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A nos Lecteurs

Nous nous excusons tout d’abord du retard de parution
de ce cahier. Cela est dii a des causes sur lesquelles notre
volonté a été de nul effet. Par contre le cahier suivant trai-
tant des attitudes chrétiennes devant I’cecuménisme paraitra
le 10 Janvier.

Ainsi se termine la troisiéme année de Lumikre ET ViE.
Le nombre de nos abonnés est resté sensiblement le méme ;
par contre nombre d’exemplaires ont été vendus séparé.
ment. Le genre adopté, numéro consacré & une question,
facilite cette vente. Nous pouvons dire que la plupart des
pays ont été atteints.

Voici donc venu le moment des réabonnements. Pou-
vons-nous a cette occasion vous présenter quelques désirs.

Tout d’abord il serait désirable que les réabonnements
se fassent rapidement. Comme il ne va pas s’écouler un
mois entre la parution de ce cahier et celle du suivant, ne
serait-il pas possible d’imaginer que dés la réception de ce
numéro vous rédigiez et envoyiez de suite votre chéque ?
Cela faciliterait considérablement I’administration de la
revue.

Ne serait-il pas possible aussi que chaque abonné, con-
vaincu de I'utilité dw travail que nous poursuivons, décide
un ami, une amie & s’abonner & son tour. Pour que tout
marche parfaitement il faudrait que vous nous apportiez
cette collaboration. Cela faciliterait la stabilisation de notre
entreprise.
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4 LUMIERE ET VIE

Nous vous signalons aussi que c’est toujours avec recon-
naissance que nous recevons des abonnements de soutien.
Nous vous avions recommandé les séminaires de missions
qui ne peuvent payer d’abonnements. La générosité de plu-
sieurs d’enire vous e permis de servir un certoin nombre
d’entre eux. ‘

Vous trouverez & la derniére page de la couverture le
programme de l’an qui vient. L’cecuménisme, le travail, les
grandes lignes de la morale du Nouveau Testament, la foi,
Uimmortalité de I’éme, tous ces sujets appartiennent a la
fois @ Uessentiel de notre christianisme et aux préoccupa-
tions majeures du monde contemporain. Aprés en avoir
beaucoup discuté, nous les avons choisis. Ils s’inscrivent
dans la ligne jusqu’ici suivie. Ils s’inspireront du méme
esprit : donner de fagon claire Uessentiel de ce que lpense
UEglise. Ces cahiers sont déja tous en préparation et nous
pensons déjé aux cahiers de 1956.

Il n’est nul besoin de vous rappeler tout ce que nous
avons déja publié. Comme nous ’annoncions dés notre pre-
mier tract de propagande, nous désirons créer, numéro
aprés numéro, une authentique bibliothéque de théologie.
Et cette théologie nous la voudrions sobre, siure, adaptée.

Un souhait encore. Que nos lecteurs nous fassent connai-
tre leurs réactions, leurs désirs. Certes de nombreuses
lettres restent sans réponse. Mais il est impossible de faire
autrement ; cependant dans toute la mesure du possible
nous tenons compte de leur contenu.

Nous vous demandons simplement de nous aider & aug-
menter le nombre des abonnés. Dans quelques jours un
tract va paraitre. Pour vous aider dans voire propagande,
demandez-le nous, il vous sera envoyé par retour.

Ce qui est consolant c’est de voir s’implanter et s’accroi-
tre une revue de théologie, austére parfois, mais qui nous
a semblée nécessaire dans ’équilibre de notre catholicisme
francais. Faites avec nous que cette croissance soit plus
vigoureuse encore.

(732)



Le Salut hors de l’Eglise?

La logique interne du programme de cette année
nous oblige maintenant & poser le probléme du salut
de ces innombrables humains qui n’ont pu connaitre
UEglise du Christ. Aprés avoir évoqué la répartition
religieuse de I'humanité, I extension de Iathéisme,
nous avons iraité de Jésus, I’ universel Sauveur, et tout
récemment des dimensions de I’Univers, et parmi elles
des dimensions et des temps de ’homme.

Jésus est en effet venu apporter ici-bas le salut. 11
a voulu réaliser le dessein de son Pére : « Dieu veut
sauver tous les hommes ». Il a offert sa vie pour cette
rédemption. Et ce salut consistait en une double libé-
ration : celle du péché, celle de la mort. Il a accordé
la premiére en donnant le pardon ; bien plus, il a
permis a ses disciples de devenir par adoption fils de
Dieu. Il a démontré la seconde libération en ressusci-
tant le premier, en se montrant vivant a ses apotres,
en leur annoncant que notre sort serait semblable au
sien.

Or il suffit de se souvenir de la situation que le
Seigneur occupe dans I’Histoire pour que d’innombra-
bles questions surgissent. Le Seigneur est apparu sur
terre il y a moins de deux mille ans. La préparation
de la venue sur terre du Fils a débuté par U élection
d’un peuple, par I’ Alliance de Yahvé avec lui. Cette
premiére alliance avec Abraham ne précédait que de
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6 LE SALUT HORS DE L’EGLISE?

1.800 ans I’Incarnation du Fils. Quand on datait I ori-
gine de I’humanité, comme le faisaient les Rabbins,
@ 3.740 ans avant notre ére, la plus grande partie en
était couverte par Uinitiative divine. D’ailleurs,
Adam, Enoch, Noé, étaient déja des familiers de Dieu.
Mais la durée de I’humanité s’est dilatée dans la me-
sure méme oi les connaissances scientifiques se sont
accrues. Si aujourd’ hui une durée de six cent mille ans
semble une donnée possible, il faut bien que nous
fassions le compte des années qui ont précédé le
Rédempteur. Il reste plus de 595.000 ans (ce chiffre
n’est naturellement qu’indicatif) sur lesquels nous
n’avons aucun renseignement. Durant des centaines de
milliers d’années nous ne connaissons que [’homo
faber ; nous ignorons comment ces hommes purent
. atteindre le salut. Dés que I’homme pariit, sans doute
au début du Quaternaire, le probleme du salut est
posé. Et Uon peut réduire ou augmenter ce chiffre
(qu’il soit d’un million d’années ou de 40.000 ans le
probleme est identique), création de I’homme, péché
de I’homme, besoin de salut vont de pair.

Le probleme de la durée se complique de celui de
Iextension spatiale. Longtemps les connaissances sur
la place de I’homme ont été fort restreintes. Certes, il
y eut en monde égyptien les explorations au pays de
Pount, il y eut des voyageurs grecs au dela des Colon-
nes d’Hercule, il y eut les campagnes d’Alexandre,
mais la connaissance du monde humain fut cependant
rudimentaire durant toute I’ antiquité et méme jusqu’a
I’époque moderne. Nul n’eiit 0sé imaginer une huma-
nité de deux milliards de vivants. (On est obligé d’em-
ployer ce chiffre actuel en I’absence de toute donnée
démographique ancienne).

Ce sont donc certainement, de par la durée de
" Ihistoire humaine, de par son extenston, des milliers,
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LE SALUT HORS DE L’EGLISE ? -7

sans doute des centaines de milliers de milliards
d’hommes qui n’ont pas connu, n’ont pas pu connai-
tre le Christ. Ce sont pourtant autant d’étres qui dans
I’ enseignement du Seigneur et de son Eglise sont appe-
lés a la résurrection. :

Il faut se souvenir d’autre part que I’ évangélisation
a été trés lente. Les premiers siécles n’ont connu que
I’évangélisation du bassin méditerranéen. Il faut
attendre d’ailleurs le 1v° siécle pour que I’ Abyssinie
soit atteinte. Certes un jour la Chine le sera a son
tour ; mais ce sera alors par des missionnaires nesto-
riens. Que dire de U’ Afrique Noire ? Que dire des
immenses steppes de la Russie d’Asie? 1l suffir de se
rappeler le choc que fut pour la pensée chrétienne la
découverte de I’Amérique. Sans la connaissance du
Christ, sans la moindre idée de sa révélation, ce pays
avait connu des civilisations anciennes et développées.
Le choc fut alors si profond qu’on admit comme
naturelle la découverte plus tardive des terres nou-
velles de I’Océanie.

Aujourd’hui méme, pouvons-nous dire que le
christianisme a atteint jusqu’aux extrémités de la
terre ? La présence dans un pays immense, giganies-
que, comme I’Inde ou la Chine, de missions chrétien-
nes florissantes ne signifie nullement que I’ensemble
du peuple ait é1é atteint par la prédication de I Evan-
gile. :

Méme dans nos pays de vieille chrétienté, les gens
qui n’ont jamais entendu parler du Christ ni de Dieu,
sous quelque forme que ce soit, sont nombreux. Et
parmi les chrétiens baptisés, officiellement catalogués
comme tels, qu’en est-il de la foi ? Parmi les centaines
de millions d’ hommes classés comme catholiques, com-
bien ont une authentique foi chrétienne ? Combien
croient vraiment en Jésus Fils de Dieu, en Jésus Sau-
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8 LE SALUT HORS DE L’EGLISE ?

veur, en la résurrection de la chair, en Dieu Trinité ?
Pour beaucoup il n’y a, dans leur conscience claire,
qu’une sorte de religion naturelle, I’admission d’un
Dieu dont nous ne connaissons que bien peu de choses,
d’une immortalité dont nous ignorons tout. Cette
croyance élémentaire est combinée avec un ensemble
cultuel que I’on ne comprend pas dans sa réalité mys-
térique et dont on ne garde qu’une trés faible partie.
Le tout étant d’ailleurs lié a tant de superstitions. Mais
la foi, adhésion totale de Uétre au Christ, qu’est-elle
chez la plupart ?

Nous nous trouvons donc, aussitét que I’on réflé-
chit, en face d’une masse immense, innombrable. Sur
cette masse se détache, minuscule dans la durée, avec
une étendue trés relative, la tache chrétienne, et au
milieu de celle-ci la tache catholique. Dans la durée
c’est un instant infinitésimal, dans I’espace ce fut un
noyau extrémement restreint jusqu’'a Uépoque
moderne. C’est vraiment un petit, un tout petit trou-
peau. :

Plus que jamais la question monte a Uesprit :
gu’en est-il donc de cette masse immense ? Qu’en
est-il de son salut ? Faut-il donc penser que ces étres
sont rejetés dans les ténébres extérieures ? Ou bien
qu’ils ne connaissent et ne connaitront jamais qu’un
bonheur naturel ? Pourtant, dés ses origines, ’huma-
nité a été élevée a un état surnaturel. Tous les hom-
mes ont donc en partage une méme faute, une méme
vocation.

*

Le probléme se complique encore lorsqu’on analyse
cette tache chrétienne faite ainsi sur ’immensité des
espaces et des temps. Une partie seulement appartient

(736)



LE SALUT HORS DE L’EGLISE ? 9

aujourd’hui a cette Eglise que nous considérons
comme le seul refuge des hommes pour le salut.
N’a-t-on pas entendu le vieil adage « Hors de U Eglise,
point de salut » ? Que peut-il advenir alors de ces
centaines de millions de protestants, d’anglicans,
d’orthodoxes ? Certes le schisme et I’hérésie existent.
Mais depuis longtemps on a distingué 1’ hérésie maté-
rielle (celle ot I'on se trouve engagé sans respon-
sabilité personnelle) et I’hérésie formelle (celle qui
constitue un rejet conscient de UEglise). Il n’en est
pas moins vrai qu’une décision récente du Saint-Office
a été nécessaire pour contrecarrer les affirmations
d’esprits outranciers. Tous ces chrétiens croient plus
ou moins clairement en Jésus Fils de Dieu et Sauveur.
A peu prés tous recoivent le Bapiéme. Beaucoup
ménent une vie morale qui pourrait nous faire rougir
de honte si nous la comparions a nos propres vies.
Qu’en est-il donc pour eux ?

Une autre question se pose encore au chrétien :
celle des enfants morts sans baptéme, qu’ils soient ou
non enfants de chrétiens.

Il suffit en effet de réfléchir a I’étonnante morta-
lité infantile qui sévit dans tous les pays, mais surtout
dans les pays sous-développés, on elle atteint souvent
bien plus du dixiéeme des naissances. On mesure
aujourd’hui couramment le degré de civilisation a la
diminution du taux de mortalité infantile. Que devien-
nent ces petits étres qui disparaissent de la surface de
ce monde avant d’avoir émis le moindre acte de liberté
qui pourrait décider de leur salut? Ils ont une dme
dont la destinée est éternelle, comme les adultes.
Alors, quel sort Dieu leur réserve-t-il?

Le cas d’enfants de famille chrétienne parait
encore plus frappant. Les parents désirent le baptéme
de leur enfant; ils le feraient sans aucun doute

(737)



10 LE SALUT HORS DE L’EGLISE ?

donner. Ils en préparent souvent les ornements : la
robe baptismale, les cadeaux. Mais la mort prévient .
toute cérémonie, tout acte religieux, souvent a la nais-
sance, parfois méme avant. Or tous ces petits étaient .
destinés a devenir des baptisés. Ils devaient, de par
leur naissance en milieu chrétien, étre marqués du
sceau du Christ. Ce désir des parents constitue certes,
en lui-méme, une sorte de solidarité avec I’Eglise.
Cela suffit-il? D’ailleurs en quoi sont-ils responsables
d’étre nés dans telle ou telle famille, chez des pdiens
ou chez des chrétiens? :

De génération en génération la pensée chrétienne
s’est posé cette question. Nous nous trouvons devant
la doctrine du péché originel, devant I’ affirmation de
la nécessité du baptéme. Partagée entre le sens de
Pinfinie miséricorde divine et le sens de la nécessité
du sacrement, la théologie tente de concilier les deux
a Uintérieur de la foi.

Ces problemes proviennent d’une authentique
charité. 1l s’agit du salut de la grande masse de nos
fréres humains. C’est cette méme charité qui a animé,
au cours des dges, les missionnaires chrétiens qui,
aprés avoir tout quitté, consacrérent leur vie, et par-
fois leur mort, a implanter la Croix du Christ. Un
chrétien qui ne sentirait pas comme une morsure au
fond de lui-méme cette question ne mériterait pas
vraiment le nom de chrétien. Il ne peut se désinté-
resser de cette masse humaine qui, aprés avoir conra
la déchéance morale et le péché, tombe, génération
aprés génération, dans la mort.

D’ailleurs, en chrétienté, la question a toujours été
vivante. Certes son intensité dépendait de la repré-
sentation que I'on se faisait du monde. Le probleme
était moins aigu lorsqu’on ne connaissait qu’une
humanité restreinte dans I espace et le temps. Néan-

(738)



LE SALUT HORS DE L’EGLISE ? 11

moins, dés les premiers siécles de I’ Eglise, les penseurs
chrétiens s’aitaquérent a ce probléme. Les convertis
laissaient dans le paganisme beaucoup des leurs, des
parenis, des amis. Ils s’interrogeaient sur le sort de
leurs proches .Admirateurs de leurs traditions clas-
siques, ils pensaient a leurs philosophes, a leurs sages,
@ leurs héros. Dés ce moment aussi les esprits se parta-
geaient en deux tendances opposées, que nous dési-
gnerons de deux mots bien simples : les larges et les
sévéres. Si les derniers n’hésitaient pas a condamner,
les premiers s’ingéniaient a trouver des théories ren-
dant possible le salut de ces dmes. D’autant que ce

probléme et les solutions qu’il recevait se trouvaient

quasi nécessairement en relation avec d’autres pro-
blémes théologiques. D’oil la nécessité pour nous de
parcourir sommairement les réponses données au
cours des dges.

Malgré la difficulté d’une pareille entreprise, nous
avons pensé ne pas devoir éluder cette interrogation
qui nait et se développe en toute conscience vraiment
chrétienne. Ce serait néanmoins d’une grande suffi-
sance que de prétendre y apporter une solution.

Nous serons certes obligés d’avouer notre igno-
rance. Ce que nous pourrons affirmer c’est que tous
les hommes sauvés le sont par le Christ, que tous
appartiennent en quelque facon a son Eglise. Et c’est
pour cela que le titre méme de ce cahier, tout en for-
cant a réfléchir, est paradoxal. Mais nous ne pourrons
dire ni le nombre de sauvés, ni leur proportion dans
Uhumanité, ni les moyens précis dont Dieu s’est servi
pour arriver a cette fin.

Nous ne connaissons pas plus tout cela que nous
ne savons par révélation le Jour du Jugement. Nous
avons appris du Christ ce qu’il fallait croire, com-
ment il fallait nous comporter pour ne point laisser

(739)



12 LE SALUT HORS DE L’EGLISE ?

échapper ce salut qu’il nous a accordé. Situés « en
la plénitude des temps », nous connaissons les lois du
royaume messianique qu’il est venu instaurer ici-bas.
Il nous faut laisser au soin de Dieu, a son infinie misé-
ricorde, le salut de cette immense multitude « que
personne ne pouvait dénombrer ». :

(740)



LE SALUT DES «AUTRES”

1

Rien n’est plus grand ni plus universel que le dessein
de Dieu sur 1’histoire humaine tel que nous le dévoile la
révélation chrétienne. Le Royaume a les dimensions de
I'univers entier. Or, dés conditions sont posées pour
Pentrée dans le Royaume, qui semblent contredire 1° appel
universel. Car il ne s’agit pas seulement de conditions inté-
ne{lres dont tout homme trouverait en lui les ressources
suivant que librement il oriente sa vie, mais de conditions
historigues et socmloglques puisqu’il faut avoir entendu

’Evanglle du Christ et étre entré dans son unique Eglise
pour avoir part au salut. L’axiome bien connu : « Hors de
I’Eglise point de salut » fait écho a la parole de saint Paul :
« Quiconque invoquera le nom du Seigneur sera sauvé.
Mais comment 1’invoquer si 1’on ne croit pas en lui ? Com-
ment croire en quelqu’un sans en avoir entendu parler ?
Comment en entendre parler en 1’absence de prédicateur ?»
(Rom., 10, 12-15).

Deux solutions 51mples a cette apparente contradiction,
trop SImples, ont été maintes fois proposées. Elles consis-
tent 4 se défaire d’un des termes de la contradiction. La
solutlon libérale ne voit dans les formes des religions posi-’
tives, des confessions et méme des sagesses, que des expres-
sions équivalentes d’'un méme destin transcendant : « En
fait, écrivait Simone Weil, les mystiques de presque toutes
les traditions religieuses se rejoignent presque jusqu’a
I’identité » 1. La solution sectaire n’hésite pas a remon-

1. Lettre a un religieux, p. 49.

(741)



14 _ LE SALUT HORS DE I’EGLISE ?

cer a l'universalité du salut et a lier étroitement la géné-
rosité divine aux formes de la religion historique?2.

Pour qui cherche la lumiére dans la Parole de Dieu ces
solutions n’en sont pas. L’universalisme du salut chrétien
est au ceeur méme de lEvanglle : « Dieu notre Sauveur
veut que tous les hommes soient sauvés et parviennent a la
connaissance de la Vérité » (I. Tim. 2, 3-4). « Nous avons
mis tout notre espoir dans le Dieu Vivant, qui est le Sauveur
de tous les hommes, principalement des croyants» (Ibid,
4, 10). On ne peut se défaire d’affirmations si cohérentes
avec la révélation d’un Dieu qui n’est ni arbitraire, ni terri-
fiant, ni capricieux, d’un Dieu qui a manifesté le grand
sérieux de son amour pour les hommes en Jésus-Christ. On
ne peut, d’autre part, se défaire des exigences lies a un
salut qui sera toujours gratuit : « Celui qui croira et sera
baptisé sera sauvé, celui qui ne croira pas sera condamné »

(Mec. 16, 16). ,

Les faits sont la qui nous montrent des multitudes
d’hommes apparemment en dehors des exigences du salut,
sans refus de leur part. La Parole de Dieu nous renseigne
peu sur leur situation. Le Magistére ne se prononce pas
positivement, se contentant de garder dans leur intégrité
les principes contenus dans la révélation et refusant toute
synthése qui ne leur ferait pas droit. Il revient a la théo-
logie de poursuivre cette synthése fidéle a toutes les exi-
gences de la Parole de Dieu et nous allons nous y essayer,
aprés d’autres. Les résultats demeureront toujours insatis-
faisants, car qui connait les voies de la miséricorde de
Dieu? Elle dépasse toute théologie. Un trait de la vie de
saint Pie X illustrera 1’esprit de notre recherche :

« Je me rappelle, dépose au procés Mgr. Rosa, qu'un
jour je 1’accompagnais en promenade a Mantoue alors qu’il
était déja Cardinal. Nous nous trouvimes devant le cime-
tiere des Juifs. Le Serviteur de Dieu prenant un ton ferme
me demanda brusquement si pour ces morts j’aurais récité

2. Cette attitude n’est d’ailleurs pas propre aux chrétiens. Un
musulman disait du Pére de Foucauld : « Combien c’est terrible de
songer qu'un homme si bon ira en enfer & sa mort parce qu’il n’est
pas musulman ! ». Cahiers Ch. de Foucauld, n°® 8, p. 154.

(742)
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le De Profundis. Je répondis que non parce que, ou bien
ils étaient morts avec le désir du Baptéme et alors ils
étaient en Paradis, ou bien ils n’avaient pas eu ce désir,
et alors toute priére était inutile. Lui, sans me répondre
tout de suite, enleva son chapeau et commenga d’emblée le
De Profundis auquel naturellement je répondis. Le psaume
terminé, en remettant son chapeau, il me dit souriant

« Vois, Baptiste, maintenant nous avons fait notre part. Le
Seigneur fera la sienne. Car il n’est pas dit que la théologie
du Seigneur soit comme celle qu’enseignent les Péres
Jésuites a ’Université Grégorienne. » (Je venais depuis tres
peu de jours de terminer mes études a 1’Université Grégo-
rienne de Rome). Processus Ordinarius Romanus, vol. II,
p. 1039.

*

11 faut préciser préalablement les termes du probléme
et surtout leur donner toute leur ampleur.

Avant toutes choses, il y avait la gloire de Dieu ; au-dela
de I'histoire il y aura le Royaume de la Gloire de Dieu.
Le dessein de Dieu est traversé d’une seule intention, le
Royaume donne son sens a tout, a 'acte de la création
lui-méme. Il s’agit donc moins de se poser le probleme du
salut individuel de tel ou tel homme que celui de 1’avéne-
ment du Royaume de Dieu en tel homme ou en telle com-
munauté humaine. Comment vont-ils re_]omdre le seul
destin total de I’humanité : le Royaume, puisque d’emblée
¢’est dans sa perspective que s’établit la destination du
monde ?

Parlant des conditions nécessaires au salut, il faut aussi
élargir les horizons. Ce ne sont point conditions juridigues,
objet d’une volonté positive et quelque peu arbitraire de
Dicu; de purs moyens de salut exigés de 1’'homme par
Celui qui le sauve. En vérité, le Royaume de Dieu est déja
inauguré dans l’histoire, bien qu’il ne doive connaitre son
achévement qu’au-dela de l’histoire. Il y aura passage du
Royaume historique au Royaume céleste en sorte que c’est
dés maintenant que Dieu lance sa eonvocation pour 1’éter-
nité. Depuis la résurrection de Jésus-Christ et le don de
I’Esprit, Dieu a introduit I’humanité dans les derniers
temps de ’histoire sainte : 1’Eglise est le peuple eschato-
logique en son état terrestre, la nouvelle humanité, Plus
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qu'une préparation au Royaume éternel, elle constitue
l’antlcxpatlon de ce Royaume dans l’hlst01re. On comprend
que si Dieu s’est manifesté aux hommes pour leur annoncer
son dessein de salut, 1’enirée dans ce dessein réalisé soit
conditionnée par 1’attention a 1’ expressmn historique de la
Parole dlvme : loin d’imposer a2 I’homme une obligation,
Dieu témoigne par la son respect de la conscience de sa
créature qu'il veut associer librement au Mystére du Salut.
Combien plus alors 1’homme devra-t-il se rattacher &
I’Eglise qui réalise la Parole de I’Ancienne Alliance et
introduit dans le Royaume définitif, pour étre dans le
monde du salut divin.

Or la vivante Parole de Dieu dont est issue et dont sort
sans cesse 1’ Eghse c’est Jésus-Christ. Se rattacher a I'Eglise,
s’assujettir a Jésus-Christ, c’est tout un. Ce que Dieu a fait
dans I’histoire pour y instaurer son Royaume acquiert une
véritable nécessité, est fixé sans reprise possible. L’inter-
vention de Dieu appelle la décision et le consentement de
I’homme : les voies du salut sont tracées.

Or si le Royaume du Salut se trouve lié a 1’Evénement
du Christ et a 1’Eglise historique, il ne suffira pas d’une
disposition intérieure au ceeur de 1’homme, consentant a un
appel secret de Dieu, pour s’y rattacher. C’est par une
démarche 2 la fois intérieure et extérieure, spirituelle et
sociale, qu’on se rattachera a I’Evénement divin et histo-
rique du Christ et a la société issue de lui. Une adhésion
seulement extérieure et sociale ne saurait rejoindre Dieu;
une adhésion seulement intérieure ne rejoindrait pas le
Dieu de 1'Histoire Sainte, qui est venu au devant, qui a
parlé, agi en vue du Royaume. La foi chrétienne et les sa-
crements de la foi chrétienne constituent cette adhésion a
I’Evénement et a 1’Institution qui préparent et anticipent
le Royaume sur terre. A mesure qu'un homme inscrit sa
vie a ’intérieur de la foi et des sacrements de 1a foi, il vit
dans ’univers du salut. Il sera éclairant pour la suite de
nos réflexions de voir comment se réalise dans 1’Eglise,
lien de la foi et des sacrements chrétiens, cctte progressive
incorporation au Christ et au Royaume.

Un homme vivait dans ses projets purement humains.
Inséré dans ses communautés naturelles, adoptant les lois
morales de son milieu sociologique. La réflexion sur la vie
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et un certain appel intérieur a la droiture totale ’avaient
amené a I’hypothése religieuse. Une question se posait dans
sa vie et son cceur était ouvert. Jésus-Christ est venu répon-
dre a cette question : 1’homme était devenu un croyant,
grace au témoignage d’une communauté chrétienne qui ’a
adopté parmi ses évangélisés. Du méme coup il était ratta-
ché au Christ et & I’Eglise du Christ : mais ce n’était qu'une
premiére étape ; il fallait quitter le porche de 1’Eglise pour
pénétrer plus loin. Plus loin dans l’incorporation spiri-
tuelle au Christ et dans 1’agrégation spirituelle et sociale
au Peuple de Dieu. Par le baptéme il passait dé¢ la com-
munauté évangélique et catéchuménale a la communauté
baptismale, celle des chrétiens déclarés et des membres de
plein exercice dans I’Eglise. Le baptéme a son tour 1’intro-
duisait a 1’Eucharistie, sommet de la vie spirituelle et sacra-
mentelle de 1'Eglise. Et ¢’est en vivant toujours plus inten-
sément sa communauté eucharistique que 1’Eglise’ en
chacun de ses membres anticipe dans le temps le Royaume
éternel.

Ainsi I’Eglise se presente -t-elle comme un seul grand
Sacrement aux expressions multiples : sacrement du Christ
dans la totalité de son Evénement salutaire. Sacrement du
Royaume qu’elle visibilise et qu’elle constitue. N'en doute
pas : c’est ici que Dieu habite au milieu des hommes ; ne
le cherche pas ailleurs ; tu ne trouveras Dieu que dans le
Christ, et le Christ que dans 1’Eglise. Et point ne suffirait
une foi toute personnelle au Christ puisque le Christ lui-
méme a donné forme communautaire et sacramentelle i
son Evénement de grice universelle.

L)
«%

Dieu a tellement pris au sérieux ’histoire humaine,
qu'il 'y a inséré son salut hlstonquement : et cela remplit
le croyant d’action de grace. Mais du méme coup 1’histoire
du salut va-t-elle se trouver limitée par les contingences de
I’histoire ? par les lenteurs du temps, les difficultés de la
communication sociale ? Si ¢’est des médiations historiques
que dépend ma rencontre avec I’Evangile du Christ et avec
son Eglise, mon salut n’en devient-il pas aléatoire ?

Or, nous savons que, de fait, nombreux sont encore
aujourd’hui les hommes qui n’ont point véritablement
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entendu la proposition évangélique. Le temps n’est plus our
les théologiens pouvaient affirmer que 1’univers entier avait
sans équivoque possible recu la Bonne Nouvelle3. Et a sup-
poser que géographiquement tous les peuples aient entendu
la voix du missionnaire, nous savons qu’il n’est pas néces-
saire de sortir des pays dits de chrétienté pour trouver des
groupes humains qui, par leur situation sociologique,
ignorent 1I’Evangile ou se trouvent a son égard en malen-
tendu tel que leur indifférence, sinon leur hostilité, semble
un déterminisme historique plus grave que 1’ignorance.

Ceci pour les temps actuels. Mais la méme perspective
s’élargit dans le temps si 1’on pense a l'exiguité historique
de ’Histoire sainte : Avant Abraham et en dehors d’Israél
ensuite, comme aujourd’hui en dehors de I’Eglise, Dien
aurait-il abandonné son universel dessein de salut ? Il nous
semble impensable que Dieu ait ainsi voulu limiter sa
puissance de salut par la contingence d’une histoire. Mais
alors, y a-t-il pour I’homme une possibilité de rejoindre le
dessein de Dieu dans son intention, sans connaitre, ou en ne
connaissant qu’imparfaitement ’expression historique de
cette intention ?

Diverses hypothéses ont essayé de donner réponse a la
question ainsi précisée : on a supposé que Dieu accordait
des révélations privées au ceeur des non-évangélisés ; ou
bien 1’on s’est appuyé sur le soi-disant messianisme des
paienst ; ou bien 1’on a eu recours a la révélation primi-
tive. Autant de fagons de résoudre une difficulté réelle par
des échappatoires sans fondement solide dans P’histoire.
La question reste entiere; il nous reste a voir quels éléments

3. « De notre temps, écrit saint Bernard, la voie des messagers:
évangéliques a reconvert la terre et 1’écho s’en est propagé jusqu’aux
limites du monde c’est pourquoi en I’absence d’excuses du c¢oté de
Yaudition de la foi, le mépris du Sacrement (de baptéme) est lni-méme
sans aucune excuse » (De Baptismo, cap. I, N° 2; PL, CLXXXII, col.
1032-1033). Et de méme saint Thomas d’Aquin (Commentaire sur
PEpitre aux Romains, eap. X, lect. 3). On e<t plus &tonné de voir des
théologiens modernes tenir la méme affirmation, tel Billuart (1767) qui
donne comme terme a la promulgation suffisante de P’Evangile, la
raine de Jérusalem en 70.

