionnelle du Liban saura imprimer a ce dialoguedehet de
son réalisme, car islam et christianisme éprouventt parti-
culierement sur le sol libanais, le statut assagitsle leur
fragilité. Conscients de l'acuité des blessuresdfghirent
l'unité propre de leurs communautés, ils sont miptéparés
a admettre leur altérité et leur différence. Deverile-méme
plurielle, cette conscience, ainsi configurée, t@mera sans
doute du souci intense que les chrétiens libandssemusul-
mans libanais ne cessent d'éprouver les uns artédes
autres, ce souci qui les projette dans la quéteedfaeilleure
intelligence de leur destin commun. Enfin, dansautre
ordre d'idées, les chrétiens libanais, en initi@otrs conci-
toyens musulmans a l'art de I'ouverture cecuméniguigre-
vaut au sein des Eglises libanaises a la suite atec&n I,
espéerent voir naitre entre les communautés musidskina-
naises un réel dialogue théologique qui devrakpa tour,
avoir des incidences salutaires sur le dialoguansl-chré-
tien.

Le partage du pouvoir

Gréace a la structure étatigue confessionnellelatraenta-
lité communautaire qui, régissant les rapports ated que
déploie la société libanaise, charfigtuellement un sérieux
risque de dysfonctionnement et de dislocation, tidmé et mu-
sulmans libanais surent, grace au statut particdiéela mon-
tagne libanaise, créer et adapter un régime pabtispucieux
de faire participer au gouvernement du pays lessemtants de
la pluralité nationale. Or, nulle part ailleurs,m&rtage égalitai-
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re du pouvoir n'a déterminé aussi profondémentpkex
rience humaine de la différence. A cet égard —-fhig
répéter ? — le Liban est un modéle sans précé@entette
assertion, la vérification s'avére aisée. Ni daxcdident
chrétien, ol les musulmans sont minoritaires, ni dans I'Qrien
musulman, ou les chrétiens sont minoritaires, b dialogue
ne peut s'instaurer dans toute la gravité de sqdidar
tions. La spécificité politique du régime libangiesrmet ef-
fectivement de dépasser les deux modéles mentiophss
haut, ou les interlocuteurs sont souvent conditésnpar des
réticences d'ordre culturel, juridigue ou socialjeqles
inégalités quantitatives ne cessent d'amplifieit. ®nvient
donc, loin de tout chauvinisme déplacé, de dotedisogue
islamo-chrétien libanais d'une importance capitalest sans
doute parce que, sous l'action de l'idée égalitdirgexerce
entre des croyants qui s'estiment, tous et au nié@nee res-
ponsables du bien public que le Créateur leur diéatans
ce pays. A cela s'ajoute que ce dialogue peut jauitiban
de l'appui de l'appareil législatif et exécutif dauvoir car,
au-dela du dialogue scientifiqgue et culturel quét saer-
veilleusement engager I'Occident des universitésiest
académies, il s'avére une nécessité vitale et omeiton
sine qua non de la survie du pays. L'indifférence qui guette
I'administration bureaucratique occidentale en @r&tide
religion contraste indubitablement avec l'implicatiexis-
tentielle dupolitique libanais dans la promotion et la
défense d'un tel rapprochement. Pour clore ceflexi&n
sur le partage, nous voulons espérer que l'isldranlais,
apres avoir été, avant I'éclatement des host#ité$975, en po-
sition numérique légerement seconde (40 %) par getpdp
la population chrétienne, et aprés avoir joui deérpga-
tives dues a un vrai partenaire, entreprendra alifai de favo-
riser ce dialogue d'égal a égal avec le christrarisqui
semble hériter de cette position. Si cet islamasstvaincu
de I'utilité d'un pareil dialogue, il saura, faisabstraction
de son accroissement numérique, allier I'expressi®rsa
gratitude a une attitude résolue de partage etamhepte-
mentarité.
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Les épreuves de I'histoire

