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- En présentant cette nouvelle
Revue, nous espérons en justifier I existence.

Est-il besoin de dire qu’elle ne prétend ni remplacer
ni doubler aucune des nombreuses revues catholiques ?
Encore que les serviteurs de la V érité ne soient jamais
trop nombreux, faut-il cependant que chacun d’eux:
serve, a sa maniére propre, au sein d’une unité riche
de leur diversité. ,

Or il nous a semblé que sur le plan de U enseigne-
ment doctrinal entre les revues techniques et les
revues de grande vulgarisation, une place restait vide,
signifiant un appel, exigeant une présence.

Appel de nombreux laics, militants ou non d’ Action
Catholique, avides de formation profonde, et ne dis-
posant ni du temps ni de Uinitiation nécessaire pour
aborder les ouvrages théologiques.

Appel de nombreux prétres, dévorés par le minis-
tére, éprouvant le besoin de nourrir leur foi et leur
apostolat, de se tenir au courant du travail de la pensée
chrétienne en marche. Appel de religieuses, soucieuses
pour leur vie personnelle et leur enseignement d’une
doctrine solide, cependant abordable.

D’ou Uexigence d’études doctrinales bréves mais
substantielles, sérieuses sans technicité, unifiant en les
élargissant les connaissances déja acquises, ouvrant des
pistes que des références, des indications de travail
permettraient de suivre plus avant. ‘
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C’est par ce plan, par ce large public que « Lumiére
et Vie » voudrait d’abord se définir. Par la, elle veut
enirer dans Uunité de la presse catholique, mais avec
son visage a elle.

LY

L’appel en effet est large, il est instant, car le besoin
est profond.

Tout homme passe dans sa vie de U enfance a I'dg
adulte. Il le fait normalement dans le domaine humlun.
I grandlt se mirit ; il vient un jour on il assume des
responsabilités au sein d’un foyer, d’une profession,
de la société. Il s’accomplit en s’intégrant dans un
ordre viril. Trop souvent sa foi chrétienne ne connait
pas cette promotion ; elle reste dgée de douze ans dans
un homme fait. Atrophie désastreuse, source de bien
des malaises, de bien des abandons, de bien des apos-
tasies pratiques. Ce qui était enfantin et donc propor-
tionné chez U'enfant, devient infantile et donc mons-
trueux chez ’homme. Le passage n’est point fait ; la
croissance n’a pas eu lieu.

A vrai dire ce passage est sans cesse a refaire, la
plante grandit inexorablement ; elle se meut d’um
équilibre inférieur détruit @ un équilibre supérieur &
construire. Nos paresses, elles, tendent a Uinstallation,
sans égard a la loi vitale du progrés.

De ces exigences permanentes nul n’est jamais
exempt; elles naissent de la siructure méme de la vie,
de son dynamisme interne. Elles deviennent urgentes a
une epoque oit les pressions extérieures se font plus
dures que jamais. Dans I’atmosphére qui est nétre se
brassent les cent courants des humanismes sans Dieu ou
sans le Christ. Pour se garder des miasmes subtils et
forts de ces philosophies inquiétes, de ces mystiques
fiévreuses, il faut éire muni d’une doctrine permettant
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par sa vigueur de les situer, d’en utiliser les lecons, de
proflter de leur affrontement au lieu de s’y derober ou

de s’y ruiner.
LV

Enfin, devant les besoins angoissés du monde mo-
derne, quel étre généreux ne s’ est pas posé la quession:
« Que faut-il donc faire ? » Question normele ; bien
souvent cependant une autre est omise : « Que faut-il
étre sot-méme, pour intervenir efficacement ? » L’ac-
tion en effet suit a Uétre, si elle n’est point pur
activisme. Pour « étre » vraiment, quand il s’agit de
Uhomme, il faut d’abord penser. La pensée seule ne
suffit pas ; la lumiére peut étre lumiére froide. Mais
une action sans pensée ne peut éire de qualité. Elle
est exposée sans cesse a déviation ; tout mouvement,
au dynamisme puissent, peut exercer sur elle un attrait
magnétique.

« Lumiére et Vie » est essai de réponse a cet appel,
a ce besoin. Elle ne cherche pas a étre revue de culture
générale d’inspiration chrétienne, ni jugement chré-
tien sur les événements ; elle ne sera pas directement
revue de spiritualité. D’autres accomplissent a mer-
veille ces tdches. Son champ propre est strictement
Uenseignement doctrinal. Elle se veut instrument de
catéchése, mais au niveau de I adulte. Proposer I’ ensei-
gnement de U’Eglie dans son authenticité, dans une,
fidélité de tous les instants, dans une quéte perpétuelle
de vérité, telle est son ambition. Nous disons sans hési-
ter : « revue de théologie », espérant faire saisir a un
grand nombre que ce n’est point la science ésotérique..

LV

De la le titre « Lumiére et Vie » (U'inscription grec-
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que de la couverture n’en est qu’une transposition
antique). Termes bibliques par excellence, courant
tout au long de la révélation, pour arriver a leur som-
met dans le IV Evangile. La, le Seigneur se déclare
lui-méme «la Lumiére » et «la Vie». Il vient
répondre a la longue attente d’Israél, réaliser ce
qu’entrevoyait déja Isaie : « Le peuple qui marchait
dans U obscurité a vu une grande lumiére. Aussi peut-il
affirmer « Je suis la Lumiére du monde ; celui qui me
suit ne marchera pas dans les ténébres, mais il aura la
lumiére de la vie » (Jo., 8'%). Il est la Vie, le Fils de
ce Dieu que I’ Ancien Testament appelait « Celui qui
vit @ jamais ». Il est la Parole méme de Dieu : « Celui
qui écoute ma parole et croit a celui qui m’a envoyé
posséde la vie éternelle » (5*).

Aussi U essentiel est pour nous de « demeurer dans
la parole », de « demeurer, de marcher dans la lumié-
re », « de demeurer dans la vie ». C’est a dire de
« rester dans le Christ ». Seul il a « les paroles de la
vie éternelle ».

En lui se révélent a nous et le mystére de Dieu et
celui du salut humain. La tragédie des humanismes
sans Dicu se solde par « ténébres » et « mort ». L’ hom-
me ne peut sauver I’homme. Seul Dieu dans le Christ
exalte ’homme par un dépassement infini : « Si quel-
qu’un est dans le Christ, il est nouvelle créature ».

C’est la notre réponse de foi a Uinquiétude ardente
de notre temps. Nous voudrions la proposer sans acco-
modement, sans fard.

L’organisation, Uarticulation méme de la Revue
découlent de ces préoccupations. Aborder les attitudes
fondamentales du chrétien, les grands mysteres de la
foi est Uobjectif premier. Des articles groupés autour
d’un théme central s’y emploieront. Dans ce premier
numéro, la doctrine chrétienne est considérée dans sa
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généralité ; de la le caractére quelque peu théorique et
difficile. Aussitot aprés sera abordé le Symbole des
Apétres. Il est la commune profession de foi, et la foi
est Uattitude premiére du chrétien. Les articles duw
Symbole en sont le contenu essentiel. Parmi ceux-ci la,
Résurrection du Christ, la « résurrection de la chair »
sont un noyau central. Ils séparent la doctrine chré-
tienne de toute autre doctrine par la foi en un Diew
Vivant, donnant la vie, la rétablissant en son intégrité.
L’année se continuera par une étude du mariage indis-
soluble, loi de base de la famille chrétienne ; par un' -
numéro sur le « Sens du péché » autre attitude fonda-:
mental du chrétien, terriblement menacée aujourd’hui.
Enfin le dernier numéro traitera de la lecture de la
Bible « Parole de Dieu » et de ses conditions.

Le mystére chrétien est un, mais il est tellement
riche qi’’en quelques cahiers, seuls quelques aspects
peuvent étre abordés. Peu a peu cependant, nous vou-
drions constituer une sorte de bibliothéque de théolo-
gie dans laquelle aucun point important ne serait laissé
de coté.

A ces articles groupés s’ ajoutera sous le titre « Com-
ment lire la Bible » une introduction aux Livres Saints,
dont I esprit est précisé plus loin.

Des « Chroniques » s’efforceront de tenir le lec-
teur au courant du mouvement vital de U Eglise con-
temporaine : actes importants du Magistére, recherches
bibliques, historiques, scientifiques, congres, etc... de
facon a faire sentir sans cesse la Chrétienté en
recherche. '

Des recensions enfin. Elles présenteront les ouvra-
ges récents soit de doctrine, soit ceux ou la doctrine
d’une facon quelconque est engagée. Nous nous effor-
cerons d’indiquer le public auxquels ils s’ adressent.
Méme des ouvrages techniques seront ainsi présentés
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mais de fagon a faire comprendre le probléme en cause
et U’apport nouveau.

LV

Il nous reste a insister sur un point.

Cette revue tente un effort difficile : elle désire
metire a la portée d’un grand nombre ce qui actuelle-
ment est le lot des seuls théologiens. Cette adaptation
veut étre faite en gardant le sérieux de la recherche
toute proche. Non point « vulgarisation » mais « adap-

_ tation authentique ». Il y aura nécessairement des

faux-pas. Tel article sera trop proche de Ienseigne-
ment, trop intellectuel. Tel probléme risque parfois
d’étre posé en termes d’Ecole plus qu’en termes de vie.
C’est le risque de la tentative.

La mise au point ne pourra se faire que par une
collaboration constante avec nos lecteurs et amis.
Aprés lecture certes, mais aussi dés [’annonce d’un
sujet, en nous indiquant sous quel angle on désirerait
voir aborder le probléeme, quelles questions ce théme
souléve pour nos lecteurs ou leur entourage.

Nous ne voulons pas d’un enseignement hors des
besoins de la vie. La Lumiére que nous voudrions
servir est Vie. Elle n’est pas « formules » ou « prati-
ques » mais « doctrine ». Les valeurs éternelles nnt
leur insertion dans le temps. Aucune disjonction radi-
cale ne peut étre posée.

Nous demandons a Celui qui est « La Lumiére » es
« LaVie » de ne point faillir a ce dessein, confiants en
Uaide de Celle de qui est née sur terre la « Lumiére
destinée a éclairer les peuples » et qui fut, la premiére
baignée dans Sa Splendeur.

LUMIERE ET VIE.
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Le « Directoire pour la Pastorale des Sacrements »
adopté par I’Assemblée pléniére de 1’Episcopat de France
Ie 3 avril 1951, rappelle an clergé que 1’administration et
déja la préparation des sacrements (et jusqu’a 1’enquéte ou
a ’examen prescrits a leur sujet par le droit canon) doi-
vent étre 1’occasion d’une instruction doctrinale des fidéles,
d’un approfondissement de leur formation chrétienne.
Ce point est 1’objet d’une insistance particuliére ; comme
le souligne S. E. Mgr Guerry, dans son rapport introduc-
tif : « Le Direcioire est dominé par le souci d’un effort
- éducatif des pasteurs ». Ce n’est pas un fait isolé : de bien
des maniéres et de bien des c6iés se manifeste le méme
souci de conférer a la « catéchése », a I’enseignement doe-
trinal, un développement et une efficacité accrus. Il est
hautement souhaitable, il est nécessaire qu’au zéle de
I’Eglise enseignante 1’Eglise enseignée réponde par un zéle
réciproque pour rechercher et assimiler cette nourriture
spirituelle qu’est la Doctrine sacrée.

On ne saurait trop le proclamer : I'un des maux les plus
graves dont souffre actuellement notre Eglise est certaine-
ment le manque de formation doctrinale du peuple
chrétien, ou du moins son insuffisance ; un peu de réflexion
mettra en évidence le caractére paradoxal et le danger
d’une telle situation, dont on s’est accommodé jusqu’ici,
tant du c6té du elergé que de celui des fidéles, avec une
bien coupable indifférence.
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D’une part, jamais les s¢iences sacrées n’ont été pous-
'sées aussi loin, aussi avant, qu’elles le sont aujourd’hui :
notre génération voit miirir les moissons préparées de
longue date par le renouveau biblique, patristique, litur-
gique, philosophique et théologique qui a succédé, dans
I’Eglise, au dur hiver du XVIII™ siécle et de I’ere libérale ;
jamais, depuis la fin du moyen age, la théologie et les autres
sciences qui lui font cortége n’avaient été 1’objet d’une telle
application et d’un effort aussi rigoureux quant aux
méthodes, aussi fructueux quant aux résultats. Mais,
d’autre part, qui done jusqu’ici a profité surtout de ce re-
nouveau et de ces progrés ? Il semble que plus la Doctrine
chrétienne avance dans la voie de son explicitation et de
son élaboration scientifiques, plus elle tende a devenir le
bien exclusif, jalousement gardé, de la petite équipe des
spécialistes qualifiés, des professionnels de la théologie et
des diverses sciences ecclésiastiques.

Ceux-ci sont quelquefois les premiers a s’en plaindre,
a déplorer la solitude ot les condamne leur compétence
méme, 1'indifférence avec laquelle leurs travaux sont ac-
cueillis par le reste de I’Eglise. Car, il faut avoir le courage
de le reconnaitre, le fossé ne passe plus aujourd’hui,
comme autrefois, entre le clergé et les laiques, mais entre
le petit groupe des « spécialistes », théologiens et autres,
— et 1’ensemble de leurs fréres chrétiens, clercs ou simples
fideles : a combien de jeunes prétres, et de trés bons pré-
tres, ardents, dévoués, pleins de zéle, avons-nous entendu
dire : « Théologie ? Ne m’en parlez pas! Je 1’ai subie
pendant trois ans au Séminaire et cela m’a suffi ; jespére
bien ne plus avoir 2 m’en occuper ! »

Pour nous en tenir aux laiques, ils respectent, de loin,
les théologiens (quitte a contester leur autorité s’ils s’avi-
sent, dans un cas précis, de se montrer exigeants), ils
admirent leur savoir mais ne songent guére i leur deman-
der d’en profiter. Pour le commun des fidéles, la « Doctrine
chrétienne » se réduit pratiquement au souvenir des lecons
du Catéchisme apprises dans I’enfance, — nourriture solide
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certes, mais qui restait proportionnée a 1’ige de I’enfant.
Le paradoxe est d’autant plus grand qu'a notre époque,
I’évolution sociale vers la démocratie et la diffusion de la
culture ont permis a la trés grande majorité des hommes
d’atteindre une maturité dans la formation et 1’équipement
intellectuels qui étaient impensables au moyen dge ou méme
au temps ol fut rédigé le Catéchisme du Concile de Trente :
il en résulte un décalage excessif, et dangereux, entre la
culture profane qui se développe sans cesse sur le plan
technique, politique, ete., — et la formation religieuse,
toujours aussi élémentaire.

Mesurons toute la gravité du mal ; I’ignorance engendre
I'indifférence ; on laisse les théologiens disputer entre eux
de théologie, sans prendre garde que la théologie commence
déja aux douze articles du Symbole. On accepte, ou prétend
accepter, ses conclusions, en gros, dans leur ensemble
(quitte, encore une fois a les contester en détail : il y aurait
beaucoup i dire sur la légéreté de conscience avec laquelle
de « bons » catholiques s’octroient des libertés avec tel arti-
cle de foi, tel aspect de I’enseignement du magisteére), —
sans aller y regarder de prés, et cela non par une docilité
réelle, une adhésion profonde, mais par indifférence, man-
que d’intérét réel : on ne conteste pas parce qu’on ne s’en
préoccupe pas.

Trop souvent, le Chrétien d’aujourd’hui ignore les
richesses de la Doctrine sacrée, ou (pour ce qu’il en sait)
n’y attache pas d’importance, n’y pense guére, — n’en vit
pas. Pour ne prendre qu'un exemple : quelle place joue,
en fait, la méditation du mystére de la Trinité dans I’anima-
tion de la vie spirituelle de tant de nos fréres ? Et qu’est-ce
qu’un Chrétien que laisse indifférent le mystére de la
Sainte-Trinité, ce joyau de notre foi ? Tout serait occasion
de scandale, 3 commencer par la notion méme qu’on se fait
communément de « mystére », — mot qui n’évoque gueére
dans la conscience du catholique moyen que « Défense
d’entrer », alors que sa vraie notion traditionnelle implique
celle de lumiére inépuisable...



12 - LUMIERE ET VIE,

Mais allons a la racine méme du mal : on se fait trop
souvent I’idée la plus imparfaite, la plus confuse, la plus
incompléte de la Foi, et de nos devoirs envers elle. Voici tel
Paroissien d’un usage trés répandu ; ouvrons-le au « Modéle
d’examen de conscience pour le sacrement de Pénitence »...
Péchés contre la foi : « Ai-je lu de mauvais livres ou de
mauvais journaux ? Accueilli volontairement des doutes
contre la foi ? » Et c’est tout, comme si la Foi était un
trésor, enfermé dans une cassette scellée, qu’on risquerait
simplement de « perdre ». Sans doute, la Foi est une vertu
infuse, un don de Dieu, mais serait-elle une vertu si 1’acti-
vité propre de ’homme n’avait pas de réle & y jouer ? On
ne parait pas se douter que la Foi est en nous quelque chose
de vivant et qu’il ne convient pas seulement de la « défen-
dre », mais (pour reprendre une formule pleine et riche de
saint Augustin) de la « faire naitre, de la nourrir, de la
fortifier en nous, de la faire grandir ».

Il faut voir a quel danger expose cette indifférence a
P’égard de ces devoirs positifs envers la Foi, a 1’égard de
notre formation doctrinale. C’est 1'intégrité méme de la
Foi qui est en jeu. L’histoire nous fait vivre & une époque
et au sein d’un monde trés profondément déchristianisés ;
Pinfluence insidieuse de ce milieu oriente a notre insu notre
sensibilité, notre pensée, notre action ; nous avons beau
vouloir étre chrétiens : par mille voies le paganisme am-
biant pénétre en nous.

Ceux qui ont eu la chance relative de grandir dans 1’un
des « il6ts de chrétienté » qui subsistent ou se reconstituent
(familles chrétiennes, vieux pays chrétiens), ne doivent pas
s’endormir dans la sécurité ; sans parler du fait qu’ils sont
exposés a un autre danger (celui de confondre ce qui, dans
ce milieu privilégié, venait du christianisme authentique ot
ce qui n’était que tradition sociologique, respectable en
tant que telle, mais d’un ordre différent), ils doivent cons-
tater qu’il n’y a pas de milieu fermé assez « isolé » pour
échapper 2 I’influence dominante de 1’esprit d’une époque,
d’une civilisation, surtout lorsqu’il s’agit d’une ecivilisation:
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. v
aussi exigeante, aussi dynamique, aussi envahissante que la
notre : ainsi au Canada francais, vieux « pays de chré-
tienté» s’il en est, la publicité américaine introduit, pro-
pose, impose jusqu’a 1’obsession les aspects les plus paga-
nisés d’un certain type de vie moderne...

Le péril est d’autant plus sérieux qu’il menace mnon
seulement les faibles, les tiddes, les « hommes de peu de
foi », mais peut-étre plus encore les ames les plus généreu-
ses, ceux d’entre nos fréres qu’anime le zdle le plus
authentique, le désir de se consacrer plus totalement 3-
I'idéal chrétien. S’ils négligent en effet d’approfendir la
prise de conscience de leur foi, d’alimenter celle-ci en
s’enracinant toujours plus profondément dans le sol nourri-
cier de I’authentique enseignement de 1’Eglise, ils courent
le risque de se laisser comme imbiber par ces influences
étrangéres, de voir leur christianisme s’affadir et d’en arri-
ver pour finir & ne plus tenir qu’une position nominalement
chrétienne.

Il n’y a la rien d’imaginaire : ¢’est un fait d’expérience
quotidienne. On a dénoncé comme particulidrement inquié-
tant le glissement insensible qui risque d’entrainer certains
de nos fréres dans les voies du marxisme : animés au départ
d’une ambition toute spirituelle et d’un amour sincérement
évangélique pour les pauvres de notre temps, les plus
déshérités, les plus malheureux, les prolétaires, ils se trou-
vent amenés a rencontrer, i cennaiire les communistes qui
se penchent comme eux sur la misére des hommes ot comme
eux aspirent a la guérir mais au nom d’un idéal qui n’est
pas identique a 1'idéal chrétien. Amenés & collaborer avee
les communistes, ils prennent peu & peu ’habitude de poser
les mémes problémes, dans les mémes termes, dans la méme
perspective (car toute action, qu’on y prenne garde ou non,
est sous-tendue par une doctrine), et ainsi se laissent enva-
hir par une mentalité qui se révele 2 la longue inconciliable
avec une authentique profession de christianisme.

D’autres parmi nous sont comme éblouis par les pers-
pectives nouvelles qu’ouvrent I’esprit 1"unification de la:
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terre : ils se laissent séduire par le prestige de la pensée
religieuse orientale, celle de 1’Inde notamment (et cela
d’autant plus, quelquefois, qu’ils ne la connaissent que de
facon indirecte) et glissent & un synerétisme vague, dans
lequel le christianisme et la vérite catholiques entreraient a
titre de composantes dans une synthése plus vaste, faute de
foi chrétienne, car s’il est bien vrai que toutes les valeurs
authentiquement humaines de toutes les civilisations pen-
vent et doivent &tre assumées, transfigurées, par la croix du
Christ, il est bien assuré aussi que 1’Eglise apostolique a
recu, depuis la Pentecéte, la plénitude de 1’Esprit promis
par le Sauveur, cet Esprit qui devait la conduire vers la
Vérité totale !

On pourrait facilement multiplier les exemples de 1elles
déviations, encore une fois d’autant plus doulourenses a
constater qu’elles atteignent des dmes de bonne vonionté,
mues au départ des intentions les plus pures. Mais toutes
présentaient au départ cette méme paille dans leur acier :
une méme insouciance en matiére doctrinale, un méme
dédain pour les fondements théoriques de I’action, la méme
hantise de 1’efficacité, du résultat visible. On a quelquefois
défini cette précipitation a agir, ce goiit de 1’action décou-
ronnée de son orientation réfléchie, comme « la grande
hérésie de notre temps ». C’est abuser du mot, car si 1’héré-
tique est celui qui adopte une doctrine fausse, il est du
moing un homme qui croit a la Vérité en matiere théolo-
gique et qui y aspire avec passion ; tandis que ce qui me-
nace les hommes de notre temps, ¢’est de perdre jusqu’a la
notion méme de Vérité religieuse, et de ses priviléges
comme régente de toute action.

11 est urgent de redécouvrir et de souligner 1’'importance
de cette notion de vérité en matiére de foi, sur laquelle
appuient avee tant d’insistance et I’enseignement du Christ
(... « Aveugles, conducteurs d’aveugles! Si un aveugle se
met @ conduire un autre aveugle, ensemble ils tomberont
dans la fosse ») comme celui des Apdtres (qu'on se sou-
vienne de 1’aceent passionné mis par les Epitres pastorales
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sur I'idée de pureté doctrinale). Il faut dénoncer le so-
phisme sans cesse répété autour de mous : « A quoi bon
tant de précisions.techniques ; aprés tout ’Evangile n’en
réclame pas tant ! Tu aimeras le Seigneur ton Dieu de tout
ton ceeur, de toute ton dme, de toutes tes forces, de tout
ton esprit, et ton prochain comme toi-méme : n’est-ce pas
1a toute la Loi et les Prophétes, et tout 1’essentiel du mes-

sage du Christ ? » Sans doute, mais attention i ne pas

s’abuser ! 11 faut aimer Dieu, le vrai Dieu, et non, sous ce
mot, quelque vague idole : nous ne 1’aimerons de tout notre
ceeur qu’aprés avoir appliqué toutes les forces de notre
esprit a Le eonnaitre, tel qu’ll est, en toute vérité... On
montrerait de méme que 1’amour du prochain ne se dilate
pas seulement en proportion de notre générosité, mais qu’il
devient aussi réel et efficace et réel a la mesure de notre
clairvoyance : pour ’aimer selon Dieu, encore faut-il pos-

séder une théologie siire de 1’amour, notion entre toutes

ambigu€ et propice a toutes les équivoques.

Non, il ne suffit pas d’agir, fit-ce avec les meilleures
intentions du monde ; écoutons encore la parole du Sei-
gneur : «Ce n’est pas celui qui m’aura dit : Seigneur,
Seigneur, qui entrera au Royaume des cieux, mais celui
qui aura accompli la volonté de mon Pére céleste ». 1l nous
faut donc savoir, il nous faut donc apprendre ce qu’est au
juste la Volonté du Pére. Veillons et prions, mais comme
les Vierges Sages, avec nos lampes illuminées : or «la
lampe du corps, c’est Uwil. Si donc ton il est sain, ton
corps tout entier sere dans la lumiére. Mais si ton ceil est

malade, ton corps tout entier sera dans les ténibres. Dés

lors, si c’est ta lumiére intérieure qui est ténébres, quelles
ténebres ce sera ! »

On mesure combien il est devenu urgent de ranimer,
dans le coeur des chrétiens, le sens de la vérité religieuse,
le prix de la doctrine, le besoin de mieux connaitre 1’en-
seignement authentique de 1'Eglise de Dieu, 1’art d’en
mieux profiter, de s’en nourrir, d’en éclairer Paction, d’en
inspirer la vie entidre.
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A cette tiche, qui est trés précisément celle a laquelle
Lumiére et Vie voudrait se consacrer, tous doivent prendre
part, a commencer par ces spécialistes et ces savants dont
nous parlions plus haut. Le théologien doit reprendre un
sens plénier de sa responsabilité et de son role au sein de
I’Eglise. La théologie n’a pas comme justifications uniques
sa vérité intrinséque et la sainteté personnelle a laquelle
sa contemplation peut conduire le théologien lni-méme ;
celui-ci doit encore a ses fréres dans le Christ de leur trans-
mettre quelque chose de la lumiére qu’il a ainsi contem-
plée, contemplata aliis tradere, selon la féconde devise des
fils de saint Dominique ; il doit apporter i tous les membres
du peuple chrétien la nourriture dont leur foi a besoin (et
ces besoins sont aujourd’hui immenses, multiples et pres-
sants), pour se fortifier, s’affermir, croitre et devenir
féconde : « woila ce qui est bon et agréable aux yeux de
Dieu notre Sauveur qui veut que tous les hommes soient
sauvés et parviennent a la connaissance de la vérité. »

H.-I. MaRrRrOU.



RENOUVEAU BIBLIQUE
ET DOCTRINE

Qu’il y ait dans le peuple chrétien insuffisance de for-
mation doctrinale et manque d’intérét sur ce point, M.
Marrou vient 2 juste titre de le faire remarquer. Mais —
et cela semble 4 premiére vue paradoxal — on assiste en
méme temps dans le catholicisme de langue francaise a un
étonnant renouveau biblique. Alors que longtemps on n’a
disposé que d’une scule traduction, la classique Bible de
Crampon, voici qu’en ces derniéres années sont venues
s’ajouter trois traductions nouvelles : celle publiée par les
Bénédictins de Maredsous, celle présentée par le cardinal
Liénart, enfin la « Bible de Jérusalem ». En deux ans cent
mille exemplaires au moins en ont été diffusés. Il faut y
ajouter les traductions nombreuses du Nouveau Testament
ou de parties de celui-ci. C’est 1, parmi bien d’autres, test
certain. Et ce renouveau n’atteint point seulement les
eleres, mais aussi de trés nombreux laics.

Or la Bible a toujours été la source de tout enseigne-
ment doctrinal. Les Péres 1’ont commentée a profusion.
Les grands théologiens du Moyen-Age en ont fait obliga-
toirement 1’cbjet de leurs cours magistraux. Les Papes
depuis plusieurs pontificats, invitent avec insistance & son
étude. La liturgie enfin, expression quotidienne du culte
chrétien comme du Magistére de 1’Eglise, moyen essentiel
de pastorale, est toute impzrégnée de citations ou de rémi-
niscences des Livres Saints.

Comment alors comprendre et, mieux, essayer de résou-
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dre ce paradoxe : la coexistence, souvent a l’intérieur d’une
méme mentalité d’un éloignement pour les questions de
doctrine et d’un sens accru des valeurs bibliques 7 11 y a
certainement a cela des causes assignables. Il faut tenter
de les saisir pour mieux comprendre ensuite ce que 1’étude
de la Bible, & condition d’étre faite sous la direction de
1’Eglise, peut apporter a la formation doctrinale d’un
chacun et a la théologie et ce qu’en retour une doctrine
plus systématique peut conférer au renouveau biblique.

LA BIBLE ET LE CHRETIEN CONTEMPORAIN

On pourrait étre tenté a premiére vue d’expliquer ce
goiit contemporain de la Bible par des raisons bien exté-
tieures : une curiosité, une mode cherchant a se satisfaire,
un sens accru des littératures primitives, un phénomeéne en
retour aprés ce que 1’on a cru souvent étre une interdiction
de lecture. Chez certains, cela peut jouer en effet. Mais
une expérience déja longue de cercles bibliques montre que
1’essentiel n’est point la. Cette étude de la Bible est avant
tout phénomeéne religieux, sinon doctrinal. Tous sentent,
au moins obscurément, que le retour a la Parole de Dieu

"est aceés 3 une source toujours jaillissante, & une source a
laquelle, sans trop de difficultés, ils peuvent s’abreuver. Or
le besoin en est grand d’autant que la plupart ont
conscience de leur ignorance chrétienne et ne s’estiment
pas capables de la combler par les voies de ce que 1'on
appelle « ’enseignement théologique ». 11 y a certes ma-
lentendu, mais ce malentendu est un fait.

La plus grande partie des chrétiens n’a jamais eu, en
effet, une formation doctrinale au niveau de la culture hu-
maine générale, a plus forte raison au niveau des diverses
cultures techniques. Ce manque objectif, souvent et long-
temps compensé par une foi restée volontairement « foi du
charbonnier », s’inscrit de plus en plus sous forme
subjective dans les consciences. Entouré de non-chrétiens, -
soumis a entendre perpétuellement des négations, obligé
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de se poser a lui-méme bien des problémes, tout vrai chré-
tien éprouve, aussitét qu’il réfléchit, la nécessité d’une
prise de conscience plus nette de ce qu’il croit, de ce sur
quoi il centre sa vie et son espérance.

Mais cette prise de conscience il ne peut normalement
la réaliser que dans le cadre de sa formation intellectuelle
générale et de son type de vie. L’un et 1’autre importent au
premier chef et n’apparaissent guére favorables.

Cette formation intellectuelle semble en effet soumise
a trois tendances qui ne prédisposent guére a comprendre
la présentation traditionnelle de la doctrine. Il y a d’abord
la diseipline, largement diffusée, des sciences exactes. Elle
imprime en chacun le goat du fait concret, exactement
déterminé, toujours contrdlable et si possible objet de
mesure ; ce qui rend terriblement exigeant dans la vérifi-
cation critique. Cela d’ailleurs ne serail rien ; mais, con-
jointement, le goiit des idées générales, des grands systémes
de pensée, diminue d’autant. Bien plus, il se crée’ facile-
mernt une sorte de méfiance a 1’égard de toute pensée
abstraite, surtout si elle revét forme philosophique.

Parallélement s’est développé le sens de 1’histoire.
Depuis trois sidcles 1’histoire s’est aequis un statut de
science préecise. Notre sidele pousse cela a 1’extréme, sou-
vent dans le sens de la pure érudition, de la science d’ar-
chives, mais en méme temps par une sorte d’extrapolation
dans la recherche d’une signification du monde concue
uniguement, sur une ligne horizontale, comme une systé-
matisation, une philosophie de I’histoire. L’influence
hégélienne et marxiste agit sur beaucoup, méme a leur
insu ; les systémes du monde tendent & devenir plus encore
que physiques ou métaphysiques, systémes historiques.

Quant a la formaticn philosophique, lorsqu’elle existe,
elle engage les esprits, en dehors des milieux thomistes,
vers ume pensée soit intuitive soit existentialiste. Tl y a
méfiance instinctive pour la raison raisonnante, et les
philosophies idéalistes sont nettement en recul. Aussi les
grands systémes de pensée n’entrainent souvent plus qu’un
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intérét historique ; la forme méme de ’enseignement phi-
losophique accentue encore cette tendance.

A ces cadres de pensée vient s’ajouter le type de vie. Il
ne peut étre question du travailleur de force, soit ouvrier
soit paysan, qui termine harassé sa journée de labeur. Il
suffit de voir de pres la vie d’un ingénieur, d’un médecin
pour constater le peu de temps et surtout de loisir intérieur
3 consacrer a un travail désintéressé. Le pur intellectuel
lui-méme est happé par tant de taches qu’il ne pourra
disposer que de brefs moments. Pour tous, en tout cas,
1’effort demandé ne saurait éire trop lourd.

Comment alors avec une telle formation, dans un tel
cadre de vie aborder une étude sérieuse de la doctrine chré-
tienne ? Le catéchisme est loin. Quels que soient d’ailleurs
les progrés des méthodes catéchétiques, elles sont pensées
en fonction de 1’enfant non de 1’adulte. Ce ne peut étre la
série découpée de questions et de réponses qui pourra don-
ner une vue d’ensemble de la foi, une ligne de pensée,
V’introduetion & une authentique sagesse.

Or 1’accés a la théologie traditionnelle est pratiquement
fermé a la quasi totalité. La plupart du temps d’ailleurs
elle est exposée en latin, obstacle pratiquement infranchis-
sable. De plus dans les manuels, malgré les « corollaires de
piété », elle parait trop souvent privée de vie propre et
sans incidence sur la vie. De toute facon, méme chez ses
plus grands maitres, elle reste coulée dans une forme mé-
diévale. Organisée 2 une épeque qui créa quelques-uns des
plus grands systémes philosophiques, elle en porte la
marque. Elle requiert par le fait méme pour éire comprise
initiation philosophique. Et celle-ci n’est point simple ;
elle exige 1’assimilation de tout un vocabulaire, d’expres-
sions techniques nombreuses. En plus du renversement
d’orientation philosophique, trop souvent nécessaire, il
faut pouvoir disposer d’un temps considérable pour que
cette étude soit abordée avee fruit. Il est presque nécessaire
de pouvoir par vocation se donner entiérement a ce travail,
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“tout au moins une volonté et une persévérance rares s’il
doit étre accompli dans les conditions ordinaires de vie.

Il en est de méme d’ailleurs des exposés historiques de
la doetrine, des « histoires des dogmes ». Pour étre suivies
et comprises, il faut 1a encore, initiation aux problémes
posés, connaissance des milieux historiques. La seule évo-
lution des désignations techniques est chose qui pose
souvent probléme aux spécialistes eux-mémes,

Une théologie sérieuse, profonde, claire et bréve a la
fois est le livre qui manque par excellence aux chrétiens
de ce temps, aux clercs aussi bien qu’aux laics. Ge n’est
point 14 cause accidentelle du manque de formation doc-
trinale constaté aujourd’hui, et de ce désintéressement dont
cette formation est parfois l’objet.

Dans ces perspectives, 1’attrait vers la Bible, le gott de
I’Ecriture se comprennent bien mieux, la coexistence des
deux tendances aussi, au point que le paradoxe que nous
signalions n’est peut-&tre qu’apparent. Dans le contact avec
V’Ecriture, surtout avec 1'Evangile, le chrétien contempo-
rain a 'impression de trouver quelque chose de plus direct,
de plus simple, de plus immédiatement assimilable, en un
mot : de plus vivant.