4. Cf. M. J. LAcraNGE, Le prétendu messianisme de Virgile, dans
Rev. Biblique, 1922, pp. 552-572.
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de solution y apportent les représentants autorisés de la
pensée théologique et a y associer notre propre recherche.

I1

A la vérité, les Péres dans leur ensemble et les grands
théologiens médiévaux n’ont pas pensé pour lui-méme le
probléme du salut des paiens. De méme que 1'Ecriture
s’adresse, par définition, aux croyants et n’envisage pas par
elle-méme la question du salut de ceux qui sont hors la
voie objective du salut chrétien, de méme c’est a l’intérieur
de I’Eglise que se posa pendant longtemps, la période des
origines chrétiennes passée, le probléme qui nous occupe.
Le cas de Corneille dans les Actes, du Bon larron ou des
cas analogues contenus dans I’Eecriture ou rapportés dans
I’histoire de 1’Eglise, donnent seuls aux thélogiens 1’occa-
sion d’y toucher. Et encore ’application actuelle porte-
t-elle généralement sur le cas des catéchuménes, des chré-
tiens dissidents, des musulmans ou des Juifs, lesquels se
_ trouvent en dehors de 1’Eglise, mais n’ignorent pas 1’Evan-

gile. On sait que la formule de s. Cyprien « Hors de I'Eglise,
pas de salut» s’adresse orlgmellement aux schlsmathues
des Eglises chrétiennes d’Afrique. Il importe de savoir que
la question théologique dite « du salut des infidéles »-est
une question moderne qui s’imposa a' la réflexion princi-
palement aprés les grandes découvertes du xvr® siécle. Ceci
limite la portée des positions des grands théologiens médié-
vaux dont il faut utiliser ]la pensée ici plus comme un phare
que comme une borne.

Ainsi, pour s. Thomas d’Aquin, le probléme se pose
dans les termes suivants : le Credo étant un tout organique
dont la multiplicité des articles révéle analytiquement les
richesses implicites des articles fondamentaux, quel est le
minimum de caonfession de foi nécessaire au salut? « Le
développement explicite de ce qu’on doit croire n’est pas
d’une .maniére égale pour tous de nécessité de salut»5,
déclare s. Thomas. En effet, eelui qui tient un principe uni-

1. 2a - 2@, 2, 6, ad 1 um.
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versel est dit posséder implicitement toutes les conclusions
particuliéres qui peuvent étre tirées de ce principe, conte-
nues qu’elles sont en lui, de fagon virtuelle. S’il considére
en acte et le principe universel et les conclusions particu-
liéres qui en découlent, on dira qu’il posséde ces conclu-
sions explicitement. Tout de méme pour la foi : le croyant,
qui adhere actuellement a ’ensemble des articles de foi, a
une foi explicite ; sa foi, au contraire, serait implicite s’il
se contentait de donner son adhésion a tels ou tels articles
majeurs du Credo dans lesquels sont contenues comme en
des principes universels les déterminations plus particu-
liéres de sa croyance actuellement ignorées de lui, mais
qu’il reconnaitrait d’emblée, comme leur harmonieux déve-
loppement, 8’ils venaient a étre présentés a son esprit.

A la question : « Les articles de foi ont-ils augmenté au
cours des ages ? » 5. Thomas répond en faisant une dis-
tinction : quant a la substance, non ; quant a l’explici-
tation, oui. Et de montrer comment tout le contenu de la
Révélation, en son état achevé peut se ramener, en resser-
rant de plus en plus I’explicite dans I’implicite, a ces deux
articles fondamentaux de la révélation de 1’Ancien Testa-
ment : Dieu existe et il prend soin du salut des hommes.
Qui confesse 1’existence de Dieu, en effet, tient implicite-
ment toute la théologie — au sens des Grees — et dans le
dogme de la Providence divine se trouve inclus toute
I’Economie — les « beneficia » comme disaient les théolo-
giens médiévaux — C’est ainsi que « tout ce que les der-
niers des Péres ont eru (les Apdtres) était contenu dans la
foi de ceux qui les avaient précédés,lquoique ce fut d’une
maniére implicite 6. Et la systématisation du théologien fait
écho a la parole révélée : « Sans Ia foi il est impossible de
lui plaire (a Dieu), car celui qui veut s’approcher de lui
doit croire qu’il existe et qu'il rémunére ceux qui le

cherchent » (Heb., XI, 6).

Allons-nous exiger plus que ce minimum de foi expli-
cite de ceux qui n’ont pas é1é touchés par la Révélation ?
Pour tout homme et en quelque temps ou lieu qu’il vive, la

6. 2a - 2=, 1, 6, c.
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f01 en ces deux articles fondamentaux  est _absolument
necessalre au salut. Cela ne signifie pas que ce minimum de .
foi soit sufﬁsant» pour “tous en toute conJoncture de temps ou
d’état7. Du catéchumeéne chrétien on doit exiger ume foi
explicite dans le mystére de la Trinité et dans le mystére du
Christ : e’est trés exactement le contenu de nos pemiers
symboles de foi rédigés pour la profession baptismale des
catéchuménes. Parmi les fidéles de 1’Ancienne Alliance,
les évolués (majores) devaient confesser, au gré de s. Tho-
mas, une foi explicite au mystére du Christ et par consé-
quent au Dieu Trinité (le mystére du Christ ne pouvant
étre cru explicitement sans la foi en la Trinité), alors qu’il
suffisait aux simples croyants (minores) de tenir ces objets
de foi de facon implicite dans la foi des Patriarches et des
Prophétes ou dans la croyance au Dieu Providents.

On ne saurait étre plus exigeant pour les paiens que
pour ces simples croyants du peuple élu. Et s. Thomas
accorde en effet qu’ils ont pu se sauver, en 1’absence d’une

Révélation spéciale — révélation dont par ailleurs, s’ap-
puyant sur des faits plus que douteux, il est plutét porté
a étendre 1’existence — par la seule foi en la Providence

divine sur les hommes, contenant trés implicitement la foi
au Médiateur et en la Trinitéd. Dans tous les textes sur
lesquels nous nous appuyons, s. Thomas ne fait état que
des palens avent 1’Incarnation : il semblerait trés légitime
d’en étendre la doctrine a tous ceux qui se trouvent dans la
méme lgnorance invincible que ces gentils. Mais non,
5. Thomas exige dé; ig pour tout homme, comme néces-
saire au salut, la confession expllclte du mystére du Christ
{connotant, on 1’a vu, une foi aussi exphclte en le mystére
de la Trinité) et a ce point nécessaire que, s’il se trouvait
un homme de bonne volonté qui ne puisse étre atteint par
la prédication, Dieu lui ferait la grace d’une révélation
spéciale de ce mystére. Il appuie son exigence sur une

7. 2a - 2, 2, 8, ad 1.
8. XIV de Veritate, 12, c.

9. 3 Sent. d. 25, q. 2, A. 2, sol. 2, ad 3; XIV de Veritate, 2. ad.
2 et 5.

(749)



22 , LE SALUT HORS DE L’EGLISE ?

convenance intrinséque a ’ordre du salut, a saveir que la
Rédemption est consommée historiquement et connue 10,

Cette position ainsi motivée a arrété un grand nombre
de théologiens thomistes qui n’ont pas cru pouvoir, par
respect pour leur maitre, passer outre a la lettre de ce
texte. Un des derniers en date, le Pére Hugon, dans son
livre : Hors de U’Eglise point de salut, Paris 1927, écrit :
« Si la foi explicite aux Mystéres de la Trinité et de 1’Incar-
nation est requise d’une nécessité de moyen, Dieu se doit
a lui-méme de procurer cette connaissance et il disposera
les événements de telle sorte que les hommes de bonne
volonté seront éclairés, soit par I’arrivée d’un missionnaire,
soit par le ministére des anges, soit par une révélation
intérieure ». (p. 102). Deux arguments militent, aux yeux
du P. Hugon, comme de ses devanciers, en faveur de sa
position : d’une part le texte de Me. XVI, 15-16 sur la
mission des Apétres ; d’autre part, la toute puissance de
Dieu au service de sa volonté salvatrice (pp. 44 ; 103-108).
Mais s. Thomas eut-il soutenu cette solution s’il n’avait été.
persuadé que 1’évangélisation de tous les peuples était
accomplie ! A une situation extraordinaire, s. Thomas
répond par une solution extraordinaire aussi — la révéla.
tion spéciale — qu’il n’aurait peut-étre pas avancée s’il
avait été informé que p¥a n’était besoin de vivre au milien
des foréts et des bétes sauvages, loin de toute société, pour
se trouver dans 1’état d’ignorance invincible du message
salutaire.

Il nous semble, avec de nombreux théologiens modernes,
que de souligner le caractére définitif et ahsolu de I’Eglise
et de la foi de I’Eglise de la Pentecéte, plénitude terrestre
de la Parole de Dieu, ne conduit pas nécessairement a
exiger plus, en ce qui concerne les conditions du salut, des
paiens aprés le Christ que des palens ayant véeu dans
1’Ancienne Alliance. Mais nous retiendrons de s. Thomas,
avec la tradition théologique, 1’analyse de P’'implicite dans
la confession du contenu de la foi et ’application qu’il en
fait en réduisant cette confession de foi a la conviction d’un

10. 3Sent. d. 25, q. 2, a. 2, sol. 2 (« quia jam mysterium redemp-
tionis impletum est corporaliter et visibiliter, et preedicatum »).
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\Dieu personnel et provident pour les hommes. On aura
remarqué qu’il s’agit, dans cette confession de foi réduite,
d’autre chose que d’une affirmation philosophique de
Dleu : il y a ici un acte de foi prlmltlf 1mp11quant confiance
totale faite a ce Dieu dont on est sir qu’il s’intéresse au
destin de ses créatures, encore qu’on ignore partiellement
ou totalement comment s’est manifesté cet intérét : em
Jésus-Christ et dans I’Eglise. Acte de foi qui. suppose, méme
si 1’homme qu1 y consent n’en a point conscience expéri-
mentale, la grace divine par laquelle est reconnu le vrai.

#"

Les analyses précédentes ont un indéniable intérét pour
notre recherche. Mais osons avouer qu’elles laissent échap-
per la part la plus cruciale du probléme posé. Elles ont
donné fermeté a la certitude selon laquelle il était possible
a un homme droit, privé de bonne foi de la révélation totale
et vivant hors de ’'unique Eglise, Sacrement de cette révé-
lation totale, de rejoindre librement le dessein de salut de
Dieu ; la médiation qui le lui permet étant un minimum
de confession de foi. Mais le fait de chercher une solutioa
dans la ligne d’un minimum de confession de foi objective,
s’il Tésoud le cas des hommes ayant eu contact avec une
tradition religieuse, permettra-t-il d’aller plus loin et
d’aborder le cas des hommes totalement etrangers a la
moindre révélation et a toute religion ?

« Sans la foi il est impossible de plaire a Dieu 11 ».

11. Ce texte de PEpitre aux Hébreux (XI, 6) a été repris, on le
sait par le Concile de Trente (Session VI, chap. 8 ; Dz, 801), et par le
Concile du Vatican (Session 3, chap. 3 ; Dz. 1793), mais tonjours dans
Phypothése d’une audition de la Parole révélée. Ainsi Vatican
« Parce qu’il est impossible sans la foi de plaire 3 Dieu (Heb., 11, 6)
et d’étre agrégé a la société de ses enfants, la juslification n’est possible
pour personne sans la foi, et nul n’obtiendra la vie éternelle s’il ne
persévére jusqu’a la fin (Mt., 10, 22). Pour que nous puissions satis-
faire au devoir d’embrasser la vraie foi et d’y persévérer avee cons-
tance, Dieu a institué I’Eglise par son Fils unique et il a disposé des
signes visibles aecompagnant cette institution en telle maniére que
cette méme Eglise piit étre reconnue de tous comme étant gardienne et
dispensatrice de la Parole révélée. »
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Nous ne pouvons licher cette affirmation d'une nécessaire
médiation entre le cceur de ’homme et la réalisation du
dessein du cceur de Dieu. Si bien qu’il est impropre de
parler du « Salut des infidéles » : parlons plutét du salut
des non-évangélisés. Mais la foi est une réalité analogique
capable de réalisations embryonnaires et de réalisations
toujours plus parfaites : ne pourrait-on aller, dans la
recherche des réalisations embryonnaires plus loin que
I’analyse faite plus haut ? Est-il nécessaire a toute foi de
supposer, ne serait-ce qu’'un minimum de confession objec-
tive? C’est 3. Thomas lui-méme qui nous engage a trans-
poser la recherche de 1'implicite du domaine de 1'implicite
notionnel a1 1mp11c1te vital : « Lorsqu un homme, écrit-il.
arrive a ’age de raison, la premiére chose a laquelle sa
pensée doit se porter, c’est de délibérer de lui-méme. Et
s’il s’ordonne a la fin qui est la vraie fin, il est délivré du
péché eriginel par la grace sanctifiante qu’il regoit » 12, Car
I’action d’un homme qui prend sa vie en mains et ’oriente,
baigne dans le mystére de la grice et du salut, étant donné
la destination concréte de 'homme dans le plan de Dieu :
cette action « implique » un consentement a Dieu ou an
refus, méme en 1’absence de toute confession de foi objec-
tive. L’action morale fondamentale de I’homme est riche
d’une foi embryonnaire : c’est dans ce sens qu’il faudrait
désormais chercher.

On n’oubliera pas que 1’acte de foi est fondamentale-
ment un acte de conversion. C’est-a-dire un changement
d’attitude et de conception de vie, en référence a Yintex-
vention salutaire de Dieu; une adoption du dessein de Dieu
amenant une soumission totale et fidele de toute 1’existence
au dynamisme transcendant de ce dessein. Or la conversion
explicitement chrétienne suppose une pré-conversion: une
attitude déja ferme de la vie par laquelle I’homme adulie
renonce a chercher dans les normes empiriques du bonheur
humain immédiat les lois de son véritable destin ; une
sortie de son égoisme pour un comportement responsable

12. la - 2e, 89, 6, Cf. 7. Marrtaix, Neuf legons sur les notions
premiéres de la philosophie morale, Téqui 1951, (sixiéme lecon
surtout).
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en référence a des valeurs de l’existence humaine consi-
dérées comme infrangibles et déja sacrées; une obéissance
allant jusqu’aun sacrifice, aux orientations et au jugement
de la conscience morale. Tout ceci, surtout chez des étres
simples, se traduira peut-étre tres peu au plan réflexif ;

D’essentiel est le dynamisme moral qui rejoint un au-delak

des spontaneltes vitales, Un tel dynamisme peut laisser
subsister encore bien des faiblesses et des incohérences de
détail dans la vie, mais il révélera sa vigueur dans des cir-
constances graves, notamment lorsqu’il s’agira d’opter
concrétement pour ou contre ’amour fraternel. Alors se
révélera ’homme qui cherche la gloire qui vient du monde
et des hommes, ou I’homme qui secrétement attend la
gloire qui vient de Dieu. La parabole du Jugement dernier
en s. Matthieu n’est-elle point applicable ici (Math. 13) ?
Ainsi il existe une conversion d’avant la conversion.
une foi d’avant la foi qui normalement doivent s’accomplir
et trouver le terme parfait de leur dynamisme spirituel dans
la rencontre avec le Christ. Mais si 1’élan ne trouve point
son accomplissement, il reste I’ouverture de la vie convertie
et cette ouverture est sur le Dleu vivant. En termes plus
phllosophlques on pourrait exprimer ainsi 1’accés a cette
conversion : Un homme a découvert — et cette découverte
s’inscrivant dans la durée peut mettre des années a se pré-
ciser — le sérieux des actes humains : qu’ils se référaient,
au dela du phénoméne moral, & des valeurs. Il s’ensuit une
attitude de vérité dans la vie, d’obéissance a 1’aspiration
morale. Dans le comportement humain de cet homme
quelque chose est consistant, unifiant, réel pour le monde
moral. Mais ce quelque chose n’égale pas I'intentionnalité
du mouvement volontaire 3 lui-méme : la valeur absolue
surgit en inférence vécue comme immanente aux valeurs,
elles-mémes immanentes aux phénoménes moraux, et pour-
tant comme les fondant et les certifiant de facon transcen-
dante. Si bien que c’est en référence a cet absolu moral que
tout homme, sans peut-étre en avoir conscience, est appelé
i projeter son existence par un consentement et un accueil,
par une obéissance a D’attraction de cet au-dela de ’expé-
rience qui est a ’origine de tout son élan moral. A ce plan
d’existence, I’homme ne fait plus ce qu’il veut, il n’est plus
tourné vers lui-méme : il expérimente la fidélité et 1’infidé-
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lité. N’est-ce point ce que s. Paul cherchait a exprimer
dans I’Epitre aux Romains :

« Tribulation et angoisse pour toute dme humaine qui fait le mal,
pour le Juif d’abord, pour le Grec ensuite ; gloire, honneur et paix
pour quiconque fait le bien, pour le Juif d’abord, pour le Grec ensuite;
car Dieu ne fait pas acception des personnes. Tous ceux qui auront
péché sans loi, mourront aussi sans loi ; tous ceux qui auront péché
avec une loi seront jugés par cette loi. Ce ne sont pas en effet ceux
qui écoutent la lecture de la loi qui sont justes aux yeux de Dieu ;
ceux-la seront tenus pour justes qui pratiquent la loi. Lors donc que
des paiens, qui n’ont pas de loi, accomplissent naturellement les pres-
criptions de la loi, ces hommes-la, sans avoir la loi, se tiennent a
eux-mémes lieu de loi. Ne montrent-ils pas en effet, gravé dans leur
coeur, le contenu méme de la loi, tandis que leur conscience y ajoute
son témoignage, ainsi que leurs pensées, qui tour a tour les accusent
ou les disculpent. C’est ce qui paraitra le jour ou, selon mon évangile,
Dieu jugera par le Christ Jésus les desseins secrets des hommes ».
{Rom., 2, 9-17).

Quelques précisions apparaissent mdlspensables pout
qu’on puisse reconnaitre dans le comportement qui vient
d’étre analysé cette foi embryonnaire par laquelle les non-
évangélisés se rattacheraient a 1’ordre du salut universel :

1°) Cette pré-conversion au Sacré est tout autre chose
qu’un vague sentiment religieux sans conséquences morales
et a orientations magiques. Il s’agit vraiment d’une soumis-
sion libre et oblative & un Dieu personnel, garantie absolue

'des élans fondamentaux de la conscience morale.

2°) Cette pré-conversion, sans étre dépourvue de
contenu objectif, puisqu’elle implique ’affirmation vitale
du Dieu personnel, peut exister sans que soit exprimé le
nom de Dieu. Elle peut méme coexister avec des expres-
sions athées ou du moins avec une indifférence aux expres-
sions de la foi chrétienne confondues avec une mythologie

" humaine. Sans doute une transcendance reconnue comme

telle a-t-elle chance de soutenir une foi plus pure, mais
'important n’est point dans ’expression notionnelle, du
“ moment que l’attitude est reconnue comme impliquant un

dialogue de transcendance 13.

13. Cf. P. Craeys-Bonvaerr, Tous les athees sont ils coupables?
dans N.-R. Th. 1921, pp. 179-180 et F. Mutreux, Je crois en toi, Paris
1949, pp. 77-84.
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3°) 11 faut accorder a cette foi embryonnaire d'étre

‘commumon surnaturelle avec le Dieu de sainteté. On conti-
nuera a parler de « religion naturelle », de « rellglon de la
conscience », mais en sachant que la grace est 1’artisan
principal de la fidélité de ’homme a lui-méme et a 1'au-
dela de lui-méme. Un adulte vivant de cette foi embryon-
naire est en grice avec Dieu, ne sachant pas qui il adore, ni
qui se fait adorer et servir de lui 14,

4°) Cette foi sans révélation se référe tout entiére a la
Qévelatlon.Le déploiment de son implicite vécu rejoindrait
effectivement la révélation du Dieu d’Amour qui appelle
I’homme & sa propre gloire en Jésus-Christ. De méme que
les croyants de 1’Ancienne Alliance avaient foi en Jésus-
Christ comme en Celui qui devait venir, de méme le non-
évangélisé rejoint dans son ohéissance a Dieu la totalité
objective et révélée du dessein historique de salut en Jésus-
Christ: le rencontre quiconque est eniré, si inchoativement
que ce soit, dans 1’ordre du salut par la foil5. C’est ce
qu’exprimait s. Léon le Grand (461) : « Dieu n’a pas (avee
le Nouveau Testament) témoigné d’une nouvelle provi-
dence envers les choses humaines ; il ne s’est pas engagé
dans une miséricorde tardive, mais dés la constitution du
monde il institua pour tous une seule et méme source du
salut ». Et encore : « Tous les saints d’avant la venue du
Sauveur furent justifiés par cette foi, et par ce sacrement
ils deviennent membres du Corps du Christ... L évangéliste
Luc poussa trés loin la généalogie du Christ, de maniére a

14. Les théologiens remarqueront qu’il est tout a fait possible
d’accorder 4 une telle foi, germe de vie théologale, la garantie surna-
turelle du motif formel divin : ¢’est le Dieu vivant lui-méme qui, a
travers la pauvreté d’expression consciente, agit dans le ceenr de
I’homme et qualifie intrinséquement son comportement, par €a Parole
intérieure : ce qui n’équivaut pas & une révélation privée.

15. On a rapporté Phistoire de ce vieil Hindou qui, aprés aveir
entendu le missionnaire pour la premiére fois, demanda le baptéme.
On Dinterrogea : « As-tu jamais entendu parler de Jésus-Christ ? »
— «Je ne connaissais pas son mom, repondlt-ll mais_je I'ai toujours
connu . (Cit¢ par G."Danboy, s. R apostolat intellectuel aux Indes,
dans Missions belges de la Compagme de Jésus, 1925, pp. 327-328.)
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indiquer que les siécles méme antérieurs au déluge ne
furent pas étrangers a ce sacrement et que toutes les épo-
ques qui se succédérent depuis le commencement étaient
tendues vers celui-la seul en qui reposait le salut de
tous » 16,

Sans la foi point de salut. Toute foi salutaire est foi au
Christ. Méme la foi embryonnaire du non-évangélisé n’y
fait pas exception. Un embryon est normalement fait pour
se développer : le développement normal de cette foi serait
celui qui suivrait a la rencontre de 1’Evangile ; rencontre
d’un homme qui n’a point péché contre la vérité avec la
pleine vérité du Christ. Le refus du Christ authentiquement
annoncé ferait sombrer un tel homme dans 1’incrédulité.
« Que notre Evangile, dit s. Paul, demeure voilé, il n’est
voilé que pour ceux qui se perdent, pour les incrédules
dont le dieu de ce monde a aveuglé ’entendement afin
qu'ils ne voient pas resplendir 1'Evangile de la gloire du
Christ qui est ’image de Dieu » (II Cor. 4, 3-4). On ne
saurait exagérer la gravité du péché d’incrédulité, étant
donné le motif qu’expose s. Jean : « Celui qui croit au
Fils de Dieu posséde en lui le témoignage de Dieu : celui
qui ne croit pas a Dieu fait de lui un menteur » (Ia Jo. 5,
10). Et de méme qu’on ne saurait adhérer au Christ que
par I’Esprit-Saint (1 Cor. 12, 3), celui qui refuse d’adhérer
au Christ blasphéme contre 1’Esprit. Mais, encore une fois,
Dieu s’étant lié au ministére social de son Eglise, cette
possibilité dramatique d’incrédulité pour le non-évangélisé
de bonne foi dont il a été question suppose une proposition
non équivoque de 1’Evangile et de signes a ceux qui ne
connaissent pas le Christ.

111
Toute foi qui unit au Christ, aussi inchoativement que
ce soit, incorpore le ecroyant & la communauté mystique de

ceux que vivifie le Christ, rend membre de son Corps mys-
tique : « Je suis la Vigne, vous les sarments » (Jo. 13, 5).

16. Sermo 23, 3 ; 30, 7. PL. 54, 202, 234.
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Il y a, certes, bien des degrés d’intensité dans cette appar-
tenance vitale au Corps mystique ; cette communauté des
membres du Christ révélerait, & qui pourrait en faire un
relevé d’ensemble, des zones concentriques allant du centre,
out se rassemblent pour 1’éternité les membres glorieux, a
I'ultime périphérie, ot sont rassemblés sans le savoir tous
ces non-évangélisés de bonne foi qui font la vérité, en pas-
sant par les membres que rassemble la communauté de
I’Eglise terrestre.

Mais précisément une question demeure : quel est le
rapport de ces non-évangélisés membres du Corps mystique
du Christ avec I’Eglise ? Il n’a point été dit seulement :
« Hors du Corps mystique du Christ point de salut », mais
bien : « Hors de 1I’Eglise ». Or, si ces croyants de la péri-
phérie sont membres du Corps mystique, peut-on dire
qu’ils sont dans 1’Eglise du méme coup? C’est bien ce
qu’il nous reste & vérifier, liés que nous sommes aux affir-
mations posées plus haut selon lesquelles la foi au Christ
et Pappartenance a 1’Eglise constituaient deux titres insé-
parables d’entrée dans le Royaume de Dieu en son devenir
historique..

L’Eglise terrestre est, en effet, Corps mystique et Insti-
tution du Christ tout a la fois. L’Institution constitue la
forme extérieure du Corps mystique en sa réalisation terres-
tre; elle est le Sacrement qui exprime historiquement le
Corps mystique et qui travaille 4 le faconner jusqu’a son
dge adulte dans les individus et les successives générations
humaines jusqu’au retour du Christ en gloire. L’Institu-
tion est dans la communauté de sainteté et la communauté
de sainteté dépend ici-bas de 1’Institution fondée par le
Christ au service du Royaume éternel. Telle est la forme
concréte du dessein de Dieu qui oblige tout homme 2 s’insé-
rer dans [’Institution de I’Eglise s’il veut appartenir a la
communauté des sauvés que rassemble 1’Eglise. « On voit
par 1a, écrit Bossuet, que loin de faire une Eglise dont la
communion soit purement extérieure de sa nature et inté-
rieure seulement par accident, le fond de I'Eglise est au
contraire Ja communion intérieure dont la communion
extérieure est la marque et que 1’effet de cetle marque est
de désigner que les enfants de Dieu sont gardés et renfer-
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més dans ce sceau. On y voit aussi que les élus sont la fin

" derniére pour laquelle tout se fait dans 1’Eglise et ceux a

qui doit servir principalement tout son ministére, de sorte

.qu’ils sont la partie la plus essentielle et pour ainsi dire

le fonds méme de 1’Eglise » 17,

Si done c’est dans 1’Eglise concréte de la terre, et non
seulement dans le Corps mystique isolé de cette Eglise que
s’opére le salut du Royaume, il resterait 2 montrer que les
non-évangélisés ont rapport avee 1’Eglise ; et plus précisé-
ment avec son aspect institutionnel, puisque la est la diffi-

“culté. Or c’est par le baptéme que le croyant entre dans

I’Eglise : par le baptéme 1’Eglise reconnait solennellement
son incorporation au Corps mystique du Christ et 1’agrége
au grand Sacrement de sanctification dans le Christ que
constitue 1’Institution. Foi et baptéme sont les deux temps
liés d’un méme processus d’entrée dans le Royaume de Dieu
sur terre, et c¢’est pourquoi le Christ a donné pour mission

- ases Apédtres : « Evangélisez et baptisez » (Mat. 28, 19).

o

La tradition théolegique affirme avec fermeté la possi-
bilité de dispense du sacrement de baptéme en vue du salut
pour celui qui est empéché de le recevoir sans faute de sa
part aprés avoir donné son adhésion au Mystére du Christ.
On peut étre incorporé « mentalement » au Christ et. 2
I’Eglise, a défaut du sacrement, a raison du désir du bapté-
me dont est prégnante la foi. C’est pourtant en référence au
sacrement, dont le désir est compté par Dieu, scrutateur du
cceur des hommes, comme réalité, que s’opére la justifica-
tion et le rattachement a I’Eglise 18, Et, en retour, la foi ne

17. Conférence avec M. Claude, Paris 1727, pp. 261-262.

18. Cf. Samvr AmBroisg (Oraison funébre de Valentinien II)
« Yentends dire que vous vous affligez de ce qu’il n’a pas recu le
sacrement de baptéme. Dites-moi, qu’avons-nous en nous, sinon la
volonté, sinon la priére ? Or il avait dés longtemps formé le désir
d’étre initié avant de venir en Italie. Il m’avait exprimé la volonté
d’étre baptisé prochainement, par moi... Et il n’aurait pas la grice
qu’il a désirée, qu’il a demandée? Non, comme il ’a demandée, il la
posséde » De obitu Valent., PL. 16, 1374.

S. Aacusti« : « Je préfére, dans Punité catholique, un bon caté-
chuméne & un manvais baptisé. Et cependant je ne crois pas faire par
142 aucune injure au sacrement du baptéme, que ’on appelle de ses
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saurait unir_au Christ, qui s’accompagnerait d’un refus |
deche du bapte e (et “done de I"Eglise).

“Cette doctrine théologique deviendra officielle au C,(m-
cgwe de Trente, lequel déclare : « Le passage (du péché a la
grace ne peut se faire, depuis la promulgation de I"Evan-
gile, sans le bain de régénération ou sans le désir de ce bain,
selon 1’Ecriture : A moins d’étre né de nouveau de 1’eau
et de 1’Esprit, nul ne peut entrer dans le Royaume de
. Dieu »19, Parlant ainsi, il importe de le remarquer, le
Concile, aussi bien que la plupart des théologiens patris-
thues et médiévaux, avait en vue la situation des catéchu-
ménes, et exigeait en conséquence un désir exphclte du
bapteme dont la nécessité ne pouvait étre ignorée d’hom-
mes touchés par la promulgation de 1’Evangile. Ce désir
explicite peut.il éire exigé d’hommes dont la foi embryon-
naire n’est que dynamiquement chrétienne et dont la pro-
mulgation historique de 1’Evangile ne change pas la situa-
tion d’ignorance invincible ?