La quatrieme caractéristique du dialogue islam@twémn li-
banais se trouve étre son inscription presque gemtielle
dans les multiples et riches vicissitudes de ltirgt natio-
nale. Il s'agit, en conséquence, d'un dialogue mas®nt
chargé d'une kyrielle d'affrontements qui, dantrdgique de
leur exacerbation, véhiculaient immanquablemeninde-
velles énergies. C'est pourquoi l'application d'uakula
rasa ne serait que par trop appauvrissante, car ellestergt
ce dialogue d'une dimension fondamentale, cellsalper-
manente conflictualité, garante paradoxale de sumunité
et insigne constitutif de sa spécificité. Sans dpudies la for-
mation officielle de la communauté musulmane libha@au
vin® siécle, l'alternance des frictions et des récaamiddns
a-t-elle fragilisé la convivialité libanaise. Tofdis, elle n'a pas
laissé de consolider le caractére indispensabldidiogue,
en tant qu'ultime recours des belligérants, et ré@agnter
toute nouvelle résolution de pacification d'une titutie de
clauses préventives et de sagesses éprouvées.r@eénfent
a cette logique, le dialogue pouvait, dans tougssdrises de
I'histoire libanaise, s'annoncer comme l'uniqueaitverain re-
méde. En effet, réconciliation et reprise du diafurent inva-
riablement les seules issues valables aux crisds po
tiques. Si I'on doit ainsi donner son plein sera aontribu-
tion de Il'histoire libanaise au déploiement muitifie de ce dia-
logue, il faut impérativement admettre que ce dgrest étroi-
tement marqué d'un perpétuel antagonisme. L'exigaition
dramatique n'en a jamais occulté la valeur intgoge En
d'autres termes, le rapport islamo-chrétien libanau
égard a l'essencgeolémique de tout échange, s'est toujours
engagé — c'est la sa spécificité — sur la pértlease de la radi-
calité, aussi bien dans la rivalité que dans laualité. Cela
dit, il n'est plus étonnant d'observer la placenémie qu‘'occupe
sur la scéne politique libanaise et au sein desrations
communautaires la notion axiale doinflit légitime dont seul
I'abus a, hélas ! défiguré la nature.
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L'enracinement dans le quotidien

Avant d'étre un débat de savants, le dialogue istahré-
tien libanais se révele, essentiellement, comméchange exis-
tentiel : il s'exerce moins comme l'aboutissemeargique
d'un raisonnement abstrait que comme le surgissespam-
tané et perpétuel d'une expérience de cotoiememh@dier.
Plus précisément encore, il s'agit 1a d'un dialogueinclut
dans son cheminement la prise en considérationirdéeits
communs et des soucis partagés. Il se focaliser pmsi
dire, non seulement sur les présupposés théoriguesece-
lent les discours théologiques de part et d'autr@s aussi et
surtout sur les implications concrétes qu'entraime lutte quoti-
dienne, inévitablement commune, contre les aléad'edes-
tence. En ce sens, c'estpaaxis engagéeaui motive, ali-
mente et caractérise ce dialogue, et non l'invebseu I'ex-
traordinaire vitalité d'un mode de communicationequ
seule lI'expérience des sages sait inculquer auxeltas
générations. L'urgence de cette transmission esitagit plus
amplifiée qu'aucun centre universitaire libanaisseepro-
pose d'administrer, par la formation académiqueengei-
gnement magistral scrupuleusement centré surdadia-
logue. Il n'est pas rare, néanmoins, que des intsite
théologie, tel I'institut Saint-Paul a Harissa,eetient un dis-
positif entier de recherches a la promotion d'urdtalogue.
Ce qui, dailleurs, rend possible I'émergence dée cactivité
intellectuelle, c'est précisément — et en celaé&mite une cin-
quieéme caractéristique de ce rapport islamo-chmétiela
faculté innée des Libanais de surmonter les mémmatho-
logiques et les crispations. A I'encontre des mmanbk occi-
dentaux minoritaires qui appréhendent I'hnégémoradad
majorité, et aux antipodes des chrétiens minoeisaien pays
d'islam qui redoutent I'étiolement de leur libertgs Liba-
nais, tant chrétiens que musulmans, forts des gasajuri-
digues solidement ancrées dans la Constitutionisgtodant
d'un large éventail de connaissances favorisamedtifica-
tion objective réciproque, ne craignent pas deigerla un
échange sincére et objectif qui, au plus intimend'mémes,
les implique dans les interrogations et les remgseguestion les
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plus fondamentales. Il va sans dire que l'insaipgxistentielle
dans la quotidienneté libanaise confere la plusdgavaleur de
crédibilité a cette incessante tentative qui viseearévéler a
l'autre et a faire se révéler l'autre a lui-méme.