La lecture des Livres Saints ne suppose pas en effet de
formaticn philosophique. Aucun peuple n’a été a la fois
aussi peu philosophe et aussi religieux que le peuple
israélite. Rien ne fut plus éloigné de la pensée grecque que
la pensée hébraique. Hantés par la grandeur, la sainteté,
le domaine universel de Yahweh, les prophétes n’ont point
scruté la nature de 1’étre, mais ont simplement proelamé
les exigences divines sur le peuple élu. Quant a P’enseigne-
ment méme du Seigneur, il fut donné trés souvent em
paraboles, toujours e¢n termes si simples et si extraordinai-
rement pleins d’tmages que les plus illettrés pouvaient le
comprendre, en saisir la portée religieuse. Pour cela,
PEvangile est resté a la portée de tous, des pauvres comme
des viches, des simples comme des savants ; pour eela il
exerce toujours le méme attrail.
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De plus, cette révélation qui, du début de la Genése a
la fin de I’Apocalypse est en termes concrets, non philo-
sophiques, se présente comme une histoire. Dieu aurait pu
parler a I’humanité de ce qu’ll est, de son amour pour les
hommes, de la destinée humaine ; mais ¢’eut été avant tout
une doctrine. Or, la révélation qu’ll a voulu, en fait, nous
donner de lui-méme, il I’a opérée graduellement a travers
le déroulement des événements. A la base il y a I’histoire
du peuple que Dieu a choisi, avec lequel il a fait alliance.
Ce peuple, il I’a extrait du paganisme, il 1’a formé par
une lente pédagogie, avec des punitions sévéres et des
pardons nombreux ; ¢’est a travers les méandres de son
histoire que passa la révélation de Yahweh et de ses exi-
gences morales. Les prophétes certes, parlérent de lui, et
cn son nom ; mais la plupart du temps leur message était
d’abord interprétation des événements, interprétation
d’une histoire a travers laquelle se faisaient peu 2 peu con-
naitre mieux la grandeur et la sainteté de Dieu.

C’est encore dans I’histoire et sous forme de 1’histoire
de sa propre vie : de ses gestes, de ses miracles, de sa
passion, que le Fils unique a parlé. C’est & travers son
existence terresire que les disciples, et nous a la suite, avons
saisi I'intervention miséricordieuse de Dieu dans ’huma-
nité. Bien plus qu’exposés sur la gravité du péché, sur la
valeur de la souffrance, sur le salut, ce fut sa propre mort
sur la Croix. Bien plus que démonstration rationnelle de
I'immortalité de 1’4me, ce fut démonstration coneréte de la
résurrection pléniére de 1’étre humain par sa propre résur-
rection au matin de Paques.

Ce fut done révélation en termes conerets, en termes
d’histoire de I’'amour de Dieu envers le peuple élu, envers
toute I’humanité. Comme au premier siécle de ’Eglise, elle
est acecessible a tous aujourd’hui. Sa compréhension est
euncore facilitée par une tendance contemporaine : le gotut
du concret, de 'expérience individuelle. Une doctrine peut
¢ire attirante ; mais étre en contact, méme par le truche-
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ment du livre, avee des étres vivant vraiment de Dieu sem-
ble plus efficace qu’une théorie sur la sainteté et la vie
chrétienne. Or dans I’Ecriture tout est centré sur des vivants
depuis ce grand vivant collectif que fut le peuple élu et
Eglise pr1m1t1ve jusqu’aux figures personnelles. C’est
Abraham qui, au fond de la Chaldée, entend 1’appel de
Dieu, repond a cet appel, quitte tout pour suivre une péreé-
grination mystérieuse sous la conduite divine ; Abraham
« le pére des croyants » sans cesse éprouvé dans sa foi et que
Paul nous montrera « conire tout espoir croyant en ’espé-
rance ». C’est Moise a la fois chef du peuple, législatenr et
favorisé de la révélation immédiate de Dieu ; David dans
lequel la remise confianté a Yahweh va de pair avec un sens
aigu du péché et de la pénitence, et aussi du culte divin ;
Jérémie découvrant la vie intérieure et l'intimité person-
nelle avee son Dieu.

Les personnages du Nouveau Testament sont peut-étre
encore plus proches de notre forme de sensibilité. Pierre vit
devant nous, avec sa robustesse, son attachement profond a
son malitre, mais aussi avec ses emballements et ses
faiblesses. Paul est trés proche malgré sa formation de
rabbin. Il a connu I’angoisse, celle du péché et de la mort.
I1 a subi retournement total au chemin de Damas ;
et depuis il vit dans la ferveur, le don de lui-méme, une
passion apostolique qui lui fait accepter d’«étre anathéme»
pour les auires. Il est le croyant ayant saisi, pour les avoir
vécues avec une intensité tragique, les plus intimes
profondeurs de ce que veut dire ce simple mot : la
foi. Mais par-dessus tout il y a la figure du Seigneur. Certes
il a enseigné, il nous a appris par ses paroles la voie qui
conduit au Pére ; mais surtont il a vécu devant ses disciples,
devant son peuple, d’une telle hauteur de vie que ses adver-
saires ne pouvaient y trouver de faille : « Qui de vous me
convaincra de péché ? » Il a été par ses pardons, ses mira-
cles, par sa mort enfin sur la Croix, la vivante démonstration
de la charité de Dieu. Quelle meilleure legon sur 1’abandon
et la priére que celle qu’il donna. en la vivant lui-méme, a
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Gethsémani ? Quelle assurance plus grande pour nous que
sa propre résurrection ?

Ainsi la mentalité contemporaine avec son goit du
concret, son sens de I’histoire, son dens de 1’expérience
individuelle est en quelque sorte prédisposée a la compré-
hension de la Bible. Plus qu’une doctrine intellectualisée,
fortement structurée, elle est doctrine a un plan antérieur :
le passage du concret a ’abstrait ne s’est point encore opéré.

Enfin et surtout la Bible est la Parole de Dieu. Il est
inutile de parler ici de 'inspiration scripturaire. Mais Dieu
a parlé par ses prophétes et par son Fils. La parole de
ceux-la était préparation ; la Parole qu’est le Fils unique
est définitive. Sous la motion de I’Esprit, les écrivains sacrés
ont fixé par écrit une partie de ces dires. Aussi la Bible
conserve-t-elle une vertu propre, une force douce qui attire
les dmes et les convaine. Nulle parole purement humaine
n’a cet effet ; nulle considération si haute soit-elle n’a la
puissance des plus simples mots de I’Evangile. Paroles
de Dieu fixées sous la conduite de I’Esprit, elles gardent
quelque chose de la puissance méme de la parecle créatrice:
« Dixit et facia sunt ».

Ainsi le paradoxe dont nous partions peut-il en grande
partie se résoudre. Il y a dans le désintéressement & 1’égard
de la « doctrine sacrée » d’autres causes. Il est certain qu’un
naturalisine de ’efficacité, une passion de 1’action détour-
nent et des laics militants et des cleres de 1’étude, de la
méditation de cette docirine. Ce n’est que trop vrai. Mais i
coté de cela il y a sans doute le caractére inadapté a des
mentalités contemporaines de I’enseignement traditionnel.
Aussi instinctivement, soit par manque de formation philo-
sophique, soit par impessibilité de ’effort, soit par attrait,
de nombreux chrétiens reviennent 2 la Bible. Il faut enfin
reconnailre en ce mouvement une conduite spéeiale de
PEsprit sur son Eglise. Dans ce grand courant de retour a
PEcriture 1’agent actif, bien plus profond que ceux que
nous avons tenté d’analyser, est en définitive I'Esprit-Saint.
C’est toute I’Eglise enseignante et enseignée qui sent aujour-
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d’hui ce besoin d’un contact plus direct, plus intime avec
les Livres Saints dépositaires de la Parole méme de Dieu.

LA Bisrg i1 v’EcLisE.

I’Eglise cependant, tout en poussant prétres et laies a
cette étude savoureuse de I’Ecriture met en garde contre
deux déviations possibles : une étude faite sans sa direction
et une étude qui déprécierait la doctrine traditionnelle,
expression évoluée de la foi. Ces deux déviations se confon-
dent d’ailleurs souvent, et ce sont les mémes familles
d’esprits qui y sont exposées. Les deux procédent d’une
méme méconnaissance de base : celle de la vie propre de
I’Eglise, de 1a foi reposant en son sein maternel, de la perpé-
tuelle influence de 1’Esprit sur 1’Epouse du Christ. Il est
done nécessaire d’arréter notre regard sur les rapports de
I’Eglise avee 1’Ecriture et sur ceux de celle-ci avee la
théologie.

Dés le début, la Réforme a voulu soumettre totalement
1’Eglise a 1’Ecriture. Dans une lettre du 18 aott 1519,
Luther écrivait : « On doit plutdt eroire a un laique qui a
pour lui I’Eeriture qu’au Pape et au Concile sans 1’Eeri-
ture ». A Worms il déclare qu’il ne se soumeitra que « con-
vaincu par le témoignage de 1’Ecriture ou par une raison
évidente ; je ne crois ni au Pape ni aux Conciles, car il
est constant qu’ils ont souvent erré et se sont contredits ».
L’interprétation de 1’Ecriture peut &ire D’ccuvre de tous,
méme d’une servante de meunier et d’un enfant de neuf
ans, et Luther n’hésite pas a la leur confier. Plus tard, lors-
que certains des siens découvrirent dans les mémes passages
des sems différents, il essayera de limiter les dommages,
mais gardera le principe.

Calvin ne pouvait penser autrement : « Nous pouvons
seurement suyvre I"Escripture ». Le protestantisme contem-
porain a, en gros, sur ce point la méme attitude : « Le
front courbé dans la poussiére, écrivait A. Lecerf (Intr. @ la
Dogm. réformée I, 243) (UEglise réformée) écoute la
parole de Dieu ».
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Il s’agit donc d’un primat absolu de D’Ecriture sur
" I’Eglise. Nous ne pouvons entrer ici dans la doctrine sur
I’Eglise et son réle, que ce primat suppose. Il suffit de
rappeler que I’Eglise catholique a toujours revendiqué
comme son bien propre la possession des Ecritures et 1’assis-
tante permanente de 1’Esprit-Saint pour leur interprétation.
Elle se veut, non seulement dépositaire des Livres Saints,
mais seule autorité vivante pouvant conserver l'unité et la
vérité de la foi déposée par écrit dans la Bible..

Elle a accueilli et fait siens les livres que nous appelons
aujourd’hui 1’Ancien Testament. Elle a sous I’influence de
V’Esprit contribué a la rédaction du Nouveau Testament.
Nous ne pouvons dater avec une absolue certitude les écrits
apostoliques, mais il s’est écoulé au moins vingt ans entre
1a mort du Seigneur et la rédaction des tout premiers. Pen-
dant toute cette période 1’Eglise a vécu, s’est développée, a
créé des institutions. Elle avait déja sa figure propre avant
la parution du premier des Evangiles.

Les progrés faits de nos jours dans I’étude de la forma-
tion des Livres Saints, grace a une méthode d’exégése que
’on nomme « école de 1’histoire des formes » rend cette
dépendance premiére de 1’Ecriture a 1’égard de I'Eglise
encore plus sensible. La catéchése chrétienne était dévelop-
pée, fixée, diversifiée en formes paralléles, elle avait vécue
sa propre vie comme enseignement doctrinal des églises bien
avant sa fixation par écrit. La liturgie chrétienne existait,
était pratiquée, avant toute rédaction : il semble bien qu'un
certain nombre de passages des liturgies primitives soient
passé dans nos livres du Nouveau Testament : les épitres de
saint Paul en portent des traces. C’est vraiment dans le sein
de I’Eglise vivante, comme expression de sa foi, du message
qu’elle était chargée de porter aux nations que I’Ecriture
s’est peu i peu formée ; I’Eglise I’a nourrie de sa vie. Et si
les auteurs eux-mémes ont été inspirés, ils avaient derriére
eux pour les porter, pour les assister 'inspiration (dans le
sens le plus général) qui animait toute 1’Eglise, et qui n’était
rien autre en elle que la présence méme de 1’Esprit-Saint.
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Lorsque peu 2 peu s’est formé le Canon du Nouvean
Testament, comme les livres ne comportaient en eux-mémes
‘aucun critére absolu d’inspiration, c’est encore 1’Eglise qui
a opéré le choix, qui a rejeté toutes les autres iraditions,
tous les aulres écrits qui dés ce moment circulaient parmi
les fidéles. C’est elle qui a ensuite veillé a la conservation
des livres ainsi mis & part. (Euvre de choix, ceuvre de con-
servation aprés avoir été ceuvre d’élaboration, — 1’Eglise du
Christ est, en vérité, 1’auteur immédiat de 1’Ecriture. Ce
qu’elle a porté dans son sein, ce qu’elle a donné comme son
enfant, il est compréhensible que 1’Eglise en revendique la
maternité, qu’elle en revendique par le fait méme compré-
hension majeure.

Certes I’Esprit agit, a travers I’Ecriture, auprés de cha-
que fidéle ; mais cette action est en quelque sorte subor-
donnée a D’action plus générale qu’ll exerce dans 1’Eglise.
Se séparer de 1’Eglise pour interpréter 1’Ecriture, c’est se
séparer de celle qui est par excellence la dépositaire de
I’Esprit, de cet Esprit qui, 2 travers elle, a été Dauteur de
PEcriture.

D’ailleurs I’Eglise agit dans cette interprétation avec la
plus grande discrétion et le plus grand libéralisme. Elle
sauvegarde naturellement les points essentiels de la foi, les
grandes lignes de 1’enseignement scripturaire ; mais le
nombre d’interpréiations de détails qu’elle a fixées est rela-
tivement tres restreint. Parfois, surtout en période de erise,
elle intervient pour réfréner certaines audaces, pour tem-
pérer certaines recherches qui seraient facilement aventu-
reuses ; mais d’une maniére générale le savant catholique,
dédié aux études seripturaires se voit encouragé a employer
tous les moyens humains possibles pour arriver & une
compréhension plus exacte des Livres Saints. L’Eglise
sait que ces livres sont humains en méme temps que divins,
qu’ils ont une histoire, une préhistoire méme et que 1’étude
de tout ce tréfonds peut éire fructueuse ; elle ne cesse d’y
pousser.

(’est donc un rapport subtil qu’a ainsi I’Eglise et ’Eeri-
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ture. Elle a, avec I’Esprit, donné naissance aux Livres
Saints du Nouveau Testament ; elle sait que ’époque de
la révélation est achevée, qu’elle s’est terminée a la mort
du dernier des apdtres. Elle ne veut rien ajouter, sachant
que la mission de révélation n’est point sienne, mais seule-
ment celle de proposition., En méme temps elle est
consciente de son rdle de seule interpréte autorisée de
I’Eecriture et de la vie méme du peuple chrétien. Rapport
subtil, mais rapport néeessaire pour conserver et le dépot
de la foi et ’unité de cette foi contre toutes les déforma-
tions que lui feraient subir les interprétations individuelles.
L’Eglise veille jalousement sur 'unité.

Dans ceite perspective sont intervenues ses décisions au
cours des ages. Ordinairement ¢’est en réponse a une atta-
que subie qu’elle a précisé, en termes parfois non scriptu-
raires, sa doctrine, sa foi. La révélation biblique, est faite,
avons-nous dit, en termes de vie, en termes concrets ; les
attaques ont été souvent a point de départ philosophique,
en termes de philosophie. C’est sur ce plan du langage
absirait, des expressions philosophiques que 1’Eglise a dd
préciser ce qu’elle croyait. On le verra plus loin au sujet
des formules de Chaleédoine.

LA BIBLE ET LA THEOLOGIE

C’est aussi, en raison de cetie fonction de défense et en
méme temps pour répondre aux exigences normales de
I’esprit humain voulant penser sa foi et 1’intégrer dans une
vue totale des choses, que s’est développée a I’'intérieur de
I’Eglise la théologie traditionnelle. Elle parait souvent au
premier abord fort éloigné de I’Eeriture, trés différente en
sa technicité de la simplicité des expressions bibliques. Il
faut y regarder de prés, saveir la suivre en sa genése auiant
qu’en ses aboutissants. Alors elle apparait basée vraiment
sur I’Eeriture, essayant par tous moyens de la comprendre
et apporlant en retour une siructure, une organisation trés
difficiles a obtenir en dehors d’elle.
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La théologie n’est en effet que cela : les efforts d’une
intelligence humaine sous I'influence de la foi pour arriver
3 mieux saisir tout ce que Dieu nous a révélé et de lui-
méme et de notre propre salut. La foi est au principe de
tout ; mais c’est 1’homme plénier, avec son tempérament,
sa culture, sa raison, qui essaye de mieux pénétrer dans le
mystére pour tenter de vivre mieux. La foi anime, guide,
soutient la raison humaine dans ce travail ; par la-méme,
celui-ci peut &tre efficace.

Il y a divers stades dans 1’élaboration de la théologie.
Tout d’abord elle cherche a recueillir le mieux possible
toutes les traces de la révélation. Puis partant de la, elle
tente de saisir la conunexion de tous les éléments, de les
organiser, de les comprendre. A ces deux moments I’Ecri-
ture reste le pivot central.

La révélation est de ’ordre du fait. Elle est a la théolo-
gie ce qu’est le fait concret 2 la base de toute science expé-
rimentale : [’établissement de toute loi pesitive en suppose
I’observation, 1’étude minutieuse. Il en est de méme en
théologie. Rien ne peut remplacer 1’exploration minutieuse
du donné biblique. Pour cela il est absolument insuffisant
de découper dans la Bible quelques phrases que 1’on utili-
serait ensuite au mieux. Il faut essayer de comprendre par
Pintérieur quelle fut la pensée de 1’auteur, des auteurs sa-
crés. Les maitres du Moyen-Age 'avaient bien compris qui
passaient des années dans 1’explication mot apres mot des
Livres Saints. Au XVI™ gsiécle encore, un des plus illustres
maitres de la théologie scolastique, Cajetan, avait com-
menté ainsi toute 1'Ecriture, avec parfois d’étonnantes
intuitions.

Cette étude seripturaire est donc la base traditionnelle
de toute saine théologie. Aujourd’hui elle demande plus
de précisions encore que par le passé. L’interprétation bi-
blique s’est enrichie, méme sur le plan doctrinal, de tout
P’apport des sciences historiques et de la critique littéraire.
C’est donc & une longue enquéte qu’est condamné le théo-
logien d’aujourd’hui ; il ne peut s’en passer. D’ailleurs,
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cette étude peut rester savoureuse, si elle se fait continuel-
lement sous I’influence de la foi. Celle-ci seule, guidée par
I’Eglise, peut en se servant de toutes les disciplines humai-
nes utilisées pour inventorier le donné biblique, recueillir,
saisir 1’apport révélé.

L’étude biblique ne suffira pas. 11 ¥ a toute une tradition
extra-biblique, toute la pensée patristique, les définitions
des Conciles, la vie méme de 1’Eglise. Mais le travail de base
" n’en reste pas moins cette sorte d’enquéte seripturaire ou
mieux encore une mise a 1’écoute de 1’Esprit s’adressant a
nous par les Livres Saints., '

Sur ce point de départ solide, le travail de réflexion
théologique va s’opérer. Le théologien distingue le plan
naturel des choses et le plan surnaturel ; mais il sait que
des deux, Dieu est ’auteur, qu’il nous a donné la foi en sa
révélation et aussi la raison pour seruter et organiser le
monde, et en méme temps essayer de mieux saisir la révé-
lation elle-méme. Il n’admet pas coupure entre les deux.
Comme V’écrivait le Pére Congar : « Ce que la foi livre
d’objet dans une simple adhésien, la théologie le développe
dans une ligne de comnaissance humainement construite,
cherchant la raison des faits, reconstruisant et élabo-
rant dans les formes d’une science humaine les données
recues par la foi de la science de Dieu qui crée les choses
(D.T.C. art. Théologie, tom. XV, 1, col. 385). -

Or cet essai d’intelligence scientifique ne vaut qu’a la
condition de rester constamment en contact avee la révéla.
tion biblique, car c’est elle qu’il s’agit d’expliquer, non
point seulement en tel ou tel détail mais dans sa continuité
d’histoire de salut. C’est pour avoir saisi cette réalité bibli-
que de D’intérieur, par une longue habitude des Livres
saints, par un enseignement magistral consacré a leur
commentaire que saint Thomas d’Aquin a pu, dans la
Somme théologique, présenter de la doctrine chrétienne une
vue 2 la fois si ample et si simple dans ses grandes lignes,
vue qui suit de facon étonnante les grandes lignes de cette
histoire de salut. Certes les disciplines rationnelles, philo-
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“sophiques entrent en jeu, mais dans le domaine révélé, ce
n’est pas pour découvrir du nouveau, mais pour relier entre
eux les mystéres, en pénétrer les richesses en ne dédaignant
pas le raisonnement, en donner des analogies qui les feront
paraitre moins lointains, les défendre aussi de 1’accusation

~de contradiction interne contre une critique philosophique
trop audacieuse. Mais dans ce travail méme, D’essentiel :
le point de départ et le terme, n’en reste pas moins la révé-
lation consignée dans les Livres Saints, et ’interprétation
autorisée qu’en donne I’Eglise.

C’est donc toute la théologie, dans tous ses stades, qui
dépend de 1’6tude scripturaire. Elle lui est subordonnée
comme elle 1est i la foi. En revanche une théologie ordon-
née permet une étude plus facile et plus siire de la Bible.
Elle est, pour tout dire d’un mot, un enseignement systéma-
tique, analytique, au lieu d’une lente pédagogie menée a
partir de livres divers, de formulations différentes, d’allu-
sions parfois. C’est le cas des grands mysteres chrétiens.
Prenons un exemple. Le Mystére de la Sainte Trinité nous
est présenté par le magistére de I’Eglise, par 1’enseignement
théologique sous une forme, non point claire — car c’est le
Mystere par excellence —, mais tout de méme bréve, simple
a retemir, en tout cas nette et formelle. Or le terme lui-
méme par lequel nous désignons ce mystere « La Trinité »
ne se trouve nulle part dans la révélation biblique. Il est
employé pour la premiere fois au second siécle. En lisant
les Evangiles nous constatons que Notre-Seigneur nous a
souvent parlé du « Pére des Cieux », de « Son Pére », qu’il
s’est présenté comme « Son Fils», comme «Le Fils ».
L’Esprit-Saint s’est manifesté a diverses reprises, le Seigneur
en a annoncé 1’envoi. Ce n’est pourtant que dans la formule
baptismale terminant 1’Evangile de saint Mathieu que les
Trois Personnes ont été réunies, dans les Evangiles. Seul
saint Paul usera souvent d’énumérations trinitaires. Il a
fallu une lente éducation des disciples par le Christ pour
qu’ils s’habituent 4 1’idée de plusieurs personnes divines ;
ils y étaient si peu préparés par le monothéisme intransi-
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geant d’lsraél. L’enseignement de 1’Eglise, sa théologie
mettent donc en notre possession une sorte de clé pour la
compréhension de tous les passages ot apparait 1’action des
Trois Personnes.

Nous nous trouvons ainsi devant une doctrine élaborée
a partir de I’Ecriture par le lent travail des siécles, travail
accompli i I'intérieur de 1’Eglise sous 1’influence de 1’Esprit.
rien de plus n’a été révélé, mais la révélation scripturaire a
été synthétisée, mise en formules permettant expression
simple de la foi et discernement immédiat de I’erreur. La
lecture de la Bible ne saurait suffire a elle seule,

Il y a toujours eu interaction de la Bible et de la
doctrine constituée par ’Eglise et enseignée par elle dans
ses définitions et aussi dans la théologie. Un élément ne.
peut aller sans I’autre. La lecture biblique est retour frue-
tueux et savoureux aux sources ; mais ces sources, jaillies:
dans I’Eglise, ont été captées et canalisées par elle. Le long
travail des siécles de chrétienté est 1a qu’il faut savoir ne
pas rejeter, au contraire utiliser de son mieux. Rejeter un
élément sera danger de facile erreur. Les sectes bibliques,
qui aujourd’hui foisonnent, sont un témoignage de ce que
peut donner une lecture de la Bible faite sans la conduite
de 1I’Eglise et en défiance de toute théologie traditionnelle.

11 faudrait donc que le paradoxe signalé en commencgant
d’un renouveau biblique et d’un désintéressement doctrinal
se résolve dans une compréhension plus exacte de chacun de
ces facteurs. Réunis ils ménent en sécurité les chrétiens i
Celui qui est « la Voie, la Vérité et la Vie ». C° est un des
objectifs majeurs que mous nous propesons ici, ne point
séparer ce qui est inséparable dans 1’'Eglise du Christ : le
dépot sacré de la Parole de Dieu dans I’Ecriture et I’expli-
cation que I’Eglise en a donné au cours des siécles, qu’elle
en donne encore aujourd’hui, et par des moyens nombreux,.
pour I'authentique vie de ses fils.

A. GRAIL.,



THEOLOGIE,
SCIENCE DE DIEU

Théologie ?... le mot n’évoque pas grand’chose pour beaucoup de
chrétiens : science d’ecclésiastiques, aux contours imprécis, coupable
dans le passé de querelles inexpiables, assez éloignée en tout cas des
préoccupations vitales de I'dme chrétienne. Il est possible pourtant
qu’un croyant, destiné a voir Dieu, éprouve, un jour ou Dautre, le
désir de préciser, d’améliorer la connaissance mystérieuse contenue
dans sa foi. La théologie s’offre alors & lui, avec toute sa lumiére. La
vie n’a rien & redouter de cette technique en apparence trop difficile.
11 suffit &’avoir, une fois pour toutes, fait Ueffort de comprendre la
nature méme de la théologie prise dans son ensemble ; les complexités
nécessaires rencontrées dés le début de la recherche se résoudront
bientér en vivante synthése, tout viendra prendre sa place dans un
courant de charité emportant le croyant vers son Dieu.

« La théologie est une science, mais en méme temps,
combien est-ce de sciences ! » Pascal lui-méme s’en étonne.
Comment ne comprendrait-on pas ’embarras du simple
chrétien ? La théologie ne provoquerait aujourd’hui
aucune question chez les croyants si elle était demeurée la
spécialité des théologiens. Mais le progrés de la vie chré-
tienne dans 1’Eglise a rendu presque impossible 1’indiffé-
rence a son égard : les réactions provoquées dans les milieux
cultivés par ’Encyclique Humani Generis en sont la preuve.
Les chrétiens ne peuvent plus stationner en dehors de la
théologie, s’ils cherchent le vrai de toute leur dame : « il est
difficile de n’y pas entrer, dit encore Pascal, quelque vérité
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qu’on traite, paree qu’elle est le centre de toutes les
vérités. » :

Mais il n’est pas facile d’y avancer. Ou plutét on croit
aisé l’effort a entreprendre, on pense faire de la théologie,
ecomme on dit, en méditant simplement un texte évangélique
ou en réfléchissant sur une vérité de foi : le militant d’action
catholique donnera facilement son avis sur la charité théo-
logale ou sur le mystére de 1’Eglise, aprés une rapide
information concernant le dogme chrétien ; le philosophe
entreprendra une longue étude au sujet des personnes
divines, le savant exposera ses vues sur 1’origine de 1’hom-
me. Et chacun sera trés surpris de voir intervenir aussitdt
les théologiens de profession ou les censeurs de Rome,
rappelant les exigences d’une véritable théologie. On
n’entre pas en théologie sans précautions, ni sans apprentis-
sage suffisant : « la théologie est une science », et nulle
science ne laisse sans protections les frontiéres de son terri-
‘toire.

Les difficultés sont multiples et de natures tres diffé-
rentes. Si le croyant trop vite engagé dans une question
théologigue cherche a se renmseigner davantage, il se voit
obligé d’ouvrir des livres indigestes, parsemés de formules
latines, sinon rédigés en latin ; il s’attendait 3 voir une
doctrine de vie, et il trouve une lumiére sans chaleur : les
raisonnements veulent étre rigoureux, ils se présentent dans
‘toute leur austérité repoussante, les idées pour étre précises
sont ciselées jusqu’a la minutie. De plus, la multiplicité et
la disparité des techniques désoriente 1’esprit. On passe
d’une enquéte historique aux plus abstraites spéculations,
on évoque les plus récentes découvertes scientifiques et 1’on
-accueille avec respect le témoignage du philosophe le plus
lointain ; les redoutables problémes ou les mystéres angois-
sants voisinent avec les questions en apparences insigni-
fiantes, les probabilités avec les certitudes, les preuves avec
les simples raisons de convenance ; tantét ’exégése littérale
d’un texte fait intervenir la grammaire comparée ou 1’éty-
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mologie, tantdt un cas de conscience met en scéne médecins
et psychiatres. La paléontologie remplace 1’histoire insuf-
fisante pour illusirer le commencement du monde, et la
physique laisse parler 1’astronomie pour évoquer la gran-
deur de Dieu. L’archéologie, 1’histoire de 1’art, la liturgie
sont mises a contribution comme la psychologie ou la
morale, La théologie se méle de tout, ne laisse rien en
dehors de sa curiosité ; en vérité, « combien est-ce de
sciences ! »

On voudrait s’efforcer ici d’atténuer la difficulté, en
montrant, le plus simplement possible, comment s’organise
_en fait la théologie ; ce serait permettre au eroyant de
s’initier a la plus complexe des techniques. L’effort accepté
de nos jours par tout homme cultivé pour ne pas ignorer
tout-a-fait les seerets de la physique moderne doit trouver
son équivalent chez le chrétien désireux de mieux connaitre
1’objet de sa foi.

* ¥

FOI ET THEOLOGIE

« La théologie est une science », telle est la premiére
remarque. Le mot peut étonner le savant habitué a la chi-
mie ou aux mathématiques. Il faut, ¢’est évident, consentir
a dépasser une signification trop étroite. On peut appeler
science une discipline intellectuelle permettant de connai-
tre et d’expliquer avee la plus grande certitude possible
un objet nettement défini, griece a I1’utilisation d’une
méthode rigoureuse. L’objet de la théologie, comme son.
nom ['indique, est Dieu, et ¢’est pourquei tout 1’intéresse :
Dieu est partout. La méthode doit sa complexité i la fagon
dont Dieu se fait connaiire au théologien, et de 1a vient
I’aspect déconcertant de cette science,

Quand le savant se donne pour tiche d’explorer un
nouveau coin du monde, son objet se présente i lui a décou-
vert : il suffit, pour le regarder, de posséder de bons yeux
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ou d’utiliser les instruments néeessaires : grice a la photo-
graphie i haute altitude, on a pu « voir » la rotondité de la
terre ; dans quelques siécles, on pourra « observer» le
globe terresire passant entre la lune et le soleil. Les sens et
la raison permettent de tout réduire a ’évidence. Mais Dieu
n’est plus & la portée des hommes comme un objet faisant
partie du monde. La réalité divine est si éclatante de
lumiére qu’aucun organe humain n’est capable de la fixer
en utilisant seulement ses forces naturelles ou les instru-
ments les mieux adaptés. Dieu représente pour 1’homme
une splendeur cachée méme au regard de l’intelligence la
plus pénétrante, comme un visage voilé dont la beauté se
laisse 34 peine pressentir. Et le monde des créatures, s’il
« raconte la gloire de Dieu », ne suffit pas a renseigner sur
la forme exacte du Créateur : « toutes choses sont des voiles
qui couvrent Dieu. »

Aucune science simplement humaine n’a donc Dieu pour
objet. Si le philosophe, au terme de ses efforts, affirme
I’existence de Dieu, il se borne & décrire la seule réponse
indispensable requise par le monde en question ; Dieu lui-
méme ne s’est pas encore dévoilé. Une certaine révélation
s’impose pour rendre possible la science de Dieu.

On le comprend sans peine : si Dieu n’est pas seule-
ment un « axiome éternel » ni méme une cause inconseciente
de ses effets, mais un Vivant doué de personnalité, ou plus
précisément la Vie en trois Personnes, lui seul peut révéler
le secret de son existence et de sa nature. Une personne
humaine, déja, doit dévoiler ses réactions intimes si elle

-désire les faire connaitre, méme dans 1’amitié: sans la parole

révélatrice, les signes les plus clairs peuvent trahir. Mais le
secret de Dieu est plus impénétrable que tout autre : entre
une Personne divine et la personne humaine, la distance
est infiniment plus grande qu’entre un homme et le plus
infime des corps inanimés. Si I’homme est seul a pouveir
déeouvrir le mystére de sa vie intime, a plus forte raison
seul « Dieu parle bien de Dieu.» La « sagesse de Dieu
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mystérieuse et cachée », dit saint Paul, Dieu seul peut la
révéler par son Esprit, car « personne ne connait ce qui est
en Dieu, sinon I’Esprit de Dieu. »

Par amitié pour 1’étre humain, Dieu se dévoile et révele
en partie son visage ; et sa Parole vient « habiter parmi
nous » : « Je vous ai appelés mes amis, parce que je vous ai
fait connaitre tout ce que j’ai entendu de mon Pére », les
confidences mémes de Dieu. Telle est la raison d’étre de la
théologie.

La révélation, en effet, n’est pas I’apparition de Dieu
contemplé face i face : le voile est levé, mais on regarde de
loin, encore, comme «dans un miroir, de maniére obscure».
La confidence de I’ami laisse intact le désir d’une intimité
toujours plus absolue. Des mots humains sont la, intermé-
diaires indispensables entre deux consciences sans autre
communication. Dieu lui-méme, pour parler a [’homme,
utilise un vocabulaire humain et des concepts enfantés par
des intelligences crédes. Autour de ces concepts une véri-
table science va pouvoir étre élaborée.

Science certaine, sans doute, comme serait certain ’aveu
d’un homme absolument incapable de mentir ou de se trom-
per, mais ceriitude sans évidence : on peut croire seule-
ment 4 la parele de son ami dans la révélation gratuite de
sa conscience. La foi dans la parole de Dieu est la lumiére
du théologien. L’autorité joue donc le premier role dans
P’élaboration de cette scienee surhumaine, et non pas
I’expérience, ni méme le raisonnement. Savoir ce que Dieu
dit, juger vraie sa révélation parce que son autorité est
indiscutable, tel est le premier fondement de toute
théologie.

Ayant pour garantie P’autorité divine, la théologie,
comme la foi, posséde Dieu pour lumiére, en le tenant
comme son objet. Jéja se laisse pressentir I’ambiguité de
ces expressions, Dieu lui-méme, révélé tel qu’il est en lui-
méme, voila !’objet finalement a contempler. Mais seuls
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des mots humains sont capables de présenter a 1’homme
cette révélation inexprimable : les formules dogmatiques,
les articles du Credo servent ici de médiation. Deés lors
s’explique la tension permanente dans laquelle vit le théo-
logien comme le croyant : tout le poids de son désir 1’em-
porte vers une connaissance rigoureusement immédiate de
Dieu, un contact substantiel et vivant avec les Personnes
inaccessibles, et d’autre part, il ne peut se passer de
concepts, de « définitions », de tout un matériel encom-
brant mais précieux : sans paroles articulées par une bouche
humaine pour éire entendues, écrites par une main pour
étre suivies des yeux, il n’y aurait plus de théologie ; et la
foi elle-méme finirait par étre sans objet. On doit accepter,
dés le début, cette oscillation bienfaisante entre ce qu’un
théologien a pu nommer, 3 la suite de certain philosophe,
valeur et détermination : le croyant, sous prétexte de vie,
tend a dépasser les formules dans le sens d’une valeur
transcendante ; la théologie, pensant avoir ainsi plus de
lumiére, est tentée d’accorder toute son attention aux déter-
minations exprimant les réalités divines, et d’oublier par le
fait méme le visage de Dieu. Le salut est dans 1’équilibre
entre ces deux tendances, 1’équilibre est possible a condi-
tion de ne jamais consentir a 1'immobiliié : il faut courir
vers Dieu de toutes ses forces.

Le théologien ne peut pas ne pas étre un croyant. Sl
veut faire ceuvre scientifique en acceptant comme objet la
réalité divine, il doit tenir pour vraie la révélation effec-
tuée par Dieu. S’il ne eroit pas i la vérité des formules qu’il
manie, il élabore une science de ces formules, mais non
pas la science de Dieu. La seule théologie possible trouve
sa vie dans la lumiére de la foi.