Les précisions apportées sur la référence au Christ d’une
foi qui ne se sait pas chrétienne trouvera son prolongement
en ce qui concerne le désir du baptéme. La disposition géné-
rale o se trouve un homme de bonne volonté de faire
dépendre son destin essentiel d’une fidélité au Dieu inconnu
qu’il sert déja sous les formes de sa fidélité de conscience
n’englobe-t-elle pas toute 1’économie concréte du salut,
issue de 1’événement de Jésus-Christ. Rejoignant 1’intention
de salut de Dieu, la foi embryonnaire rejoint objectivement
I’Institution qui exprime seunle de facon absolue dans 1’his-
toire cette intention divine. Le désir du baptéme est lui-
méme implicite et deviendrait explicite le jour ol le mou-
vement de la foi embryonnaire trouverait son terme dans
I’Evangile enfin rencontré. Parlant de désir implicite, on

veeux et que I’'autre a déja recu » De baptismo cont. don.. 1V, 21, PL.

43, 172, .
S. Tuomas parle de « baptismus peenitentise » (1I1a, 66, 11}, « bap-

tismus flaminis » (ibid., 12, ad. 2m), « baptismus spiritus » (Quodl.

VI, a i), « baptismus in voto » (Illa, 68, 2), « baptismus in proposito »

(C. G. IV, ¢. 72).

19. Session VI, chap. 4 ; Cf. Dz. 796.
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ne chinoise pas sur les mots comme il pourrait sembler :
étant donné qu’il n’est de salut dans 1’histoire que par
Jésus-Christ et dans 1’'unique Eglise, personne ne peut étre
dans la voie du salut qui ne soit dynamiquement rattaché
la source de ce salut ouverte dans 1’histoire,

N
x 8

Ainsi, les non-évangélisés a la foi embryonnaire dont
nous avions déclaré 1’appartenance au Corps mystique du
Christ ne sont pas étrangers non plus a 1’Institution ecclé-
siale. Dira-t-on sans plus qu’ils sont membres de 1’Eglise ?
Question de vocabulaire dont la réponse permettra d’appro-
fondir et de préciser les données jusqu’ic1 acquises.

Interrogeons le Catéchisme officiel du Concile de
Trente ; nous trouvons, a la question des membres de
1’Eglise, les affirmations suivantes :

« Trois sortes de personnes seulement sont exclues de I’Eglise :
premiérement les infidéles, ensuite les hérétiques et les schismatiques,
et enfin Jes excommuniés.

Les infidéles, parce que jamais ils n’ont été dans son sein, qu’ils
ne Iont point connue et qu’ils n’ont participé i ancun sacrement dans
la société des chrétiens.

Les hérétiques et les schismatiques, parce qu'ils Pont abandonnée...

Enfin les excommuniés, parce qu’elle les a chassés de son sein par
8a propre sentence et qu’ils ne sont plus de sa communion...

Pour tous les autres, quelque méchants et quelque criminels qu’ils
soient, il n’est pas douteux qu’ils font encore partie de I’'Eglise »20.

Aucune place n’est faite a ceux qui ne sont pas entiére-
ment insérés dans le Sacrement de 1’Eglise. N’est-ce point
déconcertant ?

C’est que plusieurs définitions de 1’Eglise sont possi-
bles, répondant a des points de vue différents. Expliquons-
nous :

a) I1 y a d’abord une définition purement canonique
selon laquelle 1’Eglise est « la réunion des hommes qu’asso-
cient la profession d'un méme Credo et la communion des
mémes sacrements sous la régence des pasteurs légitimes,

20. Catéchisme du Concile de Trente, 1™ partie, chap. 10, traduc-
tion Desclée 1923, pp. 119-120.
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notammeni du Pontife romain, unique vicaire du Christ en
terre ». Définition prise d’un point de vue extérieur, qui
ne se prononce pas sur la réalité intérieure de la foi et de
la sainteté dans le Christ. De ce point de vue, on appar- .
tient ou on n’appartient pas a I’Eglise : c’est clair et contré-
lable, comme d’avoir une nationalité ou d’étre inscrit a un
parti. L’Eglise a besoin de savoir pour sa vie sociale qui
sont ses membres de droit : or ¢’est « par le baptéme, affir-
me le Code de Droit canonique, qu’un homme est constitué
‘personne dans la société ecclésiale du Christ avec tous les
droits et les devoirs des chrétiens » (C.J.C., ¢. 87). Ce qui
serait regrettable, c’est que cette définition devienne 1’uni-
que définition de 1’Eglise.

5) 11 est une seconde définition de 1’Eglise qu’on pro-
pose d’appeler pastorale. Tout en partant des éléments
extérieurs de ’appartenance & 1’Eglise, elle les considére
comme les expressions d’une vie intérieure dans le Christ,
insistant sur le sacrement, mais aussi sur la signification
spirituelle du sacrement. Définition pastorale, parce qu’elle
définit a 1’usage des baptisés le statut d’une appartenance
véritable a 1’Eglise présente. C’est 1a perspective de Pie XII
dans 1I’Encyclique Mystici Corporis Christi, ce qui lui fait
dire que le Corps mystique du Christ est présentement iden-
tique a I’Eglise catholique romaine.

¢) Enfin il est une troisiéme définition de I’Eglise plus
proprement théologique. On part du centre du mystére, a
savoir de la communion de sainteté dans le Christ, comme
constitution de 1’Eglise ; la participation au Corps mysti-
que étant normalement liée, dans ’état présent de 1’Eglise,
a ’appartenance de fait & I’Institution ecclésiale. « Il est
de I’essence de 1’Eglise jusqu’a la résurrection générale
d’avoir le ministére écclésiastique qui la rend visible, mais..
I’effet de ce ministére est d’amener les enfants de Dieu a
la parfaite stature de Jésus-Christ, ¢’est-a-dire 4 la perfec-
tion, qui, aprés les avoir rendus saints, les rendra glorieux
en corps et en ame » 21, Des théologiens comme s. Augustin,

21. Bossuer, Réflexions sur un écrit de Monsieur Claude, Paris
1727, p. 260. De Bossver aussi : « Aimons done la Société extéricure
du peuple de Dieu ; mais ayons en méme temps toujours en vue I’Egli-
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s. Bernard, s. Thomas, Bossuet, manifestent une préférence
pour cette définition théologique qui exprime de plus haut
le point de vue du dessein de Dieu.

On apercoit facilement les conséquences de ces diffé-
rents points de vue sur 1’Eglise quand il s’agira d’exprimer
le lien des non chrétiens et des non catholiques de bonne
foi a 1’Eglise unique du Christ. Dans la ligne de la défini-
tion canonique ils sont purement et simplement hors de
I’Eglise. Il n’en va point de méme avec les deux autres
définitions.

A la lumiére de la définition pastorale on dira que, &
parler de facon absolue, seuls les baptisés catholiques sont
membres de 1’Eglise, mais que des non catholiques et des_
non chrétiens peuvent, 2 raison de leur foi entrainant un
dynamisme de désir, étre tendantiellement de 1’Eglise. Ce
sont les expressions de Pie XII dans I’Encyclique Mystici
Corporis Christi : « Seuls font, a proprement parler, partie
des membres de 1’Eglise ceux qui ont regu le baptéme de
régénéralion et professent la foi ; qui, d’autre part, ne se
sont pas pour leur malheur séparés de I’ensemble du Corps
ou n’en ont pas été retranchés pour des fautes treés graves,
par 1’autorité légitime... » Et plus loin : « Pour ceux-la
méme qui n’appartiennent pas a l’organisme visible de
I’Eglise... méme si par un certain désir et souhait incon-
scient ils se trouvent ordonnés au Corps mystique du Ré-
dempteur... » 22,

Dans la ligne de la définition théologique on sera amené
3 accorder plus d’actualité a 1’appartenance a I’Eglise des
membres secrets. Car appartenir a 1’Eglise c’est, en ordre
de valeur, d’abord appartenir & sa réalité spirituelle et
vitale ; ensuite, encore qu’inséparablement, étre en com-

se des premiers nés dont les noms sont écrits dans le ciel (Heb. 12, 23)
et songeons A étre les membres de 'Eglise catholique lorsque glorieuse,
sans tache et sans ride (Eph. 5, 27) elle =era éternellement avee son
époux » — Justification des réflexions morales, XXITI, (Euvres com-
plétes, Paris 1826, t. 25, p. 75.

22. Texte des Ed. universitaires, Bruxelles 1944, pp. 39, 113. C’est
nous qui soulignons. On se reportera a l’appendice I du présent
article.
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munion avec !'Institution du salut. Partout ou on trouvera
la foi, a quelqu’état de développement, on pourra parler

d’une véritable appartenance a I’Eglise, laquelle suppose

normalement l’insertion dans le sacrement. Appartenance
‘¥éfitable, encore que se réalisant & des degrés trés divers

- de perfection. Il pourra ainsi arriver que la vie dans 1’Ins-
titution visible soit trés réduite — comme chez les héré-
tiques et schismatiques de bonne foi —, ou méme qu’elle
soit de fait inexistante, et qu’on ait affaire cependant a des
membres authentiques, encore qu’imparfaits, de 1’Eglise.
Tandis que des baptisés vivant dans 1’Eglise pourrent, par
défaut de la charité et de la foi, n’stre que des membres
fictifs du Christ et de son Eglise. Pensant aux membres
parfaits du Christ, saint Augustin écrivait : « Tous ceux
qui n’aiment que Dieu sont des étrangers pour lui ; ils peu-
vent entrer dans les basiliques, on ne peut les compter au
nombre des fils de Dieu... Posséder le baptéme, le méchant
aussi le peut ; avoir le don de prophétie et de tous les
sacrements, le méchant le peut également... Mais on ne
peut avoir la charité et demeurer méchant » 23.

Pour faire droit aux points de vue respectivement mis en
valeur dans la définition pastorale (nécessité d’un repére
empirique pour I’exercice de la mission de I'Eglise) et dans
la définition théologique (primauté de 1’appartenance spi-
rituelle ; écart de fait entre 1’insertion juridique et 1’appar-
tenance de grice), on a cherché a exprimer le statut de
membres de 1’Eglise des non chrétiens en distinguant le
corps et 1’ame de I’Eglise : « Le non-baptisé est, absolu-
ment parlant, hors de I’Eglise, encore que, avec le secours
de la grice divine, il puisse par la charité appartenir &

23. Epist. 70, PL. 35, 2032. Pour Augustin, étre dans le Sacrement
de I’Eglise sans en vivre par la foi, ¢’est étre hors de PEglise. Certains
paraissent dehors qui en fait sont dedans ; d’autres paraissent dedans
qui en fait sont dehors. Dans la ligne d’mne définition canonique ou
pastorale, on distinguerait parmi les membres de I’Eglise les membres
morts et les membres vivants. S. Tuomas parlera d’appartenir 2
I’Eglise juridiguement (numéro tantum), -réellement et sacramentelle-
ment (numero et merito), réellement et en désir {voto et merito).
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I’éme de UEglise » 24, On voit ce que veut sauver une telle
facon de parler, a savoir que le Corps mysthue du Christ
a des dimensions plus vastes que ce qu’en exprlme l’Instl- )
tufion ecclésiale ; qu’un non- baptlse peut appartenir actuel-
lement au Corps mystique et n’étre pas actuellement inséré
dans le Sacrement ecclésial. Et cela est trés important
Mais on sauve la vérité au prix de ’erreur, en pouvant lais-
ser croire que ’appartenance au sacrement n’est impliquée
en aucune facon par ’appartenance au Corps mystique, et
en n’affirmant pas assez la coincidenee idéale d’une appar-
tenance toujours plus intégrale au sacrement et d’une
appartenance toujours plus profonde i la communauté de
sainteté 25, Les inconvénients étant tels, il faut rejeter
cette facon de parler.

Pour exprimer correctement le statut d’appartenance
a PEglise des non chrétiens et des non catholiques, ce ne
sera jamais dans la réalité ecclésiale qu’il faudra introduire
des oppositions : tous les éléments n’y ont point la méme
importance, mais ils forment une seule réalité divine et his-

24, Card. Gasparri, Catéchisme catholigue, Juvisy 1932, p. 173.
Cette distinction utilisée couramment par les théologiens dans les
siécles passés vient de s. RoBERT BELLARMIN (De controv. liv. 3, chap. 2,
Ed. Vives, Paris 1870, tome 2, p. 318), lequel 1’attribuait faussement i
s. Augustin. La plupart des théologiens renoncent i cette facon de
s’exprimer qui n’a jamais été entérinée par le magistére. Bien plutét
Ila Commission dogmatique préparatoire au Concile du Vatican la
repoussa comme scolastique et tout a fait nouvelle dans le langage
conciliaire (¢ distinctionem hanc penitus omittendam utpote scholasti-
cam et novam omnino in modo loquendi conciliorum ») : Cf. Mansi
49, 624-625. En effet, c’est au Saint-Esprit que la tradition attribue
d’étre ’'Ame de 1’Eglise. Et quant & P’expression : Corpus ecclesiue,
trés souvent employée par les Péres et les théologiens, elle désigne
purement et simplement ’Eglise concréte.

25. Il n’y a qu’un pas a faire pour transformer la distinction ame-
corps en FEglise visible — Eglise invisible. Bernanos a écrit trés
justement : Il ne s’agit pas d’opposer I’Eglise visible 4 I’Eglise invi-
sible... On a tort de raisonner comme si I’Eglise visible et I’Eglise
invisible étaient en réalité deux Eglises, alors que I’Eglise visible est
ce que nous pouvons voir de I’Eglise invisible; et cette part visible
de PEglise invisible varie avec chacun de nous. » La Liberté pour quoi
jaire? Gallimard 1953, p. 284.
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torique issue du dessein de Dieu en Jésus-Christ. C’est dans
la facon de s’insérer dans cette réalité totale qu’il faudra
marquer les modalités. C’est pourquoi nous proposons de
parler d’appartenance totale et visible a I’Eglise une; et
d’a ppartenance invisible et dynamtque a Dunique Egllse
.sptntuelle et visible. La formule est comphquee, mais il
n’en peut ‘éire autrement en une réalité aussi complexe.
Nous n’hésiterons pas i parler d’appartenence (dans la
ligne de la définition théologique), mais d’une apparte-
nance anormale en ce qu’elle demeure invisible, car la fa-
con de se lier a une réalité visible ne peut qu’éire, elle
aussi, visible ; appartenance dynamique, en ceci qu’elle ne
saurait jamais prendre parti de son imperfection et
jamais refuser d’adhérer a 1’Institution en la déclarant
inutile 26,

*
® %

Ayant fondé théologiquement 1’existence d’un salut,
Punique salut en Jésus et en 1’Eglise constituant le Royau-
me, hors les frontiéres visibles de 1’Eglise catholique, il
resterait a en faire 1’application a chacun des groupes typi-
ques d’une situation particuliére dans cette large Eglise
du salut. Nous ne pouvons le faire que trés rapidement :

1° Les athées de bonne foi. C’est d’eux qu’il s’agissait
d’abord quand nous parlions des non-évangélisés. Ils sont
apparemment hors du Christ et hors de 1’Eglise qu’ils igno-
rent ou méconnaissent. La réalité du salut ne sera, suf
terre, qu’embryonnaire chez eux dans la mesure ou laa
révélation ne viendra pas expliciter leur foi 1nconsmentet
d’elle-méme et leur orientation, elle aussi inconsciente, ver%
I’Eglise.

2° Les adeptes des religions non-chrétiennes. Les recher-
ches récentes d’ethnologie religieuse tendent a metire en
valeur la présence, a travers des formes trés impures, d’une

26. Tout ceci ne fait que reprendre les distinetions proposées par
les théologiens médiévaux concernant la réception des sacrements :
in re, in voto; on remarquera que I’expression in voto a une valeur
technique qui désigne sous le mot latin un rattachement plus fort
que les expression frangaises en désir, en soulait.
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.

attitude primitive du sentiment religieux face a un principe
unique du Saeré, dans presque toutes les religions positives.
Et il est certain que les hommes vraiment religieux de ces
religions, les mystiques, mettent en valeur cette conclusion
par le discernement qu’ils opérent dans leur attitude entre
ce qui est déformations humaines et affirmation authenti-
gue de la conscience religieuse. Providentiellement les reli-
gions non chrétiennes semblent étre pour beaucoup des reli-
gions de relais qui facilitent I’option religieuse conduisant
au salut en cas de non-évangélisation. A condition pourtant
qu’il ne s’agisse pas uniquement de crédulité et de magie.

Il y aurait lieu de faire une place spéciale au judaisme
et a I'Islam qul professent une foi explicite au Dieu Sau-
veur.

3° Les chrétiens dissidents. Leur cas est évidemment
tout différent puisqu’ils sont baptisés dans le Christ 27,

qu’ils vivent — encore qu’inégalement, suivant la gravité
des dissidences — de 1’essentiel de la foi apostolique, et
participent — inégalement aussi — au Sacrement ecclésial.

Tout ce qui manque & la plénitude de leur appartenance a
I’Eglise, en particulier le rattachement au principe d*unité,
est tenu par eux de facon implicite dans 1’attachement glo-
bal a la volonté de Jésus-Christ, méme s’ils rejettent de
bonne foi des expressions de cette volonté de leur Selgneur,
ne les identifiant pas comme telles 28,

Les membres de 1’Eglise d’Orient jouissent évidemment
d’un statut privilégié dans cette appartenance imparfaile a

27. « Ce n’est pas yotre baptéme que nous acceptons, opposait
saint Augustin aux schismatiques donatistes, car ce baptéme-la, il
n’appartient ni aux schismatiques, ni aux hérétiques, mais 3 Dieu et
a UEglise, quelque part qu’on le rencontre et ol qu’il ait été four-
voyé » De baptismo contra donat. lib. 1, ¢, 14, PL. 43, 121.

28. On lira sur ce point particulier M.-J. Concar, Chrétiens désu-
‘nis, principes d’un « oecuménisme catholique », Paris 1937, chapitre 7:
« Que sont aun regard de Punique Eglise les dissidents et les Eglises
dissidentes? », pp. 277-309. — A. Mavrvy, Les dissidents de bonne foi
sont-ils membres du corps de IU'Eglise?, ds Rech. Sc. Rel., 1927,
pp 29-35. — R. Bruner, Les dissidents de bonne foi sont-ils membres
de UEglise? ds Analecta gregoriana, col. 68, Rome 1954, pp. 199-218.
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I'unique Eglise dont ils ont gardé la presque totalité des
¢léments réalisateurs de ’unité. « On ne sait pas assez,
disait Pie X1, tout ce qu’il y a de précieux, de bon, de chré.
tien dans les restes de I’antique vérité catholique. Les mor-
ceaux détachés d’une roche aurifére contiennent eux aussi
de 1’or. Les ancienncs chrétientés de 1'Orient conservent
une si véritable sainteté qu’elles méritent non seulement le
respeet, mais toute notre sympathie »29.

On interrogera peut-étre : si telle est la possibilité de
salut en dehors de 1’organisme visible de 1'Eglise catho-
lique, faut-il insister autant qu’on le fait sur la néeessité de
I’évangélisation et les missions d’une part, sur la nécessité
de la réunion des Eglises chrétiennes de 1’autre ?

I. — On a beaucoup discuté récemment sur la fin des
missions et sur leur nécessité. On s’en est tenu gcneralement
i considérer le rendement spirituel des missions : les uns,
peu confiants dans les ressources de griace auxquelles peut
faire place la situation concréte de la majorité des non-
baptisés, voient dans 1’évangélisation le moyen de salut
pour un grand nombre d’dmes ; d’autres, faisant plus large
confiance aux bonnes dispositions de ces hommes en réponse
& la grace divine, accordent que la mission puisse éire la
cause sine qua non du salut pour un certain nombre d’dmes,
mais la considérent plus volontiers comme le moyen d’as-
surer au grand nombre la plénitude de vie qui leur mangue.
Ces deux points de vue sont fort exacts et méritent d’étre
retenus, le second surtout ; mais ils ne fondent pas de
fagon absolue en théologie la nécessité des missions. Clest
dans la nature méme de I’Eglise du Christ, telle qu’il 1’a
voulue, qu’il faut établir ’exigence de la fonction mission-
naire.

L’ccuvre principale de la mission, c’est, au plan de
I’Eglise, de faire cesser ce qu’il y a d’anormal dans ’appar-
tenance a 1I’Eglise spirituelle et visible et, il va de soi, de la
fonder 12 ou elle n’existe pas du tout. L’Eglise est comme
un vivant en appel de sa complétude : ses membres, pour
participer a sa vie, doivent prendre greffe sur son orga-

29. Cité par M..J. Concar, op. cit. p. 304.
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nisme visible et assurer ainsi sa plénitude ; plénitude de
vie spirituelle d’abord, mais liée a la plénitude de vie dans
la communion visible. Dans cette justification théologique
de la fonction missionnaire de 1’Eglise, le rendement spiri-
tuel au profit des individus n’est pas oublié : il se trouve
assuré du méme coup ; mais on a assumé la justification
qu’il postulait dans une vue de sagesse supérieure, prise de
I’essence méme de 1’économie chrétienne du salut.

II. — En ce qui concerne les non-catholiques, 1’Eglise
catholique se doit de les amener a considérer leur erreur et
de leur indiquer le chemin de la totale vérité.qui est obéis-
sance entiére a la volonté du Christ sur son Eglise. Mais
on ne doit pas oublier que la presque totalité de ces chré-
tiens ne sont pas, eux, fauteurs de dissidence ; dans leur
sécession ils ont emporté une partie du capital chrétien qui
continue a fructifier parmi eux ; 1’Eglise du Christ les
englobe donc invisiblement dans ses frontiéres : ils ne sont
pas totalement dehors. Il serait donc plus juste de consi-
dérer les dissidents de bonne foi comme des membres
imparfaits de 1'Eglise catholique et de leur présenter le
retour a 1’unité comme 1’accomplissement de leur charité
dans la communion visible de la « catholica », comme
I’entrée en partage plus pléniére de 1’influence vivifiante
du Christ, Newman’ .affirmait, au terme de son long chemi-
nement vers lEghse cathohque, que sa conversion n’avait
rien changé substantiellement a sa vie anglicane : elle ne
lui avait apporté qu’une lumiére plus totale, une posses-
sion plus assurée.

Conclusion.

On ne saurait résumer en quelques réflexions simples la
réflexion complexe & laquelle nous a amenés la question du
« salut des autres ». Le dessein collectif de salut de Dieu
passe bien par le Christ et par I’Eglise, mais le Christ et
I’Eglise ne sont pas prisonniers des déterminations histo-
riques : voild qui est certain. Dans la lumiére de cette
certitude deux conséquences nous apparaissent avec force :

1°) L’ampleur de I'Eglise et de sa mission. Avant méme
d’étre regroupée par la Parole en une communauté évan-
gélique, I’Eglise est constituée par 1’assemblée secréte de
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tous les hommes de bonne volonté, communauté pré-évan-
gélique. De cette communauté pré-évangélique a la com-
munauté éternelle de la gloire, ¢’est le méme dessein de
Dieu qui se réalise dans I’histoire. Communanuté pré-évan-
gélique, communauté évangélique, communauté baptis-
male, communauté eucharistique, Royaume de la gloire,
telles sont les étapes normales de la croissance du Royaume.
Dans le Royaume de la gloire se trouveront réunis ceux qui
sur terre en étaient demeurés, sans faute de leur part, a
I’état embryonnaire de membres de 1’Eglise pré-évangé-
lique, et ceux qui auront appartenu dés leur vie terrestre a
I’Eglise eucharistique, membres adultes du Royaume de la
grace.

2°) Le grand sérieux du salut pour la vie de chaque
homme. Qu’il soit baptisé ou non, I’homme doit saveir que
I’enjeu de son destin essentiel demande toute son attention,
toute sa décision. Pas de salut pour les étourdis qui ne veu-
lent pas prendre au sérieux leur vie. Le dessein de Dien
requiert la collaboration de 1’homme. « Tribulation et
angoisse pour tout homme qui fait le mal, pour le juif
d’abord, pour le grec ensuite ; gloire, honneur et paix pour
quiconque fait le bien, pour le juif d’abord, pour le grec
ensuite » (Rom. 2, 9-10).

P.-A. Lifck, o. p.
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APPENDICES

I

L’APPARTENANCE A L’EGLISE
DANS L’ENCYCLIQUE
«MYSTICI CORPORIS CHRISTI »

Dans son encyclique sur le Corps Mystique (29 juin 1943), Pie XII
touchait en quelques phrases, et sans traiter la question pour elle-
méme, a la situation des non catholiques par rapport a I’Eglise da
Christ. Une abondante littérature théologique souligna I’importance
de ce passage de l'encyclique (1) : il donnait en effet, pour la pre-
miére fois dans un document important du magistére ordinaire, droit
de cité a la position théologique que nous avons exposée dans 1article
précédent. Il nous a semblé que quelques réflexions sur ce document
étaient dues au lecteur.

(1) On se reportera, pour une étude de détail, aux travaux sui-
vants, suscités par I’Encyclique :

R. Bruner, Les dissidents de bonne foi sont-ils membres de UEglise ?

dans Analecta Gregoriana, LXVIII (1954), 199-218.

A. CHavassg, « Ordonnés au Corps Mystique », dans N.R.Th. LXX, 7
(juillet-aofit 1948) pp. 590-703.

J. Grisomont, Du Sacrement de I’Eglise et de ses réalisations impor-
faites, dans Irénikon XXI1 (1949), pp. 345-3617.

CH. Journer L’Eglise du Verbe Incarné, t. II, Paris 1952.

C. Liauive, Une étape en ecclésiologie, Reflexions sur Pencyclique
« Mystici Corporis Christi », dans Irénikon XIX (1946), pp. 129-
153; XX (1947), pp. 34-35.

P.-A. Liece, L’appartenance a U'Eglise et I'Encyclique Mystici Corporis
Christi, ds Rev. Sc. Théol., XXXII (Oct. 1948), pp. 351-358.

P. Micuarox, L’étendue de U'Eglise dans Irénikon XX (1947) pp.
140-163.

A. MirtERER, Geheimnisvoller Leib Christi nach S. Thomas und nach
Papst Pius XII, Vienne 1950.

V. MorgL, Le Corps Mystique du Christ et UEglise catholigue romaine,
dans N.R.Th. LXX (1948), pp. 703-727.
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1) On remarquera d’abord qu’il s’agit d’un acte pastoral destiné
aux catholiques. L’enseignement majeur de eetle encyclique est celui-
ci : le Corps Mystique du Christ est, sur terre, identique a I'Eglise
catholique et romaine ; I’Eglise est Corps (donc visible et institution-
nelle) et Corps Mystique (donc communion de sainteté), ‘dans une
coextensivité des deux aspects : « Il apparait avec &vidence, écrit Pie
XII, que ceux-la se trouvent dans une grave erreur qui se représen-
tent i leur fantaisie une Eglise pour ainsi dire cachée et nullement
visible ; de méme ceux qui la regardent comme une institution
humaine avec un certain corps de doctrine et des rites extérieurs,
mais sans communication de vie surnaturclle » (p. 77 ; trad. des Edi-
tions Universelles, Bruxelles 1944).

2) Ayant affermi les catholiques dans la solidité de leur foi et de
leur appartenanced I'unique Eglise,le Pape, parlant desnoncatholiques,
visera d’abord les chrétiens séparés, et de fagon indirecte seulement les
non chrétiens en ces termes : « Pour ceux-la méme qui n’appartiennent
pas a ’organisme visible de I’Eglise... nous les invitons tous et chacun
a céder librement et de bon ceeur aux impulsions intimes de la grace
divine et i s’efforcer de sortir d’un état oi nul ne peut étre siir de
son salut éternel ; ear méme si par un certain désir et souhait incon-
scient ils se trouvent ordonnés au Corps Mystique du Rédempteur, ils
sont privés de tant et de si grands secours et faveurs célestes dont on
ne peut jouir que dans I'Eglise catholique » (p. 113).

3) Ces non catholiques n’appartiennent pas 4 1’organisme visible
de VEglise, dit ’encyclique : est-ce a dire qu’ils appartiendraient a
Porganisme invisible de I'Eglise? Cette facon de s’exprimer contredit
tout le vocabulaire de I’encyclique au terme duquel, étant donné
I’identité du Corps Mystique et de I'Institution de salut, il faut affir-
mer que, absolument parlant, les non catholiques n’appartiennent pas
au Corps Mystique du Sauveur. Car : « Seuls font, 3 proprement
parler (reapse), partie des membres de ’Eglise ceux qui ont recu le
baptéme de régénération et professent la vraie foi ; qui, d’autre

D.-M. Noruoms, L’Eglise et le Corps Mystique du Christ, dans Iréni-
kon XXV (1952), pp. 225-248.

K. Rauner, Die zugehorighkeit zur Kirche nach der Lehre der Enzy-
klika Pius XII, Mystici Corporis Christi, dans Zeitschrift fir
Katholische Theologie, 1947, 2, pp. 129-188.

L. Ricuaro Le baptéme, incorporation visible a I’Eglise, dans N.R.
Th. LXXIV, 5 (mai 1952), pp. 485-492.

TH. STROTMANN, Les membres de I’Eglise, dans Irénikon, XXV (1952)
pp. 249-262.

J. Vovorivee, Ecclesia Catholica Corpus Christi Mysticum, dans Euntes
docete, 1951, pp. 76-98.
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part, ne se sont pas pour leur malheur séparés de I’ensemble du Corps
ou n’cn ont pas été retranchés, pour des fautes trés graves, par I’auto-
rité légitime » (p. 39).

On retrouve ici, adoptée par le magistére, la distinction théologi-
que traditionnelle de deux situations d’appartenance & I’Eglise : en
réalité et absolument parlant (re}, de facon dynamique et en désir
(voto), sous les expressions reapse et desiderio uc vote. La cohérence
de vocabulaire employé par I’encyclique interdit de parler d™une appar-
tenance au Corps Mystique et c’est le terme dynamique d’ordination
qui est retenu ; mais un terme nuancant ’autre, ne pourrait-on parler
d’une appartenance invisible d’ordination au Corps Mystigue du
Sauveur ?