Le rayonnement planétaire

Le dialogue islamo-chrétien libanais nous livraleeniere par-
ticularité dans la mesure ou il est habilité a @ger ses
ondes aux extrémités de la terre. En vertu du fanpan-
chant migratoire de ses habitants, le Liban sevedavesti
d'une mission, celle d'apporter les acquis de spérence.
A coté de I'écriture alphabétique, habilement |égaé
monde antique, les Libanais ont constamment cheeché
exporter la sagesse de leur convivialité souveatr@ntée.
Si la conscience catholique universelle qu'a stet&gard, mer-
veilleusement traduire le pape Jean Paprdifesse solennelle-
ment que, loin d'étre un simple pays, le Liban est,soi,
une mission, c'est parce que les Libanais sontdapale
porter au monde le fruit de leur expérience de isterce.
Le christianisme libanais ainsi que l'islam libanaont ouverts
au monde et, par le fait méme, engagés dans un emrarper-
manent avec les diverses instances internatiombde®ntation
et de décision. S'il nous appartient de poser Imige terme
auquel il convient d'étendre nos attentes, il faitdvrai-
semblablement concevoir le Liban comme le pays par
excellence qui diffuse et propage les acquis inestables
de la proximité. Activement présente dans touschastinents,
la diaspora libanaise, dont les dimensions numé&sqau-
repassent désormais la population locale, s'avamalle
d'entretenir cette dialectique d'intégration etffitiaation
de soi, dialectique autour de laquelle se crissalliapport
spécifique du pays des cedres. En intime corrélativec
son sol originaire, la diaspora libanaise disposesiad'une
merveilleuse aptitude a transposer l'expériencalodans
les contextes les plus différents. Si donc, suple@, nous
revendiquons aussi une tout autre originalité, tcjas-
tement parce que le dialogue islamo-chrétien lilsar@ntrai-
rement & un autre dialogue qui s'effectuerait@aemple dans
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I'une des Républiques soviétiques indépendantesntagt
interpelle beaucoup plus efficacement la conscipltereétaire de
'humanité. Il n'entre pas dans notre dessein deisdér ici

les traces et les effets d'une telle action dorpdeée se
révele tellement étendue qu'il est difficile de tmmtraindre
dans ce bref exposé. Qu'il nous suffise de metaecknt
sur l'importance capitale d'un dialogue interredigx

destiné & exercer son influence bien au-dela defreas
tieres géographiques.

S'il est clair que I'expérience libanaise de lavogalité isla-
mo-chrétienne s'est entourée, sous l'effet déléthrela
guerre, d'amples connotations dépréciatives, h nlemeure
pas moins que les preuves de ['histoire libanaidiégerm cons-
tamment en faveur d'une nouvelle émergence. Leedabés-
guissé n'a évidemment ici qu'une vocation programma
tiqgue : en dessinant les contours de la spécificiérente au
dialogue libanais, nous ne présentons ni un maeiféétaillé
ni une plate-forme militantiste, mais une réflexiparson-
nelle sur ce que sont, aujourd'hui, les conditidasvalidité
et les atouts qui se profilent a I'horizon de caladjue. En ce
premier temps de l'analyse, les balises méthodqgloas
importent plus que l'affectation d'un contenu qoelgue.
C'est ainsi que notre analyse devra en appelemadspec-
tive : cette spécificité exhumée réclame, en vedusa valeur
intrinseque, le concours de tous ceux qui désineit
s'amorcer, a l'aube du fImillénaire, une entente réelle et
durable entre les deux grandes religions monotbk8iste
I'humanité. Saurions-nous accorder a cette origidiba-
naise l'attention et l'intérét qu'elle mérite ?

Mouchir Aoun, né en 1964 au Liban, missionnaireSdent-Paul a Harissa,
prétre grec-catholique en 1992. These sur « lasploéideggerienne ».
Enseigne la philosophie a I'Institut Saint-Paulu@ieh, Liban). Dirige le
Centre de recherches pour le dialogue islamo-chmétHarissa). Rédac-
teur a la revuéimacarrat.A traduit plusieurs ouvrages en arabe.
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Xavier TILLIETTE, S.].