Mais on doit distinguer avec soin ce double effort de
Vintelligence : la foi donne au chrétien la force surna-
turelle de juger vraie et certaine ’affirmation révélée par
Dieu, par la-méme il participe 2 la connaissance divine.
La théologie est cet effort humain voulu par le croyant
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pour se rendre compte, dans toute la mesure du possible,
et en utilisant toutes les ressources d’une méthode rigou-
reuse, de la certitude et de la vérité dé sa foi. Comme on
1’a dit en une formule saisissante, la théologie, c’est « la foi
cherchant & comprendre.» Si la révélation des vériiés
divines est comme un premier acte ot se prépare déja le
dénotiment de notre vie dans la vision de Dieu, le désir
d’avancer sans cesse et par tous les moyens dans le sens de
cette fin bienheureuse est normal et béni par Dieu. On a
trop souvent opposé ’effort doctrinal du théologien a la
trés simple conviction du croyant ; distinguer 'un de
I’autre met en relief leur intime union et leur entr’aide
réciproque : si le théologien doit avant tout vivre de foi, le
croyant doit désirer toujours plus de possibilités en face de
la lumiére, et chercher dans la théologie le complément de
connaissance utile & son progrés. La théologie bien comprise
n’écarte pas de la présence des Trois Personnes ; et la foi
ne méprise pas I’humble technique indispensable a qui
veut préciser sa connaissance du visage aimé.

Mais la théologie est une science. Comment est-ce pos-
gsible ? Peut-on reconnaitre, en face d’un Dieu se révélant
par amitié, une attitude intellectuelle comparable a celle
du savant ?

Si 1’on abandonne aux spécialistes les précisions techni-
ques concernant la nature de la science, on peut dégager
trés simplement les éléments les plus essentiels du saveir
scientifique. Un savant est en définitive un spectateur visi-
tant une exposition de chefs-d’cuvres. Pour qu’il y ait
science, en effet, il faut que certains objets aient été réunis
et exposés au regard : la premiére fonction de toute science
consiste & mettre en vue son objet, a D’étaler en quelque
sorte, 3 lui donner tout 1’éclairage souhaitable ; ce qui était
tout d’abord chose sans intérét devient objet destiné a
retenir 1’attention. Ainsi 1’archéologue au cours des fouilles
trie avec soin et met en place les piéces qu’il lui faudra
étudier ; le naturaliste prépare ses microbes et les pose a la
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distance voulue pour le bon fonctionnement du microscope.
p
Mais cette exposition ne suffit pas ; le savant doit passer
de longues heures a examiner avec soin'ce qu’il a sous les
yeux, il inspecte et se met au spectacle, et sa spéculation
’entraine vers le terme de son travail : connaitre a fond
I’objet de sa science.
J

On doit done distinguer un double effort scientifique :
I'un consiste 4 disposer les faits pour en rendre facile
P’étude ; on est alors en présence des données qui s’impo-
sent a 1’esprit du savant ; 1’autre revient a réfléchir sur ces
données pour les comprendre et les expliquer, pour les
regarder longuement dans la lumiére de la vérité totale ;
on aboutit ainsi aux théories que le savant suppose pour
rendre compte de tous les faits.

Si la théologie est une science, elle doit présenter des
caractéres analogues'. Le théologien considére comme
données les faits et les vérités dévoilées par Dieu et s’impo-
sant & sa fol ; puis sa spéculation s’efforce de faire com-
prendre, dans la mesure du possible, et grace a certaines
certitudes supposées déja reconnues avec évidence, les
mysteéres trop intelligibles pour son faible regard. Lui aussi
est un spectateur au milieu d’une exposition : son effort
positif tend a exposer en pleine lumiére les données révé-
Iées qui lui fournissent son objet, et son travail spéculatif
cherche a rendre compte de ces données pour une intelli-
gence destinée a voir Dieu. '

Double réle de la théologie, comme de toute autre
seience, complexité nécessaire qu’il est vain de vouloir
réduire : théologie spéculative et théologie positive n’ont
pas a s’oppeser ni a s’exclure, elles composent une seule
science et s’orientent vers une méme fin.

Mais on voit a quel point la science théologique se

1. 11 s’agit, bien entendu, de simple « analogie ».
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distingue de toutes les autres. En dehors d’elle, les données
sur lesquelles s’exerce le savoir peuvent étre admises avec
évidence, car elles sont finalement observables, d’une
maniére ou d’une autre ; les théories explicatives se rap-
prochent toujours davantage de 1’observation pure et sim-
ple : I’hypothése expliquant D’éclipse est a la veille de
devenir un fait visible, et déja 1’on peut voir les atomes.
Pour le théclogien, 1’observation directe de 1’objet n’est
pas possible, et la révélation est nécessaire, les données
sont seulement révélables ; et les efforts de sa spéculation
n’expliquent jamais 1’objet de facon a le faire comprendre
- parfaitement. Dieu lui-méme, seul spectacle destiné au
théologien, dépasse infiniment les plus merveilleuses
ressources de 1’intelligence humaine, car il est d’un autre
-ordre.

Telle est la situation paradoxale de la théologie comme
science : la plus misérable de toutes les sciences, puis-
qu’aucune évidence de ses objets ne lui est offerte, la plus
étonnante de grandeur, puisque Dieu méme lui est donné.
Mais « la grandeur de ’homme est grande en ce qu’il se

~connait misérable. »

* %

SCIENCE POSITIVE

Il suffit maintenant de préciser les remarques précé-
dentes pour voir apparaitre la complexité reconnue tout
d’abord, et les multiples aspects de la science théologique.

La fonction positive de la théologie consiste a exposer
en pleine lumiére les données révélées sur lesquelles on
pourra réfléchir. Il s’agit donc en somme de savoir avee
-exactitude ce que Dieu a dit de lui-méme, et ce qu’il n’a pas
dit. Saint Paul déja prend soin de distinguer les données
rigoureusement certaines parce que révélées par Dieu :
« je leur preseris, non pas moi, mais le Seigneur », et les
affirmations non garanties par D'autorité divine : « Je leur
dis, moi, non le Seigneur. »
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Tout serait simple s’il existait au monde un lieu bien
défini ou trouver les paroles révélatrices, comme un livre
ou une bibliothéque contenant tout ce que Dieu a dit. Mais

‘une pareille simplicité ne serait pas digne de la vie divine,

vie éclatante que les plus beaux musées ne peuvent pas
conserver intacte. En fait, une seule Parole vivante a tout
dit, a tout transmis : la tradition des vérités révélables
s’est effectuée par le Verbe de Dieu incarné pour sauver
les hommes dans la lumiére. Mais cette Personne divine, la
Parole en personne, a pris corps dans la race humaine : ce
personnage humain tient a tout un peuple qui ’a prédit et
attendu, a toute une église qui vit de lui. Et ce Peuple de
Dieu porte déja son Livre avec lui, oit s’inscrivent les révé-
lations les plus urgentes ; et cette Eglise du Christ est assu-
rée de parler au nom du Verbe jusqu’a la fin des temps :
« celui qui vous écoute m’écoute ». De la vient la mysté-
rieuse complexité des données révélées.

La tradition des vérités divines, e¢’est-a-dire 1’enseigne-
ment du Verbe fait chair, et plus précisément 1’objet méme
de cet enseignement, tel est en définitive le champ d’inves-
tigation de la théologie. Mais de multiples tiches se présen-
fent a qui veut exposer cet ensemble et la fonction positive
de la théologie prend des formes diverses.

En premier lieu, le théologien s’adresse a 1’Eglise,
animée par 1’Esprit du Christ : elle a mission de proposer
en fait dans ses déclarations ce qui est révélé par Dieu,
étant le corps mystique du Verbe incarné, portant sa voix
tout au cours de I’histoire. Elle n’ajoute rien aux paroles
de Jésus, ou plus précisément elle sait que tout a été dit a
ceux qui ont écouté de leurs oreilles ces paroles, et le dépét
dans I’humanité des vérités révélées est achevé a la mort
du dernier Apétre. Mais I’Eglise rend manifeste ee qui était
encore caché, elle explique et préeise ce qui demeurait
obscur et confus, ce qui peut-&tre méme n’avait jamais été
dit clairement ni écrit nulle part, comme 1’Assomption de

la Vierge Marie.
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Mais le théologien doit savoir, avec infiniment de pré-
cautions, discerner les déclarations authentiques 'de
I’'Eglise. Quand le chef de 1’Eglise définit solenellement
comme étant révélée wune vérité qu’il propose et
impose a I’Eglise universelle et a perpétuité, la
voix du Christ se fait entendre, et la foi est ainsi
engagée. Mais en dehors de ces définitions relative-
ment rares, I’Eglise maitresse de vérité, le Magistére ecclé-
siastique s’exprime en des documents d’inégale valeur dont
il faut pour chacun apprécier 1’importance. L’apprentis-
sage de la théologie consiste pour une bonne part & mesurer
le degré de certitude reconnu par 1’Eglise elle-méme dans
chacune de ses déclarations ; et trop souvent les fidéles,
philosophes ou savants, éprouvent a ce sujet des difficultés
insurmontables pour ignorer les régles élémentaires de la
théologie positive. Une Encyelique n’a pas nécessairement
la méme portée qu’un chapitre de Concile cccuménique,
une définition conciliaire est autre chose qu’une décision
de la Commission biblique : chaque document publié par
Rome doit étre étudié pour lui-méme et sa lecture est le
plus souvent difficile : on ne s’improvise pas théologien.

La voix vivante de 1’Eglise se fait entendre, du reste,
sous plusieurs formes. La parole du Souverain Pontife n’est
pas seule & pouvoir déclarer les données garanties par Dieu,
elle est seulement infaillible dans certaines conditions trés
précises. Les Evéques, en union avec elle, enseignent en son
nom ; mais ici encore des nuances doivent étre apportées
dans Pinterprétation de cet enseignement : une lettre pas-
torale se distingue d’un simple sermon ou d’un document
concluant les travaux d’une assemblée de Cardinaux et
Archevéques. Unis aux Evéques, les prétres, séculiers ou
réguliers, portent dans leur prédication la voix de I’Eglise.
Les fidéles eux-mémes, enfin, quand leur accord dans la
foi est pratiquement universel, expriment ses convictions.

I ne s’agit pas seulement de textes imprimés, de letires
autographes ou de discours. La foi de 1’Eglise peut s’affir-
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mer dans une ceuvre d’art assez vraie pour représenter la
eroyance du peuple chrétien ou les consignes des chefs
responsables, une miniature ou un vitrail, une cathédrale
ou une inscription, une mélodie paisible ou passionnée. La
liturgie en particulier, dans ses priéres, ses hymnes, ses
gestes acceptés et vécus par toute 1’assemblée chrétienne,
est un des lieux privilégiés ol se laisse entendre la voix de
Dieu. Les réactions profondes de la catholicité en travail,
les exigences de 1’apostolat missionnaire, les appels a
I"unité qui soulévent le peuple chrétien, P’angoisse des
masses ouvriéres ou le désarroi des intellecinels, tout est
signe d’une parole de Dieu, quand tout indique le souffle
de I’Esprit. L’Eglise est un corps vivant, et 1’Esprit est son
ame : elle n’est pas paralysde par une langue morte, sa
voix prend toutes les formes possibles, et les inventions de
la vie sont infinies. '

Mais le présent n’est pas toute ’existence. La vie pas-
sée est toujours la, dans le souvenir que le vivant en garde,
dans ce qu’elle a construit de permanent. Les plus anciens
Conciles doivent étre étudiés, les letires des premiers
évéques et les travaux des théologiens de tous les temps,
tout comme les ruines des églises disparues ou les peintures
des Catacombes. Tout ce qui peut rester des paroles pro-

noneées par 1’Eglise au cours de son histoire deit étre retenu
et mis en pleine lumiére.

Parmi les témoignages du passé, la grande voix des
Péres de 1'Eglise tient une place importante : quand ils
sont ynanimes en union avec le Pontife romain, leur parole
est garantie conire ’erreur, et fournit des données certai-
pes. Mais leur autorité ne vient ni de leur génie personnel
nm de leur ancienneté, elle tieni seulement a 1’approbation
de I’Eglise qui parle en eux ou les laisse parler. L’étude
des Péres n’est pas la moins difficile en théologie positive :
comprendre leur pensée avec exactitude suppese déja de
longs efforts, et la tentation est trop répandue de lire leurs
euvres pour y relrouver des apercus bien plus récents aux-
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quels ils n’ont jamais songé ; mais apprécier leur témoi-
gnage en fonction de la révélation, juger de leur unanimité
comme témoins de la foi, représente I'exercice patient de
toutes les qualités intellectuelles : ici encore la science
théologique mérite un véritable apprentissage. 11 ne suffit
pas de « revenir aux Péres» comme on dit quelquefois ;
il faut au théologien le désir désintéressé d’écouter en eux

la voix de I'Eglise.

Ainsi la transmission des données garanties par Dien se
fait par la parole vivante de I’Eglise, corps du Christ ;
cette parole propese aux fidéles et aux théologiens les vé-
rités révélées, soit dans les déclarations de son enseigne-
ment, soit dans les témoignages des Péres.

Mais I’Eglise se borne a déterminer des vérités données,
son role n’est pas de révéler. Aprés l’apparition dans le
monde de la Parole méme de Dieu et la disparition du
dernier auditeur de cette Parole, il n’y a plus rien a dire,
qui puisse étre nouveau. Ce qui est dit par Dieu est porté
par I’Eglise comme son trésor le plus précieux, comme un
dépét gardé par elle jusqu’a la fin des temps. Elle assure
la succession, dans 1’Histoire, du peuple hébreu choisi par
Dieu comme dépositaire du message divin., Mais avant
méme de metire au monde la Parole substantielle de Dieu
faite homme, le peuple élu engendre les Prophétes et toutes
les voix de 1’Ancien Testament : « aprés avoir, & plusieurs
reprises et de diverses maniéres, parlé autrefois a nos peres,
dit I’Epitre aux Hébreux, Dieu, dans ces derniers temps,
nous a parlé par le Fils. » Le message est composé de toute
la révélation de ce Verbe de Dieu réparti sur les siécles
jusqu’a la mort de I’Apétre préféré.

Le trésor de 1’Eglise se présente sous une double forme.

Dieu a voulu, dans sa condescendance, que soient eon-
servées par écrit quelques-unes au moins des paroles

révélatrices, pour donner a son peuple des signes matériels
i retenir. Le Verbe, en Personne, ne pouvait s’abaisser a
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laisser au monde quelque manuserit privé de vie, c’est a
peine si un jour, Jésus « se mit & écrire du doigt sur le
sable », nous raconte le disciple bien-aimé ; mais des
hommes furent inspirés par son Esprit Saint pour consigner
par écrit D’essentiel du message révélé. Les Prophétes,
depuis Moise, puis les auditeurs de Jésus ont composé des
ouvrages, rédigé ou dicté des récits ou des lettres, le livre
ainsi formé par toutes les pages inspirées depuis le com-
mencement du monde, la Bible, est pour ainsi dire le lieu
le plus abordable ou trouver la révélation.

Ce Livre a Dieu pour auteur principal, I’écrivain joue
le réle d’un instrument sous le souffle de 1’Esprit Saint.
Il le fallait pour éviter toute erreur concernant les vérités
a révéler. Mais si la totalité du Livre est inspirée par Dieu,
tout n’y est pas donné comme contenant d’une révélation.
Sous linspiration de I’Esprit, chaque auteur exprime a sa
fagon la vérité dévoilée, et la présente comme il la voit,
dans sa petite vision du monde le plus souvent rudimen-
taire : le rédacteur de la premiére page apercoit la création
divine comme une succession de plusieurs journées, saint
Paul envisage la grace faisant irruption dans une ime
humaine composée de trois parties, ni la psychologie ni
la paléontologie ne sont objet de révélation.

Le travail du théologien consiste a dégager avec le plus
grand soin ce qui, dans les pages sacrées, est vraiment
révélé par Dieu. L’exégése doit établir le texte, le critiquer,
en mettre au point le sens littéral, interpréter en obser-
vant les derniéres exigences de 1’interprétation scientifi-
que ; la théologie doit exposer en pleine lumiére de foi
Pensemble des données révélées contenues dans la Bible :
travail .irés délicat, protégé et guidé constamment par
PEglise, elle seule ayant autorité pour lire son Livre sans
erreur. Car un livre est letire morte, s’il n’est pas vivifié
par une interprétation vivante, « la lettre tue », dit saint
Paul, si I’Esprit n’est pas 1a pour inspirer encore la lec-
ture, et I’Eglise est la voix de I'Esprit.
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Mais un livre, si beau soit-il, ne peut pas emprisonner
une parole vivante. Les derniers mots de la Bible préser-
vent le croyant de toute illusion a ce sujet : les choses
faites et dites par Jésus, « si on les écrivait une par une,
je ne sais si le monde lui-méme pourrait contenir les livres
qui en seraient écrits». En dehors des pages inspirées,
I’Eglise conserve son trésor dans le trés mystérieux souve-
nir des paroles prononcées sans jamais avoir été écrites.
L’écriture n’est pas nécessaire : pendant bien des années
I’Eglise a vécu sans un seul mot écrit conservant les paroles
de Jésus ; pas un mot, dans toute I’Ecriture, n’exprime
le dogme de 1’Assomption défini par I’Eglise comme vérité
révélée. Et le Concile du Vatican D'affirme clairement :
les vérités de foi « sont contenues dans la parole de Dieu,
écrite ou transmise » (oralement). Les théologiens réser-
vent parfois le nom de « tradition » pour exprimer cette
forme de transmission qui, avec 1’Ecriture, assure P’inté-
grité des données révélées. La théologie considére comme
la partie la plus délicate de son effort scientifique la mise
au point du message ainsi conservé depuis le commence-
ment sans le secours de 1’Eeriture ; plus encore que pour
toute autre partie de son travail, elle attend de I’Eglise
elle-méme la lumiére capable de la guider, seule 1’Eglise,
comme la Vierge Marie, peut dire ce qu’elle « conserve
dans son cceur ».

Ainsi doivent apparaitre au théologien les vérités eroya-
bles : contenues dans la Parole de Dieu transmise orale-
ment ou par écrit, proposées par 1’Eglise dans un jugement
solennel ou dans son enseignement ordinaire et universel,
elles s’imposent a la foi comme données révélées.

Une premiére fonction de la théologie consiste done a
exposer ces données avee le plus de rigueur scientifique et
le plus de clarté, pour savoir ce que Dieu a dit. Mais cet
effort pesitif est déja aujourd’hui, d’une complexité sai-
sissante : on peul difficilement étudier les documents du
Magistére ecclésiastique sans connaitre 1’histoire de I’Eglise
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et des civilisations traversées par elle, expliquer les livres
bibliques sans les situer dans 1’histoire du peuple élu
depuis le commencement du monde, il est impossible
d’apprécier la tradition orale sans un esprit de finesse
longuement éprouvé ; la théolegie biblique suppose 1’exé-
geése gui exige a son tour toutes les disciplines concernant
la lecture des textes les plus anciens, ’étude des documents
liturgiques ou canoniques requiert des connaissances artis-
tiques, archéologiques, juridiques : les disciplines les plus
disparates eoniribuent a aider le théologien dans le travail
qui lui est propre.

SPECULATION

Mais la théologie ne peut se contenter de disposer ses
données ; une nouvelle tache s’impose a elle, comme 2a
toute autre science : il lui faut, pour se rendre compte
de son objet, en entreprendre 1’examen approfondi, 1’ins-
pection ; la spéeulation, si 1’on veut, est indispensable.

Saint Paul le savait bien : il ne se borne pas a exposer
aux Corinthiens « ce que le Seigneur a dit », il ne juge pas
suffisant d’imposer & leur foi le dogme de la résurrection,
le plus difficile a faire admettre ; déja la théologie spécu-
lative est mécessaire : il explique, en utilisant 1’analogie
de réalités facilement connues, en considérant les rapports
que le mystére peut aveir avec la destinée humaine,
comment le fait de la résurrection peut trés bien ne pas
paraitre radicalement privé de sens pour une intelligence
grecque avide de lumiére. « Ce grain que tu sémes, est-ce
qu’il reprend vie s’il ne commence par mourir ? »

La fonction spéculative de la théologie est nécessaire,
¢’est évident, il n’y aurait pas lieu d’y insister si ’'influence
d’un certain idéalisme scientifique’ n’avait rendu difficile,

2. Tel qu’il est défini par exemple dans une céléhre « Introduction

3 Pétude du probléme religieux », ouvrage indispensable & qui veut
comprendre certaines orientations ncuvelles de Ia théologie.
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chez les théologiens eux-mémes, 1’épanouissement de la
raison en présence de la foi. Il n’est pas question, sans
doute, d’expliquer le mystére de Dieu, comme on peut
expliquer un phénoméne chimique. L’objet de la théologie
est Trois Personnes, et I’on n’étudie pas une personne aimée
comme on observe un minéral, on ne disséque pas le visage
de son ami et I’on ne se livre pas a la graphologie de son
écriture. Mais le véritable amour cherche 3 comprendre,
pourtant, le secret qui lui est dévoilé, la fiancée du Canti-
que n’en finit pas de détailler ’observation du bien-aimé :
ses boucles de cheveux, ses yeux, ses joues, ses lévres.....
L’amour veut voir. Telle est la raison d’étre de la théologie
spéculative.

Les données sont la, disposées aussi clairement que
possible dans la Iumiére de la foi, vérités révélées par Dieu.
L’exposition de ces données a déja pu fournir certaines
explications, les pages inspirées ne sont pas sans contenir
déja des tentatives d’éclaircissement, et les documents
ecclésiastiques utilisent largement la spéculation des Péres
ou des théologiens. La théologie se doit d’approfondir cette
connaissance de 1'objet révélable. Il ne s’agit pas, comme
on D’insinue quelquefois, de « faire de la philosophie » a
propos des mystéres divins. On suppose seulement 1’exis-
tence d’un seul Dieu, le Dieu des vérités révélées qui est
aussi le Dieu de la vérité acquise : le message venu d’en-
haut est un message intelligent, son objet est intelligible ;
Pintelligence humaine, si elle ne peut parvenir a le
comprendre tout-a-fait, est faite pour le saisir de plus en
plus intimement. « La raison, éclairée par la foi, quand
elle se livre i la recherche avec empressement, avec respeet
et mesure, atteint par grice de Dieu une certaine intelli-
gence des mystéres, et des plus fructueuses ». L’Eglise le
dit, le croyant doit la croire.

Le premier objectif de la théologie spéculative est de
découvrir un ordre entre les diverses révélations exposées,
pour rendre possible une synthése embrassant la totalité
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du message. Dans une science simplement humaine. la
théorie est faite pour unmifier les données disparates et en
"offrir un ensemble harmonieux ; on va méme jusqu’a re-
constituer, comme en pointillé, ce qui n’est pas encore
observé. Dans la science de Dieu, tout se passe de facon
analogue. Ce n’est pas certes I’objet qui fait défaut, comme
en archéologie ot 1’on suppose la courbe d’une arcade dont
il reste un simple fragment ; mais ’objet est trop éclatant
de lumidre pour étre totalement dévoilé, P’intelligence
s’efforce, « avec respect et mesure », de deviner les traits
du visage encore invisibles, pour se donner la joie, déja,
d’un regard.

L’objet, c’est Dieu. Mais une personne se reconnait
d’abord a ses faits et gestes. Le geste des Trois Personnes
est au centre de la révélation : « Dieu a tant aimé le monde
qu’il a donné son Fils unique. » L’incarnation rédemptrice
est racontée par toute la Bible : « Jésus-Christ, que les
deux Testaments regardent, 1’Ancien comme son attente,
le Nouveau comme son modéle, tous deux comme leur
centre », dit Pascal. Jésus-Christ, encore en vie dans son
Eglise et les sacrements. Clest Dhistoire du salut, qui
groupe les données révélées les plus nombreuses : « Je
crois en Jésus-Christ. »

Mais si la Personne de Jésus oeccupe le centre rayonnant
de la théologie, elle ne coincide pas avec son objet. « Je
suis la voie», dit le Sauveur, pour conduire au Peére,
premier Principe. Et « je vous enverrai 1’Esprit Saint »
qui achévera mon ceuvre. Puis Uhistoire de la Rédemption
est un geste gratuit et libre de la part des Trois Personnes,
plus encore que leur ceuvre créatrice, seule leur nature est
nécessaire, au sens absolu du mot. En premier lieu, la
science théologique doit donc envisager la nature méme
de Dieu en Trois Personnes, « je crois en Dieu », ensuite
son geste créateur. La créature est faite par Dieu, « je
crois en Dieu le Pére tout-puissant créateur », puis achevée
et parfaite par lui, c’est-d-dire conduite a son terme, « je
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crois au Saint Esprit vivifiant » et menant les hommes,
pour la vie éternelle des ressuscités. Dans le déroulement
de cette immense procession venant de Dieu pour aboutir
a lui, les meeurs de I’étre humain tetiennent 1’attention :
la morale, comme on dit quelquefois en la situant mala-
droitement en dehors du dogme, a pour objet cette destinée
de I’homme en marche vers sa fin, les vertus qui font sa
force et doivent triompher du péché par la grice de Dieu,
nouvelle vie s’épanouissant en activités théologales : Dieu
lui-méme aimé comme un ami. Jésus, lui, est la Voie :
il rend possible par son sacrifice et ses sacrements cette
surhumaine ascension de I’homme vers son Dieu. Par lui,
la ecréation est pour ainsi dire recréée, reprise en sous-
ceuvre pour éire menée jusqu’a 1’inimaginable béatitude
ot le monde enfin rejoint Dieu.

Tel est I'ordre possible, celui du moins qu’offre aux
regards la théologie préférée par 1’Eglise. D’autres théo-
logies sont concevables, et sont en fait acceptées par elle,
leurs différences seront faites en partie de 1’ordre méme
élaboré par leur spéculation.

En tout cas, on peut souligner 1’unité de toute théolo-
gie : Dieu en est bien le seul objet. L’histoire de la
création, de la chute, de la rédemption, représente en fait
une part considérable des données révélées, mais le plus
grand iniérét de cette histoire pour le théologien est d’étre
en vérité le geste de Dieu. L’homme occupe a lui seul
presque toute la théologie, et 1'on pourrait songer 2
quelque humanisme comparable aux autres, mais le vrai
théologien voit en 1’homme une image de Dieu. Dieu, le
mysteére de ses Personnes et de son action, ce qu’il est, puis
le salut des hommes, ce qu’il fait, ou ce qu’il fait faire,
tout est la.

Aprés avoir fixé 1’ordre de ses données et leur essen-
tielle unité, la théologie spéculative doit poursuivre son
ceuvre. Le vaste champ d’exploration s’offrant i elle sera
prospecté peu & peu. Diverses activités sont possibles.
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En fonction de 1’ordre découvert, on peut chercher,
dans les perspectives indéfinies de I’objet révélable, a
pressentir, a démontrer aussi certaines conclusions qui ne
sont pas encore révélées, mais dont la connaissance permet
une adhésion plus savoureuse a l’enseignement de foi :
pour connaitre plus intimement la vie méme du Christ
Jésus, on se demandera, par exemple, comme on aurait pu
le lui demander en parlant avec lui sur les routes de la
Galilée, s’il devait acquérir peu a peu toutes les connais-
sances d’un homme de son temps : « D’oil lui vient done
cette sagesse 7 »

Mais 1’6laboration des conclusions théologiques ne
représente pas I’essentiel de la spéculation pour le théolo-
gien. Il lui importe davantage encore de toujours mieux
comprendre les données déja révélées, fixées par les articles

de foi.

Le plus souvent ces vérités dépassent les possibilités de
la raison, la foi seule peut les faire atteindre. La spécu-
lation du théologien consiste, s’il en est ainsi, a s’efforcer
d’en « rendre compte », comme le disent déja les Péres de
I’Eglise, en s’inspirant d’une Lettre de saint Pierre. On
peut montrer d’abord 2 quel point 1’énoncé des mysteres
les plus profonds respecte les exigences fondamentales de
D’esprit : il est impossible de prouver que la moindre
contradiction s’y rencontre, et les difficultés qu’on pourrait
opposer a l’affirmation d’un Dieu en Trois Personnes ou
de 1'Incarnation ne sont pas invincibles.

On peut aller plus loin, et, avec tout le respect néces-
saire en présence de Dieu lui-méme, manifester toute
V’intelligibilité relative, pour I’homme, des vérités de foi.
L’analogie des réalités observables peut aider le théolo-
gien : les Trois Personnes ont laissé leur image dans la
structure de 1’ame humaine, les habitudes contractées par
1’homme ressemblent i la réalité mystérieuse de la grice,
et 'action de ’eau dans le sacrement du baptéme est ana-
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logue a ce que fait un instrument dans D’ceuvre d’art. 11
ne s’agit pas la de simples comparaisons, mais de moyens
destinés a rendre moins imparfaite la connaissance des
vérités divines, s'il est vrai que le monde des créatures
parle, lui aussi, du Créateur. En dehors de ces analogies,
la connexion des mystéres entre eux rend plus manifeste
leur certitude absolue : 1’Incarnation du Fils permet de
mieux comprendre, si 'on peut dire, le dogme de la
création, certaines erreurs du moins sont plus facilement
écartées. Les relations enfin entre tel mystere insondable
et la destinée méme de 1’homme permettent de mieux
apprécier la lumiére fournie par la foi : la nature de I’ame
et la facon dont elle atteint sa fin rend compte des vertus
théologales et de la présence de Dieu par sa grice.

Mais si telle vérité, dévoilée en fait par Dieu, est a la
portée de la seule raison, il appartient encore a la théolo-
gie de s’expliquer cette vérité, mais en la démontrant d’une
maniére rigoureuse : ainsi le fait que Dieu existe, ou la
nature immortelle de 1’ame. Les conclusions sont rendues
évidentes en ce cas par le raisonnement ; dans la mesure
de leur évidence, elles me peuvent plus étre objet de
croyance ; mais ces « préambules de la foi», comme on
dit, sont objet de théologie.

Tel est le complexe labeur auquel doit étre consacrée
la théologie spéculative. Il suppose presque nécessairement
une intelligence habituée a la réflexion, et une réflexion
portant sur les objets les plus universels et les plus difficiles
a atteindre, comme 1’ame ou Dieu. Si la théologie positive
requérait avant tout ume trés forte culture historique,
I’effort spéculatif du théologien est pratiquement impos-
sible sans une certaine habitude de la philosophie. Il n’y a
pas lieu de s’en étonner, encore moins d’en faire un scan-
dale : la tiche assignée par Dieu lui-méme a l'intelligence
de I’homme est d’aller jusqu’au bout de ses forces natu-
relles en direciion de Dieu, et les points culminants atteints
dans la vérité par la philosophie sont touchés par la foi
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qui les embrase soudain de sa lumiére. Le Dieu des philo-
sophes est le Dieu de Jésus-Christ, comme 1’explique saint
Paul aux Romains.

La philosophie, du reste, ne suffit pas & la préparation
du vrai théologien. Il n’est pas inutile, pour illustrer le
dogme de la création, de posséder quelques notions de
paléontologie ; et 1’étude scientifique des origines de
Phomme n’est pas totalement étrangére au mystére de la
destinée humaine, non plus que la biologie a la morale de
la tempérance. Tout le savoir humain est requis pour aider
le théologien dans son effort d’intelligence. Dieu, quand il
parle, s’adresse a un esprit déja peuplé de tout un monde.

Par la s’explique sans doute la diversité et peut-étre
1’évolution des différentes théologies possibles, si du moins
nulle contradiction ne se présente, alors que les données de
foi demeurent invariables. La théologie spéculative s’éla-
bore dans une vision du monde particuliére 4 chaque esprit,
a chaque famille d’esprits. La théologie de saint Paul ne
s’identifie pas a celle de saint Jean et n’est plus la théolo-
gie de Moise ; celle de Mohler n’est plus celle de saint
Basile, et chez un méme théologien, saint Thomas par
exemple, la théologie de 1274 dépasse déja celle de 1254.
On peut méme aller jusqu’a envisager la possibilité d’une
théologie, peut-étre, chez un croyant convaincu par telle
philosophie idéaliste. Il existe sans doute une théclogie
préférable a toutes les autres, comme il est une seule vérité,
méme dans ’ordre humain, dans la mesure ou le regard
porte plus loin et monte plus haut. L’Eglise seule a mis-
sion de I'indiquer ; elle le fait, tout en laissant la liberté
de ses théologiens s’exercer partout o1 ¢’est possible.

Mais P'unité de la théologie lui vient de ses données et
avant tout de son objet, qui est Dieu. De 1a résulte aussi
I’identité rigoureusement définie de cette science. Elle ne
se confond avec aucune autre : elle n’est ni une philosophie,
ni une histoire, ni & plus forte raison 1’une ou 1’autre
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technique composant le savoir humain. Elle est la science
de Dieu révélé dans la foi, ce caractére suffit a assurer sa
transcendance. Aucune autre discipline intellectuelle ne
peut redouter son voisinage ; par rapport aux valeurs sim-
plement humaines, elle ‘est d'un autre ordre, comme la
charité.

La charité I’anime, et c’est la sa grandeur supréme. Car
elle est une sagesse, capable de savourer le goiit de Dieu.

*
**
SAGESSE

11 ne faudrait pas, en effet, se laisser égarer par un mot.
La théologie est une science, sans doute, et dans sa double
phase, positive et spéculative, elle requiert toute la rigueur
souhaitable en toute science : la raison doit y trouver son
compte, et la lumiére s’y montre impitoyable. Mais cette
science de Dieu se déploie toute entiére a l'intérieur de la
foi, et la foi, don de Dieu, est principe de vie divine. Par
la s’opére la rencontre entre le savant et le saint. Et le
croyant peut ne pas redouter, pour les exigences de son
« eceur », le développement de la théologie.

La théologie n’est pas seulement une science. Elle porte
en elle la possibilité d’un dépassement d’elle-méme et sait
se laisser absorber par une activité passivement regue d’en
haut. La sagesse en effet s’exerce dans la contemplation
amoureuse des Trois Personnes, et la théologie est un
moyen d’attendre la contemplation. Elle ne 1’atteint pas,
si du moins 1’on donne i ce nom son sens le plus magnifi-
que : la contemplation fixe Dieu, dans 1’immobilité d’une
intuition trés simple, et la théologie se nourrit de concepts,
passant de l’un a l’autre aprés en avoir accumulé le plus
possible. Mais ces nourritures trop légéres ont pour seul
résultat, en définitive, de creuser dans la capacité humaine
la faim de Dieu. Soutenu par la foi, I’effort de la théologie
permet de mesurer plus justement le vide de Dieu, la nuit
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de Dieu ; I’appel tout aussitét s’impose : « ainsi je tends
les bras a mon Libérateur », I’expérience est réalisée de la
vanité des lumiéres terrestres. Quand le théologien, apres
avoir peiné pour disposer ses données de la fagon la plus
suggestive, aprés s’étre livré longuement a la spéculation
en présence du spectacle offert, se prend a méditer sur la
valeur de son travail, il ne s’arréte méme pas a juger le
résultat produit, disant, comme saint Thomas d’Aquin,
avec un bon sourire : « tu vois, Frére Réginald, tout cela,
c’est de la paille». Un seul désir lui monte au ceeur,
capable de transfigurer désormais toute sa vie, voir Dieu
en face : « Qu’est-ce que Dieu ? » Voir ce visage aimé, sans
aucun voile, sans aucune ombre, dans la joie méme des
Trois Personnes, « partir pour étre avee le Christ. »

Fr. HyacintHe PAISSAC, o. p.



DES AFFIRMATIONS DE L’ECRITURE
AUX FORMULES DE CHALCEDOINE

Pour le XVe centenaire du Concile

L’Eglise vient de célébrer le quinziéme centenaire du
concile de Chalcédoine. Le Souverain Pontife a tenu a
souligner par une encyclique 1’importance de cet événe-
ment. Des études savantes ont paru et vont paraitre.
Lumiére et Vie ne pouvait laisser passer un tel anniversaire.
Pour faire mieux comprendre la portée des décisions de
Chalcédoine, cet article voudrait remettre le concile dans
la ligne du développement dogmatique de la doctrine sur
le Christ.