4) Le lecteur initié au vocabulaire théologique se sera apercgu, en
lisant Dencyclique Mystici Corporis Christi, que D’expression Corps
Mystique y est prise dans le sens plénier qu’a V’expression le Corps
du Christ chez saint Paul, alors que chez la plupart des théolo-
giens Corps Mystique ne désigne que l’aspect intérieur de I’Eglise :
communion de sainteté dans le Christ. Ce nouvel emploi de P’expres-
sion, dont on voit I’intérét du point de vue pastoral, car elle coupe
court a toute dissociation dans la réalité de 1’Eglise préjudiciable a la
foi des catholiques, nous prive d’une certaine souplesse pour. exprimer
la situation des membres invisibles de 1’Eglise. Mais pen importe, aun
fond, le vocabulaire, du moment que se trouve reconnue la situation
positive encore que précaire, des non catholiques par rapport a PEglise.
C’est 1a Pintérét d’un document pastoral aussi important que Mystici
Corporis Christi, dont nous n’avions pas a aitendre qu’il nous livre
une théologie compléte de la question, mais qu’il sanctionne une posi-
tion communément admise par les théologiens.

I
« L’AFFAIRE FEENEY »

Le guatre septembre 1952, Mgr Cushing, Archevéque de Boston,
USA, rendait publique une lettre du S. Office a lui adressée le buit
Aofit 1949 et ceci sur P'ordre méme de cette Congrégation romaine.
Cette lettre revét une grande importance du fait de son contenu doctri-
nal touchant Paxiome : « Hors de I’Eglise, pas de salut ». Elle dépasse
de beaucoup la portée de '« affaire » qui I’a suscitée. 11 s’agit, en
effet, d’un acte du S. Office, in forma communi, approuvé el counvert
par le Souverain Pontife, sans engager cependant Dirfaillibilité ni
méme revétir 1’antorité d’une Encyclique doctrinale.

L’affaire Feeney.

Trois professeurs laics du Collége des Jésuites de Boston étaient
exclus du corps professoral en Avril 1949 pour doctrine erronée :
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MM. Maluf, Ewaskio et Walah prétendaient, en effet, que Ia foi catho-
lique obligeait & tenir pour damné quiconque n’avait pas appartenu
explicitement 4 1'Eglise catholique.

Le Pére Feeney, S.J., directeur d’un foyer universitaire trés en
vue, Centre Saint-Benoit de Cambridge, soutint les trois professeurs
et se solidarisa avec leur doctrine. L’Archevéque intervint, mais ne put
obtenir la soumission du Pére Feeney qui bien plutét accusait Mgr
Cushing d’hérésie. Le Centre Saint-Benoit devint un foyer de résis-
tance. Le Pére Feeney refusa de venir s’expliquer 3 Rome et pour-
suivit sa croisade, écrivant par exemple au Président Eisenhower et
a tous les membres du Congrés pour les menacer de la damnation s’ils
n’entraient pas de suite dans ’Eglise Catholique.

Le S. Office instruisit Ie cas et envoya a I’Archevéque de Boston
la lettre dont il a été question. C’est devant Y'obstination du Pére
Feeney et de ses disciples qu’il demanda sa publication. Le Pére
Feeney, personnalité incontestable, mais peu équilibrée, a annexé la
Vierge pour soutenir son sectarisme : groupés dans la Société des
« Esclaves du Ceeur Immaculé de Marie » ses disciples et lui conti-
nuent & répandre leurs doctrines extrémistes.

La lettre du S. Office
Palais du Saint-Office, le 8 aotit 1949.
EXCELLENTISSIME SEIGNEUR,

Cette Supréme Sacrée Congrégation a suivi tres atientive-
ment le commencement et le cours de la sérieuse controverse
soulevée par certains associés du St Benedict Center et du
Boston College, concernant Dinterprétation de la maxime :
« Hors de I’Eglise, point de salut ».

Aprés avoir examiné tous les documents nécessaires ou uti-
les sur ce sujet — entre autres le dossier envoyé par votre
chancellerie, les rerours et rappurts ou les associés du St
Benedict Center exposent leurs opinions et leurs réclamations, et
en outre beaucoup d’autres documents se rapportant a cette
controverse recueillis par voie officielle, — la Sacrée Congré-
gation a acquis la certitude que cette malheureuse question
a é1é soulevée parce que le principe « hors de I’Eglise point de
salut » n’a pas été bien compris ni examiné et que la contro-
verse s’est envenimée par suite d’un sérienx manquement a la
discipline, provenant du fait que certains membres des associa-
tions mentionnées ont refusé respect et ohéissance aux autorités
légitimes.

En conséquence, les Eminentissimes et Révérendissimes
cardinaux de notre Supréme Congrégation ont décrété en ses-
sion pléniére, le mercredi 27 juillet 1949, et le Souverain Pon-
tife, en P’audience du jeudi suivant 28 juillet 1949, a daigné
approuver l’envoi des explications doctrinales, de Vinvitation
et des exhortations suivantes :
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Nous sommes obligés par la foi divine et catholique a croire
toutes les choses que contient la Parole de Dieu, Ecriture
ou Tradition, et que 1’Eglise propose & la foi comme divinement
révélées, non seulement par une définition solennelle, mais en-
core par son magistére ordinaire et universel (Denzinger n. 1792).

Or, parmi les choses que I’Eglise a toujours préchées et ne
cessera pas d’enseigner, il y a aussi celte déclaration infailli-
ble ou il est dit qu’il n’y a pas de salut hors de I’Eglise.

Cependant, ce dogme doit s’entendrc dans le sen: que lui
attribue 1’Eglise elle-méme. Le sauveur, en effet, a confié
Pexplication des choses contenues dans le dépdt de la foi, non
pas au jugement privé, mais 3 [’enseignement de I’antorité
ecclésiastique.

Or, en premier lieu, 'Eglise enseigne qu’en cette matiére il
existe un mandat trés strict de Jésus-Christ, car il a chargé
explicitement ses apotres d’enseigner a toutes les nations d’obser-
ver toutes les choses qu’il avait lui-meme ordonnées (Maith.,
XXVII, 19-20). ‘

Le moindre de ces commandements n’est pas celui qui nous
ordonne de nous incorporer par le Baptéme au Corps mystique
du Christ qui est I’Eglise, et de rester unis avec lui et avec son
Vicaire par qui lui-méme gouverne ici-bas son Eglise de facon
visible.

C’est pourquoi nul ne se sauvera si, sachant que 1’Eglise
est d’institution divine par le Christ, il refuse malgré cela de se
soumettre a elle ou se sépare de 1’obédience du Pontife romain
vieaire du Christ sur la terre.

Non seulement notre Sauveur a-t-il ordonné que tous les
peuples entrent dans I’Eglise, il a aussi décrété que c’est la un
moyen de salut sans lequel nul ne peut entrer dans le royaume
éternel de la gloire.

Dans son infinie miséricorde, Dieu a voulu que, puisqu’il
s’agissait des moyens de salut ordonnés a la fin wultime de
I’homme non par nécessité intrinséque, mais seulement pas ins-
titution divine, leurs effets salutaires puissent également étre
obtenus dans certaines circonstances, lorsque ces moyens sont
seulement objet de « désir » ou de « souhait ». Ce point est
clairement établi an Concile de Trente aussi bien & propos du
sacrement de Baptéme qu’a propos de la Pénitence (Denzinger,
n. 797 et 807).

Il faut en dire autant, a son plan, de I’Eglise en tant que
moyen général de salut. C’est pourquoi, pour qu’une personne
obtienne son salut éternel, il n’est pas toujours requis qu’elle
soit de fait incorporée a I'Eglise & titre de membre mais il faut
lui étre uni tout au moins par désir ou souhait.

Cependant, il n’est pas toujours nécessaire que ce souhait
soit explicite comme dans le cas des catéchumenes. Lorsque
quelqu’un est dans une ignorance invincible, Dieu accepte un
désir implicite ainsi appelé parce qu’il est inclus dans la bonne
disposition dé I’aAme, par laquelle I'on désire conformer sa vo-
lonté a celle de Dieu.
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Ces choses sont clairement exprimées dans la Letire dogma-
tique publiée par le Souverain Pontife Pie XII, le 29 juin
1943, « sur le Corps mystique de Jésus-Christ » (4. 4. S., vol.
XXXV, ann. 1943; p. 193 et s.). Dans cette Lettre, en effet,
le Souverain Pontife distingue clairement ceux qui sont
actuellement incorporés a I’Eglise comme membres et ceux qui
sont unis par le désir seulement.

Parlant des membres qui forment ici-bas le Corps Mystique,
le méme auguste Pontife dit . « Seuls font partie des membres
de PEglies ceux qui ont regu le Baptéme de régénération et
professent la vraie foi, qui, d’antre part, ne se sont pas pour
leur malheur séparés de ’ensemble du Corps ou n’eén ont pas
été retranchés pour des fautes trés graves par l’autorité légi-
time. » (1)

Vers la fin de la méme Encyclique invitant a Funité, avec
la plus grande affection, cenx qui n’appartiennent pas au corps
de I’Eglise catholique, il mentionne ceux gqui « par un certain
désir et souhait inconscient, se trouvent ordonnés au Corps
mystique. du. Redempteur » (2) Il ne les exclue aucunement du

. salut éternel, mais il affirme par ailleurs qu’ils se trouvent dans
un état « ou nul ne peut étre sfir de son salut éternel » (3), et
méme qu’ « ils sont privés de tant et de si grands secours et
faveurs célestes, dont on ne peut jouir que dans I’Eglise catho-
lique » (4).

Par ces paroles, le Pape condamne aussi bien ceux qui
excluent du salut éternel les hommes qui ne sont unis a I’Eglise
que par le désir implicite, que ceux qui affirment erronément
que tyus les hommes peuvent se sauver a titre égal dans toutes
les religions (cf. Pape Pk IX, Singulari quadaem, Denz. 1641 s. ;
Pie XI, Quanto conficiamur moerore, Denz. 1677).

Cependant, il ne faudrait pas croire que n’importe quelle
sorte de désir d’entrer dans PEglise suffise pour le salut. Le
désir par lequel quelqu’un adhére & I’Eglise doit étre animé de\
charité parfaite. Un désir implicite ne peut pas non plus pro- |
duire son effet si 'on ne posséde pas la foi surnaturelle « car i
celui qui s’approche de Dieu doit eroire qu’il existe et qu’il
rémunére ceux qui le cherchent» (5). Le Concile de Trente
déclare (session VI, ch. vin) : « La foi est le principe du salut
de ’homme, le fondement et la racine de tounte justification.
Sans elle, il est impossible de plaire a8 Dieu et de compter parmi
ses enfants. » (Denz., 801.)

1. Cf. Encyclique Mystici Corporis Christi, p. 13, Traduction
Bonne Presse.

2. Cf. Encyclique Mystici Corporis Christi, p. 57. Traduction
Bonne Presse.

3. Ibid.

4. Ibid.

5. Hébr., x1, 6.
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11 est évident, d’aprés ce qui préctde, que les idées propo-

- sées par le périodique From the Housetops (n. 3) comme 1’ensei-

gnement authentique de 1’Eglise catholique, sont loin de I’étre
et sont trés dangereuses aussi bien pour ceux qui sont dans
PEglise que pour ceux qui vivent en dehors d’elle.

De cet exposé doctrinal découlent certaines conclusions tou-
chant a la discipline et 4 la conduite que ne peavent méconnaitre
ceux qui défendent avec vigueur la nécessité d’appartenir a la

- véritable Eglise et de se soumettre a I’autorité du Pontife romain

et des évéques « que I'Esprit-Saint a désignés pour gouverner
I’Eglise » (Act., xx, 28).

C’est pourquoi il est inexplicable que le St Benedict Center
puisse prétendre étre un groupe catholique et désirer étre consi-
déré comme tel et qu’en méme temps il ne se conforme pas aux
prescriptions des canons 1381 et 1382 du Code de droit cano-
nigue, et continue d’étre une cause de discorde et de trouble
pour beaucoup de consciences.

En outre, il est difficile de comprendre qu’un membre d’un
Institut religicux, le P. Feeney, se présente comme « défenseur
de la foi » et qu’en méme temps il n’hésite pas a attaquer ’en-
seignement donné par les autorités légitimes et ne craigne méme
pas d’encourir les graves sanctions dont le menacent les sacrés
canons pour ses violations graves de ses devoirs de religieux, de
prétre et de simple membre de I’Eglise.

Enfin, il n’est pas prudent de tolérer que certains catholi-
ques revendiquent pour eux-mémes le droit de publier un pério-
dique, dans ’intention d’y exposer des doctrines théologiques,
sans la permission de I’autorité ecclésiastique compétente, que
I’on appelle imprimatur et qui est prescrite par les sacrés
canons.

Ceux, donec, qui s’exposent au grave danger de s’opposer a
I'’Eglise, doivent méditer sérieusement qu’une fois que « Rome
a parlé », ils ne peuvent passer outre méme pour des raisons de
bonne foi. Leur lien a I’Eglise et leur devoir d’obéissance sont
certainement plus stricts que pour ceux qui adhérent a elle
« seulement par un désir inconscient ». Qu’ils comprennent qu’ils
sont les enfants de I’Eglise, affectueusement soutenus par elle
avec le lait de la doctrine et les sacrements, et que, aprés aveir
entendu la voix de leur Mére, ils ne peuvent donc pas étre excu-
sés d’ignorance coupable. Qu’ils comprennent que le principe
snivant s’applique a eux sans restriction : « La soumission &
PEglise catholique et au Souverain Pontife est nécessaire au
salat. »

En lui adressant la présente lettre, j'exprime a Votre Excel-
lence mes sentiments de profonde estime et de dévouement.

F. Cardinal MARCHETTI-SELVAGGIANIJ,
A. OTTAVIANI, assesseur.
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Analyse du document

Cette lettre nous fournit un résumé des théses dogmatiques et
théologiques exposées plus haut :

1) 1 est de foi que I’Eglise est nécessaire au salut.

2) C’est a Eglise d’interpréter I'axiome : « Hors de I'Eglise, point
de salut ».

3) Cet axiome condamne ceux qui, sachant la pensée de Dieu sar
I’Eglise, se refusent a y entrer.

4) Car il est possible de se rattacher a I’Eglise par un souhait et
un désir de faire la volonté de Dieu.

5)" Ce désir n’est pas forcément explicite, mais peut se trouver
inclus dans les bonnes dispositions de ’dme.

6) De toute fagon ces bonnes dispositions impliquent un acte de
foi sarnaturelle.

Portée du document

Cette letire paraitra beaucoup plus explicite que I’encyclique Mys-
tici Corporis Christi. La conjoncture qui I’a motivée 1’exigeait. Ce n’est
pas la premiére fois que I’Eglise réagissait contre 'utilisation sectaire
de la vérité exprimée dans 'axiome : « Hors de I’Eglise point de
salut ».

On sait que cet axiome vient, dans sa forme absolue, de saint
Cyprien, évéque de Carthage (« salus extra ecclesiam non est », lettre
73, 4 Jubianus). Cyprien visait par 1i les schismatiques novatiens,
déniant & tous et chacun le droit de se réclamer en rien du Christ,
refusant la validité de leur baptéme. Le Pape Etienne blima le rigo-
risme de Cyprien et reconnut la valeur chrétienne du baptéme des
schismatiques. « Quelle étrange prétention de la part d’Etienne, riposta
Cyprien, de vouloir que le Christ soit présent avec sa sainteté en ceux
qui sont baptisés chez les hérétiques ! ». Rume tenait 1a tradition.

Au xvir® siécle le jansénisme voulait, au nom d’une doctrine rigide
de la prédestination, restreindre aux baptisés I’action de la grice
divine. Le Pape Alexandre VIII, en date du sept Décembre 1690, con-
damne la proposition suivante : « Les paiens, les juifs, les hérétiques
et autres hommes semblables, ne regoivent en aucune fagon la moindre
influence de Jésus-Christ » (Cf. Dz. 1295).

En 1863, Pie IX, alertant les évéques d’Italie sur V'indifférentisme
religieux, ne le fait pas sans souligner la possibilité de salut pour ceux
qui ignorent 'Eglise :

« Nous le savon- et vous le savez, ceux qui souffrent d’une igno-
rance invincible a 1’égard de notre samte religion, ¢t qui accomplis-
sent avec soin la loi naturelle et ses commandements inscrits par Dieu
au cccur des hommes, et qui, décidés a obéir 4 Dieu, ménent
une vie honnéte et droite peuvent, avec l'aide de¢ la lumiére
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divine et de la grice, parvenir a 1la vie éternelle. Dien,
en effet, qui voit en pleine lumiére, scrute et connait les
esprits de tous les hommes, leurs admes, leurs pensées, leurs habi-
tudes, ne peut permettre, en raison de son infinie binté et de sa clé-
mence, que soit jamais puni des supplices éternels quiconque ne s’est
pas rendu coup:itble d’une faute volontaire ». (Encycl. « Quanto confi-
ciamur », 10 Aoht 1863 ; Acta Pii IX, I, III, 613 ; Cf. Dz. 1677).

" C’est presque dans les mémes termes que s’expriment les théolo-
giens qui rédigérent le schéma de la Constitution dogmatique de Eccle-
sia que les événements empéchérent de définir au Concile du Vatican :
« Porro dogma fidei est extra Ecclesiam salvari neminem posse, neque
tamen qui in ea Christum ejusque Ecclesiam invincibili ignorantia
laborant, propter hanc ignorantiam poenis aternis damnandi sunt, cum
nulla obstringantur bujusce rei culpa ante oculos Domini qui vult
omnes Homines salvos fieri et ad agnitionem veritatis venire, quique
facienti quod in se est non denegat gratiam ut justificationem et vitam
ternam consequi possit » (Cap. VII, Coll. Lac., t. VIL, p. 569).

(’est dans la ligne constante de la Tradition que s’insére la lettre
du 8. Office. L’Eglise n’est pas une secte et ne veut pas étre confondue
avec une secte, Elle qui pourtant affirme qu’i? r’est point de salut
hors de sa communion.
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Etapes historiques de la question

L’infidélité, c’est-a-dire 1’absence de foi en la Révéla-
tion divine, peut avoir deux causes: le refus ou I'ignorance.
Or, 1'ignorance invincible a pour elle le privilege de 1ex-
cuse: « Comment done invoquera-t-on celui en qui on n’a
pas encore cru, demande saint Paul dans 1I’Epitre aux Ro-
mains? Et comment croira-t-on en celui dont on n’a pas
entendu parler? Et comment entendra-t-on parler s’il n’y
a pas de prédicateurs? Et comment seront-ils prédicateurs,
s’ils ne sont pas envoyés? » (Rom,, X, 14-15). Prévoyant la
question qui se présente tout de suite a 1’esprit, saint Paul
ajoute: « Mais je demande: n’ont-ils pas tous entendu? Au
contraire: leur voix est allée par toute la terre, et leurs pa-
roles jusqu’aux extrémités du monde ». (ibid., 18). Cette
derniére phrase, qui d’ailleurs est une citation, s’insére
dans un morceau trop parfait du point de vue oratoire pour
ne pas contenir quelque exagérationl. Surtout, le passage
ne fait allusion qu’aux Juifs.

Car, lorsque saint Paul écrivait, I’Evangile n’avait point
retenti a toutes les oreilles humaines. Malgré son activité
débordante, I’Apdire n’a pu atteindre que gquelques grou-
pes du pourtour méditerranéen; a la fin du premier siécle,
la prédication évangélique aura a peine entamé 1’empire
romain2. Le salut serait donc refusé a d’immenses masses

1. Cf. Lacrance, Saint Paul, Epitre aux Romains, p. 262.

2. Consulter, par exemple, la carte donnée au début du t. 2 de
I’Histoire de Eglise, dans la collection Fliche et Martin, et reproduite
dans Danien-Rors, UEglise des Apétres et des Martyrs, pp. 379-380.
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humaines? Dieu ne veut-il pas « que tous les hommes soient
sauvés et parviennent a la connaissance de sa vérité? Car, il
y a un seul Dieu, et aussi un seul médiateur entre Dieu
et les hommes, le Christ Jésus fait homme qui s’est donné
en rancon pour tous» (1 Tim., 2, 4). Y aurait-il échec du
plan de Dieu? Avant de répondre, il faut tout d’abord re-

" marquer: ni la nécessité de la foi, ni le grand nombre de

ceux qui n’ont jamais entendu parler du Christ ne peuvent
nous auteriser a établir une proportion entre le nombre des
élus et celui des damnés. Car la problématique de la Révé-
lation est une problemathue ‘du salut, non de la damna-
tion. Sauvés sont ceux qui croient & la parole qui leur est
proposée: « Allez par tout le monde et préchez 1’Evangile
a toute créature. Celui qui croira et sera baptisé, sera sauvé;
celui qui ne croira pas sera condamné » (Mare, XVI, 15-16).
Ce texte ne nous dit rien sur le sort de ceux que la parole
n’aura pas atteints.

L’incertitude de départ ne saurait donc conduire au
désespoir: elle n’en demeure pas moins angoissante pour
I’apétre et le chrétien soucieux du salut des admes. C’est
pourquoi la réflexion chrétienne n’a pas manqué de se pen-
cher sur ce probléme: tout au long de ’histoire de 1’Eglise,
elle a cherché a préciser les éléments de la doctrine et a
délimiter les zones de mystere Une triple exigence apolo-
gétique, théologique et missionnaire a stimulé ce labeur.

Par le choc psychologique qu’elle a eréé, la découverte
de I’Amérique (12 octobre 1492) partage en deux 1’histoire
de la doctrine sur le salut des infidéles. Dans la premiére
période, les positions doctrinales sont tout d’abord provo-
quées par les nécessités de l’apologétique puis les contro-
verses sur la griace obligent a serrer de plus prés le proble-
me du salut; enfin le Moyen-Age nous propose une synthése
parfaltement équilibrée. Au cours de la seconde période, la
pensée catholique doit tenir compte de la découverte de
I’Amérigue; elle aura egalement a préciser ses p051t10ns
devant le protestanueme et le j ]ansenlsme elle devra répon-
dre a la pensée philosophique du xviit® siécle, avant d’abou-
tir aux positions modernes, soucieuses de tenir compte des
dimensions de I’univers, mises en valeur par la science, et
d’un fait contemporain: 1’ athelsme des masses.
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i. — PREMIERE PERIODE
Des origines a la découverte de I’ Amérique

1. Face aux paiens. — C’est peu a peu que les paiens se
sont opposés aux progrés de I’Evangile. Certes, des remous
se sont produits parmi les communautés juives, dés la pré-
dication des Apotres. Et la persecutlon de Néron sévit une
trentaine d’années seulement aprés la mort du Christ, Mais,
il faut attendre le deuxiéme siécle pour constater, chez les
pouvoirs publics comme chez les lettrés, une opposition
caractérisée a la nouvelle religionl. Les écrivains chrétiens
feront face aux persécutions des empereurs et aux objec-
tions des paiens en rédigeant leurs apologies. Ecrits de cir-
constances, ces ouvrages n’em contiennent pas moins des
principes précieux, qu’utiliseront les générations suivantes.

Dans le probléme du salut, les Apologlstes distinguent
nettement le cas des paiens a qui’ils s’adressent et le cas de
ceux qui ont vécu avant le Christ. Leur but est de convain.
cre et de convertir les premiers; aussi les placent-ils devant
leurs responsabilités. Les paiens, pensent-ils, sont inexcusa-
bles de ne pas croire, et donc, responsables de leur propre
perte. Les obJectlons contre le christianisme ne sont que
des prétextes: prestige de la religion romaine, obligation
de garder les traditions regues des ancétres, grand nombre
de ceux qui se seraient trompés si la religion paienne était
fausse 2. Non, il n’y a pas d’excuse a adorer les idoles: Dieu
est naturellement connu. Minucius Félix, Tertullien et Ori-
géne commentent & leur manieére le texte de 1’Epitre aux
Romains (1, 20). Malgré leurs égarements, les paiens n’ar-
rivent pas a étouffer la voix de la nature et de la conscience:
« Ne cherchez pas de nom i Dieu, Dieu est son nom. Sup-
primez les noms accessoires et vous percevrez sa clarté. Que
dire du consentement unanime que je irouve sur ce point?
J’entends la foule: quand ils Iévent les mains au ciel, ils
n’ont qu’un nom a la bouche: Dieu, Dieu est grand, Dieu
est vrai, si Dieu le permet. Est-ce le discours naturel du

1. Cf. oe LaBriOLLE, La réaction paienne, Ch. I, 1, pp. 19-20.

2. Cf. Mwvucius FELx, Octavius VI (P.L. 111, 250), MgriTon, Apo-
logie, 12.
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peuple ou la priére d’un chrétien convaincu? Et ceux qui
font de Jupiter le Maitre se trompent de nom, mais recon-
naissent une Toute-Puissance unique » 1. « O témoignage de
1’ame naturellement chrétienne, s’écrie Tertullien », en
faisant la méme constatation 2.

Mais ce n’est pas tout; il ne suffit pas d’abandonner 1’i-
dolatrie: il faut encore croire en Jésus: « Comme la.volonté
de Dieu a son opération et c’est le monde, de méme son
dessein est le salut des hommes, et ¢’est 1'Eglise » 3. Sur ce
point encore les paiens sont inexcusables, car I’Evangile a
été suffisamment proclamé. On connait I’exclamation de
Tertullien: « Nous sommes nés d’hier et nous sommes par-
tout parmi vous ; nous ne vous avons laissé que vos tem-
ples ! »4 « Comme le soleil éclaire la créature de Dieu dans
le monde entier, ainsi la prédication de la vérité se montre
de tous cotés et éclaire tous les hommes qui veulent venir
a la connaissance de la vérité »5. On concéde cependant
Pexcuse de l’ignorance : « A nous, écrit saint Justin a
I’empereur Antonin, d’exposer aux yeux de tous notre vie et
nos enseignements, de peur que, pour ne nous étre pas fait
connaitre de tous, nous ne soyons responsables devant notre
conscience des fautes que vous commettriez par ignorance...
Si une fois éclairés vous n’observez pas la justice, vous serez
désormais sans excuse devant Dieu » 6. Seule, 1’idolatrie n’a
pas d’excuse?. Et si les paiens possédent d’authentiques
vertus, elles n’ont de valeur pour le salut que lorsqu’elles
sont rapportées a Dieu. Origéne admet toutefois que, tout
en ne rendant pas bienheureux sans la connaissance de
Dieu, la vie sans tache permet d’acquérir la connaissanee de
‘Dieu8.

. Mivverus Féux. Octavius XVIII (P.L. III, 291-292).
Apologeticum, cap. XVII (P.L. I, 377).

. CLEMENT D’ALEXANDRIE, Peedagagus, 6 (P.G., VIII, 281).
. Apologeticum, XXXVII (P.L. 1, 462).

. Irengk. Adversus Heereses, X, 2 (P.G., VII, 553).

. I'* Apologie, III, 4 (traduction Pautigny).

. TerruLLien. De idolatria, I (P. L. I, 663 B).

. ORiGENE. In psalmos, 118, 1 (P. G. XII, 1.588 C).

Oc—\xc\u\ﬁkws\bt—l
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L’une des raisons pour lesquelles les paiens refusent le
chnstlamsme c’est sa nouveauté. Pour les anclens, Te res-
pect "8 3 "une institution était proportionnel a son anti-
qultel Le sort des paiens nés avant I’Evangile a été

examme en fonctlon de cette obJectlon. Le christianisme,

tou]ours existé. La rellglon du Verbe est vieille comme
Vhumanité ; les juifs n’ont pas été les seuls bénéficiaires de
la Revelatlon : « Le Christ, écrit saint Justin, est le pre-
. mier-né de Dieu, son Verbe auquel tous les hommes parti-
cipent : voila ce que nous avons appris et ce que nous avons
déclaré. Ceux qui ont vécu selon le Verbe sont chrétiens,
eussent-ils passé pour athées, comme chez les grecs,
Socrate, Héraclite et leurs semblables, et chez les Barbares,
Abraham, Ananias, Azarias, Misaél, Elie et tant d’autres,
dont il serait trop long de citer les actions et les noms »2.
Certains, comme Tatien, sont plus sévéres pour les philo-
sophes paiens, mais tous sont persuadés que les vérités de
1a philosophie paienne ont été tirées des livres saints3. Leurs
connaissances en histoire et en géographie ne les génaient
pas pour faire remonter Platon a2 Moise : une antériorité
de date suffisait. Au sein méme du paganisme, les livres
sibyllins sont considérés par nos auteurs comme inspirés
par Dieut. Clément d’Alexandrie va jusqu’a considérer la
philosophie comme un Testament a 1’usage des Grees.

Une derniére chance de salut est accordée a ces paiens :
la prédication du Christ aux enfers, non pas 1’enfer des
damnés, mais le lieu ot les Ames attendaient la venue du
Christ. La descente du Christ aux enfers, mentionnée dans
notre Credo, est signalée dans deux textes assez obscurs de
la Premiére Epitre de saint Pjerre (III, 18-20 ; IV, 6).
Alors que, pour saint Irénée, seuls furent dehvres ceux qul
crurent dans le Christ, c’est-a-dire « tous ceux qui espé-
raient en lui et avaient servi ses desseins, les justes, les pro-

1. Cf. pE LaBrioLLE, loe. cit. p. 44.

2. I"* Apologie, XLVI, 1.5.

3. Ainsi CrLEment, JustiN, TATIEN, ORIGENE, etc.

4. En fait, la plupart de ces livres sont d’origine juive ou chré-
tienne.
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phétes et les patriarches »1, pour Clément d’Alexandrie, le
Christ est allé annoncer le salut & tous afin que nul n’ait
I’excuse de l’ignorance2. L’Orient sera longtemps tenté par
cette derniére hypothése. L’origénisme étendra a tous les
hommes sans exception cette possibilité de conversion aprés
la mort ; cette thése sera reprise au début de notre siécle
par quelques penseurs protestants : évidemment, elle sup-
prime tout probléme. L’Occident s’est montré plus réfrac-
taire & une interprétation aussi libérale. Le pape Vigile
(540- 555) a_ condamne la_doctrine de la possthlhte d’une
conversion aprés la morts. Pourtant, de curieuses légendes
seront accréditées jusqu’au Moyen Age : celle de Falco-
nille, conduite, bien que paienne, en paradis, grace aux
priéres de sainte Thécle, et celle de Trajan, tiré de 1’enfer,
par les larmes de saint Grégoire.

2. Les controverses sur la grdce.

Les Apologistes nous ont fourni des éléments de réponse
a la question : les paiens ont-ils pu se sauver ? Il y a une
autre facon d’aborder le probléme : en quoi consiste le
salut ? Plus précisément : quelles relations existent entre
la_grace et la liberté. Sur ce terrain délicat, la lutte va
s’engager entre saint Augustin et Pélage.