« Jésus n'a jamais ri »

N RECENT cahier desRecherches de science reli-

gieuse ! publiait une note au titre quelque

peu provocant : « Jésus n'a jamais ri. His-
toire d'un lieu commun. » L'auteur, professeur idte-I
rature a la Sorbonne, s'en prend a ce qu'il appsileliché.
Pourtant une bréve enquéte lui a montré l'anciéndetla «
léegende » Elle remonte a la lettre apocryphe du Pseu-
do-Lentulus, citée par saint Jean Chrysostome. llay
d'autres appuis dans la Tradition, entre autresoliping le
Chartreux, Bossuet, ennemi du théatre surtout asemiécrivant
a sceur Cornuau, et Baudelaire dans Gesiosités esthé-
tiques, peut-étre sur une suggestion de son ami Levavassel
(« Dieux joyeux, je vous hais : Jésus n'a jamais ri »). A ces
références caractéristiqgues d'une spiritualit&jdla rattache
un theme tout différent et méme opposé : Jésug dbjeisée et
bafoué. L'arriere-plan est évidemment la Passiésysldevant
Hérode, revétu d'une robe blanéh&ésus raillé par les soldats,
déguisé en roi de carnavalDe 1a procédent les figures gro-
tesques et poignantes des clowns de Rouault, dristelas,
ridicules et maquillés. Sous le fard, le sanglas lspecta-
teurs s'amusent. Le rire est pour les

1. 82/2,1994, p. 217-222 (Bernard Sarrasin).

2. Luc 23, 11.
3. Matthieu 27, 28-31.
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bourreaux. Aux blasphémateurs les plaisanterieécieutes :

les passants qui crientSs tu es le Fils de Dieu, descends de

la croix ! » les princes des prétres, les scribes et les anciens
qui renchérissent : &'il est le Roi dIsraél, qu'il descende
maintenant de la croix 'l »

Puis le rire change de camp, un autre aspect, vergrde
la kénose se présente, unnétaschématisme » qui retourne
la plaisanterie et l'avilissement afin de jeterddéfi au public :
c'est I'anamorphose touchante des «fdusChrist », bouf-
fons volontaires, joyeux d'étre chrétiens et mé&mwjdenus
pour fous, sur lesquels Harvey Cox a attiré I'attam mais
aussi Urs von Balthasar et d'autfels mettent en pratique
la « morosophie » érasmienne. Derriere eux, derriére le
Christ d'Erasme déguisé en siléne, se profile tonte esthé-
tigue de la dérision. La Passion est feinte a fansl'une
mascarade. Mais une étrange allégresse se peihtstraits
des humiliés et offensés, livrés aux lazzis (2 Saréy 16) et
aux sarcasmes. Tel David tout nu dansant devanth@ et
raillé par Mikal, Francois d'Assise se dépouillarene un
ver et s'exhibe en son innocence native, ravi dsgrgpour dé-
rangé. Il mene le cortége des saints excentriques
I'imitation du Crucifié incite a subir, voire a proquer la
moquerie : Philippe Néri, Jean de Kenty, Cottolengean
Bosco, Thomas More, incidemment le curé d'Ars etnBe
dette Soubirous, et on peut leur adjoindre destiehenon ca-
nonisés : Hamann, Kierkegaard, le poéte Germairvéy

1. Matthieu 27, 39-42. Imités aujourd'hui par les éalistes («Jésus rit
de bon ceceur »¢t par Luis Bunuel danNazarin (I'image banale du Christ
sur le mur, qui cligne de I'eeil dans les cauchenfigngeux de la malade)
et dansLa Voie lactéga Cana, Jésus bon buveur s'esclaffe en racontant
I'histoire de I'économe infidele).