Le point de départ se trouve évidemment dans la révé-
lation de Lui-méme faite par le Seigneur, dans la prédica-
tion de ses apétres et dans leurs écrits. Dans sa lettre aux
Philippiens Paul évoquait I’exemple de « J ésus-Christ, qui,
existant en forme de Dieu, n’a pas considéré comme une
proie l’égalité avec Dieu, mais s’est anéanti, pPrenant une
forme d’esclave, devenant semblable aux hommes » (Phil.,
2%7), et Jean affirmait en téte de son Evangile : « Le Verhe
s’est fait chair». (Jo., 1'*). Ce « mystére » d’un Dieu fait
homme devait dans les consciences chrétiennes soulever
bien des questions. Au début du troisitme sidcle déja,
Origéne, dans une page célebre, décrivait sa perplexité :
« L’intelligence humaine, trop faible, n’a pas trouvé com-
ment elle pourrait saisir et comprendre que la puissance



58 : LUMIERE ET VIE

de la majesté divine, le Verbe du Pére, la Sagesse méme
de Dieu, en qui tout a été créé, le visible et 1'invisible, ait
résidé en cet homme apparu en Judée, que cette Sagesse
de Dieu soit entrée dans le sein d’une femme, soit née
comme un enfant, ait poussé des vagissements pareils a
ceux des tout-petits qui pleurent, puis qu’elle ait été trou-
blée par la mort, ainsi que le Seigneur lui-méme le
confesse : « Mon ame est triste jusqu’a la mort », et qu’en-
fin elle ait été conduite jusqu’au supplice le plus honteux,
bien qu’elle soit ressuscitée le troisiéme jour. Nous voyons
en lui des aspects humains tels qu’ils paraissent ne différer
en rien de la faiblesse commune aux mortels, et en méme
temps des aspects divins qui ne peuvent convenir qu’a la
nature premiére et ineffable de la divinité, Pris entre les
deux, 1’esprit humain hésite, et, dans la stupeur de son
étonnement, il ne sait plus ou aller, ou s’arréter, ou se
retourner. $’il songé a Dieu, il voit cet homme mortel ;
s’il pense 3 I’homme, il P’apergoit vainqueur de la mort

et revenant du pays des morts, chargé de dépouilles » (De
Princ., 11, 6, 2).

Ainsi dépassé par cette « folie » divine, I’homme devait
tenter souvent de la ramener 3 des normes rationnelles,
évacuant par le fait méme le mystére. L’Eglise cependant
veillait, gardant aveec soin la doctrine transmise, mais en
méme temps précisant, pour éliminer ’erreur, une termi-
nologie qui mit quatre siéeles a se fixer. C’est ce lent et
mouvementé développement qui est ici décrit : le suivre
permet de mieux comprendre quel est le role de 1’Eglise
et la fonction de la théoclogie dans une présentation évoluée
du dogme chrétien.

VRAI DIEU ET VRAI HOMME

Que les dieux puissent prendre une forme humaine pour
se manifester et venir sur la terre, I’dme antique 1’admet-
tait sans peine, et le récit des Actes nous montre comment,
aprés la guérison du boiteux de Lystres, les deux apétres
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Paul et Barnabé furent pris pour Hermés et pour Zeus
(Act., 14, 8 sq). Mais cette humanité restait sans consis-’
_tance, vétement d’emprunt qui durait le temps d’une
aventure. Pour la foi chrétienne au contraire, 1’humanité
prise par le Fils de Dieu était une humanité réelle et per-
manente : en Jésus, la « forme d’esclave » coexistait avee
la « forme de Dieu », et ses disciples devaient a la fois le
reconnaitre comme un homme et 1’adorer comme le Fils
de Dieu. Pareille union était-elle possible, était-elle méme
pensable de 1’Absolu au contingent, de I’Immortel au
passager, du Bien parfait au misérable ? La difficulté
paraissait insoluble, et, pour la supprimer, le plus simple
n’était-il pas de supprimer jusqu’au probléme, en refusant
P’une de ses données ? Comme son nom Pindique, 1’hérésie
est un « choix » dans la complexité du mystére, ce qui du
fait méme suppose une exclusion, et les premiéres tenta-
tives hérétiques allérent i nier 1’un ou l’autre des deux
éléments que les Ecritures reconnaissaient en Jésus : le
docétisme rejetait I’humanité réelle du Sauveur, I’adoptia-
nisme sacrifiait sa divinité.

VRAY HOMME

Les docétes (du verbe grec dokein, paraitre) ne voyaient
dans le corps du Christ qu’une pure apparence, une image
sans aucune réalité. Certains consentaient pourtant a ac-
corder un corps au Sauveur, mais ce eorps, d’origine
céleste, n’avait rien de semblable au néire, ce n’était pas
un corps de chair et de sang, et, s’il était passé par Marie
¢’était comme 1’eau passe a travers un canal, sans rien lui
prendre. Dans son horreur tragique de la chair, Marcion
lui aussi fut amené au docétisme : le Fils du Dieu Supréme
n’avait pu connaitre les souillures de la naissance humaine,
aussi était-il brusquement apparu en Judée, la quinziéme
année du réegne de Tibére César, « sous la ressemblance
d’un homme » (Phil. 27).

Ces tendances avaient commencé a se faire jour dés la
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fin du 1% siécle, et saint Jean les avait combattues dans sa
"1 Epitre. Saint Ignace d’Antioche les condamna a son
tour, affirmant avec véhémence la descendance ‘davidique
de Jésus, la maternité vraie de Marie, la réalité de la pas-
sion du Christ et la réalité de sa chair, méme aprés la
Résurrection : « Vous avez la ferme conviction, éerivait-il
aux chrétiens de Smyrne, que notre Seigneur est vraiment
de la race de David selon la chair, fils de Dieu selon la
volonté et la puissance de Dieu, qu’il est vraiment né d’unej
vierge... qu’il @ vraiment été percé de clous pour nous en
sa chair sous Ponce Pilate et Hérode le tétrarque... c’est
pour nous en effet qu’il a souffert, pour que nous soyons
sauvés, et il a vraiment souffert comme il s’est vraiment
ressuscité, sa passion n’a pas été qu’une apparence, comme
le prétendent ceriains incrédules... Pour moi, je sais et je
crois que, méme aprés sa résurrection, il avait une chair »
(Smyrn., 1, 2, 3). Et dans une série d’antithéses, il procla-
mait, selon la foi traditionnelle de 'Eglise, que Jésus-Christ
était tout ensemble Dieu et homme : « Il n’y a qu’un seul
médecin, & la fois charnel et divin, fait et non fait, Dieu
incarné, vie véritable dans la mort, né de Marie et de Dieu,
impassible aprés avoir souffert, Jésus Christ, notre Sei-
gneur » (Eph., 7, 2). « Atiends, écrivait-il encore a Poly-
carpe, celui qui est au dessus des moments el du temps,
Pinvisible qui s’est rendu visible & cause de nous, Uimpal-
pable, impassible qui, pour nous, est devenu passible et
a enduré toutes sortes de souffrances» (Polyc., 3, 2).
Mais le docétisme de la Gnese trouva son prineipal
adversaire dans la personne de saint Irénée, a la fin du
I gisele. Combattant pied a pied a partir du texte des
Eeritures, 1’évéque de Lyon montra comment « a cause de
son immense amour, le Verbe de Dieu, Jésus-Christ notre
Seigneur, s’est fait ce que nous sommes afin de nous faire
devenir ce qu’il est » (Adv. Haer., v, pref.). « C’est pour
cela, dit-il encore, que le Verbe s’est fait homme el que le
Fils de Dieu s’est fait fils de Phomme, pour que 'homme,
mélé au Verbe de Dieu et recevant Padoption, devienne fils
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de Dieu. Car nous ne pouvions recevoir 'incorruptibilité et
Pimmortalité que si nous étions unis & Uincorruptibilité et
& Pimmortalité. Or comment aurions-nous pu leur étre unis,
si d’abord Uincorruptibilité et 'immortalité ne s’étaient
faites ce que nous sommes, afin que la corruption soit
absorbée par Dincorruptibilité, la mort par Pimmortalité
el que nous recevions ainsi la filiation adoptive ?» (ib., mi,
19, 1). Possédant par nature 1’immortalité qui est propre
4 Dieu, le Verbe recoit de Marie, la nouvelle Eve, les
éléments de la nature humaine que le Créateur avait mis
en Adam : en lui s’opére donc 1’union de notre chair et
de notre sang, de notre corps et de notre dme avec la force
vivifiante de la divinité, et, par lui, ¢’est I’homme lui-méme
qui remporte la victoire sur son ancien vainqueur : « Parce
que notire Seigneur est le seul véritable Maitre et que le
Fils de Dieu est véritablement bon et patient, le Verbe de
Dieu le Pére s’est fait fils de 'homme. Il a lutté et il a
vaincu. C’était un homme qui combaitait pour ses peres et,
par son obéissance, rachetait leur désobéissance. Il a lié le
fort, délivré les faibles, et donné le salut a sa créature, en
détruisant le péché. Le Seigneur est trés bon et miséricor-
dieus, il aime le genre humain. Il a fait adhérer ensemble
et il @ uni "homme @ Dieu. Si ce n’avait pas été un homme
qui avait vainen Uennemi de I’homme, la défaite de cet
ennemi n’aurait pas éié jusle, mais, d’autre part, si ce
n’avait pas été Dieu qui avait donné le salut, nous ne le
posséderions pas avec assurence, et si ’homme n’avait pas
été uni a Dieu, il n’aurait pas pu participer & lincorrupti-
bilité. Il fallait un médiateur entre Dieu et les hommes qui,
par son inlimité avec eux, les raméne & amitié et a la
concorde, qui retourne I’homme & Dieu et fasse connailre
Dicu eux hommes. Comment aurions-nous pu participer &
I’adoption des fils, si nous n’avions pas recu, par le Fils,
la communion avec lui et si le Verbe n’avait pas communié
avec nous en se faisant chair ? Ceux-la donc qui prétendent
que sa venue n’est qu'une apparence, qu’il n’est pas né dans
la chair, qu’il ne s’est pes fait vraiment homme, restent
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sous la condamnation ancienne ; le péché les domine
encore, et pour eux la mort n’est pas vaincue » (ib., m, 18,
6-7). « Le Seigneur nous rachéte par son sang, il donne son
dme pour notre Gme et sa chair pour notre chair, il répand
UEsprit de son Pére pour faire communier ensemble Dien
et ’homme, déposant Dieu chez les hommes par son Esprit,
faisant remonter ’homme vers Dieu par son incarnation,
et nous donnant réellement, dans sa venue, Uincorruptibilité
par la communion avec Dieu» (ib., v, 1, 1). Le plan origi-
nel de Dieu, détruit par le péché du premier homme, est
ainsi rétabli par Jésus et en lui : 1’homme retrouve, dans
le nouvel Adam, I’image et la ressemblance divines, et il
deviendra capable, au terme de sa croissance, de saisir et
de voir Dieu et, dés lors, de jouir de 1’immortalité.

On le voit, si I'Eglise s’éleva avec une telle force contre -
les négations du docétisme, c’est qu’elles compromettaient
le salut total de I’homme : « Epargne Punique espoir de
Uunivers ! » s’écriait Tertullien en s’adressant 3 Marcion
(de carne Christi, 5). Tout s’enchaine en effet, comme le
démontrait le terrible dialecticien : nier la réalité de la
chair du Christ, c’est nier la réalité de sa souffrance et de
sa mort, nier, par suite, la réalité de sa résurrection, et,
en conséquence, infirmer la possibilité de la nétre ; toute
Peeuvre de Dieu est détruite, la venue du Christ n’a plus
d’objet (adv. Marec., 111, 8). Cependant, par une destinée
étrange, il fut réservé a ce polémiste austére et farouche,
qui mourut séparé de 1’Eglise, de donner au dogme sa for-
mulation définitive, et d’épargner ainsi & 1°Occident les
luttes qui devaient, au Vwme siécle, déchirer les chrétientés
orientales : le Christ est Dieu et homme, il est une personne
unique dans laquelle les deux natures s’unissent sans se
-confondre, chacune gardant ses propriétés et ses activités,

mais leurs opérations étant rapporiées au sujet unique (adv.
Prazx., 27).
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VRAI DIEU

Ce qu’on appelle I’adoptianisme demeure pour nous
beaucoup plus obscur encore que le docétisme. Les succes
de cette hérésie du reste paraissent avoir été trés localisés,
3 Rome d’abord, vers la fin du II"™ siécle et le milieu du
III=°, dans un cercle de lettrés rationalistes et logiciens,
puis a Antioche, vers 260-270, autour de 1’évéque Paul de
Samosate. Quelles que soient les divergences des uns et des
autres, ils se rencontraient tous pour nier la divinité de
Jésus : le fils de Marie n’avait été qu’un homme comme
les autres, il s’était distingué seulement par une piété ex-
ceptionnelle, une participation plus grande a la Sagesse,
et, disaient certains, ses vertus et sa mort lui avaient valu
d’éire élevé a un rang divin. Le pape Victor excommunia
le corroyeur Théodote, chef et pere de cette apostasie
négatrice de Dieu (Anonyme antiartémonite, dans Eusébe,
H.E.v, 28, 6). Quant a Paul, il fut déposé par un concile
tenu dans sa ville épiscopale, et la sentence de condamna-
tion fut communiquée aux évéques de Rome et d’Alexan-
drie. :

Les tendances extrémistes avaient donc tour a tour été
rejetées : en face des négateurs, I’Eglise, fidéle a ’ensei-
gnement des Apdtres, continuait 4 maintenir les deux pdles
du mystére, elle reconnaissait en son Sauveur une humanité
réelle aussi bien qu’une vraie divinité, et sa foi devait
trouver son expression, en 325, dans le symbole qui fut
rédigé a Nicée, lors du premier concile cecuménique :

« Nous eroyons... en un seul Seigneur Jésus Christ, le
Fils de Dieu, engendré du Pére (comme son) Monogene...
et consubstantiel au Pére, par qui tout a été fail... et qui,
pour nous, les hommes, et pour notre salut, est descendu,
s’est fait chair et s’est fait homme. »

*
® %
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Une nouvelle étape allait dés lors s’engager pour la
pensée chrétienne : le concile affirmait d’une part que
Jésus-Christ était « un seul » et, d’autre part, qu’il était,
tout ensemble, Dieu et homme ; comment fallait-il com-
prendre la coexistence dans cet unique Christ de ces deux
réalités, dont l’une le faisait « consubstantiel au Pére »,
et dont I’autre le rendait 1’un d’entre nous ? Etait-il
possible de concilier cette unité avee cette dualité ?

HOMME PARFAIT

La solution que proposa aux environs de 370 Apollinaire,
évéque de Laodicée, mettait en un tel relief cette unité du
Sauveur et se présentait avec une telle logique qu’au pre-
mier abord elle paraissait des plus brillantes. Il est impos-
sible, raisonnait-il, que deux étres parfaits et complets en
soi deviennent jamais un seul. Or si Dieu, parfait, s’était
associé un homme parfait, on n’aurait abouti qu’a une
addition de Dieu et de I’homme, on aurait eu afaire a deux
personnes. L’humanité prise par le Verbe ne pouvait done
pas posséder une perfection totale, et ce qui lui mangquait
c¢’était sa faculté la plus haute, Iesprit, car deux principes
intelligents et libres ne sauraient vivre ensemble sans conflit
de volonté et d’activité. Le Verbe lui-méme avait donc
servi d’intelligence a cette humanité corporelle et doude de
vie sensible, et de méme que l’unité de toute personne
humaine résulte de I"union du eorps et de Pame, unité du
Christ résultait de 1’union du Verbe et de cette humanité,
Il n’y avait bien dés lors qu’une personne en Jésus, comme
il n’y avait aussi qu’une nature, cette nature toute spéciale
formée de I’unité organique de ces deux éléments, « une
nature divine incarnée ». Dieu et la chair demeuraient inss-
parablement unis dans le Christ, la volonié était unique,
unique I’opération, et, si la chair avait été Iinstrument de
notre rédemption, elle avait 616 mue par le Verbe.
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Apollinaire ne parvenalt donc a établir cette rigoureuse

unité du Christ qu’en diminuant son humanité : était-il
méme encore possible de considérer comme une homme

celui qui n’avait de I’homme que la chair et la sensibilité ?
L’Eglise ne pouvait reconnaitre sa foi dans une pareille

explication ; le pape Damase, informé, la condamna : « Il

faut professer, écrivit-il, que le Verbe Fils de Dieu a pris un
corps, une dme et une intelligence d’homme, c’est-a-dire la
totalité d’Adam, et pour parler plus expressément, notre

vieil homme tout entier, mais sans le péché... Des lors, si

quelqu’un prétend que le Verbe a tenu, dans la chair du
q p q

Seigneur, la place de Uintelligence humaine, ’Eglise cetho-

lique ’anathémise. » (P. L. 13, 356).

Par la doctrine d’Apollinaire, ¢’était une fois de plus:

la rédemption qui était compromise, le Christ ne sauvant de
I’homme que ce qu’il en avait pris. Le Concile romain de

377 le souligna : « Si c’est un homme imparfait qui a été

assumé (par le Verbe), le don de Dieu est imparfait, impar-
fazt notre salut, puisque ’homme n’a pas été sauvé tout
entier... Mais nous savons que nous avons été sauvés parfai-

tement et totalement, et nous professons, selon la foi de

I’Eglise catholique, que le Dieu parfait a assumé un homme
parfait » (ibid., 352-353). Divers conciles locaux reprirent
et ratifierent la sentence du pape, tandis qu’en 381 le II™
Concile cocuménique, tenu a Constantinople, rangeait
PApollinarisme au nombre des hérésies. Des précisions

nouvelles avaient donc été formulées : I’humanité de Jésus

n’était pas seulement une humanité réelle, c’était encore
une humanité tetale, le Christ avait possede un corps, une
ame et une intelligence d’homme.

UNE SEULE PERSONNE

En méme temps qu’il réprouvait P’erreur apollinariste,
Damase condamnait ceux qui reconnaissaient dans le Sau-
veur deux Fils, le Fils de Dieu né avant les siécles et le Fils

de 'homme qui, dans le temps, avait pris chair de la Vierge
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Marie. A force en effet de vouloir maintenir I’intégrité
humaine du Christ, certains ne surent pas toujours se gar-
der d’un excés opposé. Ce fut le cas en particulier des
théologiens d’Antioche : exégétes précis, partisans du sens
littéral, ils partaient de ’histoire évangélique et n’avaient
aucune peine i montrer dans les miracles de Jésus la preuve
de sa divinité, et dans ses progres, ses infirmités, ses igno-
rances et sa mort la preuve d’une humanité pareille a la
nétre. Des activités si opposées requéraient manifestement
deux natures distincles, qui avaient gardé leurs propriétés
intactes, sans altération ni diminution, par conséquent deux
natures complétes et parfaites. Le point délicat, dans cette
perspective, était d’expliquer comment cetie union de deux
natures parfaites en soi aboutissait & 1’unique personnage
de Jésus. Diodore de Tarse et Théodore de Mopsueste, son
disciple, se défendaient en effet de parler de deux Fils et
de deux Seigneurs : « lorsque nous distinguons les natures,
affirmait le dernier, nous disons que la nature du Verbe est
parfaite, et parfaite aussi sa personne, car une hypostase ne
saurait &ire impersonnelle, et nous disons de méme que la
nature de ’homme est parfaite et parfaite aussi sa personne;
mais quand nous considérons I’union, nous disons qu’il
n’y a qu’une personne. » (De Incarn. viu, P. G. 66, 981). Le
voeabulaire, on le voit, n’était pas encore fixé en matiére
christologique ; mais surtout, pour sauvegarder 1’intégrité
et la distinetion des deux natures, les antiochiens en par-
laient comme de deux étres parfaits, de deux personnes
conerétes, le Fils de Dieu et le fils de I’homme, le Verbe et
cet homme Jésus; en outre, les explications qu’ils
essayaient de donner de 1’unité du Christ se révélaient
nettement insuffisantes : « L’homme né de Marie,
disaient-ils, est devenu le temple du Dieu Verbe » (Diopboze,
chez LEoncE pr Byzance, P. G. 86, 1, 1388) ; par une com-
plaisance exceptionnelle, le Verbe a habité dans Jésus
cemme dans un fils (TuEobore, de Incarnat., vit; P.G.,
66, 976) ; 'harmonie des deux volontés était parfaite,
parfaite la subordination de ’action de ’homme a celle du
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Verbe. Il en résultait une unité d’opération, — on voit en
quel sens, — d’autorité, de dignité, de pouveir. Mais,
parce que les deux natures n’en restaient pas moins sans
confusion ni mélange, chacune conservait ses propriétés,
son activité demeurait distincte et incommunicable a
I’autre ; on ne pouvait done pas dire que le Verbe était né,
avait souffert et était mort ; de méme, Marie était seule-
ment mére de 1’homme Jésus, « elle n’était mére de Dieu
(théotokos) que par relation, puisque Dieu était dans
T’homme qu’elle avait enfanté » (ibid, xv ; c. 992). L’unité
du Christ se réduisait ainsi en définitive & une unité morale
et psychologique. ‘

Jusqu’a sa mort, survenue en 428, personne ne mit en
cause 1’orthodoxie de Théodore. Pour faire apparaitre le
danger de sa position, il fallut, en cette méme année 428,
I’élévation du moine antiochien Nestorius au siége patriar-
cal de Constantinople et ses imprudences de langage. Grand
pourfendeur d’hérésies, il s’en prit bien vite dans ses
prédications au titre de « Mére de Dieu» que certains
donnaient a Marie et qui lui paraissait ressusciter 1’Apol-
linarisme en confondant les deux natures. L’expression
était pourtant traditionnelle alors, et elle traduisait la foi
en la divinité de Jésus : Jésus était Dieu, la Vierge qui
I’avait mis au monde était done Mére de Dieu. Trop sou-
cieux de défendre dans le Christ la distinction de la divinité
et de I'humanité, et n’ayant pas une intelligence assez
profonde et assez vraie de 1’unité personnelle de 1’homme-
Dieu, Nestorius argumentait : une créature ne peut engen-
drer qu’une créature ; que si on dit de Marie qu’elle est
« Mére de Dieu », il faut done préciser qu’elle ne 1’est que
par 'union du Verbe au temple humain qu’il habite ; que
si on la dit « mére de I’homme », il faut également ajouter
que le Verbe était uni a cet homme dés D'instant de sa
conceplion ; pour couper court a toutes ces difficultés, le
mieux était dés lors de parler de Marie comme de la « mére
du Christ » (Christotokos) ou comme du « réceptacle de ce
Bieu », gqui, dans son sein, était uni a son fils (Théodokhos).



68 LUMIERE ET VIE

L’émotion soulevée fut intense non seulement a Cons-
tantinople, mais a Alexandrie et 2 Rome. Dés 430, un
synode romain menacait Nestorius de le rejeter de la
société chrétienne si, dans les dix jours qui suivraient la
‘notification de ce jugement, il ne rétractait pas ses erreurs.
Rien n’était spécifié avec netteté au sujet de ces erreurs, et
I’exécution de la sentence était confiée au patriarche
d’Alexandrie, Cyrille. Ce choix était doublement mala-
droit ; d’une part, les deux grands siéges patriarcaux
étaient en lutte pour des questions de préséance, et ce
méme Cyrille était le propre neveu et successeur de ce
Théophile dont la haine et les calomnies avaient réussi a
faire condamner et exiler 1’archevéque Jean, qu’on appela
plus tard Chrysostome ; d’autre part, en ce temps ou la
terminologie n’était pas encore fixée, il était a craindre que
la théologie d’une école prit le pas sur la foi. C’est ce qui
arriva en effet : croyant bien faire, Cyrille voulut imposer
3 la signature de son collégue une profession de foi qu’il
avait rédigée lui-méme et qu’il avait fait suivre de douze
anathématismes plus tranchants encore.

L’orthodoxie profonde n’en éfait point douteuse, mais
elle avait le tort de s’exprimer dans le vocabulaire
d’Alexandrie. Selon la tradition de son école, Cyrille pré-
tendait avant tout mettre a couvert 1'unité personnelle du
Sauveur, et il la définissait comme une « union hypos-
tatique », signifiant par 13 que dans le Christ, vrai Dieu et
vrai homme, il n’existait qu’une seule hypostase, une seule
personne, celle du Verbe ; mais comme pour les Alexan-
drins, le terme de « nature» était 1’équivalent de ceux
d’hypostase et de personne et désignait, comme eux, ’indi-
vidu concret, le sujet indépendant, il disait également que
cette union était une « union selon la nature », une « union
naturelle ». Les mémes mols prenaient une tout aulre
acception dans la langue des Antiochiens : eux aussi
identifiaient « hypostase » et « nature», mais c’était la
substance coneréte qu’ils désignaient ainsi, cette humanité
que le Verbe avait prise, cetie divinité qu’il tenait de son
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Pére, et, abordant de ce c6té le mystére du Dieu fait hom-
me, ils avaient gardé la préoccupation constante de souli-
gner dans le Sauveur la coexistence des deux natures. Les
points de vue sans doute étaient différents, mais pour saisir
le mystére en sa totalité, il fallait les compléter 1’un par
1’autre et non les opposer. L’imprécision du vocabulaire
allait causer des malentendus tragiques. Nestorius comprit
‘de bonne foi qu’en lui demandant de reconnaitre cette
« union hypoestatique et naturelle », cette « union selon la
nature », Cyrille reprenait 1’Apollinarisme a son compte,
admettait une sorte de mélange de la divinité et de
I’humanité, et ’obligeait a confesser 1'unité de nature dans
le Christ.

Il réussit a convaincre ’empereur de la nécessité de
convoquer un concile général ; avee ’assentiment du pape,
la réunion était fixée a Ephése pour la Pentecéte de 431.
On pouvait espérer que les malentendus s’y dissiperaient
et que lestenants des deux écoles se retrouveraient dans une
foi commune, au-deld des différences de vocabulaire et de
perspectives. Mais, aprés quinze jours d’attente, Cyrille
décida de commencer les séances avant ’arrivée de Jean
d’Antioche et des prélats orientaux, avant méme Darrivée
des légats romains. Nestorius, convoqué, refusa done de
paraitre aux débats ; les évéques présents le condamnérent
pour ses doctrines impies et le déposérent de la dignité
épiscopale. Quand il connut la sentence, le peuple d’Ephése
I’aceueillit par ses acclamations, et la ville illumina ; sans
discerner le jeu des intrigues, la foule avait deviné, dans
son sens chrétien, que par eette condamnation sa foi tradi-
tionnelle en la maternité divine de Marie était reconnue et
approuvée de facon solennelle. Le Concile, lui, en décla-
rant son aceord avec la deuxiéme lettre de Cyrille a Nesto-
rius, avait proclamé 1'unité personnelle du Sauveur : tout
en gardant leurs différences, les deux natures s’étaient
unies d’une maniére mysiérieuse et ineffable pour former
une véritable uniié, et elles avaient constitué 'unique Fils
et I'unique Seigneur Jésus-Christ ; ce n’était pas un homme
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qui était né de Marie, sur lequel ensuite le Verbe serait
descendu, mais, uni a la chair dés le sein de la Vierge, le
Verbe avait consenti a naitre selon la chair, revendiquant
comme sienne la naissance de ce qui était sa propre chair ;
de méme, il avait souffert et il était mort, puisque c’était
son propre corps qui avait enduré les tourments et les coups
de la passion, son propre corps qui avait goiité la mort
(P.G. 77, 45 et 48).

LES DEUX NATURES

I1 n’est pas possible de raconter dans le cadre de ces
pages les événements qui suivirent, 1’arrivée des Orientaux
et leurs protestations, 1’arrivée des légats de Rome et
I’approbation qu’ils donnérent a la condamnation de
Nestorius, les controverses qui, deux ans durant, opposérent
les partisans de Cyrille et les théologiens d’Antioche.
Aprés de multiples iractations, on arriva finalement a
s’entendre sur une profession de foi, naguére rédigée a
Ephése par Théodoret et complétée par Jean d’Antioche,
et I’évéque d’Alexandrie manifesta son amour sincére de la
Paix en consentant a la signer : « Nous confessons que notre
Seigneur Jésus-Christ est Dieu parfait et homme parfait,
composé d’une dme raisonnable et d’un corps, qu’il est
engendré du Pére avant les siécles selon la divinité, et aux
derniers jours, pour nous et pour notre salut, né de la
Vierge Marie selon I’humanité, a la fois consubstantiel au
Pére selon la divinité et consubstantiel a nous selon I’huma-
nité. Il y a eu en effet union des deux natures, et c’est pour-.
quoi nous confessons un seul Christ, un seul Fils, un seul
Seigneur. A raison de cette union sans confusion, nous
confessons que la Vierge est Mére de Dieu, puisque le Dieu
Verbe s’est fait chair, s’est fait homme et, dés Iinstant de
sa conception, s’est uni le temple qu’il a pris d’elle. Quant
aux expressions des Evangélistes et des Apétres relatives au
Seigneur, nous savons que les théologiens regardent celles
qui unifient comme se rapportant & une personne unique,
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celles qui divisent comme se rapporient aux deux natures,
celles qui conviennent a Diew comme se rapportant au
Christ selon sa divinité, les plus humbles comme se rappor-
tant & lui selon son humanité » (P. G. 71, 172-173). Antio-
chiens et Alexandrins s’étaient donc fait de mutuelles con-
cessions de langage et se trouvaient d’accord pour confesser

une méme foi. Contre les tendances de Nestorius et en face
de 1’Apollinarisme, ils affirmaient 1’unité du Sauveur en
méme temps que la réalité de ses deux natuores ; ils par-
laient de 1’« unique personne » du Seigneur et insinuaient
que ses deux natures avaient conservé leurs activités pro-
pres ; ils reconnaissaient a la Vierge son titre de Mére de

Dieu. :

Tout cependant n’était pas fini ; la paix, ainsi conclue,
restait des plus fragiles. Certains antiochiens ne se conso-
laient pas de la dépesition de Nestorius ; les partisans de
Cyrille surtout étaient loin d’avoir la profondeur et la
compréhension de leur chef, beaucoup lui reprochaient
d’avoir trahi par sa signature la foi qu’il avait défendue a
Ephése et, le croyant d’Athanase, ils répétaient comme un
cri de guerre le mot d’Apollinaire : « unique est la nature

_incarnée du Dieu Verbe ». La formule pouvait s’entendre
dans un sens orthodoxe, a condition, comme le faisait
Cyrille, de désigner par « nature » le sujet indépendant, la
personne. Mais tous ne comprenaient pas ainsi, et I’autorité
supposée d’Athanase patronnait de regrettables confusions,
sinon de franches erreurs.

On put s’en apercevoir quand, le 22 novembre 448,
I’archimandrite Eutychés fut obligé de comparaitre devant
un synode de Constantinople. Ignorant, borné et tétu,
austére par ailleurs, puissant en cour et chef de moines,
¢’était un vétéran des luttes nestoriennes et il avait bataillé
ferme aux cotés de Cyrille. Il se déroba pendant longtemps
en redisant qu’il s’en rapportait aux conciles de Nicée et
d’Ephése, mais il dut finir par répondre aux questions
précises qu’on lui posait : il reconnaissait que la Vierge
nous était consubstantielle et que Dieu était né de sa chair,
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mais jusqu’alors il n’avait jamais dit que le corps de notre
Seigneur fut consubstantiel au nétre ; quant aux deux
natures, il les admettait avant 1’union de la divinité et de
I’humanité, mais aprés cette union il n’en reconnaissait
plus qu’une. Peut-étre croyait-il a une certaine divinisation
de la chair du Christ qui 1’aurait transformée en la nature
unique du Verbe et 1’aurait ainsi rendue différente de la
nétre ; qu’était-ce dés lors que cette humanité, et ne fallait-
il pas voir dans les idées embrouillées du vieillard un
renouveau de 1’Apollinarisme et du docétisme ? Il acceptait
volontiers pourtant d’employer les expressions qu’on lui
demandait, mais, comme il refusait d’anathématiser ses
erreurs, le synode le déclara hérétique, le privant de tout
rang sacerdotal et du gouvernement de son monastére,

Le vieux moine protesta par des placards dans Constan-
tinople, inirigua auprés de l’empereur et écrivit au pape
Léon. Aprés quinze ans d’alternative d’accord et de discus-
sion, la paix de 1’Eglise était a3 nouveau troublée. Le
violent successeur de Cyrille a Alexandrie, Dioscore, prit
fait et cause pour Eutychés ; sur les documents détaillés
que lui envoya 1’archevéque Flavien de Constantinople, le
pape confirma la sentence du synode ; 1’empereur décida
la convocation d’un nouveau concile a Ephése pour le 1%
aoiit 449, avec l’intention trés pette d’y faire réhabiliter
I’archimandrite.

Cependant, le 13 juin, Léon confia a ses 1égats une série
de lettres trés fermes, au nombre desquelles se trouvait le
célebre « Tome a Flavien », qui exposait avec une précision
sans ambages la foi commune de I’Eglise. Dans la langue
fixée par Tertullien, le pape y affirmait tout d’abord ’unité
de personnes dans la dualité des natures réelles et parfaites,
et il soulignait I'importance sotériologique de ce point :
« Le Fils unique et éternel du Pére éternel est né par le
Saint-Esprit de la Vierge Marie... Les propriétés de cha-
cune des deux natures et substances étant donc sauvegardées
et s’étant réunies en une seule personne, la majesté s’est
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revétue de bassesse, la force de faiblesse, U’éternité de
mortalité, et afin de solder la dette humaine, la nature
impassible s’est unie a la nature passible pour qu’il y eiit,
comme il convenait & notre salut, un unique médiateur
entre Dieu et les hommes, Jésus-Christ homme, qui d’un
cété fiit capable de mourir et de Uautre fiit immortel. Dieu
véritable, il est donc né avec la nature compléte et parfaite
«’un homme véritable, parfait dans sa nalure propre et
parfait dans la nétre... (et) lui qui, existant dans la forme
de Dieu, avait fait ’homme, s’est fait homme lui-méme
dans la forme d’esclave. Chaque nature garde ses propriétés
sans diminution, et de méme que la forme de Dieu n’anéan-
tit pas la forme d’esclave, de méme la forme d’esclave
ne nuit en rien a celle de Dieu... Celui qui est Dieu véritable
est également homme véritable, et il n’y a nul mensonge
dans cette unité, puisque la bassesse de ’homme et I’éléva-
tion de Dieu coexistent ensemble ; Dieu n’est pas changé
par sa condescendance, ni Uhomme absorbé par la majes-
té.» De cette dualité des natures résulte la dualité des
opérations, chaque nature agit selon ce qu’elle est, mais
en union permanente avec ’autre : « Chacune des deux
natures opere dans la communion de Uautre ce qui lui est
propre, le Verbe opérant ce qui est du Verbe et la chair
exécutant ce qui est de la chair ; Uune resplendit par les
miracles, autre succombe sous les injures... C’est qu’en
effet, bien que Dieu et ’homme ne soient qu’une seule
personne dans le Seigneur Jésus-Christ, autre est la source
de Uhumiliation qui leur est commune, autre la source de
leur gloire commune. » Cette unité de personne permet en
revanche d’attribuer la double série d’opérations a 1*unique
sujet de quelque nom qu’on le désigne : « En raison de
cette unité de personne en deux natures, on lit que le Fils
de homme est descendu du ciel bien que ce soit le Fils
de Dieu qui ait pris chair de la Vierge, et I’on dit que le
Fils de Dieu a été crucifié et enseveli, bien qu’il n’ait pas
souffert dans sa divinité, mais seulement dans Dinfirmité
de sa nature humgaine.» La letire se terminait par la
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condamnation d’Eutychés ; ample, majestueuse et précise,
¢’était la sentence d’un juge qui pronmonce avec autorité.