L’adversaire de saint Augustm pouvait trouver, dans Ia
situation de 1’Eglise au 1v° siécle, la justification de sa doc-
trine. L’Empire est devenu officiellement chrétien ct les
conversions se multiplient au détriment de la qualité. Trop
de fidéles se conduisent comme si le nom de chrétien suffi-
sait au salut : n’a-t-on pas re¢u la grace avec le baptéme ?4
. Pélage réagit en insistant sur la nécessité de 1’effort indi-
. viduel : nos richesses personnelles ne sont qu’a nous. En
© dehors de la loi et de I’Evangile, les vertus les plus authen-
. tiques ont existé chez les paiens ; le Christ n’a apporté que

1. Adversus Heereses, IV, 27, 2 (P.G. VII, 1058 B-C).
2. Stromates VI, 6 (P.G., IX, 265-276).

3. Denz. 211.

4. Cf. o& PLINvAL, Pélage, ses écrits, sa vie et sa réforme, pp. 115
et sq.
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¢ le stimulant de son exemple : c’est en nous que réside le
i principe dernier du salut.

Affirmant contre Pélage la nécessité de la foi, saint Au-
gustin va reprendre la thése sur I’unité de la’ religion: « les
lemps sont changés, non la foi »1. « Sous des noms et des
signes alors autres qu’aujourd’hui, plus obscurément
d’abord, puis plus clairement, par un petit nombre jadis,
par un grand nombre ensuite, une seule et méme religion
est pratiquée et professée »2. Il y a plus : le paganisme
n’a pas connu de véritables vertus, « car tout ce qui ne vient
pas de la foi est péché » (Rom. XIV, 23). Au prix d’un
contre-sens, — dans le contexte de 1’Epitre aux Romains,
c’est la conscience, non la foi, qui est désignée —, ’adage
'sera logtemps invoqué contre les Pélagiens. Mais, dira-t-on,
« Dieu notre Sauveur veut que tous les hommes soient sau-
vés » (I Tim. 11, 4). Examinez le cas suivant, répond saint
Augustin: les enfants qui meurent en bas-age sont ou sau-
vés ou damnés, et cela sans qu’intervienne leur propre
volontéd ; seule la volonté de Dieu assure donc le salut ;
or cette volonté n’est pas universelle puisqu’il existe des
damnés. Quant a 1’exégése elle-méme du texte. de saint
Paul, il faut avouer que saint Augustin s’en tire par une
pirouette : deux sens, dit-il, sont possibles : « tous » peut
signifier « beaucoup » ou « toutes les catégories d’hu-
mains », non « tous les individus »4. Il suit de la que, né-
cessaire, la grace est aeccordée par Dieu a titre absolument
gratuit: elle n’est le fruit d’aucun mérite de 1’homme;
Dieu n’est pas injuste en la distribuant a qui il veut et
comme il veut.

La condamnation de Pélage, a Miléve et & Carthage, est
loin d’avoir tout résolu. Les semi-pélagiens du midi de la
Gaule insistent: en ne donnant la grace qu’a quelques-uns,
pratiquement Dieu la refuse aux autres, ce qui parait dur.
Une grice commune est donc accordée i tous; le vouloir

1. In Joannis tractatus, XLV, 9 (P. L. XXXV, 1722).
%. Epistola CII, 12 (P.L. XXXIII, 374).
3. Cf. plus loin, Varticle du P. pE VAUX-SAINT-CYR.

4. Contra Julianum, lib. IV, 43-45 (P.L. XLIV, 760); Enchir. ClII
(P.L. XL, 280).
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de I’homme peut la rendre efficace ou inutile pour le salut.
Ni le cas des enfants morts sans baptéme, ni celui des
paiens ne doivent faire difficulté: Dieu a prévu et le maun-
vais usage que ces enfants auraient fait de leur baptéme
et le refus qu’auraient opposé les paiens a la prédication
de I’Evangile!

Saint Prosper d’Aquitaine nie qu’il y ait contradiction
a affirmer : Dieu veut vraiment le salut de tous les hommes,
et: la grace du salut peut manquer a quelques-uns. C’est
la voie dans laquelle va s’engager officiellement 1’Eglise.
Ainsi, en 475, 1’évéque Fauste de Rietz, non exempt par
ailleurs de semi-pélagianisme, fera condamner le prétre
gaulois Lucidus, pour avoir enseigné que Dieu prédestine
au mal et a I’enfer comme il prédestine au bien et au salut.
Le semi-pélagianisme sera, a son tour, condamné a Orange
(529), dans un concile présidé par saint Césaire d’Arles
et approuve ensuite par le pape Boniface II. Saint Prosper
est repris presque mot a mot: « La recompense est due aux
ceuvres bonnes, si on les accompht ; mais la grace qul n’est
pas due,’ precede les ceuvres bonnes afin qu’on puisse les
accomplir » 1. La condamnation de la prédestination au
mal est maintenue 2.

Déclarer la liberté impuissante a mériter la grace, ce
n’est pas I’écraser. Pour 1’avoir oublié, Gottescale a repris
les erreurs de Lucidus: si les hommes sont damnés, c’est
que le Christ n’est pas mort pour tous; si la grice est refu-
sée a certains, ¢’est qu’ils sont prédestinés a la damnation.
Gottescalc trouva un adversaire dans Hincmar de Reims
et fut condamné en 853 au concile de Quiersy-sur-Oise: « Le
Dieu tout-puissant veut que tous les hommes sans excep-
tion soient sauvés. Que les uns soient sauvés, c¢’est par up
don du Sauveur; que d’autres périssent, la faute en est im-
putable a ceux qui périssent »3. « Il est manifeste, com-
mente Hinemar, qu’on nous a mensongérement calom-
nié sous prétexte que nous aurions tenu ce langage: le Sei-

1. Can. 18, Dgnz., 191.
2. II1, Denz. 200.
3. Can. 3, DEenz., 318.

(786)



ETAPES HISTORIQUES 39

gneur a souffert pour les impies qui sont morts dans 1’im-
piété, depuis l'origine du monde jusqu’a la Passion du
Seigneur, et qui sont punis d’une éternelle damnation, en
ce sens que les impies sont rachetés par 1’effusion du sang.
Ce que nous avons dit, c’est que le salut a été préparé 2

tousceux qui ont vécu avant1’Incarnation comme a touseeux

qui. sont nés aprés la Passion, a condition pourtant qu’ils
aient la foi qui opére par la charité. Ainsi ont cru tous ceux
qui ont été sauvés, qui se sauvent aujourd’hui et qui se sau-
veront. Ainsi se sont sauvés du péché originel, depuis le
commencement du monde jusqu’a la circoncision, et méme
aprés la circoncision, ceux qui parmi les nations, ont été
agréables a Dieu, en recommandant au Créateur, par des
sacrifices ou du moins par la seule vertu de foi, leur dme et
celle des leurs »l.

Certes, le mystére demeure. Mais si 1’on veut rester fide-
le a la doctrine de 1’Eglise, il faut maintenir a tout prix ces
trois points: Dieu veut le salut de tous; il ne prédestine per-
sonne a I’enfer; sa grace, qu’il accorde librement, est néces-
saire au salut. On peut ne pas percevoir des raisons d’opti-
misme: en tout cas, le désespoir est sans raison.

3. La synthése du Moyen Age. — Le salut est impossi-
ble sans la grace. La vie surnaturelle est une vie de la foi.
Le Moyen Age s’est efforcé de préciser les conditions de
cette vie par rapport au salut.

Avant la venue du Christ, une foi 1mp11c1te pense-t-on,
suffisait. On commente 1’enseignement de saint Augustin
sur 1’unité de la foi: avant le Christ, on croyait au Christ
qui allait venir; aprés, au Christ qui est venu. Hugues de
Saint-Vietor, saint Bernard, et en général les théologiens
du xu™ siécle, admettent que seule une élite, les «majores»,
avait une connaissance assez claire du mystére du Christ;
quant aux autres, les « minores », il leur suffisait de faire
confiance a ces privilééigg; "Abélard reprend la thése selon
laquelle 1es paiens eux-mémes auraient eu connaissance des
mystéres divins ; mais il poussera cette théorie jusqu’a
P'hérésie, car, pour lui, la Sainte Trinité elle-méme peut

1. De Praedestinatione XXXIII (P.L. CXXV, 312 B-C).
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étre connue par la raison. A partir de I’'Evangile, le bapté-
me est devenu obligatoire: pour personne, au xu™ siécle, il
ne fait de doute que le précepte du baptéme n’ait re¢u une
promulgation suffisante. Ce sacrement peut étre toutefois
suppléé par le désir ou le martyre. Il est curieux de constater
qu’Abélard, si large pour les paiens, sera 1'un des rares 2
nier les suppléances du baptéme. Alexandre de Halés pré-
cise que si quelquun « fait ce qui est en son pouveir, Dieu
P’illuminera par une inspiration, ou par un ange ou par un
homme » 1.Ainsi se trouve lancé le fameux principe: «
celui qui fait ce qui est en son pouvoir, Dieu ne refuse pas
sa grace ».

Saint Thomas nous a laissé la doctrine la plus compléte
sur les infidéles et leur salut. Une distinction de saint Jean
Damascéne lui permet d’expliquer comment Dieu veut le
salut de tous les hommes: d’une volonté antécédente, Dieu
veut que tous les hommes soient sauvés; d’une volonté
conséquente, c’est-a-dire selon les exigences de sa justice,
il veut la damnation de quelques-uns 2. La grace est distri-
buée gratuitement, sans aucune considération des mérites de
I’homme. Pourtant, tout ce qu’accomplit 1'infidéle n’est
pas péché : un acte peut étre bon selon la nature, sans étre
salutaire3, L’infidélité elle-méme n’est pas toujours coupa-
ble : elle ne peut étre imputée & ceux qui n’eont jamais
entendu parler de I'’Evangile; chez eux, ’infidélité est une
peine du péché, non une faute: s’ils sont punis, ils le sont
a cause des autres péchés, que la foi seule pourrait remet-
tre4. Ici, intervient la docirine de saint Thomas sur
la rémission du péché originel: le péché véniel n’est pas
possible dans une dme en méme temps que le péché origi-
nel; dés que 1’homme peut faire usage de sa raison, il opte‘“
pour ou contre sa fin: s’il s’oriente vers sa fin supréme, il !
obtient, ipso facto, la rémission du péché originel et rentre :
en grace avec Dieu ; sinon, en ne faisant pas tout ce qui i
dépend de lui, il péche gravements5,

1. Summa Theologica P. 2, q. 103.
2. Ia, 19, 6, ad Ium.

3. Ila, e, 23, 7.

4. Ila — Ile, 10, 1.

5. Ia — Iee, 89, 6.
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Quel est D'objet de foi nécessaire au salut ? Avant le
Christ, Ta foi implicite “suffisait: '« S’il en est qui sont
sauvés sans qu’aucune révélation leur ait été faite, ils ne
sont pas sauvés sans la foi au Médiateur, car, bien qu’ils
n’aient pas eu en lui une foi explicite, ils ont eu cependant
la foi implicite contenue dans la notion de la divine Provi-
dence, en croyant que Dieu serait le libérateur des hommes
selon les procédés qu’il voudrait et selon ce qu’il avait révé-
1é a quelques dépositaires de la vérité »1. Mais depuis
UEvangile, il faut croire au Christ et a la Trinité. Tous ont
la possibilité de connaiire ees mystéres: comme ses contem- '
porains, saint Thomas est persuadé qu’au moins la renom- :
mée de I’Evangile a atteint les terres les plus lointaines. Si
quelqu’un de bonne volonté se trouvait dans ’impossibilité
absolue de connaitre la doctrine révélée, Dieu lui enverrait
plutét un ange ou un missionnaire pour lui faire connaitre
les vérités indispensables & son salut2.

Avant comme aprés le Christ, les hommes ont donc la
possibilité de se sauver; Dieu veut leur salut et ne saurait
abandonner ceux qui font tout ee qui est en leur pouvoir:
il ferait un miracle plutét que de les laisser périr. De toute
facon, ce miracle sera bien rare, car au Moyen Age, 1'Eglise
est partout. Du moins le croit-on. Les musulmans eux-
mémes ne la connaissent-ils pas puisqu’ils la combattent!
Les Juifs aussi, qui vivent en terre chrétienne! Sans doute,
grace surtout aux Arabes, le Moyen Age a certainement
connu !’existence de terres lointaines. Saint Thomas pense
peut-étre a leurs habitants, lorsqu’il écrit: « 1l n’y a pas
moyen d’enlever aux infidéles 1’excuse de l'ignorance en
alléguant qu’ils seront instruits dans 1’avenir. Ce n’est pas
dire pourtant que le renom de la prédication évangélique
soit parvenu a chaque individu en particulier, bien qu’il
soit parvenu a toutes les nations3. Avee 1’Amérique, on va
bientét découvrir que certaines nations n’ont pas méme
é1é atteintes par ce renom.

1. Ila - e, 2, 7, ad 3um.
2. De Veritate, 14, 11, ad Ium.
3. In Epistolam ad Romanos, X, 3.
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II. — DEUXIEME PERIODE
A partir de la découverte de I’ Amérique

1. Des aspects nouveaux. — Le 12 octobre 1492, Christo-
phe Colomb aborde les Indes occidentales. Dans ce monde
nouveau, aucun missionnaire de [’Evangile n’a jamais
encore pénétreé.

« Etant donné qu’une fraction du globe seulement est
soumise aux lois de la foi chrétienne, est-il permis sans
offenser la vérité, d’admettre 1’opinion de beaucoup de
gens : a savoir que tout adorateur de Dieu, pratiquant la
religion qu’il croit vraie et salutaire, peut se sauver en
dehors de la foi chrétienne et sans le baptéme, pourvu qu’il
ne sache rien de la religion du Christ? ». L’empereur
Maximilien posait en ces termes la question a 1’abbé Tri-
théme. Pas de salut en dehors de la foi chrétienne répond ce
dernier; le ciel n’est done point pour les Indiens. Cepen-
dant, ceux qui auront mené une vie innocente n’encourront
pas de chatiment positif: ’enfer est réservé aux musul-
mans et aux juifs, qui refusent la foi qu’on leur propose.
Claude Seyssel, archevéque de Turin prononce le mot de
Limbes: ce sera la demeure despaiensmoyens qui, sans trop
d’héroisme, auront fait leur devoir; pour les natures excep-
tionnellement généreuses, il n’est pas possible que Dieu
n’envoie directement son appel, comme jadis & Abraham.

Les théologiens catholiques sont done portés a ’indul-
gence. L’attitude des protestants est tout autre. Avec les
réformés, le probléme de la prédestination revient a 1’ordre
du jour. La nature, selon eux, est viciée, elle n’a droit qu’a
la colére divine. Dieu choisit qui il lui plait et nos efforts
sont inutiles: « En ce royaume (I’Eglise), écrit Luther, ne
viendront que les élus en nombre définitivement fixé. Ce
nombre déterminé est connu de Dieu qui appelle et choisit
4 son gré qui il veut; rien ne dépend de nes pouvoirs et de
nos efforts, tout appartient i sa miséricorde »1; 1’absence
de prédicateur est pour les peuples un signe de réproba-
tion: « Lorsque les prophétes ou les prédicateurs de la

1. Praelectiones in prophetas minores, in Zach., VIII, 23.
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parole sont envoyés, écrit Zwmgle, c’est un signe de la
grace de Dieu qui veut se faire connaitre de ses élus; si cet
envoi est refusé, c’est un signe de la colére imminente »1.
Calvin va plus loin: afin de rendre les infidéles plus coupa-

es et aggraver leur damnation, Dieu leur laisse quelques
traces de vérité2. La foi explicite au Christ est absolu-
ment nécessaire pour le salut: Zwingle s’étant fait accueil-
lant pour les héros du paganisme, Luther le reprend vio-
lemment. Dans une telle théorie, il n’y a point de place
pour une préparation a la foi. L’adage: « A celui qui fait
ce qui est en son pouvoir, Dieu ne refuse pas sa grice »
est une adultération papiste de la doctrine révélée. Le
synode hollandais de Dordrecht le rappellera plus tard a
Arminius.

Le concile de Trente répond a la Réforme: rien ne se
fait sans la grice, dans 1’ordre du salut; mais la liberté
demeure capable de coopérer a I’ceuvre de Dieu en nous:
sous l’'influence de la grace, 1’infidéle peut se préparer pro-
gressivement a la foi: le moment venu, Dieu couronnera
P’ceuvre par la justification3.

La doctrine de Trente ne va pas arréter 1’élan des théo-
logiens. L’exemple sera donné par ceux-la mémes qui ont
participé aux travaux conciliaires. Le fait nouveau que
constitue la découverte de I’Amérique les oblige a recher-
cher si et comment il est possible de se sauver dans les
pays qui n’ont pas encore recu de missionnaires. Pour-
quoi serait-on plus exigeants pour les paiens du Nouveau

monde que pour les paiens d’avant le Christ? demande le

Franciscain Véga. La foi, pense-t-il, n’est méme pas tou-
jours requise; n’admet-on pas l’ignorance invincible pour
la foi en Jésus-Christ, pourquoi ne pas ’admettre dans
certains cas — peut-éire chimériques d’ailleurs — pour la
foi en Dieu?

Sans aller aussi loin, Dominique Soto, théologien,
comme Véga, du concile de Trente, enseigne que 1’existence

1. Ad Carolum imperatorem fidei ratio, IV, 2, 16.
2. Cf. Sermon CLXXVI sur le Deutéronome, XXXI.
3. Decretum de Justificatione.
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de Dieu et la rétribution future contiennent obscurément
les mystéres de Dieu et du verbe Incarné: ces deux vérités,
avec 1’aide de Dieu agissant dans I’ame, suffisent au salut.

L’ensemble des théologiens répugne cependant a consi-
dérer comme suffisante la foi implicite. L’obligation de
croire a été imposée solennellement par le Christ lui-méme.
Or, divulgation n’est pas promulgation, fait remarquer
Suarez en bon juriste: une loi porte en elle son obligation
dés la promulgation, méme avant la divalgation. Melchior
Cano _trouve un compromis qui ne pourra satisfaire “per-
sonne, car la distinction qu’il avance n’est pas soutenable:
la foi implicite suffirait pour la justification, non pour la
glorification. Médina avance que toutes les nations trou-
vent dans leurs traditions anciennes quelques lumiéres sur
le Médiateur. C’est a Suarez que revient le mérite de trou-
ver la formule heureiiseé? « La foi explicite dans le Christ
est, de soi, nécessaire a tous et a chacun pour le salut, en
1’état de la loi évangélique. On peut donc considérer une

: telle foi comme un moyen nécessaire, bien qu’il ne le soit
k

- pas toujours d’une facon effective: sa nécessité, en effet,
' peut étre soit effective, soit intentionnelle, vel in re, vel in

" voto » 1. Car pour Suarez, seule est absolument requise la

foi en un Dieu qui rémunére; 1’obligation de croire en la
Trinité et au Christ provient d’une loi positive promulguée
en méme temps que I’Evangile. Aussi, le désir de faire tout
ce que Dieu commandera suffit-il, dans le cas d’une igno-
rance invincible.

2. Le jansénisme. — Voila donc réduit au minimum
1’acte de foi. Encore faut-il que Dieu vienne en aide a 1’in-
fidéle. « Dieu, enseigne le concile de Trente, ne demande
pas ’impossible, mais en demandant, il engage a faire ce
que ’on peut et 2 demander ce que 1’on ne peut pas; alors
il aide pour que 1’on puisse » 2. A celui qui fait son possi-
ble, Dieu donnera sa grace. Dieu serait donc lié par 1’action
de I’homme? L’éternelle question rebondit.

Soucieux de maintenir la gratuité de la grace, les doc-

1. De Fide, disp. XII, sect. 111, 18.
2, Decretum de justificatione, II, Denz. 804.

(792)



ETAPES HISTORIQUES 65

teurs de Louvain, Driedo et Tapper, pensent que la grace
est nécessaire dans la préparation de 1’homme au salut :
Dieu accorde de temps en temps cette grace suffisante pour
que 1’on puisse s’élever comme par degrés jusqu’a la justi-
fication. Le terrain est dangereux : la tentation est trop
forte de supprimer 1'un des deux éléments, liberté ou grace,
pour metire 1’autre en valeur. Baius reprend de vieilles
exagérations, qu’il était facile de tirer des textes de saint
Augustin : toutes les ceuvres des infideles sont des péchés,
les vertus des philosophes, des vices ; sans la grace, la
volonté humaine n’est capable que de péché. Baius fut
condamné par Pie V (1567). Il trouvera sa revanche dans
la censure portée par la faculté de Louvain contre le
jésuite Lessius, qui insistait sur les possibilités accordées
aux paiens. L’ouvrage de Collius, paru en 1622-23, abonde
dans le méme sens. Les écoles continueront a se disputer sur
cet épineux probléme : il faut se résigner a me pas perce-
voir ici-bas le milieu de la chaine dont nous tenons les
deux bouts. '

A la suite de Baius, Jansénius lichera 1'un des bouts.
I est facile avec Pascal d’ironiser sur la grace suffisante
qui ne suffit pas. La grace suffisante permet de sauvegarder
la responsabilité de I’homme et une gradation dans 1’ccuvre
complexe du salut. Elle correspond & une réalité que nie
précisément Jansénius. Le point de départ du salut, rai-
sonne ce dernier, ¢’est la foi ; mais la foi est impossible
sans une proposition des vérités a croire. Avant la prédi-
cation de 1’Evangile, les infidéles n’ont donc pas la possi-
bilité de se préparer a leur salut. Leur sort est désespéré :
sans la foi, ils ne peuvent que commettre le péché, et au
lieu de s’élever peu a peu, ils s’enfoncent de plus en plus
vers la damnation. L’Augustinus parut en 1640, deux ans
aprés la mort de Jansénius. Dés 1642, le théologal de
Paris, Isaac Habert, protesta dans trois sermons a Notre-
Dame : il montra que la grice suffisante est offerte abon-
damment et méme surabondamment & tous les hommes.
Antoine Arnauld riposta : examinant le cas de « ceux a
qui, depuis ['Incarnation de Jésus-Christ, I’Evangile n’a
point été annoncé, que nous savons n’avoir été préché que
depuis un siécle ou deux dans toutes ces contrées qui com-
posent le Nouveau Monde, et étre encore a précher en fort
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grands pays qui nous sont encore inconnus, comment Dieu,
demande-t-il, a-t-il donné a toutes ces personnes abondam-
ment- et surabondamment des graces suffisantes pour se
sauver ? »p1. Un autre sujet d’indignation allait d’ailleurs
se présenter au grand Arnauld. En la méme année 1642, La
Mothe le Vayer publiait son traité sur la vertu des Payens.
Le Vayer admet chez les paiens « une foi tacite et enve-
loppée », qui, avec la grice de Dieu, suffit pour leur salut.
Pourquoi, demande-t-il & son tour, se montrer plus exi-
geant pour les paiens dont la date de naissance est posté-
rieure a celle du Christ 7 Arnauld s’enflamme : « Il n’y a
que dans la doctrine pélagienne qu’on puisse mettre en
doute la damnation de tous ces Américains, avant qu’ils
eussent été éclairés de la lumiére de I’Evangile... Je sais
bien que cette doctrine semble dure aux hommes charnels
qui se persuadent ridiculement que la justice de Dieu se
doit accommoder & leurs pensées. Mais pour ceux qui sont
nourris dans les vérités chrétiennes, ils comprennent faci-
lement que, par le péché du premier homme, tous les hom-
mes étant devenus une masse de perdition, il est impossible
qu’aucun s’en dégage par une grace toute particuliére de
Dieu, qu’il ne doit & personne et que par conséquent il
peut refuser & qui bon lui semble »2.

Pour les jansénistes, le probléme est résolu: ils ont sup-
primé toute difficulté en rejetant la possibilité d’un travail
de la grace dans 1’ame des infidéles ignorant la Révélation.
Pour les catholiques, le probléeme est plus complexe, et la
‘question se pose toujours : la grice peut-elle passer par-
dessus 1’ignorance invincible de la Révélation? A quelles
conditions existe la foi nécessaire ala justification? A
quel moment le contenu d’une croyance est-il surnaturel ?
Innocent XI, par la condamnation, en 1679, des deux pro-
positions suivantes, indique la limite & ne pas franchir :
« Seule la foi en I’existence d’un seul Dieu est nécessaire
de nécessité de moyen, non la foi explicite au Rémuné-
rateur. La foi entendue au sens large, ¢’est-a-dire a partir

1. Apologie de M. Jansénius... contre trois sermons de M. Habert,
p. 104,

2. De la nécessité de la foi en Jésus-Christ., v. II, p. 127, 134.
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du témoignage des créatures ou pour d’autres motifs
suffit »1. En tous cas, le livre posthume du ecardinal
Sfondrate, publié 3 Rome sous le titre de « Nodus prades-
tinationis dissolutus », souleva en France une vague d’indi-
gnation. Des grices suffisantes, affirmait Sfondrate, sont
accordées a tous les hommes, qui peuvent ainsi facilement
se sauver ; les enfants morts sans baptéme ne sont pas
damnés, mais jouissent d’un bonheur naturel ; la connais-
sance de Dieu est déja pour les paiens, avec le secours de
la grice, un commencement de foi; il n’est pas siir,
qu’apres I’Evangile, la foi explicite soit exigée des paiens ;
si ’ignorance de Dieu est possible, elle excuse de tout
péché et de toute damnation. Ce dernier point surtout
faisait difficulté : n’était-ce pas reprendre la théorie du
péché philosophique, déja condamnée en 1690 par Alexan-
dre VIIIZ ? Innocent XII, sollicité par cinq évéques
francais, dont Bossuet, ne porta pas la réprobation
escomptée.

3. Derniéres escarmouches.

Aprés I’Amérique, voici que la Chine vient relancer le
probléme. Aux japonais qui lui avaient demandé pourquoi
ils étaient les derniers bénéficiaires de I’évangélisation et
quel serait le sort de leurs ancétres, saint FrangoiS-Xavier
aurait répondu par 1’adage : « A celui qui fait son pos-
sible, Dieu ne refuse pas sa grace ». Les chinois posaient
les 'mémes questions aux missionnaires, et nombre de ces
derniers se montraient plutét larges. Le Saint-Office était
intervenu en condamnant quelques propositions hasar-
deuses. Dans son livre « Les Nouveaux Mémoires sur 1’état
présent de la Chine », le P. Le Comte, Jésuite, vantait les
hautes qualités religieuses et morales des chinois. Ne
disait-il pas de Confucius ? : « Son humilité et sa modestie
donneraient lieu de croire que ce n’a pas été un pur phllo-
sophe formé par la raison, mais un homme inspiré de
Dieu pour la réforme de ce nouveau monde ». Le livre fit

Y. Denz, 1172.1173.
2. DEnz. 1289-90.
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scandale. Le Comte dut se disculper : les Péres avaient
bien admis I’inspiration des Sibylles ! Ses explications ne
furent pas agréées, et la Sorbonne le censura le 18 octobre
1700. Un sorbonniste, cependant, prit sa défense : Coulau.
Les anciens paiens, dit-il, possédaient une foi implicite en
Jésus-Christ ; il n’est pas douteux que cette foi ait eu ses
racines dans une tradition primitive : pourquoi refuser de
tels bénéfices aux Chinois ? Les réponses ne manquérent
pas, parmi lesquelles celle de Bossuet. C’est que le jansé-
nisme n’est plus seul a expliquer un tel acharnement dans
la controverse : un facteur nouveau entre en scéne : 1’indif-
férentisme religieux : « Ce livre, écrit Bossuet, est fait
pour appuyer l’indifférence des religions, qui est la folie
du siécle oli nous vivons ». Tout en proclamant qu'il n’y
a pas de salut sans la foi explicite dans le Sauveur, Bossuet
admet pourtant pour les infidéles « la grace qui mettrait
dans leur cceur des préparations plus éloignées, dont g’ils
usaient comme ils doivent, Dieu trouverait dans les trésors
de sa science et de sa bonté des moyens capables de les
mener de proche en proche a la connaissance de la vérité »1.
C’est la stricte doctrine catholique. Clément XI condam-
nera, en effet, les propositions suivantes de Quesnel
(1713) : « Point de grace que par la foi, qui est la premiére
de toutes. La foi est l1a premiére grice et la source de toutes
les autres. L’Eglise est la maison du salut : hors d’elle,
point de grice, point de guérison, point de vie »2.

Le jansénisme est encore battu sur un point: son esprit
va demeurer longtemps encore. Pour retrouver le dyna-
misme inventif des théologiens du xvi™ sidcle, il faudra
perdre le réflexe purement défensif devant les objections
de Vindifférentisme.

A. L’apologétique aux XVIII™ er XIX™ siécles.

Avec le xvir™ siécle, 1’apologétique va renaitre dans
PEglise. Les philosophes déistes nient la nécessité d'une
religion révélée : toutes les religions sont bonnes, puisque

1. Avertissement sur le livre des Réflexions morales, § XXII.
2. Dexz, 1376-1379.

(796)



ETAPES HISTORIQUES 69

toules peuvent procurer le salut ; comment condamner, en
" effet, un Indien ou un Chinois, dont seul le malheur de
la naissance explique qu’ils ne soient pas chrétiens ? La
condamnation du Jésuite Isaac Berruyer s’explique dans
la perspective d’une réaction contre ce courant d’idées.
Berruyer avait admis qu’en dehors du christianisme, il
existait des cas ol la religion naturelle pouvait suffire. Son
« Histoire du peuple de Dieu » fut attaquée de tous cotés.