2. Harvey Cox,La Féte des Fous. Essai théologique sur les notibas
féte et de fantaisieEd. du Seuil, Paris, 1971 ; Hans Uksn BALTHASAR,
Herrlichkeit I1l, 1. Im Raum der Metaphysik, Neuzeit ; 3Narrentum
und Herrlichkeit,Johannes Verlag, Einsiedeln, 1965, p. 492-551 @- H
lige Narren, p. 492-498 ; Erasme, p. 513-517 ; Mkioe, p. 535-548 ; le
Christ clown de Rouault, p. 548-551) ; WaltacG, Der christliche Narr,
Artemis Verlag, Zurich-Stuttgart, 1956 ; StanisBBETON, Le Verbe et
la Croix, Desclée, Paris, 1981 (chap. 3 : « Les Fous du Chrjs 53-75).
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Louis Le Cardonnel Padre Pio. lls ne sont pas seiié des
représentants de I'humour chrétien, autre chosg@desse,
I'envie de l'abaissement, lapteuse fraude » |'« hypocrisie a
rebours », et surtout la ressemblance du roi pitoyable, I'em-
bléeme de Jésus Arlequin. Le folklore russe estmptis ces
« ravis », de ces «waints buveurs », et Dostoievski a su en
faire son profit, de Marmeladov a Muichkine. Lekiote juif
également exhibe la figure pittoresque stihlemihl, chanté
par Heine, finement analysé par Hannah Arehdét I'on
ne peut omettre les éléments narquois mélés anaebbu-
meur desHassidim, ni l'auto-ironie saupoudrée dans leur
théatre prisé de Kafka. Cette ambiguité, rire ¢tépin‘est
pas sans rappeler le comique de Moliere, superbemer
dévoilé par Alfred de Musset :

Cette male gaieté, si triste et si profonde,

Que, lorsqu'on vient d'en rire, on devrait en pelr

A propos du fameux graffite du Crucifié a tétard tracé
sur une pierre du mont Palatin, Louis Massignonrést
l'idée de blasphém& Au lieu d'une image sacrilége, il y
voyait le tremblement et la réticence d'une foi geine a
accepter la réalité d'un Dieu pendu au bois. Onrpat
intensifier la signification chrétienne paradoxadie croquis :
se souvenant du caractere christique de I'anesengis un
défi effronté a la raison, une kénose renforcéeCheist
outragé, abéti, selon la métamorphose animale tpréwir le
psaumeut jumenta factus sum (Psaume 72 [73], 22-23).

Ces considérations toutefois nous éloignent e attribué
ou refusé au Christ. Si une contemplation presquoelle-
naire n'a pas osé le découvrir sur le divin visaers que
les martyrs «iaient dans les supplices », c'est peut-étre qu'il

1. H. ARENDT, La Tradition cachéegoll. « Détroits », Christian Bourgois,
1987 ; HenriHEINE, Hebrciische Melodierl, « Herr Schlemihl ». Charlie
Chaplin est une figure dechlemihl.

2. « Al Hallaj. Le phantasme crucifié des Docetes ata® selon les
Yéridis », Revue de I'histoire des religionsiars-avril 1911, p. 198-199
(cité par Bernard Sarrasin, p. 221).
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existe un lien de ce contraste, et que la piétk eensibilité
chrétiennes ne s'y sont pas trompées. Pourquaitiioono-
claste desRecherches de science religieuse suscite-t-elle une
géne ? Je me rappelle au début des années soidbntke
modestes affiches, sans doute bien intentionnéasupes
aux arbres du boulevard Saint-Germain, qui figunaien
Jésus hilare, riant aux éclats. Pourquoi s'offusggide scan-
dale vient tout bonnement d'un cliché ? En outreirks abs-
traction faite du ricanement et de la malédictior Malheur
a vous qui riez ! » (Luc 6, 25) — est chose belle et saine, le
propre de I'homme. Le pere Pierre Rousselot disaiLe
rire est béatifiant. » Le proverbe dit qu'un saint triste est un
triste saint, la spiritualité salésienne en a faie régle de
conduite. S'il y a le rire mauvais des nantis et demnés, il
est affirmé aussi du juste qu'il rira au dernieurjoPascal,
l'austere et douloureux Pascal, rappelle que resgtrplus
heureux ni plus aimable qu'un vrai chrétien, danjdie est
« l'état naturel ». Vladimir Soloviev en sa jeunesse a rédigé
une page magnifique a la gloire du tire