Mais, comme on pouvait s’y attendre, le concile qui
s’ouvrit au matin du 8 aoiit sous la présidence de Dioscore
assura le triomphe complet d’Eutychés et de la doctrine
de 1'unique nature. Bagarres, violences et coups, menace
des épées et cris des moines, privation de droits de vote
et signatures en blanc, rien ne fut épargné. « Ce ne fut pas
un jugement, écrira saint Léon, mais un brigandage. »

Il s’imposait denc de tenir un nouveau concile. L’as-
semblée qui comprenait plus de cing cents Sviques se réunit
finalement a Chalcédoine, sur la rive orientale du Bos-
phore en face de Constantinople, le 8 octobre 451. Le pape
avait donné des instructions prérises a ses légats et réclamé
pour ’un d’entre eux la présidence. 1l s’agissait d’examiner
tout d’abord les actes du précédent concile : Dioscore fut
destitué, ses victimes réhabilitées. Quant aux questions
doctrinales, les évéques trouvaient suffisant d’avoir pro-
clamé leur accord avec les documents qu’on leur avait lus,
le symbole de Nicée, celui de Constantinople, deux des
letires de Cyrille et la lettre de Léon a Flavien, mais les
commissaires impériaux faisaient instance, au nom de leur
maitre, pour obtenir de I’assemblée un formulaire de foi
qui permit de distinguer orthodoxes et dissidents. Ce ne
fut pas sans peine qu’on arriva enfin, le 22 octobre, a
rédiger le décret dogmatique, qui fut souscrit par tous,
mais non d’un méme coeur : aprés avoir rappelé les diverses
erreurs auxquelles il s’attaquait, il exposait la doctrine de
facon positive : « A la suite des saints Péres, nous ensei-
gnons tous et d’une seule voix @ reconnaitre un seul et
méme Fils, notre Seigneur Jésus-Christ, parfait en divinité
et parfait en humanité, Dieu vraiment et homme vraiment|
composé d’une éme raisonrable et d’un corps, & la fois
consubstantiel au Pére selon la divinité et consubstantiel @
nous selon I’humanité, semblable @ nous en tout hormis le
péché, engendré du Pére avant les siécles selon la divinité
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et, selon I’humanité, né aux derniers jours de la Vierge
Marie, meére de Dieu, pour nous et pour notre salut ; urn
seul et méme Christ, Fils, Seigneur, Monogéne, en deux
natures sans confusion ni transformation, sens division ni
séparation ; la différence des natures n’a été d’aucune
maniére supprimée par l'union, le caractére propre de
chacune a été au contraire sauvegardé et leur concours
aboutit a une seule personne et une seule hypostase. Jésus-
Christ n’est pas partagé ou divisé en deux personnes,
mais nous confessons un seul et méme Fils, Monogéne, Diew
Verbe, Seigneur, Jésus-Christ, selon que les prophétes
autrefois l’ont annoncé, que le Seigneur Jésus-Christ lui-
méme nous l’a enseigné et que le symbole des Péres nous
D’a transmis. »

Loin de contredire celui d’Ephése, comme on 1’a parfois
écrit, le Concile de Chalcédoine le confirmait de son
autorité en proclamant aprés lui 1*unité de personne dans
le Christ. Sans doute imposait-il comme un critére d’ortho-
doxie la foi dans les deux natures, mais Cyrille lui-méme
n’avait pas hésité a signer pareille formule dans 1’acte
d’union de 433, si proche dans son esprit et dans ses termes
de la déclaration du Concile. Par son ambiguité, la
terminologie cyrillienne risquait de faire évacuer la
croyance au Christ historique et & son humanité réelle ;
au-dessus des théologies rivales, Chalcédoine, complétant
Epheése, mettait en lumiére la persistance des deux natures, .
parfaites et véritables, et leur union dans 1’unique personne
du Verbe. Le dogme christologique avait enfin trouvé sa
formulation. :

Il est difficile au terme de cette histoire de n'y pas
reconnaitre D’action de la Providence : les hommes gar-
daient leurs intéréts et leurs passions, leurs ignorances et
leurs étroitesses, les limites de leur point de vue et de leur
langage, mais, selon sa promesse, le Christ était demeuré
avec son Eglise et il avait tout fait servir 2 sa marche en
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avant. Par des précisions successives, le mystére du Verbe
fait chair avait peu a peu révélé sa richesse : vrai Dieu et
vrai homme, d’une humanité compléte et pareille a la
notre, le Christ Sauveur n’avait pas d’autre personnalité
que celle du Verbe, mais il subsistait en deux natures
parfaites et agissantes. Tout le mystére de notre salut se
nouait 13 : si ce n’est pas Dieu qui est né, qui a souffert
et qui est mort pour nous, quelle garantie pourrions-nous
avoir d’étre vraiment sauvés ? Mais si ce Dieu n’était pas
nomm3> en méme temps, comment ce salut serait-il notre,
comment serions-nous unis a Dieu ? Pour rassurer notre
espérance, Chalcédoine rappelait cette foi « dont I’Eglise
catholique vit et grandit, que dans le Christ Jésus il n’y a
point d’humanité sans une divinité réelle, ni de divinité
sans une humanité véritable » (S. Léon, Tome & Flavien).

Fr. M.-F. BERROUARD, o.P.



LA
SAGESSE
ET LE TEMPS

L’un des traits les plus notables du Catholicisme de
notre temps est le désir qu'éprouvent les fidéles d’étre
mieux instruits de leur foi. Le fait n’est pas absolument
nouveau. En un sens, il est aussi ancien que I’Eglise elle-
méme. Non seulement le baptéme a toujours impliqué une
profession de foi, d’ou naquit le Symbole des Apbtres, mais
on ne peut lire les sermons préchés a son peuple par saint
Augustin sans envier les fidéles a qui 1’évéque d’Hippone
dispensait, avec une éloquence émouvante, la secience la
plus profonde de Dieu et de 1’économie du salut. Aujour-
d’hui, ce n’est plus des seuls fidéles d’Hippone qu’il s’agit,
ni de la France, c’est 1’Eglise enseignée tout entiére qui
demande & I’Eglise enseignante de ’instruire. Comme celle
de naguére et de jadis, la Chrétienté croit et sait ce qu’elle
croit, mais elle n’a jamais éprouvé aussi ardent désir de
savoir pourquoi et comment elle le croit.

Ce désir nait d’un besoin. Dés sa naissance, et sur
Iinjonction expresse de Jésus-Christ lui-méme, I’Eglise a
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enseigné « toutes » les Nations. Rien n’est plus remarqua-
ble, pour qui lit avec attention les écrits de nos Péres Apo-
logistes — Justin, Tatien, Minucius Felix et tant d’autres,
— que leur sentiment aigu du caractére neuf et, si I’on
n’hésitait aujourd’hui & user d’une épitheéte aussi bassement
vulgarisée, de la nature proprement révolutionnaire de
I’entreprise. Avant I’Evangile, la vérité sur I’homme et sur
le monde était restée le privilege d’une classe sociale, et
méme de 1’élite intellectuelle d’un peuple élu, le peuple
Grec. Autrement élu, le peuple Juif lui-méme hésitait a en
croire ses prophétes, lorsque ceux-ci D’invitaient a prendre
conscience de cette vérité sublime, que Dieu n’était pas
- seulement leur Dieu, mais celui de tous les hommes. Dés la
prédication du Christ et 1’enseignement de saint Paul, au
contraire, il devint clair que tous, savants ou ignorants,
Grees ou Barbares, riches ou pauvres, libres ou serfs,
étaient appelés par Dieu a connaitre la méme vérité sur
1’univers, I’homme et sa destinée. On n’a jamais vu dans
Ubistoire de I’humanité, aucune abolition de privileges
comparable en profondeur ni en universalité 2 la prédica-
tion de I’Evangile offrant & tous les hommes, sans aucune
distinction, la foi qui sauve. C’est méme justement parce
qu’elle était offerte a tous sans aucune exception, et par un
Dieu transcendant sur le monde et sur I’homme, que cette
vérité ne pouvait étre que celle d’une foi.

Elle I’est encore. Elle la sera toujours, et c’est ce qu’il
importe avant tout de comprendre en nous engageant dans
I’effort salutaire, indispensable méme, de nous instruire de
notre religion. Vingt siéeles de philosophie, de science, de
théologie méme, n’ont pas aceru ni diminué d’un iota la
substance de 1’espoir et de la foi possédée par tout chrétien
dans la parole de Dieu. Point n’est besoin d’étre grand
clere pour en saisir la somme. Le Chrétien sait que Ihis-
toire universelle du monde est une « histoire sainte », dont
les moments décisifs sont la création, la chute de 1’homme,
PIncarnation et la Rédemption, jusqu’au retour a Dieu,
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par sa grace, d’une nature enfin restaurée par la justice et -
par 1’amour. Ouvrez au hasard n’importe lequel des énor-
mes commentaires du XIII™ ou du XIV™ siécles sur les
Sentences de Pierre Lombard, ceux de saint Bonaventure
ou de Duns Scot, n’importe laquelle des savantes Sommes
de théologie qui nous sont parvenues sous les noms d’Albert
le Grand, d’Alexandre de Halés ou de Thomas d’Aquin ;
empilez les unes sur les autres ces montagnes de Théologiey
ajoutez-leur toute la spéculation des Péres durant les douze
premiers siécles de I’Eglise, toute celle des Maitres qui les
ont commentés, approfondis, enrichis, jusqu’aux ceuvres du
cardinal Newman et de tant d’autres encore, vous n’y
trouverez rien de plus ni d’autre que ce que chaque chré-
tien peut apprendre de son catéchisme, rien, qui ne soit
impliqué dans le Symbole des Apétres, pas une vérité qu’il
ne tienne d’abord de la parole de Dieu.

Ainsi, par le premier et le plus frappant de ses aspects,
la substance de la foi, jusque dans la lettre méme qui
I’exprime, s’offre au chrétien comme une stabilité rigou-
reuse insensible au cours du temps. Seulement, et il est
capital de le comprendre si ’on veut éviter des illusions
fatales et fécondes en faux problémes, cette stabilité n’est
pas de Dordre du temps; cette immobilité n’est pas
1’exemption d’un mouvement possible ; cette immutabilité
n’est pas le privilége d’une réalité qui de soi muable, se
verrait interdire par Dieu de changer. Divine par essence,
la substance de la foi chrétienne n’est pas immobile, mais
éternelle. C’est méme pourquoi les innombrables proble-
mes qui tourmentent l’esprit de tant d’incroyants, de
croyants et parfois méme de théclogiens, sur les multiples
relations de la foi chrétienne a l’histoire, doivent étre
écartés d’abord comme autant de prestiges de 1’imagina-
tion. Pour la foi, le dépét que conserve I’Eglise est divin ;
il n’est donc ni dans le temps, ni du temps, et le probléme
est par conséquent sans objet ; pour l'infidélité, il n’y a
pas de divin ni d’éternel présent a D’histoire et le probléme
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est donc pareillement sans objet. La foi seule, pure et
nue, vaudrait infiniment mieux pour nous qu’aucune
spéculation soi-disant théologique grevée d’une illusion
de ce genre. Il n’y a pas de devenir de 1’éternel. Dieu n’a
pas d’histoire ; la foi n’en a pas non plus, parce qu’elle
est, méme dans le temps, la saisie d’une substance d’éter-
nité. '

Mais si la foi n’a pas d’histoire, le fidéle et le monde
ot il est en ont une. Ils sont histoire dans leur essence
méme parce que hormis Celui qui Est, tout est eréature,
c’est-a-dire cette mixture d’éire et de non-étre qu’on
nomme « devenir ». L’univers a une histoire, dont la
physique s’efforce aujourd’hui de déceler les origines, de
calculer la durée probable et d’imaginer le cours ; la vie
a une histoire, au cours de laquelle s’insére 1’apparition
de I’homme, mais dont 1’ensemble forme une « histoire
naturelle » qui inclut tous les vivants ; les événements
humains dessinent une histoire, y compris celle de la
Révélation, dont les moments s’inserivent dans le temps,
et celle de I'Eglise avec ses théologiens et ses théologies
qui se sont succédés selon des dates connues et en des
circonstances diverses, dont chaque Docteur et chaque
doctrine porte la marque reconnaissable. Il n’y a pas de
formule ni de mot pour désigner correctement cette co-
présence de la foi au temps qu’elle féconde, mais qu’elle
transcende. Puisque le devenir ne 1’entraine pas, elle n’est
pas vraiment « engagée » ; n’ayant ni passé ni avenir, elle
ne lui est pas « présente » comme un instant du temps le
serait a un autre ; ce n’est méme que par métaphore qu’on
peut situer « dans» le temps cette participation au divin
qui, étant ce qui Est, échappe au devenir. Il faut done,
sans se faire faute d’user d’un langage nécessairement
déficient en ces matiéres, se garder contre les prestiges de
Pimagination qu’il engendre. La foi, qui ne change pas,
éclaire en permanence de sa lumiére un monde qui change
sans cesse, ou, si I'on préfére généraliser le probléme, la
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grice rédemptrice du Christ habite en permanence une
nature en continuel devenir.

Ce rapport est fondamental et tout chrétien qui veut
comprendre quelle position sa foi lui assigne dans le
monde doit d’abord faire effort pour en pénéirer le sens.
Certains adversaires du Christianisme s’attachent, pour le
comﬁattre, 4 dénoncer sa stérilité, parfois méme sa noci-
vité. L’Eglise, disent-ils, n’a rien innové, rien créé en
aucun ordre. Pactisant avec tous les régimes politiques et
sociaux, elle a accepté 1’esclavage antique sans en dénoncer
I'immoralité ; toléré }absclutisme des rois et des empe-
reurs, prélevé sa part de bénéfices sur les profits du
capitalisme ; usé de la science sans avoir rien fait pour
P’aider a naitre, quand méme elle ne I’a pas combattue ;
exploité a ses fins proprement théologiques des philoso-
phies, comme celles de Plotin et d’Aristote, dont elle
n’avait créé aucune. Bref, dans tous les ordres, toutes les
grandes révolutions, tous les progrés déecisifs se sont faits
sans elle, sinon contre elle et 1’on peut en dire que loin
de servir de guide a la caravane humaine, 1’Eglise n’a
jamais rien fait d’autre que 1’égarer ou retarder sa marche.
En revanche, certains apologistes ne se lassent pas d’exalter
le Génie du Christianisme dont il leur est facile de montrer
Paction féconde et perpétuellement créatrice au cours de
Phistoire. Quel changement dans les meeurs depuis 1’Evan-
gile ! Une société d’étres libres et égaux en droits, ou la
femme a progressivement conquis une place d’honneur
auprés de I'’homme ; la révélation de 1’éminente dignité
de la personne humaine, qui ne saurait é&tre employée
comme un moyen, mais servie comme une fin ; partout,
dans les arts, dans les letires et jusque dans la philesophie
méme, un jaillissement inoui d’inventions, de styles,
d’idées inconnues de 1’Antiquité, a tel point qu’on ne
saurait écrire 1’histoire du progrés humain depuis vingt
siécles sans y déceler a chaque pas I'influence féconde de
I’Eglise. Dans cette controverse ‘qui renait de sidcle en
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sidcle sous des formes nouvelles et ot chaque Voltaire
trouve un Chateaubriand pour lui répondre, chaque Con-
dorcet un Bonald ou un de Maistre, qui a fort, qui a
raison ?

On ne saurait répondre : les uns ou les autres, ni
méme les uns et les auires, car la position du probléme
leur est commune, et il est mal posé. Ces adversaires de
I’Eglise et les apologistes qui les suivent sur ce terrain
commettent pareillement I’erreur de raisonner comme si
le dépét de la foi était une réalité temporelle, c’est-a-dire
engagée dans le temps et concourant avec les autres forces
de la nature 2 engendrer comme elles des effets proprement
naturels. De la D’indignation de ceux qui parlent comme
si le Christianisme avait tout produit. Le probléme est
ailleurs, car la foi est grice, dont 1’ccuvre n’est pas de
produire la nature, mais de ld sanetifier et de la sauver.

Ceux qui négligent cette distinction s’engagent en des
confusions inextricables et bliment ou louent I’Eglise
d’avoir fait, ou de n’aveir pas fait, ce qu’elle n’avait pas
mission de faire. Du méme coup, ils la combattent ou ils
comptent sur elle pour faire ce qu’elle ne fera jamais.
L’Eglise n’a pas de solution chrétienne du probléme
politique ; elle n’est ni monarchiste, ni républicaine, ni
méme démocrate, et il n’y a pas, il faut le dire, de
« politique tirée de I’Ecriture Sainte », mais il y a, dans
I’Ecriture Sainte, de quoi rendre chrétienne toute politique
généralement quelconque essayée par des chrétiens, en des
circonstances déterminées, au cours du temps. Pas plus
qu'elle n’a charge de 1’ordre politique des peuples, qui
reléve du temporel, I’Eglise n’a de solution « chrétienne »
du probléme économique ou social : elle n’est ni capita-
liste ni socialiste, ni protectionniste ni libre-échangiste, ni
pour la libre entreprise ni pour le dirigisme, et 1"Evangile
ni la foi chrétienne n’impliquent aucune opinion touchant
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le bi-métallisme ou la question de savoir si, plus modeste-
ment, la monnaie d’or peut se transformer en monnaie de
papier. Tout cela reléve de César ; c’est aux hommes de
s’en accommoder, et 1’Eglise sait fort bien que dans un
ordre temporel en incessant devenir, toute solution d’un
probléme quelconque est provisoire. Elle ne peut ni ne
veut gratifier aucune de sa propre éternité, dont elles sont
incapables. Seulement, elle a des régles chrétiennes, c’est-
a-dire immuables et divines, auxquelles toute solution d’un
probléme temporel doit déférer pour étre droite. Lorsque
Isaie déclare : « C’est par la justice que régne un roi, et
les princes exercent le principat par le droit», peu
importe que le prince soit un roi, une de ces majorités,
dites « démocratiques », dont la tyrannie n’est pas moins
redoutable que celle d’un pouvoir personnel, ou quelque
Soviet supréme asservissant le peuple au nom des droits
du peuple ; ’Eglise n’a pas de recette humaine pour
assurer la justice politique, économique ou sociale, mais
elle sait que toute solution du probléme qui ne se propose
pas de faire régner la justice, est fausse et mauvaise en
son principe. Tout ce qui se fait dans le temps, méme pour
les fins et par les moyens de la nature, est dirigé, redressé,
jugé par I’Eglise, dans une lumiére d’éternité.

Les rapports de la foi a la raison et a la philesophie
ne soni pas d’autre nature. Beaucoup, méme parmi les
chrétiens et jusque entre les théologiens catholiques; nient
qu’il puisse exister une « philosophie chrétienne » et, en
un sens, ils ont raison. L’Ecriture Sainte n’est pas un traité
de philosophie ; on n’y trouverait pas une seule proposi-
tion formulée par quelque auteur inspiré comme philosoe-
phique, méme $’il n’en manque pas dont un philesophe
puisse tirer profit. Tout, dans 1’Ecriture, est vrai parce
que Dieu, qui le dit, est infaillible. La foi en Dieu précede
le consentement du chrétien 2 la vérité de 1’Ecriture.
Inversement, ni Platon, ni Aristete, ni Plotin, qui créérent
la philosophie, ne doivent quoi que ce soit & la révélation
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judéo-chrétienne. Usant, dans le temps, des seules lumiéres
de la raison naturelle pour trouver un sens a la destinée
de I’homme et le situer 2 sa place dans le monde, ils ont
proposé des réponses a ce probléme, en partie contradic-
toires, en partic complémentaires, qui ne devaient d’ail-
leurs pas étre les derniéres et dont on peut étre certain
que d’autres philosophes ne cesseront jamais de les
reprendre, de les critiquer et de les compléter. La
philosophie est du temporel, sinon au méme degré, du
moins au méme sens, que la politique ou la sociologie.
Sans doute, en un sens, ses problémes transcendent aussi
le temps, mais, & vrai dire, ce n’est pas la philosophie
qui pose ces problémes, ce sont les philosophes, qui durent
et se succedent dans le temps, s’interrogent sur les mémes
questions en des langues diverses et les discutent a partir
de données perpétuellement changeantes. Seientifique-
ment, politiquement, économiquement, socialement, nous
ne vivons plus dans le méme univers que celui d’Aristote,
de saint Thomas d’Aquin, de Descartes, de Kant, ni méme,
quoi qu’en pensent ses disciples, de Karl Marx. Sans cesse
reprise dans le passé avec des fortunes diverses, la tache
de la philosophie sera toujours a reprendre, et ceux qui
s’en chargeront seront encore des philosophes, chrétiens
ou non, cherchant dans le temps ce que nous enseigne sur
le destin de ’homme et du monde, la lumiére naturelle
de la raison.

L’extréme complexité du probléme que posent les
rapports de la philosophie a la foi chrétienne, vient
précisément de 1a. Ce matin méme, lundi 11 juin, nous
reprenons ces pages interrompues aprés avoir lu dans un
quotidien parisien du jour la phrase suivante : « L’Eglise
posséde une doctrine philosophique qui lui est propre ;
faire des chrétiens soumis a son enseignement, voila ce
qu'elle exige en premier lieu.» Non, I’Eglise n’a pas de
doctrine « philosophique » qui lui soit propre, mais elle a
une foi qui lui est propre, et parce que cette foi implique
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une vue générale de 1’univers et de I’homme, elle a presque
immédiatement engagé le dialogue avec les vues rivales
que les philosophes devaient aux lumiéres de la raison
naturelle seule, hors de toute foi religiense. C’était inévi-
table. Plus encore que tout le reste de la mature engagée
dans le temps, la métaphysique devait étre assumée par la
parole de Dieu et la vérité éternelle que celle-ci révélait
aux hommes. De 1a cette élaboration progressive de ce que
1’on nomme aujourd’hui « théologie », dont 1’apogée se
place aux XII™°, XIII™ et XIV™ siécles, lorsque, selon le
mot de 1’un d’entre eux, les Scolastiques comprirent la
nécessité de « méler » de la philosophie a la doctrine
sacrée, c’est-3-dire, d’un seul mouvement et indivisément,
d’aider la théologie des ressources de la métaphysique pour
atteindre une certaine intellection de la foi et d’aider la
philosophie des lumiéres transcendantes de la foi en gui-
dant la raison naturelle, « sicut stella rectrix », vers des
certitudes dont elle-méme ne se savait pas encore capable.
La seule « philesophie » propre a I’Eglise est liée a l'intel-
lectus fidei : 1’intellection du révélable et, en une certaine
mesure, |’intellection du révélé,

Cette situation de la théologie, congue comme une
science de la parole de Dieu recue par la foi, expose celui
qui 1’étudie 3 deux illusions contraires, dont il faut se
garder avec un soin égal : identifier la théolegie avec la
foi, ou au contraire, la parole de Dieu avec son intellection
naturelle en termes de philosophie. Une simple remarque,
confiée 4 la réflexion du lecteur, éclairera peut-&tre au
mieux le point délicat : depuis ses origines, I’Eglise n’a
jamais eu qu’une seule et méme foi, mais elle a connu et
elle permet encore plusieurs théologies. En effet, user de
la philosophie comme science auxiliaire de la théologie,
qui use d’ailleurs de beaucoup d’autres, e’est metire au
service de la parcle de Dieu un type de connaissance plus
parfait en soi que celle de la foi — car savoir vaut mieux
que croire — mais dont la certitude, purement humaine,
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n’est pas infaillible comme 1’est celle de la parele de Dieu.
Tout chrétien croit inébranlablement que Dieu est I’Etre,
parce qu’il 1’a dit lui-méme et qu’Il ne peut ni se tromper
ni nous tromper. Cette certitude de foi est une, nécessaire
et universelle pour tout Chrétien. Mais qu’est-ce que
P« étre» 7 A cette question philosophique, I’Ecriture ne
donne pas réponse. Un théologien comme saint Augustin
qui, comme !’a pertinemment remarqué saint Thomas
d’Aquin, « était imprégné de 1’enseignement des platoni.
ciens », ne concevra pas 1’étre comme saint Thomas lui-
méme, dont le génie personnel s’exercait plutét sur les
données fournies par 1’enseignement d’Aristote. La trans-
cendance absolue de Ia foi est précisément ce qui permet
au théologien d’appeler le plus faible au secours du plus
fort sans en comprometire aucunement la force. L’éternité
de la foi lui permet également de chercher son intellection
dans les doctrines connues du théologien selon le temps on1
elles paraissent et celui ou il vit : s’il efit vécu au temps
d’Augustin, Thomas d’Aquin n’eiit pas connu Aristote,
Augustin ne se fat pas imprégné du néo-platonisme de
Plotin si Marius Viectorinus n’en avait pas traduit les ceu-
vres comme Guillaume Moerbeke devait plus tard traduire
celles d’Aristote au profit de saint Thomas d’Aquin.
Inférieure en certitude a la parole divine, engagée dans le
devenir de 1’histoire par la philosophie dont elle wuse,
I’intellection théologique de la foi ne saurait avoir la
nécessité ni ’immutabilité de son objet.

Par une illusion contraire, certains imaginent la théo-
logie comme nécessairement entrainée dans le devenir
incessant de la philosophie dont elle requiert les services.
11 leur semble que, puisque la philosophie change sans
cesse, la théologie se doit de toujours changer avec elle.
C’est confondre deux disciplines que tout distingue : leurs
objets, leurs méthodes et leurs fins. Il n’est déja pas évi-
dent que la derniére philosophie soit nécessairement la
meilleure. La science seule progresse, selon le temps, d’un



LA SAGESSE ET LE TEMPS 87

mouvement irréversible. Lorsque la science en viemt aux
théories générales avoisinant la spéculation métaphysique,
par exemple sur l’origine de la vie ou sur la structure
continue ou discontinue de la matiére, on la voit déja
hésiter selon les époques et revenir parfois sur ses pas. Au
contraire lorsqu’elle ne se méprend pas pour un appendice
de la science positive, la métaphysique est tout entiére pré-
sente a sol, ou peut 1’éire, en quelque instant du temps
qu’elle se recuecille dans la pensée d’un philosophe. Il se
‘peut que, venant aprés un autre, un métaphysicien voie
mieux que lui la vérité, mais le contraire s’est souvent
produit et se produit méme tous les jours. N’importe quel
enfant des écoles primaires est plus « savant » que Platon,
pas un de nos contemporains ne 1’égale comme « philo-
sophe ». C’est méme pourquoi 1’on peut &tre savant sans
savoir I’histoire des sciences, an lieu qu’on ne peut étre
philesophe sans savoir ’histoire de la philesophie. Quant
a la théolegie, il est strictement vrai de dire que les aven-
tures de la métaphysique ne la concernent pas. Son objet
n’est pas le sens du monde, mais celui de la parole de Dieu;
sa lumiére propre n’est pas la raison, mais la foi : sa
méthode ne la conduit pas de ’intellection a ’intellection :
non intelligo ut credam, sed credo ut intelligam. Nous
sommes ici hors du temps et du devenir de la philosophie,
engagés dans D’épaisseur d’une foi dont la substance est
éternelle comme son objet.

C’est pourquoi I’évolution de la théologie ne ressemble
en rien 2 celle de la science ni des philosophies qui s’en
inspirent. Elle comporte, il est vrai, un progrés, et ce pro-
gres est irréversible comme celui de la science, mais pour
une autre raison, en un sens différent et selon un tout autre
rythme. Il n’est pas nécessaire que tout changement de la
face du monde effectué par la science et la métaphysique
entraine un changement correspondant en notre intellec-
tion de Dieu et de sa parole. Un exemple récent le dira
mieux, Lorsque Bergson, critiquant le mécanisme simpliste
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du scientisme de son temps, mit en évidence 1’aspect « deve-
nir» du réel donné, d’excellents esprits en conclurent
aussitot, et certains le pensent encore, qu’il fallait réformer
la théologie catholique en conséquence et la doter d’un
Dieu moderne qui, lui aussi, fit un « devenir ». Aujour-
d’hui méme, d’autres s’inquiétent d’une théologie qui ne
- se met pas aussitot en route pour se reformer a ’image de
Dexistentialisme contemporain, C’est se tromper de science
et d’objet. La théologie ne se propose pas de dire ce que
I’on peut savoir de Dieu a partir de la philosophie de
Heidegger, de Bergson, de Descartes, ni méme d’Aristote,
mais & partir de Sa parole, qui ne passe pas.

De la d’importantes conséquences. D’abord, aucun
théologien digne de ce nom n’a jamais adapté la foi chré-
tienne a aucune philosophie, méme quand il en empruntait
le langage. C’efit été réduire la théologie a n’étre qu’une
métaphysique. 1l ne suffit donc pas que la philosophie ait
« dépassé » Aristote pour que la théologie thomiste soit
elle-méme dépassée. En fait, pour dépasser la théologie
thomiste, il faudrait dépasser l’intellection thomiste de
I’Ego sum qui sum, qui se trouve bien au-dela d’Aristote
et de Dopposition propre a I’étre fini des philosophes,
entre 1'étre et le devenir. Ensuite, I’irréversibilité du pro-
grés théelogique ne tient pas a ses dépassements irrévo-
cables, mais a des acquisitions définitives. Parce que la foi
ne change pas, il y a des intellections de son objet dont il
fut permis de discuter jadis, mais qui sent soustraites i la
dispute ‘dés qu’elles ont trouvé leur formule définitive. Il y
a en théologie, du définitivement acquis. Ceux qui s’en
ingniétent ignorent simplement ce qu’est la théologie. Ce
qu’ils cherchent est une philosophie et ¢’est méme pour-
quoi, — on peut le voir au cas tragiquement émouvant du
P. Laberthonniére ecritiquant &Aprement saint Thomas
d’Aquin —, ils réduisent en philosophie la théologie qu'’ils
combattent et s’étonnent qu’elle ne les satisfasse ni comme
théologiec ni comme philosophie. Enfin, parce que les
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progres de la théologie se font par approfondissement de
son objet, ils sont lents et éloignés les uns des autres dans
le temps, bien qu’un effort de réflexion continu et collectif
les relie et les prépare. On peut en dire qu’ils sont la Pprise
de econscience d’une tradition, intérieure a cette tradition
méme. La théologie doit donc s’apprendre. Rien n’est plus
dangereux, ni, hélas, plus fréquent, qu’un théologien mal
satisfait de ce qu’il ignore, impatient d’aller au-dela d’un
terme que lui-méme n’a pas atteint, et résolu a remplacer
par ume structure nouvelle 1’ancienne dont 1’ordre et la
portée lui échappent. De toutes les sciences, il n’en est
aucune ou la docibilitas ne soit plus impérieusement
requise de la part du diseiple. Le pire ennemi de 1’inven-
tion y est 'impatience d’innover.

Quelle est la mesure et la régle de ce progrés 7 L ’Eglise,
qui est le Christ méme, gardienne et seule interpréte de sa
pensée, Elle seule peut savoir et décider que ce dont on
doutait si cela devait ou non se dire, devra ou ne devra plus
désormais étre dit. Par tout ce qu’elle comporte d’humain,
P’ceuvre du théologien est faillible. Il n’est pas scandaleux,
ni méme nécessairement coupable, que 1’erreur s’introduise
dans 1'effort le plus honnéte d’un esprit fini s’effor¢ant
vers l'intellection de sa foi. On ne voit méme pas comment
un progreés théologique serait possible a.moins d’aceepter
le risque inséparable de toute recherche, mais une diffé-
rence radicale sépare ici la théologie des autres sciences.
Il n’y a pas d’orthodoxie dans les sciences de la nature, il
y en a une dans la science de Dieu. Ainsi le veut sa nature
méme, liée a celle de son objet. La régle de la foi et la
régle de 1’Eglise ne font qu’un. L’Eglise est donc la seule
interpréte autorisée de la foi, le seul juge compétent et
sans appel de ceite intellection de la foi qu’est la théologie.
Ses définitions, ses décisions, ses recommandations mémes,
fixent les positions vraies 1a ou1 elles sont acquises et orien--
tent D’effort des théologiens en vue d’en acquérir de nou-
velles. L’histoire de la théologie est celle des théologiens



90 ‘ LUMIERE ET VIE

qui se sont efforcés et s’efforcent encore a progresser,
sous le magistére de 1’Eglise, dans I’intellection d’une seule
et méme foi.

Cette vérité si simple n’est pas toujours comprise des
historiens, méme entre les Catholiques. Dieu, qui est
P’objet de la théologie, transcende la théologie : a plus
forte raison transcende-t-il la philosophie, la science et
Lhistoire. De méme que les méthodes de la philosophie ne
suffisent plus dés qu’il s’agit de Lui, celles de 1’histoire se
révelent inadéquates, et méme trompeuses, des qu’elles
s’appliquent & sa parole et a la vérité que cette parole
exprime. 1 n’y a pas de philosophie, d’exégése ni d’histoire
qui puissent suffire a déterminer complétement et une fois
pour toutes ceite réalité littéralement surnaturelle qu’est
le « sens de la parole de Dieu ». Parce qu’elle refuse 1’auto-
rité de 1’Eglise, qui est le Christ lui-méme, interprétant
pour nous sa propre parole, la théologie protestante a dia
se réfugier dans la philologie, comme si, mort avec lui,
’enseignement de Notre-Seigneur se réduisait au sens de
quelques mots une fois prononcés et définissables a 1’aide
de grammaires et de dictionnaires. L’issue de Pentreprise
est connue et ’ccuvre savante d’A. Harnack la fait voir une
fois pour toutes : dés les Evangiles mémes, le Christianisme
devient alors une déviation de l’enseignement du Christ,
toute la théologie des Péres en est une contamination par
Pesprit hellénique et la scolastique du Moyen-Age en est la
corruption finale. Etrange méthode historique, dont le
dernier mot est que 1’histoire qu’elle raconte est dénuée de

sens et proprement sans objet l...

Mais plus étrange encore, D’illusion d’un historien catho-
lique mesurant a ce seul critére une réalité dont il professe
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qu’elle le dépasse de toutes parts !... Pas plus que la philo-
sophie, et moins encore, la philologie n’épuisera le sens de
la parole de Dieu. C’est une vérité profonde, percue dés le
début de la spéculation chrétienne, que le sens littéral,
toujours vrai en soi, est prégnant d’autres vérités dont il est
le signe. Le philelogue peut bien établir, jusqu’a un certain
point, ce que signifiait probablement le texte sacré pour un
homme d’un certain temps usant de mots empruntés 3 sa
langue maternelle, mais accepter par la foi qu’un texte est
inspiré, c’est croire du méme coup que Dieu méme y parle a
I’homme, et Dieu n’est pas dans le temps. L’exégése protes-
tante ne prouve rien en établissant qu’un dogme catholique,
défini au XX™° sidcle, ne se trouve pas ipsissimis verbis,
formulé dans 1I’Ecriture, mais 1’exégése catholique n’a pas
non plus a démontrer qu’il s’y trouve identiquement sous
cette forme. Certain que la parole de 1’Eglise est celle
méme du Dieu vivant, le théologien catholique sait fort
bien que ’explication du dépét divin de la foi dont elle est
gardienne ne prendra fin qu’avec les temps, sans que, méme
alors, l'infinie richesse en soit épuisée, mais il sait aussi
que cette ceuvre qui n’est celle d’aucun homme seul, quelle
qu’en soit la sainteté et le gémie, appartient en fait a
I’Eglise dont le Christ est la téte, et dont il est membre. Le
magistére de 1’Eglise est seul juge de 1’intellection de la foi.

De telles paroles semblent dures, surtout a ceux pour
qui la théologie n’est qu’une espéce de réflexion pieuse oit
chacun doit rester libre de se retrouver a sa facon, mais
pour qui les entend et les accepte, elles sont libératrices.
Elles le sont pour la phileosophie non moins que pour la
théologie, car elles invitent, dans les deux cas, a s’abreuver
a la source au lieu de la délaisser pour la description du
fleuve. Assurément la philosophie est sagesse en son ordre,
et la théologie 1’est en un ordre plus haut encore, mais qui



92 LUMIERE ET VIE

n'est pas le plus haut de tous. C’est saint Thomas d’Aquin
lui-méme qui le rappelle dés les premieres lignes de son
Commentaires sur les Sentences. Entre tant de définitions
de la Sagesse que 1’on a données, la meilleure est celle de
saint Paul : la Sagesse est Jésus-Christ. Elle est donc le
Verbe, qui n’est point cause de ce qui passe dans le temps
comme engagé lui-méme dans le temps, mais comme
éternité.