L’indifférentisme, en effet, n’était pas seulement dans
1’air, on le trouvait exposé dans les écrits. J. J Rousseau
accumule dans 1’Emile les difficultés contre la religion
révélée : tout y passe, y compris ’ange que Dieu envoie
obligeamment « in extremis » a 1’ame de bonne volonté.
Le sulpicien A, Legrand fut chargé de répondre au nom
de la Sorbonne. Habilement, il mit Jean-Jacques en con-
tradiction avec lui-méme, et, pour le fond de la doctrine,
le renvoya a 1’école. Mais la plume du théologien avait le
défaut d’étre moins alerte que celle du philosophe. Sur
I'autre bord, la doctrine du sulpicien fit rugir les jansé-
nisants : « C’est sur les traces des Pélagiens que 1’om
marche, trouve-t-on dans les Nouvelles Ecclésiastiques du
16 mai 1763, et ces hérétiques ont prévalu, s’il faut croire
aujourd’hui que Dieu accorde sa grice a tous les hommes,
autant qu’il est nécessaire pour leur salut. »

Le Bélisaire de Marmontel était plus perfide. La Sor-
bonne fut moins heureuse. Elle commenca par condamner
37 propositions tirées du livre. Pour jeter le discrédit sur
la docte assemblée, Turgot, le futur ministre, eut 1’idée de
placer en face de chacune des propositions du Bélisaire la
proposition contradictoire, qui, en bonne logique, devait
étre celle des censeurs. Ce qui donnait ceci : « Il ne faut
point croire que Dieu soit un juge clément qui fait grice
a Derreur... Les Titus, les Trajan et les Antonin, qui ont
fait les délices du genre humain, seront damnés éternelle-
ment, et les gens de bien de certains sidcles et de certains
pays ne se trouveront point devant le tréne du Dieu juste
et bon... Il faut bien se garder de sauver tout le monde ;
il est fort bon qu’il y ait beaucoup de réprouvés». La
Sorbonne réduisit & quinze le nombre des propositions con-
damnables et s’éleva contre ’excessive admiration de Mar-
montel pour les héros du paganisme ; elle rappela que la
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foi au moins implicite était requise pour le salut. Les
Nouvelles Ecclésiastiques se trouvérent satisfaites ; wun
regret pourtant : la doctrine de la foi explicite était rabais-
sée au rang de simple opinion.

Implicite ou explicite, la foi est requise. On ne pouvait
transiger sur ce point. Aussi chercha-t-on ailleurs la solu-
tion. Sans la foi, les infidéles ne peuvent jouir du bonheur
du ciel ; mais s’ils sont exempts de fautes graves, ils
seront préservés de ’enfer : une félicité naturelle les attend
dans les limbes, lieu ou la doctrine courante placait les
enfants morts sans baptéme. L’existence des limbes pouvait
étre enseignée : le pape Pie VI n’avait-il pas condamné les
jansénistes du concile de Pistoie pour avoeir déclaré péla-
gienne la doctrine concernant les limbes des enfants ? On
trouve, pour défendre 1’opinion du bonheur naturel des infi-
déles aprés leur meort, des noms comme Eméry, Bergier,
Frayssinous, Guitton, Lenoir, de Broglie. Il est a noter que
cette solution n’est pas du tout celle que défendra plus tard
le cardinal Billotl. Ce dernier était trop bon théologien
pour adopter cette position: selon saint Thomas, le premier
acte moral n’est-il pas un péché grave ou une entrée en
griace avec Dieu ? Mais, pour Billot, la plupart des infidéles
sont incapables d’actes moraux ; n’ayant de Dieu et du
mal qu’une notion insuffisante, ils demeurent toute leur
vie des enfants sur le plan moral : & leur mort ils iront
rejoindre le lieu réservé aux enfants morts sans baptéme.
Billot reprendra plutdt des auteurs de la fin du x1x™ siécle,
comme 1’abbé Actorie et Balmés. Nous avons vu que Sfon-
drate avait déja admis cette irresponsabilité de certains
infidéles.

5. Le Traditionalisme.

Au rationalisme du xvir™ siéele succede le traditiona-
lisme du x1x™°. On a beau jeu de montrer les aberrations de
la raison laissée a elle-méme. D’ou1, la nécessité de ce que
refusait le xvir™ siéele: une révélation qui, dés le début de
I’humanité, est venue soutenir la raison: « Qu’elle est belle

1. La Providence de Dieu et le nombre infini d’hommes en dehors
de la voie normale du salut. Etudes, 1920-1921.
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cette tradition qui commence avec le monde, et qui malgré
d’innombrables erreurs, s¢ perpétue sans interruption chez
tous les peuples, s’écrie Lamennais ! Qu’elle est imposante
cette parole que Dieu a prononcée a 1’origine des siécles,
et que tous les siécles redisent avec un saint respect ».
Les paiens se trouvent donc en contact du surnaturel et leur
salut devient possible. Joseph de Maistre voit, dans les
sacrifices, le sentiment universel du besoin de rédemption.
En Allemagne, Joseph Schmitt, en France, le Pére Ventura
et Auguste Nicolas se rangent a ces théses. Et, malgré la
complexité de la question du point de vue historique, le
traditionalisme ne sera pas abandonné de sitét : « Rien
n’oblige de conclure, fait remarquer Mgr. d’Hulst, que la
tradition primitive ne soit pas le véhicule convenable de la
révélation nécessaire a tous les hommes pour atteindre leur
fin»1,

En tout cas, on s’achemine vers 1’abandon de la néces-
sité d’une foi explicite. Le P. Perrone, professeur au
Collége romain, estime qu’on ne peut parler d’obligation
de la loi baptismale avant sa promulgation dans chaque
pays. Les Indiens se trouvaient done, avant le xvr™ sidcle,
dans les mémes conditions de salut que les Romains d’avant
notre ére. Adhérer 4 une Providence capable de secourir
I’homme, c’est croire implicitement au Christ : sous’
I’action de la grice, ce minimum est un acte de foi véri-
table. Reste & analyser les éléments qui pourront concourir, -
avec la grace, a 1’éclosion de cet acte de foi : « En réunis-
sant ces quatre moyens, écrit Mgr. d’Hulst : la tradition
primitive, 1’évangélisation authentiquement constatée,
I’évangélisation oubliée qui aurait laissé des traces, enfin
I’action surnaturelle d’une grice intérieure, il n’est pas
impossible d’admettre que pas une dme sincére n’a manqué
des ressources nécessaires a la genése de ce minimum de foi
qui est la condition du salut »2.

*
LR
Au terme d’une longue évolution, on peut considérer
comme acquise la doctrine de la foi implicite suffisante

L. Conférences de Notre-Dame, Caréme 1892, p. 440,
2. Ibid., p. 442.
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pour le salut des infidéles. Que la recherche théologique
soit close, c’est une autre question. Car un fait nouveau
vient de surgir : 1’athéisme des masses. Au x1x™° siécle on
considérait la croyance en la divinité comme universelle ;
aujourd’hui nous savons que des classes entiéres, des peu-
ples, naissent et vivent dans 1’athéisme. Jusqu’a quel point
la bonne foi recouvrira-i-elle la foi implicite ? « I1 faut
tenir pour article de foi, disait Pie IX, le 9 décembre 1854,
le lendemain de la promulgation du dogme de I'Immaculée
Conception, que, en dehors de I’Eglise apostolique romaine,
personne ne peut étre sauvé, qu’elle est 1’arche unique du
salut, que celui qui n’y entrera pas périra par le déluge ;
mais cependant, il faut également tenir pour certain que
les hommes qui ignorent la vraie religion d’une ignorance
invincible n’en portent point la faute aux yeux du Sei-
gneur ». Le Saint-Office vient de le rappeler dans une
affaire récente : « Lorsque quelqu’un est dans une igno-
rance invincible, Dieu accepte un désir implicite, ainsi
appelé parce qu’il est inclus dans la bonne disposition de
I’ame par laquelle on désire conformer sa volonté a celle de
Dieu »l. « Il appartient a I’Eglise seule, disait au siécle
dernier 1’auteur allemand Stiefelhagen, de condamner le
paganisme sans le pousser au désespoir de 1’enfer, et de
faire grice au paganisme sans amoindrir sonm caractére
propre d’étre seule a sauver les dmes. »

P. SouLLARD.

1. Cf. L’affaire Feeney, Doc. Cath. du 2 novembre 1952.

BIBLIOGRAPHIE : L’ouvrage de base qui n’a pas été remplacé est :
Le probléme du salut des infidéles, Essai historique, par Louis Capé.
ran, Paris 1912. Notre article le suit de trés prés. Cf. aussi D.T.C. art.
infidéles, par Harent, S, J. ; Rivikre, Le salut des infidéles, REvux
v’ApovLocETiQUE 1935, pp. 129-142,
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A propos de quelques récentes parutions ®

Il est une catégorie d’ « infidéles » auxquels on ne
songe gueére, et pourtant leur salut fait probléme : nous
voulons parler des petits enfants morts sans avoir recu le
Baptéme. A en juger par les articles parus depuis quelques
années, cette question est actuellement a 1’ordre du jour. On
voudrait donner ici un bref aper¢u du débat.

Il faut tout d’abord souligner son intérét. Certains, sen-
sibles au paradoxe de ces vies & peine écloses et déja fau-
chées, pourraient alléguer le caractére exceptionnel de telles
destinées et écarter la question comme une pure subtilité.
Semblable réaction serait une erreur. Non, ’interrogation
nait des faits mémes, elle nous est imposée par la vie quoti-
dienne. Que 1’on songe a la prodigieuse mortalité infantile
des pays sous-développés ; et sur notre propre sol, pour-
tant réputé terre de vieille civilisation, il ne faudrait pas
remonter bien haut dans le passé pour rencontrer des pro-

portions analogues.
’ On dira peut-étre : « Dans 1’ordre des esprits, nombre
et quantité n’ont pas a entrer en ligne de compte ». Mais la
masse méme de ces cas nous fait accéder a une difficulté
d’ordre proprement spirituel : ne doit-on pas parler d’un
certain échec du salut ?

Car on ne peut hésiter, semble-t-il, sur le sort de ces
enfants. Du fait du péché originel, tout homme venant au
monde est « enfermé sous le péché... sous le coup de la
justice de Dieu » (Rom. 3, 9 et 19). Nul ne peut échapper
a cette malédiction que par le Christ : « Il n’est sous le
Ciel aucun autre nom en qui nous puissions étre sauvés »
(Actes, 4, 12). Or, pour appartenir au Christ, la foi est
nécessaire, ainsi que le sacrement de la Foi: le Baptéme.
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« Celui qui croira et sera baptisé sera sauvé ; celui qui ne
croira pas sera condamné » (Me. 16, 16). La conclusion
semble inéluctable : les tout petits, participant par la chair
et le sang a la faute d’Adam, sont en fait, par un hasard
malheureux, mais réel, exclus de la grace et de la bénédic-
tion apporiées par le Christ. Pour eux, tout se passerait
done comme s’ils se trouvaient étrangers au salut, laissés
hors des frontiéres du Royaume. Aprés tout, cette masse a
laquelle on faisait allusion & 1’instant, n’est-ce pas la
« massa damnata », dont saint Augustin trouvait tout a
la fois I’effrayante deseription et la terrible sentence dans
les premiers chapitres (1 a 5) de I’Epitre aux Romains, lus
a la lumiére d’un autre passage (ch. 9 a 11) ou il apprenait
le mystére de la Prédestination ?

Mais précisément, une conclusion si simple ne péche-
t-elle pas par simplisme : comment un hasard tout matériel
peut-il décider de la destinée d’une personne ? Si Dieun a
résolu de racheter le péché, il parait peu conforme, sinon
a sa Justice, au moins a sa Miséricorde, de laisser hors de
sa volonté universelle de salut les moins coupables des
enfants d’Adam. Le monde de I’Amour et de la Liberté
comporterait-il done, lui aussi, des déchets ? Et qui ne
serait ému de la désolation d’une mére se demandant avec
angoisse : « Mon petit est-il exclu du Ciel ? ».

Il y a 1a autre chose qu’un effet littéraire. Pourtant le
théologien est obligé de contrdler de telles réactions : la
Foi n’est pas affaire d’impressions subjectives. Mais a son
tour, voici qu’il se prend a hésiter. Car la volonté salvifique
universelle de Dieu est une vérité révélée : « Dien notre
Sauveur veut que tous les hommes soient sauvés et par-
viennent i la connaissance de la Vérité » (I. Tim., 2, 4). 11
est vrai, le théologien a appris de ses maitres a distinguer
« volonté antécédente » et « volonté conséquente » : for-
mules techniques que saint Jean Damascéne utilisait deés
le vir™® siécle pour expliquer comment Dieu peut damner le
pécheur endurei, dont pourtant il est dit vouloir le salut.
Mais, somme toute, le cas est facile : cet homme-la, vrai-
ment, refuse la grace, par un acte positivement mauvais ;
P’enfant en est bien incapable ! Quant a4 1’interprétation
augustinienne de 1’Epitre aux Romains, elle ne doit pas étre
urgée. Et 1'Eglise n’a accueilli le systéme de 'Evéque
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d’Hippone gu’avec certaines réserves : trop rigidement
pris, n’a-t-il pas conduit plusieurs a 1’hérésie déclarée ?
Le P. Van Roo, dans son étude sur le sort de ces enfants,
le marque bien :

« Si ’on préte attention, écrit-il, aux importantes restrictions que
comporte la notion de vouloir universel de salut pour Augustin, si 'on
songe ‘4 son exégése outrée et rigide de la nécessité de la réception
de I'Eucharistie pour le salot des enfanis (cf. Jn. 6, 53), et si I'on
prend garde en particulier 3 la raideur de sa position touchant la
nécessité du Baptéme d’eau et sa répugnance a admettre le salut,
fiit-ce méme d’un adulte, grice au Baptéme de désir, on se rendra
mieux compte de la difficulté quon rencontrera a estimer a leur juste
valeur quelques-unes de ses affirmations sur le salut des enfants morts
sans Baptéme » (pp. 466-467). ‘

D’auntre part, le théologien voit aujourd’hui enseigner
communément dans I’'Eglise la doctrine des Limbes :

« Q’advient-il des ames de cemx qui sont morts sans Baptéme,
mais avec le seul péché originel ? demande le « Catéchisme Catholi-
que » du cardinal Gasparri (Question 359).

Réporise : Les Ames de ceux qui meurent sans Baptéme et avec le
seul péché originel sont privées de la Vision béatifique de Dieu a
cause de ce péché originel, mais elles ne souffrent pas des autres pei-
nes par lesquelles seront chitiés les péchés personnels... On appelle
communément « Limbes » le lieu ou Pétat de ces dmes... ».

Certes une réponse de catéchisme n’est pas un canon
conciliaire : les références citées a I’appui par le Cardinal
Gasparri manifesient qu’on a affaire &2 une doctrine com-
mune dans ’Eglise, et non pas a une vérité de Foi définie.

Mais c’est alors qu’apparaissent les divergences. « Ensei-
gnement commun », cela peut recouvrir une vérité vécue
par la Foi de I’Eglise, mais sans avoir encore été précisée
par une promulgation solennelle. Par contre, il peut s’agir
simplement d’une opinion communément recue, consé-
gquence ou implication assez lointaine du donné révélé.
Méme en cette hypothése, d’ailleurs, un rejet inconsidéré
serait gravement téméraire ; mais le champ demeure ouvert
A4 une remise en question motivée et prudente. Comme
exemple du premier cas, on pourrait citer la croyance a
Yinfaillibilité pontificale avant le Concile du Vatican. Le
« supplice trés bénin », « mitissima pena », auquel saint
Augustin condamne les enfants morts sans Baptéme — une
opinion assez communément recue dans 1’Eglise latine du

(803)



76 LE SALUT HORS DE - L’EGLISE ?

haut Moyen-Age — illustrerait assez bien la seconde éven-
tualité, Or, selon la note théologique que ’on croit pouvoir
attribuer a cette doctrine des Limbes, on s’engagera dans
des voies toutes différentes. Estime-t-on qu’il y a la un
enseignement du magistére ordinaire ? Alors, il suffira
d’exposer la croyance traditionnelle, quitie a laisser ensuite
entrevoir qu’elle ne contredit pas, malgré les objections
fréquentes, d’autres points de Foi ; quitte encore a discuter
les opinions adverses et leurs arguments, C’est le parti
qu’adopte nettement M. Michel dans son récent livre
« Enfants morts sans Baptéme». 11 y reprend les nom-
breuses études qu’il a consacrées a cette question depuis une
trentaine d’années, soit dans des ouvrages antérieurs, soit
dans ses articles et chroniques de « I’Ami du Clergé ».

Juge-t-on au contraire que la doctrine des Limbes est
une opinion, momentanément regue, mais toujours suscep-
tible de révision ? En ce cas, on commencera par motiver
un tel jugement, documents a ’appui. La voie ainsi frayée
a un nouvel examen du probléme, on soulignera telle vérité
de Fai qu’on utilisera comme principe directeur d’une nou-
velle solution : volonté salvifique universelle de Dieu, soli-
darité avec le Christ, efficacité de la Rédemption... Et 1’on
achévera en proposant une possible suppléance du Baptéme
d’eau : foi des parents, foi de ’Eglise, illumination de
1’ame a [’instant de la mort, ou valeur quasi-sacramentelle
de celle-ci. Le tout, naturellement, a titre de pure hypo-
thése, et en esprit de totale soumission a une éventuelle
intervention de I'Eglise.

Vu ’abondance de la récente littérature sur le sujet,
on se contentera de signaler ici quelques travaux, plus
facilement accessibles ou plus représentatifs (cf. note 1).

D’ailleurs, nous n’avons pas I'intention de suivre pas a
pas chacune de ces contributions, mais plus simplement
d’en donner une analyse assez libre, visant surtout a
dégager les grandes lignes de la controverse.

Notons tout d’abord que la question est loin d’étre lim-
pide. Raison de plus pour procéder avec méthode dans les
essais de solution qu’on croit pouvoir suggérer. A-t-on ton-
jours eu une conscience suffisamment claire de cette exi-
gence ? On peut se le demander : le plan de certaines étu-
des est pour le moins déconcertant,
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Prenons par exemple ce sommaire qu’on peut lire er
téte de 1’article du Pére Laurenge : ‘

Introduction : Etat de la question.

I'e Partie : Probléme et solution : 1. Universalité de la volomté
salvifique de Dieu. — 2. Relation entre la durée de la vie et celle
de Pétat de voie. — 3. Etat de P'ame séparée, son premier acie moral.
— 4. Notre essai de solution.

IIe Partie : Réponse anux objections. — 1. Objections provenant
des décisions du magistére...

Il est surprenant que le magistére de I’Eglise, régle
prochaine de notre Foi, intervienne si tard, et, qui plus
est, sous les apparences d’une source d’objections embar-
rassantes ; on s attendrait plutét a voir le théologien s’en
gervir comme d’un guide pour un effort positif vers
« Dintelligence de la Foi ».

De méme M. Boudes résume bien rapidement « 1’atti-
tude de 1’Eglise & 1’égard des enfants morts sans Baptéme »:
trois pages lui suffisent (pp. 590-592), dans lesquelles les
considérations générales ont plus de part que les documents
précis. En fait, on n’y voit citées que trois autorités: saint
Paul, en un texte a vrai dire passablement obscur, sous
une référence d’ailleurs inexacte (I Cor. 15, 14, alors qu’il
s’agit du passage sur le comjoint infidéle sanctifié par le
conjoint fideéle, ibid., 7, 14). Puis vient le passage classique
de D’entretien du Christ avec Nicodéme dans I’Evangile de
Saint Jean (3, 3). Et pour finir « le pape Innocent III,
confirmé par saint Thomas » (expression a tout le moins
malheureuse!) Pour étre juste, signalons encore dans ce
dossier une allusion a saint Augustin (d’ailleurs inexacte).

Le Pére Héris, plus précis, ne s’attarde guere, lui non
plus (pp. 86-88).

Nous ne voulons pas insinuer pour autant que ces
auteurs aient forgé de toutes piéces une théorie étrangere
a2 la Révélation : ee serait parfaitement injuste. Au
contraire, c’est au nom de principes de Foi qu’ils argu-
mentent. Malheureusement, ces principes demeurent trés
généraux : aussi on reste indécis sur la valeur des applica-
tions qu’en font ces auteurs au cas traité.

Et I’on doit regretter cette hite a avancer des hypo-
théses, & engager des discussions, avant un examen suffi-
samment sérieux du donné révélé ; des travaux menés avec
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cette relative désinvolture risquent bien de demeurer dans
le vague et de justifier 1’appréciation, assez sévére, du Pére
Van Roo :

« L’analyse de cette littérature révéle clairement que nous ne som-
mes pas en présence d’un nouvean courant théologique, & proprement
parler. On s’est livré & une abondance de plaidoyers, d’appels au grand
principe de Pamour divin, i des essais d’exégése naivement universa-
listes, a4 des études fragmentaires de ’enseignement de V'Eglise —
mais dans toute la littérature que j’ai pu trouver sur le sujet pendant
ces trente derniéres années, rien qui constitue une position théologique
solide » (p. 473).

Pour notre part, nous excepterions volontiers de ce
jugement 1’étude du Pére Héris, a la suite d’ailleurs de
M. Michel, qui la déclare « particuliérement profonde et
solide » (p. 66). Mais I’impression d’ensemble qu’en retire
de ces essais est bien celle d’un manque de rigueur.
Concluera-t-on pour autant qu’il y a lien de passer outre
purement et simplement ? Nous ne le pensons pas; la
fermentation actuelle, gauche peut-&ire ici ou la, révéle
néanmoins qu’une question est posée i la conscience chré-
tienne. Comme le dit le Pére Van Roo :

« Dans état actuel de la question, le probleme des enfants morts
sans Baptéme n’est pas définitivement ni irrévocablement clos. Nous
sommes en présence d’une tradition théologique : une étude criti-
que de son évolution pourrait appeler des positions plus délicatement
nuancées; nous y trouvons ’expression d’un sensus Ecclesiae: sa force
dogmatique ne peut étre déterminée en derniére analyse que par une
décision du Magistére » (p. 473; cité et approuvé par M. Michel, pp.
114.-115).

On appréciera la sagesse et le tact de cette position. Elle
souligne la nécessité d"un examen plus approfondi du dépét
révélé. Bien que seule ’Eglise puisse déclarer infaillible-
ment ol tendaient de précédentes interventions non encore
irrévocables, c’est la tiche du théologien de chercher a
montrer le plus rigoureusement possible dans quel sens se
fait I’explicitation de cette Foi vivante. Le P, Van Roo dit
justement :

« Quant A savoir si la question en son état actuel est matidre de
libre discussion, je proposerais une distinction. Il y a certainement
place pour une recherche théologique sérieuse : c’est méme une
nécessité urgente. Il faudrait instituer un examen critique précis de la
tradition théologique qui représente maintenant I’enseignement com-
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mun, essayer d’interpréter le sensus Ecclesice ; cela, dans touie la
mesure oi les théologiens peuvent aider & apprécier sa poriée dogma-
tique. En outre, bien des théses qui se rouvent engagées dans ce
probléme auraient besoin, elles aussi, d’étre examinées & nouveau ;
un grand surcroit de lumiére viendra éclairer le probléme des enfants
morts sans Baptéme le jour ol on pourra tenir compte des résultats
d’un tel renouveau des éiudes et du progrés théologique qui s’en
suivra... » (p. 472).

Le P. Van Roo a fait plus qu’émettre un souhait : on
trouvera déja, dans son article, d’excellentes mises au point
soit au cours de la discussion des théories récentes, soit dans
les suggestions personnelles qu’il soumet au lecteur. De
méme, M. Michel a pris soin, dés les premiéres parties de
son livre, d’exposer « la doctrine recue dans 1’Eglise » ;
on est heureux de trouver 13 un inventaire exact des affir-
mations scripturaires et traditionnelles. Est-ce dire que
I’étude positive précise des documents soit épuisée pour
autant ? Non, bien str, puisque le P. Van Roo lui-méme
est le premier, on I’a vu, 2 insister sur la nécessité d’un tel
travail.

C’est pourquoi l’on voudrait suggérer maintenant les
points principaux sur lesquels, nous semble-t-il, celui-ei
devrait porter.

o

On doit s’attacher d’abord aux textes du Nouveau Testa-
ment. Dans les Synoptiques, les plus importants sont ceux
qui contiennent le précepte baptismal, ¢’est-a-dire la finale
des Evangiles de Matthieu et de Marc :

« Allez, enseignez toutes les nations, les baptisant au nom du Pere,
du Fils et du Saint-Esprit, leur apprenant i observer tout ce que je
vous ai commandé » (Mth., 28, 19).

« Allez par le monde entier et préchez I'’Evangile a toute la
création. Celui qui croira et sera baptisé, sera sauvé ; celui qui ne
croira pas, sera condamné » (Mc., 16, 15-16).

Dans la tradition lucanienne 1’envoi en mission des dis-
ciples étant exprimé assez différemment, n’apporterait rien
a notre sujet (Le. 24.44.49 ; Actes 1, 6-8). Par contre,
I’Evangile de Jean nous a conservé la péricope la plus nette
sur la nécessité du Baptéme : quelques répliques au cours
de ’entretien du Christ avec Nicodéme.

« Yésus lui répondit : « En vérité, en vérité, je te le dis, nul, ¢’il
ne nait d’en haut, ne peat voir le Royaume de Dieu... En vérité, en
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vérité, je te le dis, nul, §’il ne renait de I'ean et de V’Esprit, ne peut
entrer dans le Royaume de Dieu. Ce qui est né de la chair est chair,
ce qui est né de I’Esprit est esprit » (Jn., 3,3 et 5-6).

M. Michel souligne justement I’importance de ce
passage ot Jésus explique en quelque sorte la raison de cette
nécessité (Jn. 3, 6 ; comparer I Cor., 15, 45-50 et tres parti-
culiérement ce dernier verset).

Pourtant, pris ainsi en eux-mémes, avec les seules res-
sources de [’exégése, ces textes d’Evangile suffisent-ils &
trancher, sans hésitation possible, le cas des enfants morts
sans Baptéme ? M. Michel lui-méme reconnait que non :

Aprés avoir affirmé que « cette exception (le Baptéme de sang)
mise A part, il faur affirmer que Jésus-Christ a établi, comme moyen
unique et nécessaire de salut, pour les enfants incapables de faire un
acte de foi et d’amour, le sacrement de Baptéme » (p. 4) ; il précise :
« C’est dans le sens de « nécessité de moyen relative » que ’on affirme
la nécessité du Baptéme pour le salut de tous les hommes sans excep-
tion, aprés la prédication de UEvangile » (p. 5) ; puis il ajoute : « Plu-
sieurs auteurs n’osent pas affirmer que le texte seul des paroles de
Jésus-Christ & Nicodéme permette de conclure a une nécessité de moyen
plutdt qu’a une nécessité de précepte... Du moins I'interprétation cu’en
plusieurs définitions conciliaires PEglise a donnée de Jean 3, 3, suffit
a fixer pour le catholique ce point de doctrine, peut-étre discutable
exégétiquement... » (p. 7). k

C’est dire que nous devons nous adresser a la Tradition
vivante pour éire éclairés sur la portée exacte de ces textes.

Qu’il soit permis auparavant de noter combien le cas
qui nous retient est difficile a trancher, tant il est anormal,
imprévu. La prédication du Christ porte sur 1’essentiel de
ce qu’il faut faire et croire pour étre sauvé ; elle s’adresse
d’abord a I’homme adulte, et le presse de « se retourner »,
de « se convertir.. des idoles au Dieu vivant et vrai, pour
Le servir et pour attendre des Cieux son Fils qu’ll a ressus
cité des morts, Jésus, qui nous sauve de la colére a venir »
(I Thess., 1, 9-10). Geste éminemment libre et personnel.
Quant aux tout petits, qui viendraient & mourir avant
d’avoir existé vraimen! comme hommes, le cas semble bien
rester en dehors des perspectives immédiates du Christ et
des Apétres. On remarquera en particulier que [’attitude
de la Foi, ou de Uincrédulité ; « celui qui croit... celui
qui ne croit pas », désigne toujours en fait une acceptation
ou un refus positifs, un acte volontaire 2. Cette constatation
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doit nous engager a une certaine réserve dans l’interpréta-
tion de I’Evangile : et cela vaut tout autant pour le passage
de Jean (3, 3), engagé dans le méme contexte, quoi qu’il en.
soit de sa forme catégorique.

t“

Mais en fait, trés t6t, nous avons une attestation ferme
de 1’usage du Baptéme des tout petits, grice a saint
Cyprien, le grand évéque de Carthage martyrisé en 258. Et
c’est encore en Afrique, un siécle et demi plus tard, que
nous allons rencontrer le premier document solennel con-
cernant le sort des enfants. Il s’agit du 3° canon du Concilé
tenu a Carthage en 418 par 1’épiscopat africain, contre les
Pélagiens (Denz. 102, note 4). Il connut beaucoup plus tard
un certain succés de scandale, puisqu’on prétendit y trou-
ver la condamnation anticipée de 1’actuelle doctrine des
Limbes : ainsi le synode jansénisant réuni a Pistoie autour
de I’évéque Riecci et condamné par Pie VI en 1794 (cf. Denz.
1526). Ces canons de Carthage trahissent I'influence du
génie d’Augustin ; or, on sait que les vingt derniéres années
du grand docteur furent remplies par une lutte serrée contre
Pélage et ses disciples. Ces hérétiques, ascétes austéres, in-
sistaient sur I’efficacité de 1’effort humain ; effrayés de voir
le pessimisme manichéen ouvrir la voie au laxisme — quelle
belle excuse au péché, si la matiére est mauvaise, et ’hom-
me, radicalement corrompu! —, ils allaient trés loin dans
I’exaltation de la nature, et en particulier de la puissance
de notre libre arbitre. Finalement, la grice divine se trou-
vait réduite a un role assez secondaire. Ce n’était plus Jésus
qui nous sauvait, mais nous-mémes, par nos propres forces.
Celles-ci ne pouvaient étre diminuées que par nos fautes
personnelles ; une nature originellement blessée était quasi
inconcevable. De la négation du péché originel on passait
logiquement a I’affirmation de Dinutilité pratique du
Baptéme des tout petits : le sacrement, en ce cas, n’était
pas administré « pour la rémission des péchés ». En consé-
quence, les enfants morts sans le recevoir étaient censés
jouir d’un bonheur comparable a celui d’Adam au Paradis
terrestre. Les présupposés d’une telle doctrine, par trop
suspects, entrainérent une condamnation de tout 1’ensem-
ble 3.

Observons que les partisans du salut des enfants seraient
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en lout cas trés mal venus d’exploiter cet épisode pour
disqualifier la doctrine des Limbes. Ce serait méconnaitre
sans doute le sens exact du décret de Carthage ; ou, pour
mettre les choses au pire, cela reviendrait a oublier la possi-
bilité d’une évolution dogmatique, fht-ce méme contre
un Concile particulier, approuvé par Rome seulement quant
au sens général de sa doctrine. Surtout, la seule conclusion
obvie d’une telle argumentation serait de placer les tout
petits, non au Ciel, mais en enfer avec les damnés !