Il nimporte ! la dévotion traditionnelle répugnedatendre
et a illuminer les traits du Sauveur, a ouvrir eebouche
auguste autrement que pour la parole. Dans I'Evargs
larmes dominent. Sans incliner au dolorisme, jascou'il y
a des raisons valides de suivre l'intuition plusmains
explicite des saints, raisons entrevues par G. lesterton
en une page fort belle que je citerai tout a I'eeWe toute
facon, il y a un sérieux fondamental de I'existecbeé-
tienne, et seul le sérieux permet la sécurité etl@nité, et
nous rend aptes a goldter comme il convient lessjtégi-
times et les plaisirs éphéméres de la vie, pareelguire est
superficiel et passager, la joie trempée de gragténtérieure

1. V. SOLVIEV, La Sophia et les autres écrits francaéd. Francois
Rouleau, L'Age d'Homme, Lausanne, 1978, p. 26-2insDe sillage et & I'en-
contre de Soloviev, il convient de rappeler la dsbe de la tradition
orientale sur le rire, et tous les aspects d'urggogaaphie de la folie et de
la dérision dans le folklore byzantin et russe, rpmsquels Marie-Hélene
Congourdeau a bien voulu rédiger la note complémieatqui suit cet
article.
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rieure et demeure. L'allégresse chrétienne estallégresse ra-
chetée, elle a co(té cher, la parole du Seignesniate
Angéle de Foligno retentit en nous sans fin Ca<n'est pas
pour rire que je t'ai aimée ! » Le doux Frangois de Sales
écrit que c'est étre mal a l'aise de se sentiriesn & I'aise
quand Jésus sur la croix est si mal a l'aise.

Car une atmospheére de gravité plane sur la vieiguélet le
comportement de notre Seigneur. Egalement une aegeme
hate, que Kierkegaard et Newman ont soulignée kate du
Royaume, l'impatience de boire le calice. Qui s& hBa pas
le temps de s'amuser, qui est pressé n'a pas legstdmrire ;
qui est totalement voué aux affaires de son Peaepas de
place pour les divertissements dont se repaissest
hommes frivoles. Cela ne veut pas dire qu'il ediffiérent, insen-
sible a la simple saveur de chaque journée, comihétait
un maniaque de la tdche a accomplir. Non ! Il Sade et il
accorde a ses disciples des moments de détente etpds,
des pauses dans le travail et sur le chemin ;dépie des in-
vitations ; il partage les fugitifs bonheurs desns, il les ex-
horte méme a manger et a boire, & ne pas jelreesetréjouir
tant que le Fils de I'Homme les accompagne ; phusl t
sonnera I'heure du deuil et des pleurs. Le perentéade
Grandmaison a décrit exquisément cet aspect denBhniié
de Jésus :Apparuit benignitas et humanitas Salvatoris. »

Malgré cela nul peintre, nul artiste n'a osé imminun
rire sur la face destinée aux soufflets et auxhaesc; aucun écri-
vain n'a mis sur ses lévres les plaisanteries £falecdotes
dréles dont les hommes sont friands. Jésus en iesgeisserait
plutdt un sourire grave et tendre, fait de pitiédet miséri-
corde. Maurice Blondel signale sa physionomie émitique a
travers les Evangiles (surtout Marc), rien qui éw®te rabbin
ordinaire de Renan et de Loisy. Notre priere netpaudéta-
cher du souvenir de lI'agheau qui porte le péchédaode.
Il est vrai que le romantisme a largement facorotéerrepre-
sentation du Fils de Dieu - Fils de 'Homme, maédte repré-
sentation coincide en somme avec la tradition U plurable
et la plus vénérable, avec l'intime conviction doyén Age.
Dans une page célebre dinquiéme Discours la religion,
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Schleiermacher a défini comme heilige Wehmut (sainte tris-
tesse) la tonalité fondamentale de 1'ame du Christ. 11 voit
cette tristesse intime se refléter dans l'évangile de Jean, le
confident, I'« ami de cceur ». Car cet évangile culmine dans
l'adieu, s'organise autour des adieux, et l'heure qui fait fré-
mir le Messie est d'ores et déja pressentie, anticipée, dés
l'apparition publique. Pourtant, quand 1'heure est venue, il
profére des paroles de joie. Mais c'est une joie future, an-
noncée, au-dela de 1'épreuve, les arrhes dune joie promise,
nimbée de ressouvenir. Il est venu dans le monde pour af-
fronter une mort brutale et prévue, n'en déplaise a Romano
Guardini ; il est voué a prendre congé, a étre arraché vio-
lemment a sa mission. D'emblée la croix est d'aplomb sur
I'horizon, elle dresse l'équerre qui mesure le monde, et son
ombre en s'allongeant se confond avec la nuit. Mais il y a
une raison plus profonde encore a l'absence du rire : c'est
l'exil de 1'Innocence, de l'orphelin du ciel, une nostalgie
intraitable qui étouffe toute velléité de rire plus ou moins
associée a nos complicités terrestres. Enfin la joie du Fils, sa
joie divine, est quelque chose d'absolument secret et inac-
cessible, que nul ne peut ravir, mais a quoi nul ne peut
prendre part. Le moment est venu de relire la belle page fi-
nale de Chesterton, tirée de son essai si tonique, Ortho-
doxie. Elle est si connue que l'on en donnera seulement des
extraits :