Etienne GILSON,

de I’Académie Frangaise.



COMMENT LIRE LA BIBLE

Nous commencons sous ce tilre général une série
& articles d’introduction aux divers livres ou groupes
de livres de UEcriture. Leur intention n’est poind
de donner tous les détails de critique historique
‘ou littéraire les concernant : composition, auteur, date,
interpolations, etc... Cela se trouve abondamment dans
des ouvrages spéciaux, et surtout cela ne conduit pas
directement a une lecture fructueuse de U’ Ecriture.

Ce qui est visé ici ¢’ est d’introduire a Uintérieur de
la pensée de I auteur inspiré. 1l avait sa fagon humaine
de voir les choses, de les dire, une structure mentale le
différenciant de tout autre. Il avait surtout un sens des
réalités divines, un jaillissement spirituel. Retrouver
cela, ressaisir ses démarches religieuses afin de nous

" mieux laisser conduire par lui, voila la fin poursuivie.

Aprés ce premier article consacré au IV™® Evangile,
le R. P. Boismard présentera les Epitres de Saint Jean
et L’Apocalypse. Monsieur le Chanoine Cerfaux, pro-
fesseur a I’Université de Louvain nous introduira a
IEvangile de Marc ; le R. P. de Vaux, directeur de
I’Ecole Biblique nous aidera a comprendre Le Penta-
teuque et La Genése. Le méme travail sera fait pour
Les Prophétes, Osée,. Jérémie par M. Gelin, pour Le
Livre des Chroniques par M. Robert, et pour Job et
La Sagesse par le R. P. Larcher.

Ce sont la les articles actuellement en préparation.
D’autres s’y ajouteront, de fagon a constituer peu a
peu une introduction a tous les Ecrits inspirés.



L’EVANGILE
A QUATRE DIMENSIONS

Introduction a la lecture de saint Jean

L’Evangile de saint Jean se terminait primitivement sur
ces mots’ : « Jésus a fait encore en présence de ses disciples
beaucoup d’autres miracles qui ne se trouvent pas relatés
dans ce livre ; ceux-ci l’ont été afin que vous croyiez que
Jésus est le Messie, le Fils de Dieu... » (Jo, 20%°-3!), L’évan-
géliste nous laisse entendre par la qu’il a di faire un choix,
parmi toutes les actions du Christ que rapportaient les
traditions apostoliques, afin de ne pas allonger démesuré-
ment les dimensions de son livre. Une question se pose alors
d’elle-méme : quels motifs ont pu guider saint Jean dans le
choix qu’il a fait ? Pourquoi a-t-il consigné dans son évan-
gile tels événements de préférence i tels autres ? Essayer de
répondre i cette question, c¢’est, eroyons-nous, donner un
certain nombre de clefs qui permettent de pénétrer plus a
fond dans I’intelligence de ce livre difficile ; ¢’est dégager
plusieurs des idées directrices qui permettent de saisir le
sens de bien des détails obscurs ; c’est rendre compte aussi,
dans une assez large mesure, des divergences qui semblent

1. On s’accorde i reconnaitre que le chapitre xx1 est une addi-
tion a Pévangile primitif, que cette addition ait été faite par saint
Jean lui-méme, ou, plus probablement, par un de ses disciples.
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opposer irrémédiablement Jean aux trois autres évangiles,
divergences dont on s’est trop souvent servi pour révoquer
en doute le caractére historique du guatriéme évangile.
Essayons donc d’analyser les desseins de 1’évangéliste.

JERUSALEM CONTRE LE CHRIST

Saint Jean connaissait certainement 1’essentiel de ce qui
constitue la tradition synoptique?, soit qu’il ait personnelle-
ment connu les évangiles de Mathieu, de Marc et de Luc,
soit qu’il ait connu les divers documents utilisés par eux,
spécialement 1’évangile araméen de Mathieu dont mous
parle la tradition. Or c’est un fait qu’il a négligé la plus
grande partie des événements racontés par ses prédéces-
‘seurs ; il ne retient que deux des nombreux miracles
accomplis en Galilée : la multiplication des pains et la
marche sur les eaux® ; il ignore le sermon sur la montagne ;
il ne dit rien des nombreuses paraboles dont Jésus se servait
pour livrer 1’essentiel de son message aux coeurs simples de
Galilée. Et cependant, de nombreux indices permettent de
croire que Jean suppose connus les événements racontés par
ses devanciers. Par exemple, ce qu’il nous dit du témoi-
gnage du Baptiste, en 1?*-**, ne se comprend que si 'on a
lu déja la scéne du baptéme de Jésus, racontée par les
synoptiques comme introduction a la vie publique du
Christ. De méme, Jean passe sous silence la scéne de la
Transfiguration, sur une montagne de Galilée, bien qu’il y
fasse, semble-t-il, allusion lorsqu’il dit : « Et nous avons vu
sa gloire, gloire comme celle qu’un Fils Unique tient
de son Pére... » (1**). Tout le discours eucharistique repro-
duit en 6-5? suppose évidemment connue l’institution

2.  On nomme « synoptiques » les trois évangiles paralléles de
Mathieu, Marc et Luc. .

3. 11 est possible aussi que la guérison du fils de officier royal,
racontée en Jo., 453-57, goit identique 3 la guérison du fils du centu-
rion, qui se lit en Mr., 85-13 et L¢, 7310,
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méme du sacrement, au soir du Jeudi-Saint. On pourrait
apporter d’autres exemples semblables, ils nous confir-
meraient dans cette idée que Jean connait les récits de ses
prédécesseurs, mais qu’il évite dans la mesure du possible
de reprendre ce qu’ils ont dit. 8’il entreprend d’écrire son
évangile, ¢’est done parce qu’il veut dire autre chose, c’est
parce qu’il veut compléter I’ccuvre de ses devanciers, ou la
présenter sous un autre jour.

Les premiers évangélistes, en effet, n’avaient pas tout
dit de la vie de Jésus ; dans leurs récits, ils avaient suivi
un ordre logique qu'il est aisé de retrouver. Saint
Mare, par exemple, suit un ordre local artificiel. II
commence par raconter la premiére journée de ministére a
Capharnaum, qu’il présente comme une journée-type,
comprenant un enseignement dans la synagogue, 1’expul-
sion d’un démon, la guérison d’un malade (1°!-**) ; puis,
le Christ doit partir précher a toute la Galilée (13°.72%),
guérir et chasser les démons ; puis il part évangéliser les
régions qui bordent la Galilée au nord et au nord-est,
régions en partie peuplées de Gentils (724-9°%) ; enfin, il
monte en Judée et termine son ministére a Jérusalem (10-
15)%.

Ce cadre logique implique évidemment une grand part
de schématisation. Mare, en particulier (comme du reste
les autres synoptiques), ne retient du ministére a Jérusa-
lem que ce qui touche a la derniére semaine de la vie du
Christ. Or il est- bien évident que Jésus a dii monter
plusieurs fois dans la Ville Sainte durant sa vie publique ;
la Loi faisait une obligation a teut Israélite de monter a
Jérusalem au moins trois fois 1’an, lors des principales
fétes : la Paque, en avril ; la Pentecdte, cinquante jours
plus tard ; les Tabernacles, au début d’octobre. Il serait
inconcevable que Jésus se soit soustrait a ces obligations ;

4. L’évangéliste a lui-méme noté le passage d’une étape 4 une
autre, au moyen d’une phrase qui revient au début de chacune d’elles =
« Et se levant de 13, Jésus s’en alla. » (Mc, 133 ; 724 ; 10%).
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et quand il était la-bas, on pense bien qu’il ne devait pas
rester silencieux ! Or, de ce ministére a3 Jérusalem, on ne
trouve rien dans les synoptiques, sinon une bréve allusion
~en Luc 13** : « Jérusalem, Jérusalem,... que de fois ai-je
voulu rassembler tes enfants, a la maniére dont une poule
rassemble sa couvée sous ses ailes, et vous. n’avez pas
voulu ! »°. Jean a voulu précisément combler cette lacune :
passant sous silence 1’essentiel du ministére galiléen, déja
narré par les synoptiques, il s’attache a raconter la prédi-
cation de Jésus a Jérusalem, lors des principales fétes de
P’année.

Ce faisant, il n’obéit pas seulement & un scrupule
d’historien, soucieux de présenter une biographie aussi
compléte que possible de son héros (on sait du reste que ce
scrupule tourmentait peu les évangélistes). S’il dirige nos
yeux et nos pensées avec insistance sur Jérusalem, c’est afin
de nous mieux faire comprendre le sens profond du drame
qui se joue autour de la personne du Christ. Jérusalem, en
effet, pour un Israélite, ¢’était avant tout le Temple, neeud
de I’Alliance entre Dieu et son peuple ; le Temple o Diew
demeurait, le Temple, oili, chaque année, on immolait
1’Agneau Pascal pour rappeler la grande Délivrance de la
servitude d’Egypte. Jérusalem, ¢’était aussi le lieu ol rési-
daient les chefs du Peuple saint : Princes des Prétres et
Pharisiens, qui étaient chefs politiques autant, et souvent
méme plus, que chefs religieux. Pour toutes ces raisons,
Jérusalem, c’était la capitale, la téte en laquelle se résumait
toute la vie religieuse et politique du peuple d’Israél.

Or, la mort du Christ, ce n’est pas le drame de quelques
individus, galiléens ou autres, c’est le drame de tout un
peuple, c’est le refus du plan divin par une nation toute
entiére, c’est la faillite de toute une économie, celle de
1’Allianee Ancienne. Dés le début de son évangile, Jean
entend bien préciser que le drame se joue entre Jérusalems

5. Cf. Mar., 2337,
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et Jésus, c’est-a-dire entre « les Juifs »®, représentés par
leurs chefs, et Jésus. Dés que parait Jean-Baptiste, ce sont
« les Juifs » qui, de Jérusalem, députent des émissaires afin
de s’enquérir sur sa mission (1'?) ; dés le premier séjour de
Jésus i Jérusalem, « les Juifs » sont 13, hostiles, parce qu’il
prétend, malgré eux, rendre le culte & sa pureté primitive
(2'%) ; et leur opposition, leur volonté de faire disparaitre
le géneur ira croissant de féte en féte (516-18 5 7180
10%1-%9 ; 11°3), jusqu’a la consommation du drame.

Saint Jean 1’a si bien compris, qu’il a voulu faire de tout
son évangile comme un commentaire de ces paroles dou-
loureuses du Christ : « Jérusalem, Jérusalem, toi qui tues
les Prophétes et lapides ceux qui te sont envoyés,... Et
bien, votre Demeure va vous étre laissée ! » (Lc., 13%4%%),
Parce que Jérusalem, c’est-a-dire « les Juifs » n’ont pas
voulu reconnaitre et receveir 1’Envoyé de Dieu, Dieu va
délaisser son peuple, il va quitter la Demeure, le Temple,
et celui-ci, désormais inutile, sera détruit en signe de
rupture totale. Mais, Jean le sait, le Temple de Jérusalem,
avant méme d’étre détruit, doit étre remplacé par un autre,
le propre Corps du Christ ; « Détruisez ce Temple, et je le
rebitirai en trois jours», avait dit Jésus aux Juifs; et
I’évangéliste commente : « Mais lui voulait parler de son
corps. » (Jo., 21%-2*). C’est donc le Corps du Christ qui doit
désormais prendre la place laissée vacante par la destrue-
tion du Temple ; ¢’est en effet le Corps du Christ qui, par
le fait de ’Incarnation, est devenu la Demeure par excel-
lence de Dieu parmi les hommes (1'*) ; ¢’est dans le Corps
du Christ, immolé sur la Croix, que le nouvel Agneau
Pascal est offert pour la rémission des péchés (1*° ; 19%%) ;
¢’est le Corps du Christ qui est devenu le centre du culte de

6. Ceite expression : « les Juifs », revient souvent sous la plume
de Jean (cf. 119 ; 218 ; 510 ; 713 5 922 ; 812 . }938) . elle désigne
en fait les autorités religieuses et politiques d’Israél. Par 1a, Jean
veut souligner que le peuple tout entier est représenté dans la per-
sonne de ses chefs.
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1’Alliance Nouvelle. Si done, pour un Israélite, Jérusalem
signifiait tout  la fois le Temple, et la Présence de Dieu, et
I’Agneau Pascal, alors, pour un chrétien, le Corps du
Christ, c’est encore Jérusalem, c’est déja la Jérusalem nou-
velle, le centre et le nceud de 1’Alliance nouvelle entre
Dieu et son peuple. Parce que Jérusalem a rejeté le Christ,
le Christ a pris la place de Jérusalem ; et ¢’est afin de nous
le mieux faire saisir que, parmi tous les éléments de la vie
de Jésus, Jean a voulu choisir précisément ceux qui se sont
passés a Jérusalem. Son évangile, ¢’est le drame entre Jéru-
salem et Jésus.

LE CHRIST ET LA CREATION NOUVELLE.

En écrivant son évangile, Jean n’a pas voulu seulement
souligner les racines profondes du drame qui opposa Jésus
aux Juifs ; comme il 'indique lui-méme : « Ces choses ont
été écrites pour que vous croyiez que Jésus est le Messie, le
Fils de Dieu. » (20°!). Ces mots sont & prendre au sens strict:
dans le quatriéme évangile, tout a été congu pour souligner
la vocation et l’;cuvre messianique de Jésus, pour en
dégager le sens le plus profond. A vrai dire, il n’est pas
toujours facile de s’en rendre compte, parce que Jean
utilise fréquemment des procédés, familiers aux esprits
sémites, qui déconcertent fort nos esprits occidentaux. Et
pourtant, i les ignorer, on risquerait fort de méconnaitre
une grande partie du message de saint Jean.

L’un de ces procédés consiste a utiliser la symbolique
des nombres, spécialement celle du chiffre sept. Ce chiffre
était, pour les anciens, symbole de perfection ; dans le
quatriéme évangile, c’est le chiffre propre du Messie, et
comme le sceau qui authentique son ceuvre. Pour le mon-
trer, il nous suffira de donner ici quelques-uns des exemples
les plus typiques. Au témoignage méme de Jésus, (Jo
15%22-24) son enseignement et ses miracles étaient les plus
sars garants de 1’authenticité de sa mission messianique 3
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pour le mettre en évidence, Jean a voulu rassembler préci-
sément sept grands discours du Christ”, et sept des princi-
paux miracles®. De méme, s’il a voulu noter sept fois que,
devant telle ou telle action du Christ, « beaucoup crurent
en lui»°, c’est pour souligner qu’a Dactivité messianique
de Jésus, les hommes devaient répondre par un acte de
foi. Saint Jean nous rapporte encore 7 paroles par les-
quelles le Christ décrit de 7 facons différentes ce qu’il a
conscience d’étre par rapport aux hommes, dans le rapport
du salut messianique : « Je suis le pain de vie... Je suis
la lumiére du monde... Je suis la porte... Je suis le bon
pasteur... Je suis la résurrection... Je suis la route, la vérité
et la vie... Je suis la vraie vigne »'°. Dans la premiére se-
maine de son ministére, Jésus est appelé de sept noms
diff érents* : six sont des titres messianiques, ou se référent
directement a son aetivité messianique : Agneau de Dieu,
Fils de Dieu, Rabbi (c¢’est-a-dire : Maitre), Messie (c’est-
a-dire : Christ), Roi d’Israél, Fils de ’'Homme ; le der-
nier : Jésus de Nazareth (le cinquiéme dans 1’énumération)
semble au contraire s’opposer au caractére messianique de
Jésus : au témoignage des Ecritures, en effet, le Messie
ne devait-il pas venir de Bethléem ? Dans le cours de
I’évangile, Jean reprendra successivement ces différents

7. 1) L’entretien avec Nicodéme, 33-21 ; 2) D’entretien avec la
Samaritaine, 45-27 ; 3) le grand discours qui suit la guérison du para-
Iytique, 51%-47 ; 4) le sermon sur le pain de vie, 627 ss. ; 5) le dis-
cours sur l’origine du Messie, a la féte des Tabernacles, 7-8 ; 6) le
discours sur le théme du Bon Pasteur, 10 ss. ; 7) le discours aprés

la Céne, 14-17.

8. L’ecau changée en vin, a Cana, 21-11 ; 2) guérison du fils de
Pofficier royal, 45%-57 ; 3) multiplication des pains, 61-13 ; 4) marche
sur les eaux, 617-?1 ; 5) puérison du paralytique, 51-15 ; 6) guérison
de I'aveugle-né, 91 ss. ; 7) résurrection de Lazare, 111 ss.

9. Soit ; 223 ; 439, 731, 830 . 1942 ; 1145 ; 1237,
10. Cf. : 635-56 5 §12 5 107 ; 101134 ; 1125 ; 146 ; 1515,
1. Jo., 129-51,
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titres, parfois dans ’ordre méme ot ils ont été donnés pour
la premiére fois, car ils sont riches de tout un enseignement
théologique. ,

Mais il faut insister sur une utilisation particuliére de
ce chiffre sept, beaucoup plus importante que toutes les
autres. Comme l’ont déja fait remarquer nombre de
commentateurs, il semble bien que Jean ait voulu systé-

matiquement répartir le ministére de Jésus selon une
" succession de périodes assez bien déterminées. Il est facile
de constater que les événements qui marquent le début de
la vie publique du Christ : le témoignage du Baptiste sur
Jésus (11°-%1), 1’appel des premiers disciples (1°°-°*) et le
premier miracle 3 Cana de Galilée (2'*'), ont été inten-
tionnellement répartis par saint Jean sur une durée de
sept jours, dont le comput est noté soigneusement'® : c’est
la premiére semaine du ministére messianique. Mais la
division chronologique ne s’arréte pas la, et, semble-t-il,
c’est toute la vie du Christ qui se trouve répartie selon
sept époques différentes, se rattachant aux principales fétes
de 1’année juive, et dont plusieurs comptent exactement
une semaine. On aurait ainsi successivement : 1) la pre-
miére semaine du ministére messianique, mentionnée plus
haut ; 2) les événements qui gravitent autour de la
premiére Paque (2!%-45%) ; 3) ceux qui gravitent autour de
la deuxiéme Paque (5-6) ; 4) les sept jours de la féte des
Tabernacles (7-9) ; 5) les discours tenus par le Christ lors
de la féte de la Dédicace, avee la guérison de Lazare, qui
la suit de peu (10-11) ; 6) la Semaine Sainte, terminée
par la mort du Christ, lors de la troisiéme Paque (12-19) ;
7) enfin la semaine paschale (20). En schématisant quelque
peu, on peut dire que Jean a extrait de la vie du Christ,
pour nous les livrer, sept périodes de sept jours, sept
semaines parmi les plus importantes.

12. « Le lendemain », 122 et 139 ; « au matin », 14! ; «le len-
demain », 143 ; «le troisiéme jour », 21.
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On aurait tort de ne voir 1a qu’un jeu puéril de 1’évan-
géliste, ou méme un cadre commode pour enserrer la vie
de Jésus. En réalité, saint Jean fait jouer le symbolisme
des nombres pour glisser un enseignement singuliérement
profond sur le vrai sens de 1’ceuvre messianique. Les sept
semaines du ministére messianique correspondent aux sept
jours de la création ; ou plus exactement, cette structure
schématique du ministére messianique nous invite a le
metire en paralléle avec l’ccuvre créatrice des premiers
jours. On n’en saurait douter quand on se rapporte aux
premiers mots du prologue de 1’évangile, qui est, ne
P’oublions pas, une introduction a 1’évangile tout entier :
« Au commencement était le Verbe (la Parole)... Tout fut
par lui... Et la lumiére brille dans les téndbres... » (Jo.,
1%-*) ; ces paroles sont certainement une allusion & 1’ceuvre
créatrice, par la Parole divine, racontée au premier livre
de la Genése : « Au commencement Dieu créa le Ciel et
la Terre... Dieu dit : que la lumiére soit, et la lumiére
fut. »

Drailleurs, la division de 1’évangile en sept semaines
semble calquée, dans une certaine mesure, sur la division
de ’ccuvre créatrice en sept jours. Selon le récit de la
Genése, les trois premiers jours sont consacrés par Dieu a
un travail de séparation : séparation de la lumidre et des
ténébres (premier jour) ; séparation des eaux inférieures
et des eaux supérieures par le firmament (deuxidme jour) ;
séparation de la terre et des eaux (troisiéme jour). Les
trois jours suivants sont consacrés par Dieu & une ccuvre
de peuplement : création des astres qui doivent présider
au jour et & la nuit pour les illuminer (quatriéme jour) ;
création de toute la gamme des étres vivants : les oiseaux
et les poissons, pour peupler le ciel et la mer (cinquiéme
jour), les animaux terresires, avec le plus noble de tous,
I’homme, pour peupler la terre (sixiéme jour). Enfin, au
septiéme jour, Dieu se repose de 1’ceuvre accomplie.

Dans le quatriéme évangile, Jean a voulu rassembler
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dans les trois premiéres semaines les divers épisodes de la
vie du Christ qui symbolisent le mieux la séparation entre
’économie ancienne et 1’économie nouvelle, et le rempla-
cement de 1’une par 1’autre. Le baptéme de 1’Esprit, donné
par Jésus, doit remplacer le baptéme de 1’eau, que
conférait Jean-Baptiste (1*°%*); le vin de 1’économie
nouvelle, apporté par Jésus, doit remplacer l’eau des
purifications anciennes (2'-'') ; le corps ressuscité du Christ
remplacera le Temple, comme centre du culte nouveau
(2'2-*') ; c’est une naissance nouvelle, dans 1’Esprit, qui
est exigée de quiconque veut entrer dans le royaume (33
ss.) ; le culte en esprit et en vérité doit se substituer au
culte exercé jusqu’ici soit a Jérusalem, soit sur le Garizim
(4?°-?4) ; le Sabbat lui-méme doit céder le pas devant
I’ceuvre vivificatrice du Messie (5) ; le corps du Christ vient
remplacer la Manne céleste, que les Hébreux avaient
mangée au désert (6** ss.). A I’ceuvre de séparation de la
création correspond donc, dans le quatriéme évangile,
’ccuvre de séparation du Messie.

Puis le parallélisme se poursuit. Au quatriéme jour,
Dieu avait créé les astres qui président au jour et a la nuit ;
la quatriéme semaine de la vie de Jésus est dominée par
I’idée de lumidre®® ; elle se place durant la féte des Taber-
nacles, qui était la féte de la lumiére (7) ; Jésus s’y pro-
clame la lumiére du monde (8'?), c’est-a-dire le soleil qui
éclaire tout homme (c¢f. 1°) ; il y guérit un aveugle de
naissance, et lui-méme dégage le symbolisme de ce mira-
cle : les yeux de I’ame doivent s’ouvrir a la lumiere qu’il
apporte (9%° ; 9°°-41). Au cinquiéme jour, I’action créatrice
de Dieu avait fait apparaitre la vie dans le monde ; durant
la cinquiéme semaine de son ministére, Jésus apparait plus

13. Cette idée de lumiére, comme 1’idée de vie a la semaine
suivante, se retrouvent évidemment aillenrs dans 1’évangile ; mais
c’est ici qu’elles sont traitées « ex professo », avec les deumx miracles
de la guérison de Paveugle-né (lumiére) et de la résurrection de
Lazare (vie).
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spécialement comme le maitre de la vie : il est le bon
pasteur qui conduit son troupeau vers les paturages, pour
qu’ils aient la vie en surabondance (10°-!?) ; il se proclame
lui-méme la Résurrection et la Vie (11%°), et comme preuve
de ses promesses, il accomplit son plus éclatant miracle.
de vie : la résurrection de Lazare (11). Au sixiéme jour,
Dieu avait créé 1’homme a son image ; la sixiéme semaine
de la vie du Christ, ce sont les grandes douleurs de ’enfan-
tement de ’homme nouveau (Jo., 16*'), c’est I'Heure par
excellence, o I’homme se trouve régénéré dans le sang
du Christ, Et comme, en ce sixiéme jour, Eve, la mére
des vivants, était sortie de la cote d’Adam (Gen., 2'%-2%),
ainsi Jean voit-il I’eau, symbole de la Vie nouvelle de
I’Eglise (cf. 7°?), sortir du c6té transpercé du Christ (Jo.,
19%*). Enfin, Dieu s’était reposé le septiéme jour ; et la
septiéme semaine marque le repos du Christ dans la gloire
de la Résurrection.

L’intention de Jean est donc claire : par le symbolisme
du chiffre sept, il veut présenter I’cuvre du Messie comme
une nouvelle création, reprenant, ou plus exactement
recommencant la création premiére. Par 1a, il rejoint un
des enseignements fondamentaux de 1’apétre saint Paul ;
mais on voit la différence des proeédés : ce que Paul dit
clairement : « Nous sommes une création nouvelle dans le
Christ » (2 Cor., 5'7 ; Gal., 6'°), Jean le laisse deviner par
le jeu du symbolisme du chiffre sept : 1’ceuvre messianique
doit étre considérée comme une reprise, un recommence-
ment de la premiére semaine du monde. Jean ne se sert
nulle part de I’expression « création nouvelle » ; nulle part
il ne parle méme de « création» ; et cependant, il nous
découvre, mieux peut-étre que ne 1’avait fait saint Paul,
le mystére du recommencement du monde. Le monde, « ce
monde-ci », avait bien été créé par Dieu, comme nous le
lisons au premier livre de la Genése ; mais, par la faute de
Phomme, il s’est trouvé soumis au pouveir de Satan, que
Jean nomme pour cette raison le « Prince de ce monde »
(121 5 14%° 5 16'"). Or le Messie est venu pour coopérer a la
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création d’un monde nouveau, lui par qui déja 1’autre
monde, le premier, avait été créé (Jo. 1>-'7) ; ce monde
nouveau, c’est le monde de 1’Esprit, qui s’édifie dans 1’om-
bre, dont le centre, et comme la cellule initiale, est préci-
sément le corps du Christ ressuscité. La venue du Messie
marque ainsi la séparation irrémédiable entre deux mondes:
le monde de Satan, voué a la ruine, et le monde de Dieu,
sous la royauté du Christ, destiné a la vie dans la gloire de
T’Esprit. Le destin de ’homme, maintenant, ¢’est de choi-
sir : ou s’incorporer au monde nouveau, par la foi (bap-
téme) et 1’union physique au Corps du Ressuscité (Eucha-
ristie)'* ; ou rester membre du monde ancien, dont saint
Jean nous affirme solennellement qu’il doit un jour passer

({ Jo., 2V7).
LE CHRIST ET MOISE

Le Christ n’a pas eu pour seul réle de coopérer a la nais-
ssance d’un monde nouveau ; il est aussi venu afin de renouer
I’Alliance entre Dieu et son peuple. Par cette alliance, con-
clue sur le mont Sinai, Dieu promettait de donner aux
Israélites le pays de Canaan, la Terre Promise depuis long-
temps & Abraham et a sa descendance ; mais en retour, il
exigeait des hommes 1’observation de la Loi qu’il leur don-
nait. Cette Loi, c’est 3 Moise qu’il la confie ; c¢’est Moise
qui devient le dépositaire des promesses divines ; c’est
Moise qui est chargé de faire sortir d’Egypte le peuple saint
pour le conduire a travers le désert, jusqu’en Terre Pro-
mise : & juste titre, il peut donec étre appelé le médiateur
de 1’Ancienne Alliance.

'14. Cette opposition entre les deux créations, Dinsistance de
Jean sur la réalité physique du corps du Christ, comme centre de la
eréation nouvelle, montre bien que Jean ne la congoit pas comme
une réalité purement spirituelle, mais que 1’élément physique, maté-

_ riel, y tient aussi une place essentielle. (Cf. Paul aussi, dans Rom.,
g18.24),
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Or, dés les origines du christianisme, ont s’est plu a
considérer Jésus comme le nouveau Moise de la nouvelle
Alliance ; on s’est plu a opposer Jésus a Moise, afin de
metire en évidence toute la supériorité du premier. Saint
Jean lui-méme ne manque pas, a 1’occasion, de souligner ce
theme (1'7 ; 3'*; 6°*%° ; 7****) ; mais il ne s’est pas con-
tenté de ces affirmations explicites ; on peut dire qu’il a
systématiquement construit tout son évangile pour mettre en
lumiére a la fois le parallélisme et les oppositions entre les
médiateurs des deux Alliances. Pour atteindre ce but, il a
choisi, parmi tous les épisodes de la vie de Jésus, précisé-
ment ceux qui, par leur symbolisme, étaient susceptibles
d’étre mis en paralléle avec les divers épisodes de 1’Exode;
et, dans la mesure du possible, il les a disposés dans le
méme ordre. Il est aisé de s’en rendre compte en comparant
la suite des événements racontés dans le livre de 1’Exode et
dans le quatriéme évangile's.

Au 1iroisiéme chapitre de 1’Exode commence la « vie
publique » de Moise : il regoit de Dieu mission d’aller
délivrer le peuple élu de la main de Pharaon, et de le tirer
de la servitude d’Egypte (vv. 7-10 et 16-17). De méme, au
premier chapitre de ’évangile, commence la vie publique
de Jésus (129-**) : Jean-Baptiste atteste qu’il est bien celui
que Dieu a envoyé pour enlever le péché du monde, c’est-a-
dire pour délivrer le monde de la servitude du péché (ef.
832-36) Ay chapitre suivant de I’Exode, (4'-*'), Moise recoit
de Dieu pouvoir d’accomplir diff érents miracles, spéciale-
ment celui de changer I’eau du Nil en sang (4°) ; il part
alors rassembler les Anciens d’Israél, c¢’est-a-dire les chefs.
du peuple, puis il accomplit ses miracles aux yeux de tous 3

15. Ce parallélisme entre les réeits du quatriéme évangile et
ceux de I’Exode a bien été mis en évidence, récemment, par Harald
Sahlin, dans sa brochure : Zur Typologie des Johannesevangeliums
(Uppsala, 1950). Nous I’avons reproduit avec tountefois quelques mo-
difications.
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et I’auteur sacré précise alors que tout le peuple crut en la
mission de Moise (4°!). Dans le quairiéme évangile, Jésus
rassemble ses premiers apotres, les futurs chefs de 1’Eglise,
puis il accomplit devant eux son premier miracle, en chan-
geant I’eau des Noces de Cana en vin ; ’évangéliste ajoute
que ses disciples crurent alors em lui, c’est-a-dire en sa
mission messianique (2'-''). Les chapitres XI et XII de
I’Exode contiennent le récit de la premiére Paque, lorsque,
1’Agneau ayant été immolé par chacune des familles
d’Israél, les Israélites purent enfin quitter 1’Egypte. Apres
I’épisode des Noces de Cana, c’est la premiére Paque de
la vie publique du Christ : Jésus monte & Jérusalem, et
1a, il purifie le Temple et laisse entendre que ce Temple
sera remplacé par son corps (2'%-?') ; il veut dire par la
que tout le culte ancien, centré autour de I’immolation de
I’Agneau Paschal, sera remplacé par un culte nouveau,
centré sur 1’immolation de son propre corps.

Les chapitres XIV et XV du livre de 1’Exode racontent
le passage de la mer Rouge, traditionnellement considéré
dans I’Eglise primitive comme le type du Baptéme chrétien
(cf. déja S. Paur, I Cor, 10?) ; au chapitre III de 1’évangile
de saint Jean, Jésus livre a4 Nicodéme son enseignement le
plus explicite sur le Baptéme : « Nul, 8’il ne renait de
I’eau et de 1’Esprit, ne peut entrer au royaume de Dieu. »
(3%). Toujours au cours de son entretien avec Nicodéme,
Jésus compléte son enseignement en se comparant au
Serpent d’airain élevé au désert par Moise, pour le salut
des Israélites infidéles (Nomb., 21® ss.); bien que cet
épisode soit raconté au livre des Nombres, nous demeurons
bien dans la perspective de 1’Exode. Au chapitre quatridme
de ’évangile, Jésus, quittant la Judée, traverse la Samarie
et vient s’asseoir sur la margelle du puits de Jacob, ou il
dévoile a la Samaritaine les bienfaits de 1’eau (spirituelle)
qu’il est venu donner au monde (4° ss.). Au livre de
I’Exode, aussitdt aprés le passage de la mer Rouge, les
Israélites se mettent en route et arrivent a une source dont
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Moise assainit les eaux sauméitres (xv, 22-25). De méme au
livce des Nombres, aussitét aprés 1’épisode du Serpent
d’airain, les Israélites se mettent en route et arrivent au
lien'dit Beer, « le puits & propos duquel Iahvé dit 2 Moise :
rassemble le peuple et je leur donnerai de 1’eau » ; Moise
chante alors un cantique a la gloire du puits (Nomb., xx1,
16-17). Dans 1’évangile de Jean, il est possible que la gué-
rison du fils de D’officier royal (4°®*-*") suive la scéne du
puits de Jacob pour cette raison qu’au livre de 1’'Exode,
aussitot apres 1’épisode des eaux saumatres, Dieu affirme
au peuple d’Israél : « ... je ne mettrai plus sur toi aucune
des maladies dont j’ai frappé les Egyptiens, car je suis
Iahvé qui te guérit. » (15%¢). Quant a la multiplication des
pains et le discours eucharistique qui la suit, au chapitre vr
de 1’évangile, ils doivent &tre mis évidemment en relation
avec 1’épisode de la Manne miraculeuse, racontée au cha-
pitre xvi de 1’Exode ; Jésus lui-méme nous a d’ailleurs
indiqué le bien-fondé de ce rapprochement (Jo., 6°%*%), Le
récit de 1’Exode se poursuit par 1’épisode des eaux de
Méribah : furieux de se trouver sans eau, les Israélites
menacent de lapider Moise ; celui-ci, sur I’ordre de Dieu,
frappe un rocher pour en faire jaillir une source abondante
(xvit, 1-7 ; ¢f. Nomb., xx, 7-13). Dans le quatriéme évan-
gile, c¢’est la féte des tabernacles. Saint Jean mentionne

d’abord comment les Juifs cherchaient a faire mourir Jésus

(7*) ; puis il rapporte le discours par lequel Jésus promet
de donner une eau abondante 4 ceux qui viendraient a lui
(7°7-39). Selon méme une interprétation assez couramment
admise aujourd’hui, au verset 38, la référence a 1’Eeriture :
« des fleuves d’eau vive couleront de son sein » ferait allu-
sion au rocher frappé par Moise et laissant couler des
fleuves d’eau ; on sait que saint Paul a vu lui aussi dans
Ie rocher du désert une figure du Christ (I Cor., 10?). Ajou-
tons enfin qu’au chapitre vinn de 1’évangile, ceite parole du
Christ : « Je suis la lumiére du monde, celui qui me suit
ne marche pas dans les ténébres... » (8*%) fait sans doute
allusion a la colonne lumineuse qui guidait les Israélites,.
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la nuit, durant leur marche au désert. (Ex., xum, 21)%.