Saint Augustin soulignait a I’exces le réalisme du péché
originel, au point de lui donner un caractére positif.
L’Eglise dut opérer une mise au point sur la vraie nature
de la faute héréditaire ; et cette retouche conduisit les
théologiens a corriger également les vues du docteur afri-
cain sur la peine entrainée par cette souillure : « mitissima
poena », « un supplice aussi bénin que possible », disait
I’éveque d’Hippone. A elle seule, la bizarrerie de 1’expres-
sion suffirait a la rendre suspecte, Enfin, sur le point des
suppléances possibles du Baptéme, une tradition déja attes-
tée — timidement — par saint Ambroise, va s’affermissant
et s’élargissant: Dieu n’abandonnera nul homme de bonne
volonté, fit-il perdu dans le pire des déserts, et lui pro-
posera la bonne nouvelle du salut, soit par la prédication
de ses missionnaires, soit par une inspiration imtérieure. Le
Baptéme de désir a droit de cité incontesté, désormais, dans
I’enseignement catholique. La théologie scolastique, en
plein effort au xm1° siécle, entérine ces progrés.

La fin de cette période va nous fournir une ample mois-
son de textes. Tous se situent dans la méme perspective
de ’'union entre Orient et Occident, séparés par le schisme
de Michel Cérulaire, le « grand schisme d’Orient », A vrai
dire, cette question n’avait cessé d’étre a I’ordre du jour dés
le lendemain de la rupture de 1053. Cependant, son inci-
dence sur le probléme des enfants morts sans Baptéme ne
commence a se manifester qu’en 1267, lors des négociations
qui aboutiront sept ans plus tard au second Concile de
Lyon. Les allusions continueront dans divers documents
officiels, jusqu’a ceux émanés du Concile de Florence (1438-
1445). On sait que cette assemblée aboutit i la derniére
réconciliation solennelle avec Rome de I’Empire Bizantin.
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déja aux bords de 1’abime. Qr, dans toutes ces discussions
entre Grecs et Latins, un des points litigieux était la dec-
trine des fins derniéres. Certains Orientaux niaient en effet
la rétribution immédiate des 4mes aprés la mort, antérieu-
rement a la Résurrection générale et au Jugement dernier.
Cette idée d’un délai dans les sanctions de 1’au-dela impli-
quait la négation du dogme du Purgatoire ; elle allait direc-
tement 2 I'encontre d’une ferme conviction de I’Eglise
latine. Celle-ci se montrera d’autant plus susceptible que,
a un moment, elle sentira un certain flottement chez tel ou
tel de ses théologiens. Ne nous étonnons donc pas que les
déerets des Conciles, les Professions de Foi et les divers
actes du Magistére ordinaire visent d’abord a redresser cette
erreur. Mais au passage on les voit aussi faire allusion &
« ceux qui meurent avec le seul péché originel » ; et affir-
mer que sur le champ (car c’est ainsi qu’il faut traduire le
« mox » du texte latin) ces ames « descendent aux enfers »;
cependant, leur sort n’est pas comparable, du point de vue
des peines subies, a celui des adultes morts en état de péché
mortel.

Cette affirmation se retrouve a peu prés identique dans
la Profession de Foi exigée de I’Empereur Michel Paléo-
logue (II* Concile de Lyon, 1274), et dans le décret « Pour
les Grees » du Concile de Florence (6 juillet 1439). Son
influence est sensible dans les lettres de Jean XXII (1321) et
de Benoit XII (1341) aux Arméniens, ainsi que dans le
texte d’une Constitution célébre de ce dernier Pape : « Be-
nedictus Deus » (29 janvier 1336). Mentionnons enfin, au
Concile de Florence, une bréve allusion dans le décret
« Pour les Arméniens » (22 novembre 1439), et un aver-
tissement dans celui « Pour les Jacobites » (4 février 1442).

Comme on pouvait 8’y attendre, 1’accord n’est pas par-
fait sur I’'interprétation de ces documents.

L’appréciation la plus stricte est celle de M. Michel :

« Toute cette doctrine (il s’agit des décisions de Florence et des
actes antérieurs) est exirémement claire, et il fallut I’audace des nova-
teurs protestants pour obliger I’Eglise 4 la formuler en termes plus
expressifs encore...» Et un peu plus loin : « La conclusion s’impose :
il est normalement impossible, d’aprés I’enseignement de UEglise
catholique, aux enfants morts sans Baptéme avant Vusage de la raison,
d’aller au Ciel et d’y jouir de la vision béatifique ». (pp. 16-17).
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Le P. Héris, lui, estime que :

« Denseignement général de 1'Eglise affirme que le
Baptéme est tout particuliérement nécessaire aux enfants »
(p. 87).

On saisit la nuance par rapport au jugement précédent;
¢’est que, consultant un des textes les plus forts, celui du
décret « Pour les Jacobites », le Pére a observé que :

« ... le passage du décret porte expressément sur la cessation des
observances de 1’Ancienne Loi... A cette occasion, le decret avertit que
le Baptéme ne doit pas étre différé pour les enfants, surtout dans le
cas de danger de mort. Cet avertissement ne se présente pas sous la
forme d’une définition dogmatique ; a plus forte raison l’incidente
tirée de Saint Thomas : « Comme on ne peut leur venir en aide (aux
enfants) par un antre moyen que le Baptéme... » (p. 87).

Mais c¢’est sans doute le P. Van Roo qui fait la remarque
la plus intéressante. Dans les documents de I’Eglise tou-
chant cette question, dit-il,

« ... i1 y a deux séries de textes : 1) ceux qui concernent les indi-
vidus morts en état de péché originel ; 2) ceux concernant le Baptéme
comme unique moyen possible de salut pour les tout-petits... » (p. 467).
« Les textes de la premiére série dénotent assurément la conviction
que, en fait, il se trouve des hommes qui meurent avec le seul péché
originel... (il y a 1a) un sensus Ecclesice, pour prendre un terme assez
indéterminé, laissant le champ libre a Vappréciation de 1a valeur dog-
matique de cette conviction. » (p. 468).

L’autre série de textes s’ouvre justement avec le décret
« Pour les Jacobites » de Florence ; le P. Van Roo en
rapproche irois documents ultérieurs, que nous mention-
nerons en leur temps, et invite :

«... 4 prendre garde & cette série de textes, justement pour cette
question de savoir si le Baptéme d’eau est le seul moyen de salut pour
les enfants mourant en bas dge » (p. 468).

La grande différence entre ces deux séries, c’est que la
premieére s’occupe uniquement du droit. Les documents qui
la composent affirment un principe: « impossible d’entrer
au Ciel si le péché originel n’est pas effacé ». Certes, dans
Pesprit de ses auteurs, cette phrase vise finalement le cas
des enfants morts sans Baptéme ; mais ce n’est pas dit
expressément. La seconde série de décisions passe carrément
an plan du fait; pratiquement, nous dit-on, « les petits
enfants morts sans Baptéme (et pas simplement « ceux qui
meurent avec le seul péché originel ») ne peuvent entrer au
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Ciel, puisque la souillure originelle n’est pas effacée en
leurs ames ». On voit la nuance ; elle marque un progres,
une précision dans laffirmation. Inconnue jusqu’a cette
date (Florence, 1442), elle va reparaitre de plus en plus
fréquemment.

*
¥ ¥

Vient ensuite le Concile de Trente, tenu de 1545 a 1563.
La crise luthérienne a éclaté une trentaine d’années aupa-
ravant; dés 1520, la bulle « Exsurge Domine » de Léon X
condamnait le novateur et ses partisans. Mais au moment
ot légifere le Concile, 1’erreur s’est rapidement propagée.
Non seulement elle a gagné des provinces entiéres, mais
elle a aussi abouti a une pullulation d’opinions fort diver-
ses, quoique toujours inspirées de principes communs. Une
des plus importantes parmi ces grandes théses du protestan-
lisme est sans doute celle de la justification par la Foi seule
a ’exclusion des ceuvres, Dieu par un acte totalement gra-
tuit n’imputant plus au prédestiné ses péchés. Du coup,
existence et nature du péché originel, de_ ses effets, proces-
sus de la justification, réle des Sacrements et en premier
lieu du Baptéme, se trouvent directement mis en cause.
C’est pourquoi le Concile consacre & ces sujets ses Sessions
V, VI et VII (17 juin 1546, 13 janvier et 3 mars 1547). La
faute originelle ne peut étre remise que par les mérites du
Christ ; ceux-ci nous sont appliqués par le Baptéme (Ses-
sion V, can. 3). Ceci doit s’entendre également des enfants,
le Baptéme « pour la rémission des péchés » n’étant pas,
dans leur cas, une fiction (ibid., canon 4). Et de citer la
parole de 1’Evangile de Jean : « Si I’on ne renait de I’eau
et de I’Esprit, impossible d’entrer dans le Royaume de
Dieu » (Jn., 3, 5).

Des canons de la VI™ Session, rien a retenir touchant
notre sujet. Ceux consacrés ex professo au Baptéme (VII™
Session), affirment sa nécessité en général (canon 5) et son
efficacité pour les enfants (canons 12, 13, 14). Mais, a y
bien regarder, on affirme la que nul ne peut étre sauvé,
sinon par les mérites du Christ ; et 1’on condamne eceux qui
nieraient I’application de ces mérites par le Baptéme, soit
aux adultes, soit aux enfants. Nulle part on ne voit men-
tionner, ni pour ’approuver ni pour la condamner, 1s possi-
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bilité d’une suppléance du Baptéme d’eau pour les tout
petits. Les Péres refusérent méme de s’occuper de I’hypo-
thése avancée en ce sens par Cajétan.

11 est vrai que 1’on trouve davantage dans les chapitres
du décret sur la justification. Mais on le sait, leur portée
n’est pas la méme que celle des canons: la vérité qui est
I’objet propre de ceux-ci est de foi définie ; dans ceux-la,
on trouve des explications précisant le sens des canons, des
considérants motivant la doctrine, en faisant appel a la foi
commune de 1’Eglise, des interprétations autorisées de
textes scripturaires, ete... Toutes choses dont la juste appré-
ciation requiert grande attention et sens des nuances. En
tous cas, pour les chapitres en question ici (Session VI,
ch. 3 et 4), il semble qu’on puisse résumer ainsi leur ensei-
gnement : « Le Christ est mort pour tous (II Cor., 5, 15).
Pourtant, tous ne recueillent pas le bénéfice de cette mort,
mais seuls ceux auxquels sont communiqués les mérites de
la Passion. Le péché originel se transmet par la premieére
naissance, la libération de la faute ne peut se faire sans une
nouvelle naissance dans le Christ... Aprés la promulgation
de 1’Evangile, le passage de la condition pécheresse 2
I’adoption divine ne peut se réaliser hors dn bain de la
nouvelle naissance, ou tout au moins du « veeu » de celui-
ci. Il est écrit en effet: « Sil’on ne renait, etc... » (Jr. 3, 5).
11 est clair que ces derniéres lignes devaient conduire les
partisans du salut des enfants a chercher la suppléance au
Baptéme d’eau de préférence du c6té du Baptéme de désir,
entendu en un sens fort large.

On trouvera enfin décrite, au 6™ chapitre, 1’attitude des
premiers moments de la conversion, qui recouvre ce « veeu »
ou « désir » du Baptéme (cf. Denz., 795-796 et 798).

Signalons encore le texte (Pars II, cap. 2, § 34) du Caté-
chisme Romain, édité sur 1'ordre de S. Pie V d’aprés les
décrets de Trente. On le trouvera cité par le P. Van Roo
(p. 469) ; il rappelle beaucoup le passage du décret de
Florence « Pour les Jacobites » sur le méme sujet.

*
* %

Il y aurait peut-étre lieu d’examiner ensuite les condam-
nations de Baius (1567), des Jansénistes (1653, 1654, 1690),
de Quesnel (1713) pour voir si certains points n’éclaire-
raient pas indirectement notre questiond.
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Mais passons a des textes plus récents : un décret du
Concile provincial de Cologne (1860), approuvé par Rome :

« Les adultes, qui ne peuvent recevoir en fait le baptéme, peuvenmt
cependant éire sauvés par le désir qu’ils en ont. Mais les enfants, inca-
pables d’avoir ce désir, sont exclus du Royanme des Cieux, c’est a dire
de 1a Béatitnde, §’ils meurent sans avoir été régénérés par le Baptéme:
la Foi P'enseigne ». (cité par Michel, p. 17).

Voici ensuite le schéma proposé au Concile du Vatican,
« Des principaux mystéres de la Foi », chapitre 5, § 6 :

« Méme ceux qui meurent avec le péché originel seront 3 jamais
privés de la vision bienheureuse de Dieu ». )

Encore que ce texte vise trés certainement le cas des
enfants qui vont aux Limbes, il est moins net que celui du
Concile de Cologne: ici, comme dans les décisions antérieu-
res a Florence, on se cantonne au plan du droit sans dire
que, en fait, ce sont les tout petits morts sans Baptéme
qui sont en cause. Ce déeret n’a d’ailleurs jamais été pro-
mulgué par le Concile.

On relévera néanmoins D’explication du rapporteur :

« Quant au sort de ceux gui meurent avec le seul péché originel,
qu’on se contente d’enseigner ce que la Foi nous en dit de ceriain,
laissant de coté les points disputés dans les écoles » (Col. Lace., t. VII,
col. 564-565).

A en juger par cette réflexion, il semble bien que ce
théologien, comme le Concile de Cologne, regarde la doc-
trine des Limbes comme « de Foi ».

Enfin, I’allocution de Sa Sainteté le Pape Pie XII aux
sages-femmes (29 octobre 1951) est tout a fait explicite : le
Baptéme, d’eau ou de désir, est absolument nécessaire pour
nous domner la vie surnaturelle, qui seule nous donne accés
au Royaume des Cieux. Mais 1’enfant est incapable d’un
tel désir; on doit dome conclure que, selon 1’économie
actuelle, le Baptéme d’eau est la seule voie de salut pour
les tout petits. D’otr 1’insistance de 1'Eglise pour 1’assurer,
fiit-ce méme par l’administration d’un Baptéme intra-
utérin (cf. Van Roo, pp. 468-469).

***

Essayons maintenant de dégager les lecons de cet inven-
taire des documents ecclésiastiques.

Le fait majeur a retenir pour la question du sort des
enfants morts sans Baptéme, est, nous semble-t-il, ce passa-
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ge de Dordre des principes au plan du fait. A un certain
moment, la tradition de 1’Eglise a précisé qui étaient « ceux
qui meurent avec le seul péché originel »: « les tout petits
morts sans Baptéme ». La chose se produit aux Conciles de
Florence et de Trente ; les documents postérieurs qu’on a
pu citer comportent presqu’unanimement cette précision.
Mais on doit reconaitre qu’ils sont moins solennels que les
premiers; Une question se pose alors; et, croyons-nous, ¢’est
vraiment la question:

« Cette inférence du droit au fait, du principe a la
réalité concréte, a-t-elle valeur autre que disciplinaire et
prudentielle? ». Autrement dit, pour reprendre les expres-
sions de Drinkwater :

« Il est assurément indéniable que ce que I’on peut appeler « Ven-
seignement de tous les jours dans PEglise » — les recueils de textes,
les manuels, peut-étre quelques catéchismes, les directives ordinaires
de Vautorité — parlent toujours comme s’il était entendu que ces
enfants sont exclns du Ciel. Mais il est non moins indéniable que
cet enseignement ordinaire, quand il parle ainsi, n’énonce pas une des
vérités explicitement contenues dans la Révélation de la Bonne Nou-
velle, mais avance bien plutdt la conclusion d’un syllogisme :

Tous ceux qui meurent en état de péché originel sont exclus du
Ciel.

Or, tous ces enfants meurent en état de péché originel.

Done, tous ces enfants sont exclus du Ciel.

La majeure peut é&tre donnée franchement comme de Foi :
P’Eglise a en- effet entendu au sens strict les paroles de Notre-Seigneur
a Nicodéme (Jo., 3, 5). La mineure est accordée sans difficulté comme
un fait d’observation courante. Mais qu’en est-il ? Le domaine de
Pobservation courante ne dépasse pas les évenements extérieurs ; nous
n’avons pas de perception du monde de D’esprit et de I’ame. Un indi-
vidu a vécu dans le péché et est mort aprés avoir refusé les Sacrements;
peut-on affirmer avec assurance qu’il est mort en état de péché mortel ?
Non ; tout ce que 1’on peut dire, c’est que, 4 notre connaissance, il
n’est pas mort en état de grice. Des enfants, tout ce que nous pouvons
dire, pour autant que nous le sachions, pour autant que notre Foi nous
Penseigne, c’est qu’ils n’ont gagné auwcun droit au Ciel, et nous ne
pouvons que les abandonner 4 la miséricorde de Dieu. C’est tout autre
chose d’assurer que nous sommes certains de leur exclusion du Ciel,
el encore bien plus d’affirmer que leur condition de bonheur purement
naturel est un article de Foi catholique. La mineure du syllogisme ci-
dessus indiqué est incertaine, donc également la  conclusion »
(pp. 32-33).
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On rapprochera de ce texte une réflexion plus bréve du
P. Héris. Elle n’intéresse directement, il est vrai, qu’une
catégorie particuliére d’enfants morts sans Baptéme : ceux
qui déceédent dans le sein de leur meére. Mais justement, ce
cas parait le plus difficile; aussi, comme le faisait déja Caje-
tan, et comme 1’auteur lui-méme le fera dans la suite de
I’article, on peut entendre de tous ces enfants ce qui est
avancé ici seulement de quelqus-uns :

« Il résulte de cet enseignement anthentique de VEglise que le
Baptéme d’eau est nécessaire au salut des enfants, et que, sous aucun
prétexte, on n’a le droit d’omettre ce Baptéme, surtout quand il y a
danger de mort.» Mais... « il est bien évident que le cas des enfants qui
meurent dans le sein de leur mére n’est pas envisagé, et qu’il n’est
nullement défini gqu’il n’y a aucun moyen de salut pour ces enfants.
On pourra seulement le déduire comme une conclusion théologique a
partir de Penseignement général de I’Eglise » (pp. 87-88).

Méme position chez M. Boudes; mais il la présente un
peu différemment. En effet, il songe manifestement a
1’objection parfois opposée aux partisans du salut de ces
enfants. « Si vos hypothéses sont exactes, les Limbes n’ont
aucune raison d’étre ; or, ’Eglise enseigne leur existence ».
A cela de répondre :

« ...J1 faut savoir faire remarquer que cette notion des Limbes
n’est jusqu’ici qu'une opinion de théologien, I’Eglise n’a jamais
présenté Yexistence des Limbes comme une vérité de Foi, pas méme
comme une conclusion théologique. Ce qui est de Foi, a cause de
I’affirmation du Christ 3 Nicodéme, et de toute la tradition de Eglise,
c’est la simple affirmation qu’une personne décédant avec le seul
péché originel aura la privation éternelle du bonheur de Dieu... Il
faudrait donc, en définitive, pour que I’existence des Limbes constituat
une conclusion théologique certaine, qu’il soit certain absolument qu’il
existe des personness humaines décédant avec le seul péché originel.
Cette certitude absolue ne peut exister qu’a la conditoin de pouvoir
rejeter d’une fagon définitive, et en s’appuyant sur Dautorité de
I’Eglise, toute hypothése contraire a cette affirmation. La certitude,
simplement rationnelle, qu’il existe des personnes humaines décédant
avec le seul péché originel, parce que la nécessité du Baptéme s’im-
pose et qu’il est actuellement impossible de concevoir une suppléance
pour les petits enfants qui meurent sans Bapiéme, n’est pas, a elle
seule, une certitude suffisante pour que Vexistence des Limbes
devienne une conclusion théologique. » (pp. 591-592).

M. Michel, lui, accorde plus de poids 2 ce qui est taxé

(817)



90 _ LE SALUT HORS DE L’EGLISE ?

ici de « conclusion théologique », ou méme de « conclu-
sion de théologien... certitude simplement rationnelle » :

« 11 est indubitable, écrit-il, que la doctrine catholique, impliquée
dans le dogme de la nécessité du Baptéme pour la rémission du péché
origine] est que les enfants morts sans Bapiéme ne peuvent jouir de
la vision béatifique. Si cette conclusion n’est peut-étre pas encore un
dogme de Foi, parce qu’elle n’a pas été proposée directement comme
dogme par le magistére de VEglise, elle est tout an moins une vérité
proche de Foi, susceptible de définition dogmatique » (p. 17).

Voila le point trés précis qui fait difficulté. Les uns
pensent que le passage du droit (quiconque meurt avee le
péché originel...) au fait (quiconque, c’est-a-dire: le tout
petit non baptisé) est une opinion. Les théologiens auraient
conclu spontanément que les deux expressions étaient équi-
valentes. Les autres estiment au contraire qu'il y a 1a un
« sensus Ecclesiae » ; cette inférence est légitime, disent-
ils, en vertu de 1’universalité des paroles du Christ sur la
nécessité du Baptéme, et 1’Eglise en prend chaque jour
mieux consecience.

Concluons en faisant remarquer que I’opposition n’est
peut-étre pas si radicale qu’on le croirait a premiére vue ;
assurément, des théologiens comme le P. Van Roo et M.
Michel sont plus sensibles & la préférence que semble bien
marquer 1’Eglise dans le sens de 1’existence des Limbes.
Peut-on dire néanmoins qu’il y ait 1 une prise de position
irrévocable ? Pratiquement, tout le monde est d’accord
pour répondre que non, quitte a différer & nouveau d’opi-
nions sur le degré de liberté laissée par 1’Eglise en ce
domaine : i

« A moins de dire que I'impossibilité du Baptéme in voto (pour
les enfants) est une vérité révélée, elle semble &tre une conclusion
prenant naissance dans une simple conviction d’impossibilité absolue,
ou dans une simple ignorance de quelques possibilités. Nous sommes
en présence d’un sensus Ecclesiae encore indéterminé et non satisfait...
Quant a la liberté du probléme, des distinctions s’imposent : wn vaste
champ est encore ouvert 2 des recherches théologiques sérieuses. »

Ainsi M. Michel (pp. 113-114), résumant les conclu-
sions du P. Van Roo (pp. 470-473), auxquelles il déclare
« souscrire pleinement ».

* &
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Nous nous sommes longuement arrétés a la partie posi-
tive de la question, pour la raison donnée plus haut a la
suite du P. Van Roo (p. 473) ; beaucoup des hypothéses
avancées en faveur du salut des enfants demeurent fragiles:
la plupart du temps, elles sont logiquement correctes, mais
elles manquent d’enracinement dans le réel, en 1'espéce, le
donné révélé. Indiquons maintenant briévement les prinei-
pales pistes suggérées.

Comme on le note souvent a juste titre, toutes ces sup-
pléances sont a chercher du c6té du Baptéme de désir 5,
Mais o1 trouver ece veeu du Baptéme, qui, dans 1’état actuel
de ’économie rédemptrice, est impliqué dans tout mouve-
ment authentique de conversion vers Dieu ?

Hardiment, le Pére Laurenge prétend le trouver chez
P’enfant; c’est un complet retournement de 1’opinion tradi-
tionnelle, qui arguait de 1’impossibilité de cet acte pour
conclure : « Donc le tout petit ne peut entrer an Ciel ».
Et I’auteur d’appuyer son assertion sur la théorie thomiste
de D’activité de 1’ame séparée (pp- 152-156). Mais ceci sup-
pose évidemment que, apres la mort (a l'instant meme,
dit le P. Laurenge ; mais si 1’dme est « séparée », c’est
que la mort est déja intervenue), 1’dme puisse encore opter,
autrement dit, que 1’état de « voie » se prolonge au dela
de la mort. Ceci, pense le Pére, est exigé par la foi a la
volonté salvifique universelle de Dieu, si du moins on veut
la prendre au sérieux. Dans ce cas, le premier acte moral
par lequel, selon Saint Thomas, tout homme opte a ’éveil
de sa conscience pour ou contre Dieu est placé ici a 1’instant
méme qui suit la mort de 1’enfant.

Au fond, comme le note M. Michel (p. 103), on a affaire
4 une version revue et corrigée de 1’opinion d’un théologien
allemand du siécle dernier, Klee, qui postulait une « illu-
mination spéciale » de I’dme de ’enfant pour lui permettre
d’accepter ou de refuser le salut. Malheureusement il semble
difficile d’accorder grande créance a cette construction. La
théorie thomiste de 1’dme séparée n’est pas une vérité de
Foi, et beaucoup trouveront sans doute que la faire servir
a la solution de notre probléme revient a éclairer 1’obscur
par le plus obscur ! Quant a la prolongation de 1’état de
voie — d’ou possibilité de mérite — aprés la mort (fit-ce
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un instant...), elle est a tout le moins hasardeuse, peu
conforme a la Foi, pour ne pas dire plus...

L’étude de M. Boudes, en sa partie spéculative, apparait
beaucoup plus nuancée, disons-le méme : séduisante. Dans
la ligne des récentes théologies du Corps Mystique, on y
insiste sur le réle « capital» du Christ, second Adam,
« seul vrai chef de I’humanité ». Tous les hommes sont soli-
daires d’abord en Adam ; mais ne doivent-ils pas 1’étre
encore bien davantage dans le Christ, dont le premier
homme n'était que la figure ? « Le Christ représente
Uhumanité mieux et plus efficacement qu’Adam. La soli-
darité dans le Christ est plus bienfaisanie pour tous les
hommes, que n’a été malfaisante la solidarité en Adam.
« Ou le péché abondait, la grice a surabondé » (Rom., 5,
20 ; cf. tout ce passage, ibid., 12-21). Si ’on ajoute i cela
le grand texte de la I" Epitre a Timothée (2, 3-5), la
situation des enfants relégués aux Limbes n’offre-t-elle pas
quelque chose d’anormal ?

Mais, répondra-t-on, le paralléle est fallacieux : de par
le simple fait de notre naissance, notre solidarité en Adam
est un fait. La solidarité de tous les hommes dans le Christ,
réelle du c6té du Rédempteur, n’est encore que virtuelle
quant a nous : il faut 1’obéissance personnelle de notre Foi
et le sacrement de Baptéme pour nous greffer effectivement
sur le Christ. Voila justement ce qui manque aux enfants,
il n’y a pas pour eux de moyen possible de réaliser cette
solidarité, de se laisser pénétrer de la « puissance récapi-
tulatrice du Christ » (cf. Ephés, 1, 10). Mais M. Boudes a
préva D'objection. Il y répond, fort adroitement, non pas
en la"¢ontrant de front, mais en posant des jalons, en
avancant des suggestions, qui aideront peut-étre a tourner
la difficulté. Il y a tout d’abord le cas, paradoxal, du bap-
téme de sang: les Saints Innocents sont sauvés, non « parce
qu’ils ont accomplis un acte de vertu », mais « uniquement
en vertu de la promesse du Christ de confesser devant son
Pére céleste ceux qui 1’auront confessé devant Ies hom-
mes » (Math., 10, 32). Confession d’ailleurs toute objective
« provenant seulement de l’intention des perséeuteurs »
(p. 598).

Fait encore plus courant : dans le Baptéme tel qu’on
P’administre le plus habituellement aujourd’hui, il n’y a
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aucun acte personnel du baptisé, car ¢’est d’ordinaire un
tout petit. « La Foi de ’Eglise, dit-on, supplée en pareil
cas ». Dés lors, il semble légitime de se demander.

@ Si... Ia mort survient avant que ’enfant n’arrive a I'dge adulte,
n'y a-t-l point possibilité d’une autre suppléance (que le désir du
Baptéme) par la seule entremise de I'Eglise qui, par- solidarité,
s’est toujours reconnue la charge du genre humain tout entier, ainsi
que la mission de révéler aux hommes et de réaliser leur unité native
brisée par le péché? » (p. 601, cf. pp. 596-597).

Le moins que I’on puisse dire d’un tel essai, c’est qu'il
est intelligent et fin. Malheureusement, dés qu’on tente de
le cerner d’un peu plus prés, sur le plan théologique ou
il se situe, on a I’impression d’une réelle fragilité.

La réalisation effective de la solidarité avec le Christ se
produit en effet, selon 1’ordre commun, soit par le Baptéme
d’eau, soit par le baptéme de sang, soit par le Baptéme
de désir.

Pour le tout petit que 1’on présente au Baptéme, le
sacrement opére mystiquement !’identification au Christ
souffrant et ressuscitant (cf. Rom., 6, 4 et sv.), conjointe-
ment a la Foi de I’Eglise et des responsables de 1’enfant
(normalement, les parents).

Pour ’enfant tué en haine du nom de Jésus, la solida-
rité avec le Sauveur est réalisée tout ensemble en vertu
d’une configuration physique a la Passion du Christ et du
sens que prend cette mort aux yeux de la Foi; en effet, la
haine des persécuteurs vis-a-vis de la religion change
manifestement la portée de ce meurtre en y intéressant
directement la Foi : elle en fait, non plus un vulgaire assas-
sinat, mais un témoignage, un martyre 6.

Dans le cas du Baptéme de désir, ce réle de la Foi parait
encore plus décisif : car c’est cette disposition personnelle
de D’intéressé qui supplée & 1'impossibilité ou il se trouve
de recevoir le Sacrement. Ou plus exactement, la Foi
rejoint le Sacrement, elle le fait exister virtuellement dans
P’dame. Méme si ce désir se réduit a une Foi obscure et
implicite, celle-ci rencontre mystérieusement la Volonté
divine, la Foi de I’Eglise et son intention de continuer le
plan de salut concret inauguré par son Fondateur, le Christ.

De cette analyse des cas ordinaires, ne pourrait-on pas
inférer que I’ordre présent du Salut est essentiellement
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sacramentaire, impliquant conjointement une attitude inté-
rieure actuelle de Foi et un geste extérieur exprimant sensi-
blement la référence de cette Foi a la Passion du Christ ?
On retrouverait ainsi une doctrine chére aux grands maitres
de la Scolastique, les Victorins au x1™ siécle, saint Thomas
au XTI™, pour ne citer que quelques noms: « L’Eglise est
constituée a partir de la Foi et des Sacrements de la Foi...
Dés les premiers jours du monde (aprés 1a chute), des Sacre-
ments furent proposés aux hommes pour qu’ils y trouvent
le salut ».