La joie, qui fut la petite agitation extérieure plaiien, est le

secret gigantesque du chrétien. Et comme je cldisreechao-
tique, je rouvre I'étrange petit ouvrage d'ou vt le chris-
tianisme et je suis de nouveau hanté par une derwonfir-

mation [...]. Son pathétique [du Christ] fut natlire

presque insouciant. Les Stoiques anciens et mosleunent
I'orgueil de cacher leurs larmes. Il n'a jamaish&a&es
larmes. Il les a montrées simplement, sur Son eisaglécou-
vert [...] tel que le jour ou il vit de loin Sa i&l natale.
Pourtant Il a caché quelque chose [...]. Il n‘agantontenu
Sa colere [...]. Pourtant il a contenu quelque ehos]. Il y
eut quelque chose qu'il cachait a tous les hommiesd il
gravissait une montagne pour prier. Il y avait quel chose
gu'll recouvrait constamment par un silence brusqueun
isolement impétueux. Il y avait une chose qui étajp grande
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grande pour que Dieu nous la montrat quand |l ah#@sur
la terre et jai quelquefois imaginé que c'étaitlGia .

La joie sous le voile de la tristesse serait le secret jalouse-
ment gardé par notre Seigneur. Ainsi, mais seulement ainsi,
doit-on interpréter l'aveu consolant de saint Jean Berchmans :
« Ex persona Christi laetitiam didici » (de la personne
du Christ j'ai appris la joie). »

Xavier Tilliette, né en 1921, s.j. Enseigne a l\usrisité Grégorienne.
Derniéres publications LLe Christ de la philosophiéEd. du Cerf, 1990),
Le Christ des philosophed@Namur, Culture et Vérité, 1993Recherches
sur l'intuition intellectuelle de Kant a Heg@frin, 1995).

1. cHESTERTON, Orthodoxie traductionCharles GrolleauRréfacede Joseph de
Tonquédec, L. Rouart-J. Watelin, 1923, p. 235-236.
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Marie-HéleneCONGOURDEAU

L'ambiguité du rire
dans la tradition orientale

N ne peut passer sous silence la trés mauvais¢arépu

tion du rire et de la bouffonnerie chez les

premiers Péres. Clément d'Alexandrie, AL¢
siecle, intitule un des chapitres de g@nlagogue : « Du rire
» (livre 11, chap. 5) — et ce n'est pas pour en faire I'éloge,
puisqu'il se trouve coincé entre le chapitre ssrdanquets
et celui sur les propos obscénes, et débute parése : «es
gens qui savent mimer le risible et, surtout, les ridicules,
doivent étre exclus de notre cité . » La condamnation du rire
sera reprise abondamment par la tradition monastigle
moine est un homme sérieux et méme gravePour le
fidele, ce n'est jamais le temps de rire », lit-on dans laRegle
breve de saint Basilé. Ce que Jean Climaque, higouméhe
d'un monastére du mont Sinai au®\éiécle, reprendra au
septiéme degré de sdithelle, en écrivant : «Si rien n'est
plus en accord avec l'humilité que l'affliction, rien non
plus ne lui est plus opposé que le rire *. »

1. Trad. P.GAURIAT, Clément d'Alexandrie. Le Pédagogue]l. « Péres
dans la foi » 44-45, Paris, 1991, p. 154.

2. PG 31, 961.

3. L'higoumeéne est I'équivalent oriental de I'abbé desmastéres occi-
dentaux.

4. Trad. P.DESEILLE, Jean Climaque. L'Echelle saintBgllefontaine,
1978, p. 114.
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C'est pourtant au sein de cette méme traditionnoaie
que la dérision et méme la bouffonnerie connaittent plus
grande fortune comme forme paradoxale de saintatéc le
phénomene dwalos (mot & I'étymologie incertaine que l'on
traduit souvent par fol en Christ »).