L’intention de Jean est claire : de méme que Moise
avait été envoyé par Dieu pour arracher le Peuple Saint
a la captivité d’Egypte et le conduire a travers le désert,
jusqu’en Terre Promise, ainsi Jésus, nouveau Moise, fut
envoyé par Dieu pour arracher le nouvel Israél a la capti-
vité du péché pour le mener, a travers le désert du renon-
cement au monde, jusqu’au Royaume de Dieu, dont la
Terre Promise n’était qu’une bien péle figure. Mais ce
role du Christ, nouveau Moise, c’est dans le Prologue de
1’évangile, aux versets 14 a 18, que nous le trouvons déerit
sous son aspect le plus profond. Dans ces quelques versets,
inspirés eux aussi de la vie de Moise, Jean nous livre une
synthése de 1’ceuvre messianique qui est sans aucun doute
une des plus denses de tout le Nouveau Testament. Aux
chapitres xxxiuir et xxxiv du livre de I’Exode, 1’auteur sacré
décrit la grandiose théophanie du Sinai : Dieu se manifeste
3 Moise pour conclure son Alliance, et lui donne la Loi
qui va régir le peuple saint ; aux versets 14-18 du Prologue,
saint Jean rappelle la seéne de la Transfiguration, la ma-
nifestation glorieuse du Christ sur une meontagne de Gali-
lée ; mais surtout, il donne les lignes essentielles de
I’Alliance Nouvelle, en reprenant traits pour traits la
Théophanie du Sinai.

Au livre de 1’Exode, Moise, chargé par Dieu de mener
les Israélites en terre de Capaan (xxxmi, 1.12; cf.
xxx1v, 34) supplie Dieu de wvenir avec son peuple
(xxx111, 15, 16 et xxx1v, 9) ; dans le Prologue, Jean nous dit
que le Verbe de Dieu est venu habiter parmi les hommes
(1**). Pour preuve de cette présence divine, Moise demande
i Dieu : « fais-moi voir ta gloire » (xxx111, 18) ; dans le Pro-
logue, Jean éerit : « Nous avens vu sa gloire... » (1'*). Dieu
répond a Moise que c’est impossible : « Nul ne peut me

16. Comme I’a montré Sahlin, les chapitres 10 et 11 de P’évan-
gile semblent bien correspondre i certains épisodes de la vie de ce
Josué (dont le nom a méme signification que Jésus), qui fit entrer
le Peuple Saint en Terre de Canaan, a la place de Moise.
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voir et vivre » (xxxi1, 20) ; dans le Prologue, Jean éecrit :
« Dien, nul ne 1’a jamais vu» (1'®*). Cependant, Dieu
consent a prononcer son nom devant Moise ; le lendemain
done, Moise monte au Sinai, portant les tables de pierre
sur lesquelles Dieu gravera la Loi ; puis Dieu, descendant
dans la nuée, prononce son nom : « Iahvé, Tahvé, Dieu
miséricordieux et compatissant... plein de grdace et de
fidélité » (xxx1v, 6) ; dans le Prolegue, Jean nomme aussi
le Fils Unique « plein de grice et de fidélité » (1**). Dieu
promet alors de marcher au milieu de son peuple (xxx1v,
9.10), puis il donne a Moise la Lot (vv., 11-27), que celui-
ci grave lui-méme sur les tables de pierre (v. 28) ; Jean le
rappelle lorsqu’il écrit : « La Loi fut donnée par Moise,
la grace et la fidélité furent faites par Jésus-Christ. » (117).

Quel est le sens théologique de ce paralléle entre le
Messie et Moise ? L’Ancienne Alliance, on 1’a noté plus
haut, comportait un double élément : d’une part, Dieu
s’engageait a mener le Peuple élu en Terre Promise ; mais
d’autre part, il exigeait de lui la fidélité a la Loi qu’il lui
donnait. Or, en fait, jamais le peuple d’Israél ne put rester
fidéle a cette Loi; qu’on lise les livres historiques de
1’Ancien Testament, qu’on lise les Prophétes, on garde
cette impression que 1’histoire du Peuple Saint s’écrit
constamment comme un refus de se soumettre a la Loi de
Dieu. Et c¢’est pourquoi Dieu décida de comeclure une
Alliance Nouvelle : « non comme 1’Alliance que je conclus
avec leurs Péres, le jour ou je les prit par la main pour les
faire sortir du pays d’Egypte, Alliance qu’eux-mémes ont
rompue, quoique je fusse leur époux... Car voici 1’Alliance
que je ferai avec la maison d’Isra€l : je mettrai ma Loi
au dedans d’eux, et je 1’écrirai sur leur ceeur, et je serai
leur Dieu et ils seront mon peuple. » (Jér., xxxi, 32-33).
Ainsi, la grande innovation de 1’Alliance Nouvelle, ¢’est
gue la Loi désermais sera gravée, non plus sur les froides
tables de pierre, mais au cecur méme de ’homme. Et c’est
eette Alliance Nouvelle que le Christ est venue réaliser.
Dieu s’était révélé a Moise : « plein de graece et de fidé-
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1ité », les deux garantes divines de 1’Alliance (xxx1v, 6) ;3
la grice, ce n’est pas autre chose que I’amour, 1’amour qui
se penche sur la misére de I’homme pour le sauver ; et la
fidélité, c’est la pérennité de cet amour. Dieu est Amour
et Fidélité. Et Dieu est venu habiter parmi les hommes,
dans la personne du Verbe, le Fils Unique. Le Verbe fait
chair, parce qu’il est le Fils, Jean le voit, lui aussi, « plein
-de grice et de fidélité » (1'*)'" ; mais c’est de sa plénitude
que tous les hommes regoivent, grace sur grice (1'%) ; et
¢’est pourquoi, par Jésus-Christ, la grace et la fidélité sont
venues de Dieu en nous (1'7). Mais la grace, ¢’est 1’amour
qui se donne ; c’est donc la Loi de 1’Alliance nouvelle,
puisque « I’amour est le plein accomplissement de la Loi»
(Rom., xim, 10)'®. Pour garder 1’Alliance, les hommes,
maintenant, n’ont plus qu’a étre fidéles & "Amour grave
au plus profond de leur cceur. Moise avait donné la Loi,
gravée sur les tables de pierre ; Jésus a transmis 1’Amour
qui ne s’éteint pas, dd coeur de Dieu dans le coeur de
1’homme (1'7). Ainsi se réalise le réve nostalgique du pro-
phéte Osée, enirevoyant cette union parfaite enire Dieu et
Israél, comme un renouvellement de 1’Alliance du Sinai :
« Et voila, je Dattirerai et je la conduirai au désert et je
lui parlerai au cceur ; et la, elle me répondra comme aux
jours de sa jeunesse, comme au jour ot je la fis monter du
pays d’Egypte... Et je te fiancerai & moi pour toujours,
je te fiancerai & moi dans I'amour et dans la fidélizé... »
(Os., 11, 14 ss.)

L’autre élément de 1’Alliance, c’était I’engagement de
Dieu de conduire les Hébreux en terre de Canaan. Pour le
réaliser, il promit a2 Moise de monter avec son peuple afin

17. D’aprés le sens des mots grecs, on traduit d’ordinaire
« plein de grice et de vérité » ; mais on s’accorde i reconnaitre que
Jean a voulu reprendre la phrase du livre de ’Exode.

18. La Loi d’amour est comme le testament laissé par le Christ
aux hommes ; cf. Jo., 1334-35 ; 1512 ; T Jo., 27 ss. 5 3%5.
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de le guider sur la route et de le défendre. Comme signe
de cette présence, Dieu ordonna a Moise de construire une
tente, semblable aux tentes sous lesquelles habitaient les
Hébreux. Puis, au jour de l’inauguration, la nuée et la
gloire, signes de la présence divine, remplirent la tente ;
par la, Dieu signifiait qu’il prenait possession de cette
tente qu’on lui avait conmstruite, et qu’il allait vivre de la
vie de son peuple. « Et tant que durérent leur marche au
désert, les enfants d’Israél partaient lorsque la nuée s’éle-
vait de dessus la tente ; et si la nuée ne s’élevait pas, ils
ne partaient pas...» (Ex., x1, 34-38). Mais la Terre Pro-
mise, c’était la figure du Royaume de Dieu; et pour
conduire le nouvel Israél au Royaume, le Verbe de Dieu
est venu planter sa tente au milieu de nous (Jo., 1'*). C’est
a dessein que Jean a choisi cette expression pour désigner
I’habitation du Verbe parmi les hommes ; il voulait signi-
fier par 12 que I’humanité du Christ avait remplacé la
Tente du désert comme centre de l'habitation de Dieu
parmi son peuple errant. Désormais, ¢’est le Verbe Incarné,
PEmmanuel, Dieu-avec-nous, qui va conduire le Peuple
Saint vers le Royaume du Ciel. Il est la nuée lumineuse
qui marche en téte (Ex., x1m1, 21) : « Je suis la lumiére de
vie ; celui qui me suit ne marche pas dans les ténébres »
(Jo., 8*%) ; il est le Bon Pasteur, qui marche a la téte du
troupeau pour le conduire vers les paturages de vie (10°-1°) ;
il est la route qui seule permet d’aller au Pére (14°). Au
désert, les Hébreux, perpétuellement assoiffés, couraient de
source en souree ; jésus, lui, dispense 1’eau vive en abon-
dance, ¢’est-a-dire 1’Esprit, qui est Présence de Dieu (Jo.,
737-*%). « Nul, s’il ne renait de 1’eau et de I’Esprit, ne peut
entrer au Royaume de Dieu» (Jo., 3°). Cette naissance
nouvelle a la vie de I’Esprit, le Verbe Incarné seul peut
nous la transmetire : parce qu’il est « le Fils», lui seul
peut nous donaner « pouvoir de devenir enfants de Dieu »
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(Jo., 11213)19_ T.e Messie est donc venu porter a sa réalisa-
tion parfaite I’ccuvre inaugurée au Sinai, et pour laquelle
Moise avait été choisi : 1’'union entre Dieu et les hommes 3
Dieu qui se donne aux hommes, et les hommes qui se don-
nent a Dieu, dans I’Amour. C’est pour le mieux souligner
que saint Jean a choisi, dans la vie du Christ, les événe-
ments qui, par leur symbolisme, rappelaient ceux de

I’Exode.

On a souvent reproché a I’auteur du quatriéme évangile
d’avoir délibérément sacrifié I’histoire au symbolisme.
Non, saint Jean nous apparait au contraire comme un

- historien de premier ordre. C’est que 1’histoire ne consiste
pas seulement a dresser ume liste aussi compléte que
possible des faits de telle époque déterminée, elle ne
consiste pas seulement a redécouvrir les faits jusqu’en
Pexactitude de leurs moindres détails ; elle a pour tiche
surtout de dégager les grandes lignes qui président au
déroulement de ces faits. Quand on lit les évangiles synop-
tiques, on voit Jésus vivre, lutter, souffrir et mourir pour
le salut des hommes, mais nos yeux ne sont pas guidés vers
les au-dela historiques de cette vie. Saint Jean a vu plus
grand et plus loin. S’il a choisi les traits de la vie du Christ
qui lui semblaient revétir une signification symbolique,
s’il les a disposés selon un ordre plus logique que réel, s’il
a méme a ’occasion insisté sur certains traits afin de les
rendre plus clairs & nos yeux, qui pourrait le lui repro-
cher ? C’est comme une dimension nouvelle qu’il nous
dévoile ainsi : D'insertion du Christ dans le cours de

19. Ces versets, pensons-nous, devaient primitivement se lire
ainsi : « A tous ceux qui le recurent, il a donné pouvoeir de devenir
enfants de Dieu ; lui qui, non pas du sang et de la chair, mais de
Dieu fut engendré. »
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I’histoire. Avee le Christ, c’est un monde qui passe et un
autre monde qui nait ; c’est un systéme de salut qui laisse
la place 3 un autre systéme de salut ; Jérusalem et son
Temple n’a pas pu sauver le genre humain de I’emprise
du Prince de ce monde, Jérusalem est donc remplacée,
malgré elle, malgré sa lutte désespérée, par une Jérusalem
nouvelle, qui est le Corps du Christ. Pour nous I’avoir fait
comprendre, saint Jean mérite bien le nom d’historien.

Fr. M. Emile Boismarp, o.P.

BIBLIOGRAPHIE

En dehors des articles de revuaes et des introductions des grands
commentaires sar saint Jean, qu’il est difficile aux lecteurs de cette
revue de se procurer, peu de livres ont été consacrés aux questions
générales touchant I'interprétation de la pensée johannique. Parmi
les auteurs catholiques, on trouvera de bonnes remarques sur P’inter-
prétation des principaux thémes johanniques dans : W. Grossouw,
Pour mieux comprendre saint Jean (Bibliotheca Mechliniensis, 10},
Descléee de Brouwer, 1946 ; et surtout dans I’excellent livre dua P.
Arvro : L’évangile spirituel de saint Jean, Paris, éditions du Cerf, 1944.
Particuliérement suggestif est le récent livre de Dom J. Dupont :
Essais sur la christologie de saint Jean, Abbaye de Saint-André, Bru-
ges, 1951, dont nous donnons plus loin un compte-rendu détaillé.
Parmi les auteurs non catholiques, le tout récent livre du Professeur
0. CuLLvany : Les Sacrements dans I'évangile johannique, la vie de
Jésus et le culte de U'Eglise primitive, Presses Universitaires de France,
1951, donne des apergus exirémement intéressants sur Pinterprétation
des principales scénes racontées dans le quatriéme évangile, en fonc-
tion des sacrements de Baptéme et d’Eucharistie. Signalons enfin
I’ouvrage de Ph.-H. Mesoup, L’évangile de Jean d’aprés les recherches
récentes, Cahiers Théologiques de I’Actualité Protestante 3, Neuchitel,
Delachaux et Niestlé, 1947, qui donne un apercu complet des diverses
discussions soulevées par le quatriéme évangile, et des solutions
données par les auteurs tant Catholiques que Protestants.



CHRONIQU ES

LE DIRECTOIRE
POUR LA PASTORALE DES SACREMENTS

Le 3 avril 1951, I’Assemblée pléniére de 1’Episcopat
frangais adoptait sous ce nom « un ensemble de principes
et de régles pratiques, destinées a guider les prétres dans
P’administration des sacrements, en les aidant a remplir ce
ministére sacré en vrais pasteurs des ames» (p. 3). Des
laiques chrétiens pourront de prime abord s’étonner que la
Hiérarchie en France ait éprouvé le besoin de publier un
tel document. Nos prétres, s’interrogeront-ils, n’ont-ils
jamais étudié au cours de leurs années de formation doctri-
nale et spirituelle ces principes et ces régles, et n’est-ce
point en vrais pasteurs d’dmes qu’ils ont accoutumé
d’administrer les sacrements ? Ces étonnements s’explique-
raient chez qui ignorerait les bouleversements opérés dans
la vie religieuse en France depuis vingt ans. Mais il n’est
plus de catholique cultivé ou militant qui méconnaisse
I’état de déchristianisation et de matérialisme de certaines
régions de notre pays (p. 3). « France, pays de mission » et
maintes études de sociologie religieuse ont ouvert les yeux.
Peut-étre les laiques ont-ils, cependant, peu réfléchi aux
probléemes de conscience pastorale qui se sont posés aux
prétres, soucieux de vraie évangélisation, en face de ces
situations mouvelles a2 quoi ne les avait pas directement
préparés la formation classique de chrétienté recue au
Séminaire ?

« La Hiérarchie a voulu encourager (le mot est souligné)
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le mouvement pastoral qui se développe actuellement en
France et donner a cet élan apostolique « riche de pro-
messes une nouvelle et siire impulsion » (p. 9). « La portée
historique du Directoire tient a ce que sur le terrain propre
de la pastorale sacramentelle, une intervention collective
de la Hiérarchie était appelée par les veeux de tout un
clergé désireux de connaitre la conduite a suivre pour
1’administration des sacrements, alors que tant de gens ne
paraissent pas réunir les conditions nécessaires pour y étre
admis » (p. 9). Le Directoire tient compte des affronte-
ments de tendances qui se sont fait jour en France « entre -
partisans de la sévérité et ceux de 1’indulgence, entre
apétres de 1’évangélisation et protagonistes de la pratique
sacramentelle et de la liturgie » (9-11).

Ainsi D’Episcopat francais a montré son unité sur le
probléme général de la Pastorale des sacrements tel qu’il
se présente aujourd’hui a I’Eglise de France. En rappelant
« un certain nombre de principes doctrinaux », en préci-
sant « leurs applications pratiques » (p. 12), il a clarifié le
présent en refusant nombre de fausses oppositions tactiques
par le recours a la vérité qui délivre. 11 a de plus orienté
1’avenir en suscitant « un grand mouvement d’évangélisa-
tion sacramentelle, fait d’instruction, d’éducation, d’ani-
mation » (p. 13).

« Puisque les pasteurs constatent 1’ignorance dans
laquelle tant de gens se trouvent de nos jours a I’égard des
sacrements, alors que ceux-ci viennent cependant les
demander pour eux et pour leurs enfants, qu’il se crée a
travers tous les diocéses de France un mouvement puissant
de catéchése autour, par et @ partir des sacrements » (p. 13).
Ce veeu mis en relief par le contraste d’une situation de fait,
reflete le ton a la fois réaliste et doetrinal, documenté et
évangélique du Directoire. On y sent perpétuellement un
Episcopat parfaitement au courant des difficultés rencon-
trées par 1’évangélisation en France ainsi que des essais de
pénétration et de pastorale qui tentent de surmonter les
obstacles, un épiscopat en lizison permanente avee le clergé
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et par le clergé, ou directement, avec des laiques dont il
connait les aspirations et les besoins, un épiscopat enfin
douloureusement ému par la situation irréguliére de tant de
baptisés. L’alinéa relatif aux divercés remariés (p. 46)
témoigne d’une compréhension pleinement sacerdstale.
Tout cela est signe d’un renouveau profond et promettenr
de fruits abondanis pour 1'Eglise de France. « Le Direc-
toire, conclut S. K. Mgr Guérry dans le rappert présenté a
I’Assemblée, est la preuve méme qu’il existe au milieu du
XX™® siécle, une Eglise de France qui est une réalité ».
Strement, et j’ajouterai « qui est une Eglise missionnaire ».
Si les Réformes heureuses dans 1’Eglise ont toujours été
animées par des visées pastorales, il en va de méme de ses
ressauts. Le Directoire marquera une date dans 1’histoire
religicuse de notre pays.

Cependant si judicieux, si limpide, si profond et si
simple qu’il soit, le texte, remarquable d’équilibre et de
ton apostelique, de ce Directeire ne permetira au Clergé
francais une nouvelle évangélisation que s’il s’insére dans
des esprits pénéirés d’une solide et ample théologie. Evan-
géliser a partir des sacrements ; je pense que c¢’est de bonne
méthode. Ce n’est pas seulement retrouver la catéechése
primitive mais le sens méme de D’institution de la part du
Seigneur, Mais pour étre sensible aux cing points doectri-
naux rappelés au début du document, comme pour exposer
d’une maniére topique et prenante la doctrine de vie enve-
loppée en chacun des sacrements a 1’occasion de leur admi-
nistration, il faut savoir tout replacer dans le tout de 1’éco-
nomie chrétienne, situer les actes du Christ qui baptise,
consacre, marque les hommes de son sceau et a Deffigie de
sa gloire dans la grande commémoraison liturgique de sa
mort rédemptrice et 1’annonce prophétique, dans le sym-
bole, du triomphe des élus associés au Sacerdoce royal du
Roi de Gloire ; il faut avoir médité sur la densité des
expressions classiques une fois décapées : « les sacrements
de la foi », « les sacrements de 1’Eglise ». Il me semble que
P’on n’insistera jamais assez tant auprés des futurs prétres
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qu’auprés des laics sur le sens de 1’économie sacramentaire,
ou, si 1'on veut, sur les raisons de sagesse que nous pouvons
découvrir a D’institution des sacrements dans ’intelligence
et le cceur de Jésus-Christ, ami des hommes.

Reprenant un mot récent de Dom Bernard Capelle, je
dirai : « ’enseignement des réalités liturgiques (ou sacra-
mentelles, c’est tout un) n’est autre que celui du christia-
nisme essentiel. Il se fera donec partout proportionnelle-
ment : au catéchisme, a 1’église, dans les ceuvres, ete...»
La montée de la communauté ne s’effectuera, les chrétiens
ne vivront la vie sacramentelle que si la pratique sacramen-
telle, revalorisée dans leur esprit par un enseignement
doctrinal adapté, et a leurs yeux par les suggestives céré-
monies de I’Eglise, est accompagnée d’un esprit surnaturel
profond et d’une égale vie intérieure. Le préire ne fera
usage fécond du Directoire, comme de toute science acquise
en docilité au Magistére de 1’Eglise que dans la mesure onx
suivant 1’expression vigoureuse de S. S. Pie XII, dans 1’ency-
clique « Mediator Dei », il sera « en intime union avee le
Christ-Prétre, un saint minisire de sainteté »'.

H. Bourssg, o. p.

1. Les références renvoient a la pagination de ’édition de I'Union
des Euvres Catholiques de France, 31, rue de Fleurus, Paris-6™°,



LA SEMAINE SOCIALE
DE MONTPELLIER

(17-22 Juillet)

Ce fut au tour de Montpellier d’accueillir cette année la
Semaine Sociale. Pour la premiére fois, la grande ville
universitaire du Languedoc avait cet honneur. Réponse a
une demande déja bien ancienne, harmonie préétablie
entre le théme d’études et la tradition d’une Faculté de
Médecine vieille de plus de sept siécles (1220), tout se
trouva rassemblé. Le ciel fut clément ; V’installation a
1’Enclos Saint-Francois et 1’accueil, parfaits. Les Semai-
niers vinrent nombreux ; parmi eux dominaient nettement
les Assistantes Sociales et les Ecclésiastiques.

Le Théme de la Semaine était d’extréme importance :
« Santé et Société. Les découvertes biologiques et la méde-
cine au service de I’homme ». Théme complexe, difficile ;
mais qui, & bien des titres devait étre abordé. La presse a
en effet assuré une telle divulgation aux recherches biolo-
giques et a toutes les questions médicales d’avant-garde que
les esprits sont éveillés et inquiets. Des vues théoriques ont
été données comme réalités de demain, cela souvent dans
un esprit purement naturaliste. Or, tout ce qui touche a
’homme, a sa personne reléve de la doctirine chrétienne.
La foi seule en effet donnant le sens de la finalité totale de
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I’homme, I’Eglise, interpréte et maitresse de la foi, peut
seule en définitive juger des moyens.

Dés le début, dans la lettre traditionnelle adressée par
le Saint Pére, Monseigneur Montini, de la Secrétairerie
d’Etat, rappelait ces principes en termes trés clairs, et
donnait les consignes pontificales aux semainiers.

« Le champ de votre enquéte, disait-il, est vaste, car la
notion de santé revét aujourd’hui une large signification,
englobant méme le bien spirituel et social de 1’humanité.
Et d’ailleurs, remarquait le Saint Pére devant de nombreux
membres de 1’Assemblée mondiale de la santé « I’Eglise,
loin de considérer la santé comme un objet d’ordre exclu-
sivement biologique, a toujours souligné 1’importance pour
la maintenir des forces religicuses et morales, et elle 1’a
toujours comptée au nombre des conditions de la dignité et
du bien total de I'’humanité, de son bien corporel et spiri-
tuel, temporel et éternel »,

Durant six jours, a la lumiére des directives contenues
en cette longue letire, les conférenciers allaient successive-
ment aborder les problémes qu’un titre aussi vaste réunis-
sait. Il y avait en effet questions fort diverses. M. Charles
Flory en présenta 1’ensemble de facon magistrale.

La premiére de ces questions est celle posée par les
découvertes récentes en biologie et spécialement en géné-
tigue. Le Docteur Rémy Collin, professeur a la Faculté de
médecine de Nancy, réussit a les exposer en une lecon, Il
distingua a juste titre une biologie spéculative en soi indif-
férente a toute considération éthique et une biologie appli-
quée « qui utilise &2 des fins humaines les vérités établies
dans le domaine de la vie». Ce ne furent forcément que
de grandes indications sur 1’eugénique soit négative soit
positive : probléme de la stérilisation, probléme de 1’insé-
mination artificielle sous ses diverses formes. Furent abor-
dées aussi les questions aujourd’hui les plus discutées :
parthénogenése artificielle, détermination volontaire des



C HR ONI QU E S 121

sexes, géméllité artificielle et méme octogenése, c’est-a-dire
développement de ’embryon en dehors du corps humain.
Bien souvent ces anticipations sont exposées aujourd’hui
dans un esprit matérialiste. On minimise la différence entre
P’homme et I’animal, au point que certains esprits envisa-
gent ’emploi en domaine humain de techniques qui sur le
plan vétérinaire ont conduit a I’amélioration des races
domestiques. Aussi le savant conférencier pouvait-il con-
clure par une phrase de Maimonide : « Eloigne de moi, &
Dieu, 1’idée que je puis tout ».

Le point de vue du théologien fut apporté par le Cha-
noine Tiberghien, dont la lecon « L’action de ’homme sur
la vie» fut essentiellement un essai de jugement moral
chrétien sur ces difficiles problémes. Certes, la doctrine de
PEglise a été fixée en de nombreux points, le principe
général a été souvent rappelé : la vie appartient i Dieu,
elle se référe directement a lui ; par cette appartenance
divine elle est quelque chose de sacré.

Mais les applications ne sont point faciles. Les moins
difficiles semblent étre celles qui ont trait a la suppression
de la vie humaine : 1’homicide sous toutes ses formes, le
suicide, I’euthanasie, 1’avortement. Mais méme sans poser
le probléme de la légitime défense ou de la peine de mort,
que de précisions restent & apporter ! I1 en est pareillement
de l’enseignement commun au sujet de la stérilisation.
Quant aux questions posées par les découvertes les plus
récentes, les solutions ne sont point simples. M. Tiberghien
condamna la parthénogenése, et, conformément i ses idées
bien connues, certains modes d’insémination artificielle.
Pour la détermination volontaire des sexes, que la science
entrevoit actuellement comme possible, il reconnut qu’elle
n’était point interdite en elle-méme, mais rejeta certains
moyens proposés.

Cette legon était avec celle du Professeur R. Collin,
I’exposé fondamental sur les problémes posés par les décou-
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vertes biologiques. Mais bien d’autres questions sollicitaient |
I’attention.

La médecine d’aujourd’hui en effet, loin de s’arréter
aux matériaux génétiques, posséde en son arsenal de quoi
agir profondément sur le psychisme humain. Les moyens
sont trés différents les uns des autres : depuis les simples
tests, en passant par la psychanalyse, la narco-analyse,
pour arriver aux traitements de choc, et enfin aux procédés
radicaux constitués par la psycho-chirurgie avec ses diver-
ses techniques : lobotomie, leucotomie, thalamotomie,
ete... Tous ces procédés soulevent des problémes humains,
des questions morales soit sur le plan individuel, soit sur
le plan social. Or il s’agit 1a de la part la plus précieuse de
la santé : celle du psychisme dans I’homme. '

Ces problémes furent abordés d’abord par le Dr Euzie-
res, doyen honoraire de la Faculté de médecine de Mont-
pellier, puis par le R. P. Beirnaert, rédacteur aux Etudes.
Le cours du R. P. quoique limité en son extension aux tests
de projection et a la psychanalyse fut un excellent exposé
de déontologie des méthodes psychologiques. Montrant
avec finesse comment les techniques investigatrices ou
modificatrices du psychisme peuvent étre détournées de
leur vrai réle — qui en lui-méme est bon — il posa des
régles prudentes et sages d’utilisation. On eut aimé que
les méthodes de la psycho-chirurgie fussent étudiées dans
leurs répercussions morales et sociales avec la méme
atiention.

Jusqu’ici, malgré les incursions des conférenciers,
¢’élait avant tout I’individu humain qui était en cause. Or
ces méthodes soit génétiques, soit psychologiques peuvent
devenir, de par les concentrations communautaires, des
armes terribles dans les mains de I’Etat. Le cas n’est point
chimérique. La stérilisation, entrée dans les lois d’Etats
américains ou européens, a été appliquée sur une grande
échelle en régime nazi ; il en fut de méme pour la sup-
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pression d’enfants anormaux, et 1’on sait & quelles folies
conduisit le mythe de la pureté du sang. La création de
eliniques anticonceptionnelles par les Anglo-Saxons en
Malaisie et au Japon est un fait. Et qu’il s’agisse ou nen
de « drogues de vérité », les aveux complets, lors des
procés spectaculaires de « derriére de rideau de fer»,
laissent entrevoir des méthodes psychologiques terrible-
ment efficaces.

Ces problémes auraient été difficiles a aborder tous. M.
Doublet, maiire de requétes au Conseil d’Etat, en aborda
vraiment un : l’intervention dans le domaine biologique.
Le probléme fut nettement posé : intervention dans le
probléme de la population, intervention pour la sélection ;
autrement dit : probléme quantitatif, probléme qualitatif.

Le seul probléeme démographique eut mérité a lui seul
un exposé complet. Les faits sont complexes ; les solutions,
au plan d’une politique mondiale. Toute la morale chré-
tienne y est engagée. Il y a d’une part Vextraordinaire
fécondité de certains peuples, 1'impossibilité de leurs terres
a les nourrir. Il y a d’autre part la faiblesse de natalité
dans certains pays trés riches, cependant fermés i toute
immigration. Les épidémies et les guerres ne sont pourtant
point, avec les le¢ons du néo-malthusianisme anglo-saxon,
les seules méthodes pour résoudre la famine endémique
de 'Inde ou de certains deltas d’Extréme-Orient.

Il y aurait 12 matiére a tenter, en plus d’un sociologue
parfaitement averti des faits, la réflexion d’un théologien.
Le probleme d’ailleurs n’est point lointain. Sans parler
de ’Afrique du Nord, il se trouve transposé dans nos villes
industrielles : 1’espace vital, le gain vital, sont souvent
aussi restreints pour la famille ouvriére que I’est la terre
d’Inde a contenir ses centaines de millions d’habitants. Et
I’on a vu comment le probléme des réfugiés de I'LR.O. n’a
pas trouvé encore solution satisfaisante.

La question qualitative était une fois de plus celui de
Peugénisme et de ses diverses méthodes.



124 LUMIERE ET VIE

M. Doublet eut le mérite d’aborder 1a une des questions
les plus aigués. Ses solutions proposées furent solutions de
sagesse : nouveaux développements scientifiques pour la
mise en valeur de terres nouvelles, invesiissements, action
étatique sur la politique des migrations (probléme quan-
titatif) et sur 1’ccuvre interne de protection de la santé
(probléme qualitatif). Il lui restait un appel a adresser
aux responsabilités individuelles, a 1’éducation de la
volonté, 3 la formation des parents, a la procréation
volontaire pour esquisser une solution 2 ces angoissantes
questions.

D’autres aspects de la santé furent encore abordés.
Nous ne pouvons tous les signaler. De nombreuses confé-
rences furent avant tout d’information. Il 'en fut ainsi :
sur la santé dirigée, sur les techniques psychologiques au
service de 1’enfance et de 1’adolescence, sur la médecine
du travail, sur la formation des responsables de la santé,
sur ’humanisation de la médecine collective, sur les exi-
gences d’une politique de la sanié. Toutes étaient confé-
rences techniques ; mais toutes étaient animées d’'un méme
esprit, traditionnel aux Semaines : le respect de la
personne humaine, I’humanisation du social et du médical.

En marge de cela, M. Joseph Folliet avait finement
analysé les notions de sécurité et de responmsabilité. Les
prenant sur le plan psychologique, puis sur le plan socio-
logique, il éleva ses auditeurs a une sorte de métaphysique
et méme de théologie de la sécurité. Cette lecon, donnée
au milien de la session, eut été la meilleure introduction
a une Semaine traitant de la Sécurité sociale.

Enfin un probléme fut sous-jacent 2 de nombreuses
conférences : le probléme posé par 1’évolution actuelle de
la profession médicale et de son exercice. Tous les méde-
cins, professeurs a la Semaine, y touchérent plus ou moins ;
avec diverses tendances d’atlleurs : le médecin appartenant
a un organisme de la santé avec tendance i la médecine

collective (bien entendu humanisée), les autres avee un
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regret, un éloge du « colloque singulier », avec une peur
de la réglementation de la Santé, avec une quasi angoisse
devant Dintroduction du social dans D’exercice de leur
profession. Le profane avait 'impression d’un tournant.
Le théologien devait reconnaitre que la doctrine sociale de
1’Eglise ne peut sur ce point apporter de clarté. Nous nous
trouvons devant une évolution sociologique qui s’accentue.
La place prise dans la vie contemporaine par 1’hépital en
est témoin. Témoin aussi la constitution de grands centres
médicaux. Certes Rochester ou son équivalent n’existe pas
encore en France, mais on y tend.

La Sécurité sociale, I’A.M.G. mettent de plus en plus
a la disposition de tous des traitements autrefois réservés
a des privilégiés. Quel jugement porter sur cette évolu-
tion ? De soi, la médecine collective (qu’on entende ce mot
du centre médical ou de I’organisation sociale de la santé)
peut étre humanisée comme 1’était la médecine indivi-
duelle. Celle-ci pouvait étre et est parfois aussi inhumaine
que la pire des machines administratives. La encore il
s’agit de 1’humanisation d’une organisation, rien n’indique
a priori qu’elle ne saurait étre. Le retour en arriére ne
peut étre reméde, pas plus gu’un retour a l’artisanat ne
peut résoudre le probléme de 1’usine.

Que les collectivités soient de plus en plus attentives a
la santé de leurs membres, qu’elles prennent les moyens
de D’assurer, jusque i rien que de normal. Qu’elles
établissent des moyens de contréle, au risque de formalités
administratives compliquées, cela s’impose. Si la santé
peut devenir peu a peu a la portée de tous, il faut, en
s’opposant i sa mécanisation, 1’aider dans cette voie. Mais
on ne peut l’aider, on ne peut ’humaniser qu’en étant
présent, en y apportant le sens de la personne toujours a
respecter, le sens des valeurs éternelles en cause lorsqu’il
s’agit de I’homme.

Nous ne pouvons parler des carrefours avec participa-
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~ tion active des auditeurs, ni des meetings a large partici-
pation publique, ni surtout des contacts nombreux que
Pambiance fraternelle facilitait. Mais tout cela fait partie
aussi de la Semaine et contribue & sa richesse. On peut
regretter le petit nombre de médecins inscrits comme
auditeurs. Ils auraient dé tenir une place de choix.

Nous n’avons voulu souligner que les points principaux
de doctrine abordés durant cette session. Ils furent
nombreux, riches, ils furent traités avec sagesse et pru-
dence. Les Semaines Sociales se devaient de nous donner
cet ensemble doctrinal sur un des problémes majeurs de
notre temps.

Jean Roux.

Le compte-rendu intégral de la Semaine paraitra sans
doute en janvier. On peut y souscrire & la « Chronique
sociale », 16, rue du Plat, Lyon.



# Les ouvrages non catholiques sont indiqués par un astérisque. Leur
présentation ne dispense en aucune fagon des lois de UEglise & leur
sujet.

Jacques LEcLERCQ, L’enseignement de la Morale chrétienne

(Les livres du prétre, vol. 3) Paris, Les Editions du Vitrail, 1950,
in-8°, 346 p.

Dans la collection Les Livres du Prétre, M. le Chanoine Leclercq
s’est chargé du volume consacré & la Morale (1). Son enseignement a
I"Université de Louvain, son expérience de I’apostolat, son sens des
problémes et de ce temps, enfin les différents ouvrages qu’il a déja
écrits en cette matiére : tout le préparait a cette tiche (2).

Le titre méme du livre en dit assez le propos. Le probléme de la
présentation de la Morale chrétienne est de tous les temps. Avec le
Pére Sertillanges, P’auteur n’hésite pas & reconnaitre en lui le probléme
peui-étre le plus délicat dans I’Eglise d’aujourd’hui. D’otr vient ce
malaise ? .

Dans le bouillonnement de la vie moderne, le chrétien ne peut
plus rester neutre. Garder sa foi, ne pas perdre ’état de grice parais-
sent bien vite insuffisants a ceux qui veulent étre vraiment fidéles. Or,
trop souvent, au désir d’une morale d’« élan et de conquéte », on
répond par une morale. de « contréle et de retenue ». La cause n’en
est-elle pas dans I’enseignement donné couramment aux prétres de
demain ? La tAche, il est vrai, ne manque pas de difficultés. Les prin-
cipes directenrs de Vagir chrétien dépendent de plusieurs disciplines :
1a philosophie morale étndie 1la morale naturelle ; la théologie morale
se contente, la plupart du temps, de déterminer tout ce qu’on peut
faire en frolant le péché sans toutefois le commettre (j’emprunte cette
expression a saint Thomas More) ; la spiritualité (ou théologie ascé-
tique et mystique) enseigne la science de la perfection & ceux qui veu-
lent dépasser le minimum de vie chrétienne. Enfin, planant sur tout
cela — sans qu’on apergoive bien la lumiére qu’elle apporte au mora-
liste — la théologie dogmatique manifeste ce qu’il faut croire. Tout
cet ensemble est distribué par autant de professeurs qui ne s’occupent
guére des disciplines voisines. Personne n’offre la vue panoramique
qui situerait ces divers plans. Et ce manque de synthése, cette disper-
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sion, se répercutent dans une catéchése qui n’alimente plus vraiment
la vie.

Le Chanoine Leclercq se défend de vouloir changer la morale. It
veut avant tout dégager une vue d’ensemble, donner le fil conducteur
permettant d’enseigner une morale qui soit authentiquement chré-
tienne, dans sa structure comme dans ’énergie vitale qu’elle doit ani-
mer. Dans cette perspéctive, il passe en revue les richesses de la
tradition pour les mettre dans une nouvelle lumiére et y découvrir
les principes de solution pour des problémes qui, la plupart du temps,
ne sont neuveaux qu’en partie.

Ce livre vaut d’étre lu par les prétres dans le ministére, et par
ceux et celles qui s’intéressent, par profession ou par goiit, a une solide
doctrine. Ils y découvriront, mieux que des réponses toutes faites,
un renouvellement de leur facon de considérer la foi et ses exigences
morales. Et, sans doute, plus d’un pasteur imitera ce curé qui, pen-
dant une année, a pris dans ce livre le sujet de ses prédications domi-
nicales.

Voici d’ailleurs, quelques-uns des thémes majeurs, présentés sous
forme d’oppositions.

La morale chrétienne n’est pas une morale naturelle, mais une
morale du Christ. La morale chrétienne n’est pas une construction
élevée vaille que vaille sur des principes rationnels qu’elle élargirait
a Dlinfini. FElle est adhésion a quelgu’un, ou  elle n’est pas.
Et ce quelqu’un est le Christ Jésus, — Voie, Vérité, Vie. Ne le cons-
tate-t-on pas du reste chez les apdtres ? La personne du Maitre les
conquiert, — non une doctrine dont, au jour de I’appel, ils ignorent le
premier mot. Ainsi la découverte de ce Visage deit-elle illuminer
toute la vie. Les conclusions de Ia philosophie morale peuvent étre
intégrées, comme les vies de la merale contemporaine (cf. chap. VIII) :
elles recoivent du Christ une couleur et une orientation nouvelles.
C’est autre chose.

Des pages suggestives marquent la place et Ie réle de la Personne
du Sauveur. Un irés long chapiire (cf. chap. V) évoque ensuite les
lignes les plus marquées de son message : transcendance divine
qui convertit P’échec en vicloire, caractére individuel de I’appel de
Dieu, role déterminant du prochain, etc... avec, comme clé de voute,
1a révélation de Pamour divin. Tout cela respire le plus pur évangile,
mais un évangile u avec des yeux neufs. )

La morale chrétienne n’est pas une morale du péché, mais une
morale de la perfection. On a trep tendance, en effer, a raisonner
ainsi : qui a la grace est sauvé ; science du coenfesseur, la morale doit
studier ce qu’il convient de faire pour rester en état de grice et y
revenir si on a le malheur de déchoir (cf. p. 222). Clest oublier —
dans la pratique — la nature de la grice, cette eau vive et jaillissante
qui veut sourdre dans tout I’étre pour le transformer, ce levain qui
doit faire monter toute la pite ; c’est oublier que si les conseils évan-
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géliques ne s’imposent pas également 3 tous, le Pére céleste appelle
tous les hommes a la perfection : « Soyez parfaits... »

- C’est vrai, la spiritualité ouvre cette route. Mais n’apparait-elle
pas plutét comme « un ensemble de conseils pieux i ’usage de ceux
qui veulent bien s’y préter » ? Quelle obligation impose-t-elle ? Quels
liens I'unissent 3 cette théologie morale qui trace les frontitres du
permis ? on ne le voit pas bien. La théologie morale devrait débuter
par un important chapitre sur la morale du Christ comre morale de la
perfection. Le probléme du permis et du défendu se poserait alors
dans sa véritable optique ; alors, faut-il I’ajouter, les exigences du
comportement moral seraient autrement impérieuses — méme si, sur
ce dernier point, on ne suit pas totalement la pensée de ’auteur.

Enfin la morale chrétienne n’est pas une morale du cas, mais une
morale de la veriu. Par 13, on n’entend pas seulement critiquer une
morale réduite 3 une pure casuistique. On veut souligner son caractére
personnel. Sans doute y a-t-il une orientation fonciére de ’ime vers
Dieu — le commandement de I’amour — dont les préceptes généraux
précisent les exigences fondamentales. Il reste que «le cas concret
présente souvent des éléments si particuliers et si intimement liés a la
personnalité méme de celui qui doit agir, qu’aprés s’éire entouré de
conseils, il doit finalement prendre lui-méme la décision » (p. 281).
(C’est ici que les vertus — ces tendances vers tel ou tel bien ancrées.
dans ’8me — prennent tout leur sens. Elles nous habilitent, dans la
lumiére de Dieu et de notre raison, a bien agir. On peut regretter que
Pauteur n’ait pas marqué la richesse de divinisation qu’exprime la
doctrine des vertus morales infuses, mais on ne saurait trop le féliciter
d’éire revenu a plusienrs veprises sur ’impertance des vertus géné-
rales, trop souvent oubliées, et qui pourtant jouent un réle capital
dans la lutte contre le péché et dans Pépanouissement de la vie chré-
tienne : capables de fonder un style de vie sous le signe de la gran-
deur, da bien commun, du culte de Dieu ou, en définitive, de I’amour
de Dieu, elles changent tout "homme.

(1) Ont déja paru dans la méme collection : SERTILLANGES,
VALENTIN-BRETON, etc..., Les études du prétre d’aujourd’hui. Iniroduc-
tion & Détude des sciences ecclésiastiques, Paris, 1945. P. GLORIEUX,
Introduction a Uétude du dogme, Paris, 1949.

(2) Le chanoine LuciErcQ a publié ‘en particulier : Essais de
morale catholique : 1. — Le retour a Jésus ; 11. -— Le dépouillement ;
IIi. — Vie intérieure ; 1V. — La vie en ordre, chez Casterman,
Tournai-Paris. — Les grandes lignes de la philosophie morale, chez
Vrin, Paris. — Lecons de droit naturel : 1. — Le fendement du droit,
et de la société ; 11. — L’Etat ou la politique ; TI1. — La famille ;
IV. — Les droits et devoirs individuels, chez Wesmagl-Charlier, Na-
mur. Sans parler des ouvrages qui abordent des problémes particuliers
comme la foi, le mariage, la vocation religieuse, 1a vie spirituelle,
la sociologie, etc...
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L’intérét ne faiblit pas tout au cours de ces 346 pages aux carac-
téres serrés : style alerte, références 3 des situations vécues, considé-
rations historiques, apercus originaux... L’auteur a fait plus qu’accu-
muler des matériaux pour P'ceuvre de la refonte de l’enseignement
moral. Ses lecteurs lui en sauront gré. Les techniciens eux-mémes
trouveront ici, avec un écho de ce gu’attendent nombre de chrétiens,
une raison de se mettre an travail avec une nouvelle ardeur : ce n’est
pas 1a le moindre mérite de ce livre3.

V. pE COUESNONGLE.

Joseph BonsirvEN. « Théologie du Nouveau Testament ».
Coll. « Théologie » vol. 22. 1 vol. pp. 470 ; Paris Aubier 1951.

Les théologies du Nouveau Testament sont chose rare. Nous ne
possédions jusqu’ici en frangais que le petit volume du Pére Lemonnyer
paru en 1928. Méme a Pétranger, en milieu catholique, se trouve encore
pareille carence. Il n’y a vraiment a signaler que ’importante mais
toute récente « Theologie des Neuen Testaments » de Meinertz. Les
raisons de cet état de fait sont nombreuses.

Longtemps la « théologie biblique » (que ce soit de I’Ancien ou du
Nouveau Testament) a été considérée comme une branche secondaire de
Ienseignement ecclésiastique, une sorte d’espéce hydride intermédiaire
entre les commentaires de ’Ecriture et les traités de théologie classique.
En monde protestant au contraire la quasi absence de théologie systé-
matique inclinait davantage vers cette sorte de travail ; d’oit Pexistence
de nombreuses théologies bibliques surtout d’ailleurs de 1’Ancien
Testament. Aujourd’hui cependant ce genre d’études se précise ; la
nécessité en est mieux comprise. — De plus la théologie du Nouveau
Testament est ceuvre délicate et difficile. Malgré les innombrables
commentaires des Livres Saints, les travaux qui remplissent des biblio-
théques, bien des aspects restent encore dans 'ombre. Un exemple :
I'influence de la pensée rabbinique sur certaines formulations de I’ensei-
gnement apostolique n’est vraiment apparue que de nos jours. —
D’autre part les livres qui composent le Nouveau Testament sont: si

(3) Cet ouvrage s’inscrit dans un effort, qui commence a se faire
sentir, de certains théologiens. En 1937, le Péere MerscH s. 3. faisait
paraitre des études sous le titre suggestif de Morale et corps mystique.
Une troisieme édition, considérablement augmentée, en deux tomes,
est parue en 1949. A signaler aussi le petit livre de G. THius, Tendan-
ces actuelles en théologie morale, Gembloux 1940. Le Supplément de
la Vie spirituelle a consacré un numéro a la morale chrétienne (n° 17,
15 mai 1951) sous le titre : Loi et Amour.
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différents de genre, composés a des moments si divers de la vie de
I’Eglise primitive que la synthése apparait malaisée. Réunir I’ensei-
gnement des Evangiles synoptiques, de Jean, de Paul, de Jacques, etc...
semble gageure. Aussi trouve-t-on beaucoup plus d’études partielles sur
tel ou tel auteur, sur tel ou tel point de doctrine ; mais la synthése,
peu osent la tenter. .

Le Pére Bonsirven a eu cette audace. Il y était préparé par de
nombreux travaux, soit sur les Enseignements de Notre-Seigneur, soit
sur Paul, soit sur le Judaisme palestinien. A ce seul titre il aurait déja
droit 4 notre reconnaissance.

11 s’est d’ailleurs parfaitement rendu compte de la méconnaissance
dont est Pobjet cette discipline spéciale qu’est la « théologie biblique ».
Et pour cela il essaye dés 1’abord de la définir. Il le fait en opposant
a d’autres disciplines mais aussi en lui assignant un objet propre :
«recueillir les donnés révélés que contient le Nouveau Testament, en
définir la signification telle que les écrivains la concevaient, tenter une
classification de ces données, afin de fournir une base au dogme chré-
tien » (9).

C’est bien la description de la méthode par lui employée. Mais
classification implique presque toujours ordre mis de ’extérieur. On
peut concevoir méthode plus psychologique, plus historique aussi, qui
consisterait 4 essayer de retrouver les intuitions fondamentales de
Pauteur étudié, les lignes de force de sa pensée, et — si cela existe —
I’évolution de cette pensée ou tout au moins de sa formulation. Cela
conduit 3 la monographie, a la juxtaposition de monographies, la syn.
thése restant bréve. Mais cela permet de garder 3 chaque auteur sa
physionomie propre dans la transmission d’un méme message.

Aprés une bréve présentation du milieu culiurel dans lequel s’est
formé le Nouveau Testament, 'auteur étudie successivement « quatre
états de la religion du Nouveau Testament, représentés respectivement
par Jésus, la communauté primitive, Paul, les autres témoins aposto-
liques » (12).

Chaque section, du moins les plus importantes, suit a peu de chose
prés le méme plan : doctrine sur le Christ et sur la Trinité, sotériologie,
doctrine de I’Eglise, eschatologie. C’est la mise en ordre systématique
de P’enseignement, qui rapproche ce volume des théologies classiques.
Deux sections seulement sont trés développés : « Jésus-Christ » et
« Saint Paul ». Dans la premiére, I'auteur cherche d’abord a justifier sa
méthede ; I’emploi simultané des Evangiles synoptiques et du IVme
Evangile. L’explication des différences entre les deux est rapide. Ce
que auteur nous dit lui-méme des méthodes d’histoire des formes
aurait dfi étre appliqué avec plus de rigueur pour discerner ce qui est
proprement johannique. Nous ne pouvons naturellement entrer dans la
présentation ou la discussion de ces chapitres denses, bourrés de réfé-
rences bibliques et aussi de renseignements bibliographiques.
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Le cadre employé pour résumer P’évangile de Paul s’¢loigne assez
de la présentation paulinienne du message. Cela tient 4 la méthode
employée qui ne permet pas de se mettre dans les perspectives propres
de I’Apétre. Une simple indication de détail : le baptéme, avec toute
sa richesse mystérique d’initiation tient dans I’expérience et le message
de Paul une place bien plus grande que celle qui lui semble attribuée.

La quatriéme section est encere plus synthétique. Elle présente
conjointement ’enseignement de tous les autres écrits du Nouvean
Testament, de I’Epitre de Jacques a I’Apocalypse. Les diversités des
auteurs sont certes soulignées, mais trop rapidement.

Malgré cela ce volume ne peut que servir grandement i la diffusion
de la théologie du Nouveau Testament. Certes il suppose bien de
notions déja acquises auxquelles il n’est fait renvoi que par quelques
mots. Il demande aussi de se reporter sans cesse au texte des Ecritures.
La fin visée par 'auteur est certainement atteinte « fournir une base auw
dogme chrétien ». Toute la richesse de I’enseignement néo-testamen-
taire, dans la diversité de ses livres est ramenée & quelques grandes
idées. La synthése est réelle. Les quelques remarques faites visent avant
tout la méthode employée, au fond: la conception méme de la théologie
biblique.

A. GraiL.

Dom Jacques Dupont, Essais sur la christologie de saint
Jean.
In-8° de 320 pp. Editions de I’Abbaye de Saint-André, Bruges, 1951.

Dom Jacques Dupont, professeur de Nouveau Testament i 1’Abbaye
Saint-André-les-Bruges, vient de faire paraitre un livre des plus sugges-
tifs sur la christologie de saint Jean. L’Auteur s’était déja signalé a
Pattention des milieux bibliques scientifiques en publiant sa thése
magistrale sur la Gnosis dans saint Paul, accueillie partout avec beau-
coup d’intérét et de sympathie, de méme qu’un fascicule traitant des
principaux problémes soulevés par le livre des Actes des Apdtres. Mais
tandis que les deux premiers volumes s’adressaient uniquement aux
spécialistes des questions bibliques, le dernier venu entend toucher un
public beaucoup plus vaste. Les pages qu’il contient « étaient primi-
tivement destinées 2 un auditoire d’étudiants en théologie » et c’est
pourquoi I’Auteur s’est efforcé « d’éviter les argumentations purement
techniques, qui n’eussent été accessibles qu’a des spécialistes. » (Av.-
Pr.) Ce livre s’adresse donc assez exactement au public que la présente
Revue voudrait atteindre. Quatre thémes y sont successivement étu-
diés : Jésus comme Parole, comme Lumiére, comme Vie, comme
manifestation de Gloire. Tous ceux qui sont un peu familiarisés avec
Yétude de saint Jean reconnaitront que ce sont 1a des thémes essen-
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tiellement johanniques, mais dont il est difficile de saisir la teneur
exacte : ils semblent sombrer dans I'indéterminé A mesure que P’esprit
s’efforce d’en saisir la portée.

Pour résoudre cette difficulté, I’Auteur a pris la seule voie qui
pouvait conduire 4 des résultats positifs objectifs. Les modes de pensée
des écrivains du Nouveau Testament ne sont pas nés avec le christia-
nisme : ils sont le terme de vastes courants qui circulérent a travers
tout ’A. T. Ceci est particuliérement vrai en ce qui concerne saint
Jean. La condition indispensable pour comprendre la pensée johan-
nique, c’est donc de la replacer dans tout le contexte Ancien Testa-
ment qu’elle présuppose. C’est ce qu’a réalisé dom Dupont, avec
beancoup de sens critique et de pénétration. On appréciera spéciale-
ment les développements qu’il donne sur la Parole de Dieu ; par ce
terme de Parole (Logos), Jean ne cherche pas 3 déterminer la mature
transcendante du Fils de Dieu, mais beaucoup plus & préciser quels
sont ses rapports avec le monde et avec les hommes. Dans 1’évangile,
c’est la Parole créatrice ; dans les épitres, la Parole de vie ; dans
P’Apocalypse, la Parole exterminatrice, qui était déja descendue du
Ciel pour exterminer les premiers-nés des Egyptiens (Sag., 1814-16),
On trouvera également de trés bons développements sur les idées de
Lumiére et de Gloire. La méthode suivie est donc excellente, et elle
conduit A d’heureux résultats.

Mais on peut se demander jusqu’a quel point I’Auteur ne s’est pas
laissé lier un peu par la méthode méme qu’il avait adoptée. Le Nou-
veau Testament s’est trouvé enrichi, par rapport 3 1I’Ancien, de toute
une théologie nouvelle qui n’a peut-éire pas été suffisamment mise en
relief dans ce Livre. Ainsi de la notion de vie. Il est vrai que, en
accord avec I’Ancien Testament, Jean congoit la vie éternelle dans une
perspective avant tout eschatologique, méme s’il la suppose donnée
dés le temps présent (p. 227) ; il est vrai encore que Jean n’a sans
doute pas considéré la vie éternelle comme une connaissance de Dieu,
au sens intellectuel que nous donnons a ce meot (p. 228) ; mais n’est-ce
pas aller trop loin que d’affirmer : « On ne voit pas que (cette vie)
Jean la congoive comme une vie de ’dme, une vie de la grace, une vie
surnaturelle on mystique. La vie éternelle ne devient pas chez lui une
vie spirituelle, qui nous serait donnée de telle maniére gue nous en
vivrions réellement, que nous pourrions méme la développer et la
faire croitre. » (p. 228) ? N’est-ce pas au contraire le théme de toute
la premiére épitre, que cette présence de la Trinité dans ’ame des
chrétiens, présence qui s’épanouit en action, spécialement en connais-
sance et en amour ? Cette doctrine ne se reirouve-t-elle pas aussi
dans certaines pages de 1’évangile, le chap. XIV par exemple, ou le
Prologue (114-18) ? Méme si Jean n’appelle pas explicitement « vie »
cette présence agissante de Dieu dans notre dme, elle constitue bien
cependant une « vie surnaturelle ou mystique ». Sans doute, il serait
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fanx, comme on I’a fait trop souvent, de vouloir trouver dans saint
Jean tous les développements que la théologie classique a donné aux
termes de vie ou de lumidre ; et le livre de dom Dupont a ceci d’excel-
lent qu’il donne le meilleur point de départ et la meilleure démarche
A suivre pour atteindre le plus objectivement possible la vraie pensée
johannigue. Mais parfois 1’Auteur semble rester en de¢a de la pensée
révélée, peut-étre parce qu’il n’a pas toujours compris que Jean, avec
Paul, sont les premiers des théologiens.
M.-E. Boismarp, o. p.

Gustave Twins, Christianismes et Christianisme
(Bibliothéque de 1'Institut Supérieur des Sciences Religieuses de

I'Université Catholique de Louvain, 5). Paris, Casterman, 1951.
13 x 20 cm, 160 pp., 375 fr.

A chaque époque, le Christianisme apparait, semble-i-il, sous un
visage nouvean. Dans son message doctrinal, dans la vie des chrétiens,
il subit le contre-coup des évémements philosophiques, sociaux ou
littéraires. « Nous pouvons dés lors affirmer, presqu’a priori, qu’au-
jourd’hui encore le christianisme est marqué de traits qui lui sont
propres. Essayons d’en dégager quelques-uns, d’en déterminer les
causes et de signaler les corrections qu’on pourrait éventuellement
apporter » (pp. 7-8).

C’est en ces termes que, dés la premiére page de son livre, M.
Thils en marque le bat : il s’agit de redécouvrir le vrai visage du
Christianisme sous les masques qui le défignrent aux yeux de nos
contemporains.

S’attaquant d’emblée i la racine du mal, 1’A. dénonce Panthropo-
centrisme de la pensée moderne, qui, s’infiltrant sourdement dans
Desprit des chrétiens eux-mémes, vide I’Evangile de son contenu le
le plus authentique, humanise les valeurs transcendantes et réduit le
Christianisme a n’étre plus qu’une utilité dont on exploitera tel ou tel
aspect secondaire, au gré de convictions soeciales, culturelles, politi-
ques ou esthétiques. Le sujet n’est pas entiérement neuf (on trouvera,
au bas des pages, des indications bibliographiques précieuses pour un
approfondissement ; nous nous permettons d’y ajouter : H. Parssac,
Le sens de Dieu, Vie Spir., t. LXXV (1946), pp. 6-29 ; et, du méme,
Athéisme chez les Chrétiens, Suppl. a la Vie Spir., n® 1 (15 mai 1947),
(pp. 5-28) ; mais on saura gré a T. de I’avoir repris ici avec lucidité,
Aussi bien, tous les « Christianismes » qui seront critiqués dans les
chapitres suivants ne sont-ils que des expressions, plus ou moins
franches, de cette erreur fondamentale qui n’exige rien moins, pour
un retour an Christianisme, qu’ « une révolution dans la pensée, une
révolution copernicienne » (p. 14).
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Bornons-nous i énumérer les alternatives étudiées par I’A. : chris-
tianisme pur ou impur ; christianisme de progrés ou conservateur ;
christianisme de la contemplation ou de ’action ; christianisme. libé-
ral ou cléricalisme ; incarnation ou transcendance : autant de ques-
tions qui se posent douloureusement au chrétien conscient de ses
responsabilités d’homme et de Fils de Dien. M. Thils les examine
avec sérénité et cherche a indiquer la solution qui sauvegarde, en le
dépassant, ce qu’il y a de vrai en chacune des deux attitudes opposées.

Nul ne contestera la valeur pratique des solutions apportées.
Cependant on demeure quelque peu décu lorsqu’on achéve de lire
la conclusion — longue tout au plus de vingt-cing lignes... On a le
sentiment que le dernier mot n’est pas dit encore, et ’on se remet a
feuilleter le livre pour y retrouver, ici ou 13, quelques notations
éclairantes. :

Les questions étudiées, en effet, ne sont pas des plus faciles, et
certaine facon de les poser ne contribue pas & les éclaircir. A propos
de D’alternative contemplation-action, T. a un mot trés heureux :
c’est, dit-il, « une alternative dépassée ». Il ne sera pas inutile de
réfléchir quelque peu sur ce point : peut-étre a-t-on, en effet, posé
parfois le probléme de facon trop simpliste. L’opposition contempla-
tion-action, pensait-on, est fonciérement grecque, irrémédiablement
chargée d’une signification étrangére au Christianisme. Des auteurs
chrétiens ont pu la reprendre : contamination ! Telle forme de spiri-
tualité a pu présenter la contemplation comme le sommer de la vie
chrétienne : contamination ! Il faut absolument dépasser les perspeec-
tives grecques, et bannir & tout jamais de la vie chrétienne — et
méme du vocabulaire chrétien — ces vieux mots, porteurs de réalités
spirituelles que le ferment évangélique a fait éclater.

Que la morale grecque se soit plue & exalter la contemplation
aux dépens de I’action, c’est un fait incontestable. Mais c’est aller
bien vite en besogne que de voir, dans ces deux mots, des réalités
indissolublement liées 3 la pensée hellénique. Il nous semble qu’ils
traduisent plutdt, aun-deld de toute implication historique, deux atti-
tudes universellement humaines. On aura beau faire, il y aura toujouxrs
des hommes qui se sentiront comme naturellement portés vers la
contemplation, et d’auires qui s’engageront dans Daciion avee la
spontanéité méme de la vie. Il y a 1a un fait humain auqguel la foi
chrétienne ne changera rien. Dés lors, il devient illusoire de réver
d’un dépassement historique, d’une époque enfin chrétienne venant
évacuer tout ce qui restait encore d’hellénisme au sein du christia-
nisme. C’est 3 chagque moment de P’histoire, en chague homme qui
a entendu le message évangélique, que le dépassement doit se faire.
Parce qu’il est chrétien, ’homme naturellement épris de vie contem-
plative brisera l’aristocratisme gree, et Vactif échappera aux illusions
de I« américanisme » ; communiant I'un et Pautre, par la foi, & la

A . eox . . . . . ¥
méme réalité transcendante, ils vivront aussi du méme amour, seion
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leur vocation personnelle ; contemplatif ou missionnaire, ils travail-
leront & I’avénement du méme Royaume.

En définitive, toute opposition temporelle ne se peut résoudre
que par une pénétration dans 1’éternel. Et c’est 13 le miracle perma-
nent de la foi : que des hommes apparemment divisés communient
a2 une méme foi, dans une méme Eglise, animés d’un méme Esprit.
Qu’il y ait des « chrétiens de gauche » et des « chrétiens de droite w,
que celui-ci soit surtout sensible aux valeurs transcendantes et celui-la
aux valeurs d’incarnation, cela ne doit poser aucun probléme : ils
ne se heurteront vraiment que s’ils oublient la nature et les exigencas
de leur foi ; s’ils oublient qu’ils sont chrétiens ; s’ils renoncent au
Royaume de Dieu pour un chimérique royaume humain. Aussi long-
temps que le Royaume de Dien ne sera pas complétement venu, une
tension subsistera parmi les chrétiens enx-mémes ; mais il faut 1’ac-
cepter comme une source de fécondité, comme l'unique moyen de
sauver tout ce qui peut &tre sauvé, « et rendre gloire ainsi, dans la
multiplicité des formes, 3 I’unité surabondante de Dieu» (p. 157).

Ainsi, en étudiant les oppositions que le Christianisme peut faire
surgir dans I’Histoire, M. Thils nous rappelle une vérité de premiére
importance : c’est que la solution de toute tension ne doit pas étre
recherchée d’abord dans un progrés purement historique, mais dans
1’Eternel, dans un Royaume qui est toujours a venir, et qui, pourtant,

est déja au-dedans de chaque chrétien.
Y.-M. Jotir.

La Bible et le Prétre
(Etudes de Pastorale 5). 1 vol. pp. 382. Louvain, Nauwelaerts, 1951;

75 frs belges.

« Du 29 aofit au 2 septembre 1949, des prétres étaient réunis a
Beauraing pour approfondir les incidences de la Bible sur leur vie
personnelle et sur lenr ministére. C’est au cours de ces réunioms...
‘que furent présentés et discutés les rapports que I'on, va lire ».

C’est 13 Porigine de ce petit livre si dense. Il aborde en effet tous
les problémes posés par la lecture et l'utilisation de la Bible dans la
vie du prétre. En plus d’une longue introduction de M. V. Jacques,
il comprend dix rapports ; un, trop important, celui de M. Pignon
wsur I’Eglise et la Bible durant les quinze premiers siécles, fera 1’objet
d’une publication spéciale.

Nous ne pouvons présenter toutes ces études. Signalons seulement
celles qui nous ont paru les plus importantes. C’est d’abord la lecon
de M. Cerfanx sur « La Parole de Dieu ». L’auteur montre comment
Ja Bible reste la Parole de Dieu adressée a tous les fidéles, moyen
normal par lequel Dieu parle aux hommes, cela sous la conduite die
VEsprit agissant dans DIEglise.
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M. Samain, du Grand Séminaire de Tournai, évoque ensuite quelle
fut Dattitude de I’Eglise (Magistére, Ecoles, peuple) en fa_ce de la
Bible depuis le concile de Trente jusqu’a nos jours. Période immense
mais cette bréve étude historique, trés claire, permet de mieux
comprendre certains réflexes actuels dans le catholicisme a 1'égard
des études bibliques.

Une trés importante contribution de M. Giblet, du Grand Sémi-
naire de Malines, « La Bible et la connaissance du mystére de Dieu
dans D’Eglise » aborde les points fondamentaux des rapports de la
Bible et du donné révélé, de la Bible et de la théologie. Enraciné
dans une étude des aspirations contemporaines, ce travail traite les
questions si délicates de : Bible et histoire, Bible et Tradition, rela-
tions avec la théologie positive et la théologie systématique, avec une
sérénité et un jugement théologique remarquables.

Signalons enfin le rapport si documenté de M. Houssiau, de Lou-
vain : « Souveraineté de I'Ecriture. Notes sur le protestantisme
.actuel ».

Ce petit volume, trés bien imprimé, facile a lire, fait avec sagesse
le point sur le réle des études bibliques dans la vie sacerdotale. On
peut le recommander avec sécurité.

A. GRAIL.

P. Crozier, o.p. L’Eglise va-t-elle autoriser le divorce ?
Editions du Semeur, Lyon, 1950, in-16, 235 pp-.

En 1939, sur 12 foyers, la France comptait un ménage de divorcés.
Avjourd’hui, la proportion est de 1 sur 7. Frappé par ces chiffres,
‘et, plus encore, par I'indifférence des catholiques qui s’habituent de
plus en plus a I’idée du divorce, le P. Crozier veut alerter et assainir
Topinion. Une premiére partie expose avec clarté I’enseignement de
PEglise. L’auteur répond ensuite aux objections que ses courses apos-
toliques Iui ont bien souvent donné d’entendre, et montre, sous forme
dialoguée, comment I'Eglise, par sa doctrine intangible, défend en
toute vérité I’amour, la femme, P’enfant, 1a société. La troisidme partie
indique les remédes 3 prendre pour permettre & chacun d’endigner
cette marée montante.

On wronvera dans ces pages, des graphiques suggestifs, les réponses
a des sophismes trop répandus et i des cas de conscience douloureux,
de précieux renseignements juridiques, — le tout animé par un style
direct et convaincant.

1l faut souhaiter a ce livre Ia large diffusion qu’appelle son titre.

V. de C.
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St Cyril of Jerusalem’s Lectures on the Christian Sacra-
ments.

Edited by F. L. Cross. (Texts for Students, 51). Londres, SPCK,
1951 ; in-8 XLII-83 p., 12 s. 6 d.

Les Catéchéses de S. Cyrille de Jérusalem constituent un decument
liturgique et decirinal de toute premiére importance. Les 19 premiéres
furent adressées aux catéchuménes de Jérusalem, durant le Caréme
de 347 probablement : une instruction préliminaire, la Procatéchése,
leur montrait la grandeur des grices baptismales et la nécessité d’une
préparation ; les cing premiéres traitaient de la pénitence, des effets
du baptéme, de la doctrine chrétienne et de la foi ; les catéchéses
6-18 commentaient un A un les articles du Symbole. Ainsi enseignés,
les catéchumeénes avaient recu 2 Piques le baptéme et I’eucharistie ;
¢’est & ces nouveaux baptisés que furent préchées, durant I’Octave
pascale, les cinq derniéres catéchéses, les Catéchéses Mystagogiques ;
jusqu’alors en effet, la discipline du secret interdisait de leur livrer
les pratiques sacramentelles ; mais désormais, faisant partie de I’Eglise,,
ils pouvaient pénétrer a l'intérieur de ses « mystéres » et écouter I’ex-
plication des rites auxquels ils avaient participé ; ils entendirent done
parler successivement des cérémonies prébaptismales, du baptéme et
de I'onction qui le suivait, de I’Eucharistie et de la liturgie eucha-
ristique.

Nous ne pouvons qu’étre reconnaissants an Professeur Cross
d’avoir mis a la portée du public, dans une édition commode et élé-
gante, le texte grec revisé de la Procatéchése et des Catéchéses Mysta-
gogiques, et leur traduction anglaise dfie 4 R. W. Church, I'un des
compagnons du Newman des Tracts. Sans doute a-t-il voulu répondre
tout d’abord aux besoins de la Faculté de théologie d’Oxford, mais
son petit livre mérite I'andience plus éiendue de tous ceux qui s’inté-
ressent a Phistoire liturgique des grands sacrements chrétiens et veulent
donner une nourriture doctrinale a leur méditation.

Dans les 30 pages d’une Introduction remarquablement dense et
claire, le Professeur Cross commence par remettre ces Catéchéses dans
leur coniexte historique, doctrinal et liturgique : la christianisation
de I’Empire ¢t la controverse arienne avec les vicissitudes de la foi
de Nicée, le siége de Jérusalem qui accéde peu & peu au titre patriarcal,
la Palestine qui devient centre de pélerinage et de vie monastique,
Vorientation historique donnée a la liturgie grice aux commémorai~
sons dans les lieux saints des grandes scénes de la vie du Christ. Puis,
ne croyant pas suffisamment fondés les doutes émis récemment sur
T’authenticité cyrillienne des Catéchéses Mystagogiques, ’auteur résume
la vie de saint Cyrille et décrit les grandes lignes de sa théologie et
son influence sur le développement de la litargie.
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Ce livre ne s’adresse &videmment qu'aux lecteurs connaissant
V’anglais, mais il sera pour eux d’un grand profit doctrinal et spirituel.
§
Fr. M.-F. BERROUARD, o. ».

H.-Ch. Cufry, o.p., Le Francais, langue liturgique ?
1 vol. in-8. Rencontres n® 35. 172 pp. Editions du Cerf. 1951.

Sensibilisé comme il I’est aux grands courants d’opinions du catho-
licisme francais, Témoignage Chrétien n’hésitait pas naguére a lancer
une enquéte sur la brilante question de la langue liturgique et a
-ouvrir ses colonnes aux réponses ainsi provoquées.

C’est I’ensemble de cette enquéte que le Pére Chéry vient dé
reprendre dans un petit livre savoureux dont on souhaiterait qu’il
soit lu et médité par bon nombre de ceux — prétres et laics — qule
preoccupent les retentissements apostoliques de la liturgie.

Les quatre notes de I’Eglise, catholique, une, sainte, apostolique,
notes dont l’auteur élargit au besoin le sens, lui sont autant de fils
.condacteurs dans le labyrinthe des réponses multiples, réparties par
ailleurs en tenants et opposants. Qui ou non, la grande priére litur-
gique de I’Eglise doit-elle continuer de se faire dans une langue morte,
inintelligible 4 la plupart des fidéles, obstacle quasi infranchissable
a ceux du seuil, mais qui a pour elle des siécles de tradition, une
incontestable valeur religieuse dont la splendeur de 1’authentique
chant grégorien n’est pas le moindre élément ?

On devine le ton passionné des réponses que pareille guestion
pouvait provoquer. On n’en apprécie que davantage le calme souriant,
teinté parfois d’un charmant humour, et le bel équilibre, respectueux
des décisions du magistére, avec lesquels le Pére Chéry dégage et
Juge les grandes attitudes et les principales requétes qui se font jour
entre tant d’opinions dont les apparences contradictoires ne sont en
définitive que les expressions variées d’un égal amour de I'Eglise.

Aux requétes d’adaptation la hiérarchie a déja répondu, d’ailleurs,
avec sagesse et mesure. L’A. rappelle et met en valeur les possibilités
d’utilisation de la langue frangaise dans le cadre de la discipline
actuelle. Il le fait avec le tact et la souplesse d’application que lui
permet une longue expérience d’apostolat liturgique.

Educateurs chrétiens, catéchistes, prétres du ministére paroissial,
prédicateurs de retraites ou de missions trouveront enfin dans des
annexes bibliographiques de précieux renseignements pour le choix
des missels 4 mettre entre les mains des petits et des grands, pour
la préparation des paraliturgies, pour les possibilités trés concrétes
d’utilisation de la langue francaise dans la célébration du culte et des
sacrements.

R. BernigER.