La folie simulée et la bouffonnerie ont pour forani
essentielle de combattre daine gloire et d'attirer sur soi le mé-
pris, afin de ressembler au Christ outragé rev&uadrobe
écarlate et moqué lors de sa passion. La tradiéonre-
monte aux premiers moines, surtout dans les région
orientales de I'Empire byzantin. Mais le plus cééebut, au
VI° siécle, Syméon Salos ou le Fou qui, aprés avaiu\én
ermite trente ans dans le désert, s'avisa qu'ihitate pré-
occuper du salut de ses freres, et par voie deémrence
passa le restant de sa vie a contrefaire la faieréjouis-
sant par ses pitreries (ou scandalisant selon &9 tes
habitants de la grande ville d'Emése en Syrieit llé nom-
breux émules, que I'on rencontre au détour des \dies
saints et des chroniques. Malgré la méfiance constdes
autorités ecclésiastiques, la folie pour le Chdsmeure
jusqu'a la fin de I'Empire byzantin une forme d&ss, au
moins temporaire, congue non plus comme un aboeHiss
ment mais du moins comme une étape sur la voieade |
sainteté. A Byzance, deux moines du Mont-Athos afEpa
nant au courant hésychaste, Maxime le Kausokaly(jte
passait son temps a braler sa cabane, d'ou son ebdm)
Sabas de Vatopedi (qui passa pour idiot pendantadeges
parce qu'il ne disait mot), furent au Xigiecle les derniers re-
présentants de ce courant. Mais la tradition fubrise
presque aussitdt par les chrétiens de Russie, au Vit
éclore les figures tout aussi étonnantesjdesiivyje (fous en

1. Une mise au point érudite sur Igaloiest faite par LennamYDEN,

« The holy fool », dans SiAcKEL ¢d), The Byzantine Saint, University
of Birmingham Fourteenth Spring Symposium of Byin@nStudiespBir-
mingham, 1981, p. 106-113. Une étude plus théolmgiet néanmoins acces-
sible et bien documentée se trouve dans le denfiapitre de J.-CLAR-
cHET, Thérapeutique des maladies mentalBsris, Ed. du Cerf, 1992,
p. 193 s. : « Une forme singuliére de folie : lkef@our le Christ. »
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Christ Y), tel saint Basile le Bienheureux & Moscou au
XVIe siécle. Dostoievski s'inspira de cette tradition

pour camper son prince Mychkine darisliot.

Le rire et la dérision ont ainsi deux visages densadi-
tion orientale : celui du mépris des autres et dienséme,
gue condamnerent les Peres, et qui est le rireiahled; celui
de la simplicité qui se moque de la vaine gloireuvant aller
jusqu'a l'imitation du Christ aux outrages. Commaebte le
méme Jean Climague (cité au début de cette noted ta
méme septieme degré de sBohelle, « Dieu, mes amis, ne
demande ni ne désire que l'homme s'afflige a cause de la
douleur de son cceur ; il préfére plutot qu'il se réjouisse et
rie en son ame, a cause de l'amour qu'il éprouve pour lui 2. »

MarieHéleneCongourdeau.

Marie-Héléne Congourdeau, née en 1947, mariée, eirffgnts. Chargée
de recherches au CNRS (histoire byzantine). Editidtique delLa Vie en

Christ de Nicolas Cabasilas (« Sources chrétiennes %,385 et 361).

Co-fondatrice de la revuEthique : la vie en questiobMembre du comité de
rédaction de I'édition francaise @®@mmunio.

1. Voir sur ce sujet M.EVDOKIMOV, Pélerins russes et vagabonds
mystiquesParis, Ed. du Cerf, 1987, p.51s.

2. Trad. P.DESEILLE, Jean Climaque. L'Echelle saintBellefontaine,
1978, p. 120.
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