Or il peut arriver, ici ou la, que 1’un de ces deux élé-
ments — la Foi ou le Sacrement — supplée a 1’absence de
I’autre. Par exemple, la Foi supplée a la cérémonie sacra-
mentelle, dans le cas du Baptéme de désir. Mais dans le
cas d’un petit paien, aucune des deux conditions n’est réa-
lisée : ni le Sacrement, par hypothése ; ni la Foi : pas
celle de 1’enfant, car il est incapable de tout acte personnel;
pas celle des parents, puisqu’il s’agit d’un fils de paiens ;
pas celle de 1’Eglise, car on ne voit pas que ces tout-petits
lui appartiennent encore. Il semble d’ailleurs, notons-le
au passage, que la Foi de 1’Eglise ne devienne effective de
salut que conjointe a une certaine forme sacramentaire et
a un certain don qui lui est fait de ’enfant. A la limite, le
Sacrement suffit, avec la seule Foi de I’Eglise : le baptéme
conféré a un petit enfant contre le gré de ses parents est
valide. Mais, hors du Sacrement, la Foi de 1'Eglise reste
une volonté de sauver tous les hommes, véritable, mais vir-
tueile : cette volonté ne peut passer alors a 1’acte sans un
certain accorda de I’intéressé. Si celui-ci fait défaut, nous
sommes renvoyés a la Toute Puissance miséricordieuse de
Dieu, qui seule peut donner a 1’ame cette ouverture a la
grice qu’implique le veeu du Baptéme.

D’autres théologiens ont pensé que le seul fait de la
mort physique suffirait a constituer une certaine « forme
sacramentaire » ; le Christ, en mourant, a sanctifié toutes
nos morts d’hommes, en a fait un quasi-sacrement du renon-
cement supréme a soi et de la soumission amoureuse a Dieu.
Cette identification lointaine a la Passion du Christ, bien
plus lointaine que le Baptéme de sang, jointe a la Foi de
I’Eglise, suffirait-elle pour assurer le salut des enfants ?
Cela n’est nullement certain. '
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Une derniére théorie nous reste a envisager: celle de
Cajétan, reprise par le P. Héris. A vrai dire, elle est assez
différente des autres, bien plus modeste: on se contente
d’envisager le cas des enfants de famille chrétienne. « Dans
le cas de nécessité, dit-on, le veeu du Bapteme exprimé par
le seul désir des parents parait suffire & assurer le salut des
enfants, surtout s’il s’adjoint & ce désir quelque signe
extérieur »,

« Je suis incité 3 Vadmettre, continue Cajétan, d’abord par 'auto-
rité de Saint Grégoire qui dit « L’effet produit anjourd’hui par Peau
du Baptéme était réalisé dans l'antiquité pour les petits par la Foi
seule, pour les adultes par la vertu du sacrifice, pour les enfants de
la race d’Abraham par la vertu de la Circoncision ». Et j’en tire cet
argument : la Foi seule n’était pas, chez les hommes de P’antiquité,
d’une vertu supéricure i la vertu qu'elle posséde aujourd’hui. Donc,
en cas de nécessité, elle ne pouvait rien faire de plus que ce qu’elle
ferait aujourd’hui encore. Aussi maintenant, quand fait défaut a ’en-
fant le moyen propre du salut, c’est-i-dire le Baptéme, la Foi seule
des parents suffit 4 assurer le salut de P’enfant... Quon n’objecte pas
que dans I’antiquité la Foi des parents était le reméde propre pour
les enfants... La Foi opérait chez les anciens; en notre temps, le sacre-
ment de la Foi a été adjoint, lorsqu’il est possible, mais il ne détruit
pas la vertu de la Foi, bien au contraire, il la compléte ». (Commen-
taire de la ITIa Pars, q. 63, art. 2, cité par Héris, p. 91).

M. Michel a pris soin de rapporter longuement cette
opinion en deux chapitres de son livre (pp. 51-88). 1l
reprend a son compte les critiques dirigées contre elle, dés
le xvi™ siécle, par des théologiens, tels que Vasquez et
Suarez (pp. 56-58) ; et il y joint un examen attentif de
1’enseignement de saint Thomas sur le réle de la Foi dans
I’économie sacramentaire, invoqué par le P. Héris & ’appui
de ses suggestions (pp. 71-86). Et pourtant, M. Michel clot
la discussion par cette remarque :

« En fin de compte notre divergence avec le P. Héris se réduit
a bien peu de choses » (p. 87).

En fait, cette sorte d’accord in extremis aprés une cri-
tique assez serrée s’explique par les nuances de la position
de Cajétan, D’une part, celui-ci conclut sa théorie par une
prudente interrogation :

« Qui sait si la divine Miséricorde n’acceptera pas ce Baptéme recu
par le voew des parents? Il ne renferme aucun mépris du Sacrement,
puisque ¢’est I'impossibilité seule du sacrement qui force d'y recourir »
(cité par Héris, p. 104).

(823)



96 ‘ LE SALUT HORS DE L’EGLISE?

D’autre part, il entend bien parler d’une suppléance
normale : tous les enfants se trouvant dans ce cas seraient
sauvés ; le veeu des parents constituerait pour eux un moyen
normal de salut, dés lors que le Baptéme d’eau serait impos-
sible.

Or, M. Michel ne retient que le caractére hypothétique
de la théorie de Cajétan, et la réduit a « des exceptions
possibles de 1’ordre du miracle... Dieu n’étant pas obligé
de lier sa miséricorde aux moyens normalement prévus pour
la sanctification des ames » (p. 88).

Tandis que le P. Héris, partant de I’hypothése d’une
« intervention normale et ordinaire » (p. 90), conclut a
un simple « peut-éire impossible 3 vérifier authentique-
ment » (c¢f. Michel, p. 87). Et de se demander : pourquoi
Dieu ne tiendrait-il pas compte de la Foi et de 1’ardente
priére d’un pére ou d’une meére ? Si quelque chose peut étre
utile au tout petit, ¢’est bien cela. Et cette réserve du
P. Héris ne fait que s’accentuer dans 1’article plus récent
donné par lui dans ’Encyclopédie « Catholicisme ». Si
bien que, finalement, plus que Cajétan, c¢’est un prédéces-
seur de celui-ci, Gerson (+ 1429), qu’il semble rejoindre.
N’est-ce pas a lui, d’ailleurs, qu’il emprunte ces lignes en
guise de conclusion :

« 11 est certain que Dieu n’a pas tellement attaché sa miséricorde,
opératrice de salut, aux lois communes de la tradition chrétienne, aux
sacrements eux-mémes, qu’il ne puisse, sans porter préjudice a cette
méme loi, sanctifier les enfants encore dans le sein de leur mére par
le baptéme de la grice ou la vertu du Saint-Esprit... Qui sait si Dieu
n’exaucera pas ces priéres (des parents pour leur enfant), et ne peut-
on pas espérer qu’ll aura égard aux humbles supplications de ceux
qui auront mis en Lui leur confiance ?... Cette considération est bien
propre a Yéveil de la ferveur chez les parents, au soulagement de leur
angoisse si ’enfant venait & mourir sans Baptéme, car toute "espé-
rance ne leur est pas enlevée. Mais jajoute que, sur ce point, sans
une révélation spéciale il n’existe aucune certitude » (cité par Héris,
pp. 104-105).

Dans ces conditions, est-ce bien la théorie d’un ana-
logué du Baptéme de désir, suppléance ordinaire du sacre-
ment pour les enfants qui ne peuvent le recevoir, qu’on
nous propose ainsi ? N’y aurait-il pas lieu de caractériser
cette position comme une théologie de certaines interven-
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tions excep:ionnelles de Diew en faveur de ces toutl petits
— chose admise par tous.

*
® *

1l nous semble dés lors que la seule conclusion pessible
soit un appel a la prudence.

D’une part, il faut se garder d’écarter trop vite et a trop
bon compte 1’objection tirée du vouleir salvifique universel
de Dieu. L’Eglise ne s’est pas prononcée définitivement en
toute clarté : dans ces conditions, le théologien doit tou-
jours craindre de rétrécir le mystére aux dimensions d’un
systéme. Construit en fonction de telle vérité révélée, celui-
¢l est, pour autant, menacé de minimiser, peut-étre, un
autre donné de Foi complémentaire.

D’une part, nous nous trouvons la en un domaine si
étranger a notre expérience, si en dehors des voies nor-
males de D’existence, que plus que jamais il faut nous défier
de notre propre sens. « Il semble indigne de la Miséricorde
divine d’exclure du Ciel des tout petits qui, n’ayant opposé
au salut aucun refus personnel, n’ont contre eux que la
malchance du sort ». Aprés tout, qu’en sait-on ? On pour-
rait d’ailleurs rétorquer qu’ils n’ont rien fait non plus pour
mériter ce Ciel, par un consentement personnel a la
Rédemption du Christ. IL’homme n’est pas une ame préexis-
tante, parfaite dés le début, mais enchainée a un corps qui
I’entrave et dont elle doit se libérer pour retrouver sa per-
fection premiére. Il est ce composé original de chair et
d’esprit : un étre progressif, qui doit lentement s’enfanter
lui-méme. Des lors, la condition des Limbes paraitra-t-elle
si anormale pour le tout petit, plus semblable & un germe
qu’a un étre pleinement développé ? Le Baptéme admi-
nistré a I’enfant d’un jour qui meurt sitét aprés confére a
son dme, il est vrai, un épanouissement inoui ; mais n’est-ce
pas pure miséricorde de Dieu ? Kt peut-on s’en prévaleir
pour tirer de la une sorte d’exigence, qui postulerait pour
tous méme faveur ?

Tant que I'Eglise n’a pas parlé, le théologien est en
recherche, avancant des hypothéses, pesant le pour et le
conire : c’est parfaitement normal, souhaitable, et méme
nécessaire. Mais il faut se souvenir que, en pratique, tout
doit étre fait pour assurer le salut des tout petits par le
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Baptéme. En cette matiére, l’enjeu est trop grave pour que
P’action puisse se régler sur des hypothéses nécessairement
précaires. Il serait grand dommage que ces recherches
attiédissent le zéle dépensé par tant de missionnaires, tant
d’ceuvres admirables : on pense entre autres a celle dite
« de la Sainte Enfance ». L’ardeur mise a porter le sacre-
ment du salut aux enfants qui meurent chaque jour en si
grand nombre sur les terres paiennes demeure une page
glorieuse de la vie de I’Eglise. Et cela compte aussi.

Fr. Marie-Bruno pE Vaux Saint-Cryr.

NOTES

1. Cf. Ch.-V. HEris, o. P., « Le salut des enfants morts sans Bap-
téme », Maison-Dieu, n°® 10 (1947), pp. 86-105. (Nous n’avons pas uti-
lisé la reprise plus récente de cette étude que le Pére a donnée dans
I’encyclopédie « Catholicisme » : art. « Enfants. (Salut des) », t. IV,
151-157).

E. Boupes, « Réflexion sur la solidarité des hommes avec le
Christ », Nouvelle Revue Théologique », Tome 71, n° 6 (Juin 1949),
pp. 589-605.

L. LAURENGE, S. M., « Esquisse d’une étude sur le sort des enfants
morts sans Baptéme », L’Année Théologique Augustinienne, XII®
année, n°® 42-43 (1952, fasc. II-III), pp. 145-186).

M. MicHEL, « Enfants morts sans Baptéme », Coll. « Présence dn
Catholicisme », 18, Paris 1954, X + 117 pp.

F. H. DRINKWATER, « The Baptism Invisible and its extent », The
Downside Review, Winter 1952-1953, pp. 25-42.

W. A. Vax Roo, s. 3., « Infants dying without Baptism : A sur-
vey of recent litterature and determination of the state of the gques-
tion », Gregorianum XXXV (1954), 3, pp. 406-473.

Ces deux derniers travaux sont des chroniques théologiques ; la
revue anglaise rend compte d’une discussion engagée & propos de
Yarticle de I’abbé Boudes dans le « Irish Ecclesiastical Record », No-
vember 1950 et suivants, entre le Rev. J. J. Mc CarTHY, D. D., et divers
correspondants : Parochus I, Parochus II, Decanus. — La revue
romaine étudie les travaux déja cités : HEris (I), Bounes (III), Lau-
RENGE (IV), et en outre ceux de G. MuLpErs, s. 3. (II), parus en 1947
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1948 dans’ « Bidjdragen » 8, pp. 89-103, et 9, pp. 209-244, et dans
« Verbum » (Mai-Juin-Juillet 1947). Dans la suite de cette chronique,
on se limitera aux cing premiers travaux cités ci-dessus ; les réfé-
rences comporteront simplement le nom de auteur, et la page de
Particle.

Pour de plus amples bibliographies, on voudra bien se reporter a :
Bounes, p. 589, note 1 (note de la Rédaction de 1la N. Rev. Théolo-
gique) ; Vaxn Roo, pp. 406-407, notes 1.5 ; pp. 416-417, notes 20-21 et
25-26 ; pp. 419-420, notes 29-36 ; pp. 442-443, notes 91-92, 94, 98 ;
pp. 452-453, notes 108-110 ; pp. 455-460, notes 114-127.

Nous recevons a l’instant le numéro de la Downside Review
(Autumn 1954) consacré A cette question : Unbaptised Infants : May
they be saved ? par le Pére Gumpel, s. J. Nous n’avons pu naturelle-
ment en tenir compte pour ce travail ; nous devons donc, a notre grand
regret nous borner a signaler cette étude dont on devine la valeur et
I’intérét.

2. Cf. ScamoLLeR, «Handkonkordanz zum griechischen Neuen Tes-
tament », 9te. Auflage (1951), p. 51 : «apistein» ; cf. aussi, ibid.,
p. 50 : « apeithein ». Il s’agit chaque fois d’un acte positif de défiance,
de refus — et non pas d’une simple absence de foi, telle qu’on la
rencontrerait chez ’enfant non baptisé, encore incapable d’un acte
personnel. Par exemple, le verbe est employé en Lc., 24, 11, pour
signifier ’attitude des Apétres an matin de la Résurrection, face aux
Saintes Femmes rapportant leur découverte du tombeau vide : « Ces
paroles leur semblérent du radotage, ils ne les crurent pas » ; on pour-
rait traduire : «Ils ne voulurent pas les croire ». De méme, les
réflexions de Jn. 3, 18-20 : « Celui qui ne croit pas, est déja jugé :
parce qu’il n’a pas cru au nom du Fils unique de Dieu. Or, voici en
quoi consiste le jugement : en ce que la Lumidre est venue dans le
monde, et que les hommes ont préféré les témebres a la lumiére ».
Dans un sens analogue, la remarque de Mgr Gaudel : « Vous dites
justement qu’en promulguant la loi du baptéme : qui crediderit et
baptizatus fuerit, le Sauveur parle pour ceux qui entendent son ensei-
gnement et sont invités a s’y conformer. Aussi, il me semble que dans
VEglise primitive on a surtout pensé aux adultes dans V’interprétation
de ces paroles » (Lettre-préface du livre de Michel, pp. VII-VIII).

3. En condamnant les Limbes comme une fable pélagienne, le
Synode de Pistoie semble n’avoir pas saisi 1’étroite relation mise par
I’hérétique entre 1’idée d’un lieu intermédiaire (« la vie éternelle »
distinguée du « royaume des Cieux ») et la négation du péché originel.
Pour Pélage, les tout-petits sont dans I’état d’Adam avant le péché
originel ; si ’on se souvient combien il minimisait le réle de la
grice, on est alors fort prés de ce que la théologie postérieure appellera
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« état de nature pure ». La théologie catholique, méme en parlant pour
ces enfants d’un « certain bonheur naturel », n’oublie aucunement
qu’ils se trouvent en « état de nature déchue, dépouillée des dons de
la - grice ». Matériellement parlant, les deux conceptions peuvent
paraitre proches I'une de I’auntre ; en réalité, il y a entre elles un
abime : les Pélagiens nient que ces enfants aient besoin de la Rédemp-
tion du Christ en tant que Rédemption, les Catholiques Paffirment.

4. Ayant déja cité le Synode de Pistoie et sa condamnation par
Pie VI (Bulle « Auctorem Fidei », 28 aofit 1174 Dz. 1501 et sv.) a
propos de la crise pélagienne et du Concile de Carthage, nous n’y
revenons plus ici.

5. Le P. Van Roo, lui, parle de deux directions en lesquelles on
a cherché ces suppléances : a) ou 'on admet que le Baptéme est le
seul moyen adéquat de salut, et alors on est ramené a chercher pour
les enfants une suppléance du c6té du Baptéme de désir (en prenant
ce terme en un sens fort large) — b) ou I'on déclare franchement que
le Baptéme de désir leur est impossible, ¢t ’on en conclut, au nom
de la volonté salvifique universelle de Dieu, que le Baptéme n’est
pas le seul moyen adéquat de salut (p. 463). Nous avons négligé cette
derniére fagon de voir : ou elle se raméne i la premiére position, en
élargissant le sens de D’expression « Baptéme de désir » au veeu des
parents ou de I’Eglise : ou bien elle est 4 prendre telle quelle, et nous
semble alors trop scabreuse pour mériter un long examen (se souvenir
que ’on cherche une suppléance normale : il n’est pas question de
cas exceptionnels, toujours possibles & Dien).

6. « Au dire de certains, ’'usage du libre arbitre fut concédé par
miracle aux Saints Innocents, de sorte que leur martyre fut volontaire.
Mais comme cette opinion n’a aucun fondement dans I’Ecriture, il vaut
mieux dire que ces petites victimes obtinrent par la grice de Dieu la
gloire du martyre que les autres méritent par leur volonté person-
nelle. Leur sang répandu pour le Christ leur tient lien de Baptéme.
Et ainsi, de méme qu’aux enfants baptisés les mérites du Christ don-
nent la gloire par le moyen de la grice baptismale, ainsi valurent-ils
4 ces enfants immolés la palme du martyre. C’est le sens de cette
apostrophe de S. Augustin : « Pour mettre en doute la ecourenne que
vous avez méritée en souffrant pour le Christ, il faudrait nier 1’effi-
cacité du Baptéme du Christ pour les enfants. Votre dge ne vous per-
mettait pas de croire 3 la Passion future du Christ, mais votre chair
vous permettait d’unir vos souffrances aux siennes », (ITa. Ilae, q.
124, a. 1, ad 1m. ; trad. Folghera, Rev. des Jeunes). Cf. IIIa Pars.,
q. 66, a. 11 ; cité par Héris, p. 89.
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SIMONE WEIL ET LE SALUT
PAR L’EGLISE

I1 semble bien qu’aucun point de vue ne soit aussi favo-
rable pour étudier Simone Weil en face du Catholicisme
que de la situer dans sa doctrine, ses résistances et ses éla-
borations, par rapport a ce probléme : le salut dans I’Eglise
et cela autant que dans sa propre recherche spirituelle. On
peut plus siirement entreprendre cette étude maintenant
que la totalité de ses écrits a été publiée et que les passions
se sont apaisées — peut-étre méme par la difficulté des ques-
tions gu’elle pose et qui lassent vite le grand publiec.

Les dimensions d’un article de revue ne permettent pas
d’envisager tous les aspects et toutes les contradictions
d’une pensée qui se cherche en face de problémes aussi
complexes et aux applicatlions si variées.

Nous envisagerons ici trois questions :

— la pensée de Simone Weil sur la doctrine catholique.

N. B. Depuis la préface d’Aitente de Dieu, la parution de la
Connaissance surnaturelle et de la Lettre @ un religieux adressée
au P. Couturier, tout autant que des critiques avisées m’ont obligé a
reviser certaines positions.

La Pesanteur et la Grdce publiée par G. Thibon, rassemble
les pensées les plus frappantes de Simone Weil.

Attente de Dieu, Intuitions préchrétiennes, La condition ouvriére
et L’enracinement nous présentent des rédactions achevées.

Simone Weil telle que nous I'avons connue (G. Thibon et J.-M.
Perrin, éditions de la Colombe) tient compte des divers textes et
s’appuie sur des inédits confiés aux auteurs on en leur possession.
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— les positions personnelles qu’elle cherchait.
— sa propre expérience spirituelle dans les perspectives
de la foi.

1. SIMONE WEIL ET LA DOCTRINE DE L’EGLISE.

Peu de doctrines sont aussi révoltantes que celles qui
ferait de la non-appartenance a 1’Eglise, sans aucune faute
personnelle, une raison de damnation, doctrine que 1’Eglise
a condamnée sous des formes diverses au xvir® et au xx°
siécles.

Peu de pensées pouvaient heurter plus radicalement
I’esprit de Simone Weil si largement ouvert, universelle-
ment accueillant et attaché, comme elle dit elle-méme, a
tant de valeurs qui se trouveraient ainsi anathématisées ; -
aussi opposées a son ame éprise d’égalité, toujours préoc-
cupée des plus malheureux et portée comme par instinet 2
tous les vaincus : le mot d’Homeére appelant la justice
« fugitive du camp des vainqueurs » avait pour elle autorité
sans appel.

Comment attribua-t-elle cette étroitesse absurde a la
doctrine catholique ? Est-ce par transposition d’écrits cal-
vinistes ou jansénistes ? Est-ce par un crédit exagéré donné
a des conversations de catholiques ignorants ? Je ne sais,
mais ce qui me parait inexplicable, ¢’est qu’aprés son pas-
sage & Marseille, elle ait continué a reprocher cette doctrine
au catholicisme. .

Je lui avais cité le mot de Pie IX, le pape du Syllabus,
désavouant la doctrine qu’elle nous imputait, et redit le
mot du P. Sertillanges : « a travers 1’esprit incroyant, Dieu
voit le coeur croyant ». Bien plus, je lui avais longuement
exposé la doctrine de saint Thomas sur la « foi implicite’»
sauvant ceux qui ignoraieni explicitement les vérités de foi
indispensables au Salut, et cité a ce propos l’affirmation
du docteur pensant qu’a « beaucoup de paiens » avait été
{aite la révélation salvatrice.

Il est vrai qu’on ne sait jamais comment un enseigne-
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ment est compris, est gardé — surtout avec la forme d’esprit
de Simone Weil et la méfiance qu’elle croyait devoir exer-
cer a I’égard des personnes et des idées 1’entrainant dans le
sens ou elle penchait — mais cette doctrine, ou du moins
les mots véhicules de cette pensée, lui étaient assez pré-
sents pour qu’elle se les soit appliqués a elle-méme. J’ai
méme su depuis la parution d’Attente de Dieu, par les cor-
respondances qui ’ont suivie, que longtemps avant sa venue
a Marseille, Simone Weil était déja tracassée par cette ques-
tion. Voila ce que m’en écrivait 1’un de ses amis d’alors :
« Dés 1938 et peut-étre méme avant, j’avais été amené a lui
faire part d’une opinion qui avait été exprimée devant moi,
il y avait déja longtemps, par une religieuse bénédictine.
D’aprés cette opinion, sont sauvés, non seulement les justes
qui appartiennent a 1’Eglise officielle, mais ceux qui, hors
de I’Eglise, aussi bien dans I’espace que dans le temps, ont
su étre justes, (...) Apprenant cela Simone avait été non
seulement trés intéressée, mais elle a insisté : Redemande-
Jui, veux-tu ? » C’est dire la peine inexplicable qu’on
éprouve & I’entendre invectiver 1’Eglise & ce propos. Ce
n’est pas le seul cas ol on peut relever une telle attitude
mais, pour moi, c’est un des plus manifestes.

Devant de tels illogismes, de tels manques d’objectivité,
les adversaires de Simone Weil triomphent et veulent tout
condamner en elle : ses amis qui ont été témoins de sa soif
de vérité, de son avidité confiante, ne comprennent pas,
mais ils savent que Dieu seul est juge, lui qui donne sans
compter et qui, bien avant le jour, attend déja sur le seuil
ceux qui ne sont pas encore sortis de leur sommeil et de
leurs réves.

1I. SES POSITIONS PERSONNELLES.

Repousser une interprétation qu’on attribue faussement
a 1’Eglise est une chose, mais lrouver une sagesse qui rende
raison du plan de Dieu en est une autre. On a beaucoup
parlé du syncrétisme de Simone Weil et, de fait,on peut citer
bien des textes ou elle parait reconnaitre une valeur égale

(831)



104 LE SALUT HORS DE L’EGLISE2

et divine aux traditions les plus bizarres, aux légendes les
plus obscures et aux religions les plus hétéroclites, mais il
ne faut pas oublier pour autant sa vraie pensée et a quel
point elle voit dans tout cela une figure, une attente ou un
reflet du Christ. Ces textes pris dans « Intuitions préchré-
tiennes » sont révélateurs de sa pensée ; on peut les rejetex
comme faux ou insuffisamment prouvés, ils n’en démon-
trent pas moins 1’état de ses pensées au cours de I’hiver
1941-1942.

« Toutes ces concordances (entre le Juste parfait, Pro-
méthée, Dionysos, 1’Ame du monde, Apollon, etec... et plu-
sieurs autres), a moins qu'on nie le caractére historique
des évangiles, — ce qu’il semble difficile de faire sincére-
ment — ne portent pas atteinte a la foi, mais en sont aun
contraire une confirmation bouleversante ; elles sont méme
nécessaires. On voit partout — les vies des saints notam-
ment le montrent clairement — que Dieu a voulu se lier a
notre égard d’une maniere telle que sa bonté méme, pour
s’exercer, a besoin de noire priére. Il peut donner infini-
ment plus que nous ne pouvons demander car au moment
ou on demande, on ne connait pas encore la plénitude de
bien contenue dans ce qu’on demande, mais aprés les pre-
miers appels de la grace, il ne donne pas sans qu’on
demande. Comment Dieu aurait-il donné son Fils unique
au monde si le monde ne 1’avait pas demandé ? Ce dialo-
gue rend I’histoire infiniment plus belle. En faisant appa-
raitre cela, on pourrait donner aux intelligences d’aujour-
d’hui ce choc dont elles ont besoin pour porter a la foi
chrétienne une attention neuve. »l

« L’histoire de Prométhée est comme la réfraction dans
I’éternité de la passion du Christ. Prométhée est ’agneau
égorgé depuis la fondation du monde. »

« Une anecdete historique dont le personnage central
est Dieu ne peut pas ne pas étre réfractée dans ’étermité.

1. Intuitions Préchrétiennes, p. 37.
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Pascal parle de « Jésus en agonie jusqu’a la fin du monde ».
Saint Jean, avec 1’autorité souveraine des textes révélés dit
qu’il a été égorgé des la fondation du monde. Comme
parmi les ressemblances entre 1'histoire de Prométhée et
celle du Christ il n’y en a aucune qui soit d’ordre anecdo-
tique, elles ne peuvent en aucun cas servir d’argument con-
tre le caractére historique des Evangiles. Par suite elles ne
peuvent que confirmer et non infirmer le dogme. Dés lors
pourquoi refuserait-on de les reconnaitre, lorsqu’elles sont
par elles-mémes évidentes ?

En dehors du Nouveau Testament lui-méme et de la
liturgie de la Semaine Sainte, on ne pourrait nulle part
trouver de mots aussi poignants que ceux de certains pas-
sages de cette tragédie pour exprimer ’amour que Dieu
nous porte et la souffrane liée a cet amour,

N’est-ce pas une chose extrémement forte a pouvoir dire
a tous les incrédules que celle-ci : Sans la hantise de la
Passion, cetie civilisation grecque dans laquelle vous puisez

toutes vos pensées, sans exception, ne se serait jamais pro-
duite.

Il y a toutes sortes d’arguments contre une telle con-
ception de ’histoire ; mais dés qu’on y est entré elle
apparait d’une vérité tellement criante qu’on ne peut plus
I’abandonner »1.

Ces préoccupations profondes ont évidemment haute
valeur au plan de la conscience et de l’'intention : elles
risquent — il faut le reconnaitre — d’entrainer bien des
confusions ou des rapprochements arbitraires surtout dans
un tempérament passionné et dans un esprit qui ignore ses
limites et est porté a se prendre a ses propres jeux. Justi-
fient-elles les préjugés vioclemment antijudaiques et 1’iden-
tité établie enire certaines idolitries des plus grossiéres et
le culte « en esprit et en vérité » ? Dispensent-elles des
études attentives et minutieuses au plan de 1’histoire avant

1. Ibidem, p. 106.
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de risquer une hypothése ? Car, il ne faut pas I’oublier, ce
que Simone Weil tente ou du moins parait tenter effronté-
ment en dépit de toutes les contradictions, de toutes les
impasses et de tous les démentis des faits, ce n’est pas
moins que de prouver que loutes les.religions de 1’Orient
et de I’Occident, du Nord et du Sud, a ’exception du seul
judaisme, sont pleinement chrétiennes et surnaturelles.

A la longue se serait-elle apercue que ce sont deux pro-
blémes fort distincts : ce qu’une religion non révélée con-
tient de vérité et la place qu’elle a (dans le plan mystérieux,
pour nous, mais incontestable de « tout instaurer dans le
Christ ») d’une part, et la vie spirituelle et la foi implicite
que, par I'action de l’unique Médiateur Jésus-Christ, les
adeptes d’une religion objectivement fausse ont pu y mener
et y développer, d’autre part.

Par moments, elle 1’entrevoyait. J’al retrouvé ce frag-
ment ou, tout en affirmant une méme attention a ’égard
de toutes les religions, elle me disait que la doctrine catho-
lique lui paraissait « de toutes la plus pleine de lumiére ».

Les défauts et les fautes de certains milieux catholiques,
soit dans le passé — déplorables souvent, mais que Simone
Weil eonnaissait parfois a travers des verres déformantsl
— so0it ceux du présent qu’elle sentait trés vivement tout
‘en reconnaissant mal les connaitre puisqu’elle n’avait eu en
janvier 1941, 1’occassion de rencontrer « que six ou sept
catholiques de spiritualité authentique », ne 1’empéchaient
pas d’admettre que 1’Eglise était vraiment dépositaire de
P’autorité du Christ, « gardienne du dogme » et des sacre-
ments ; méme quand elle en parle avec des formules dont
la théologie reléve les inexaclitudes, son intention était
d’adhérer a la foi de cette Eglise en ceite matiére et tel
était d’ailleurs le mouvement spontané de son ame. A ces

1. On sait de quelle maniére elle parle de ’Eglise du xm® siecle,
de son idée de Dieu, de sa foi, méconnaissant en méme temps saint
Frangois d’Assise, saint Thomas et ses émules...
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moments, elle se sentait en tel accord qu’elle voulait par ses
travaux sur ’hellénismel entre autres, montrer 1’identité
entre toutes les pensées humaines et ce qu’elle savait de

P’amour de Dieu ; pour plusieurs points elle s’appuyait sur
des chapitres ou des premiéres élaborations un peu rédigées
du Mystére de la Charité?.

Cependant, ses difficultés intellectuelles, sa psycho-
logie a la fois héroiquement généreuse et scrupuleuse, ses
expériences insuffisamment approfondies avivaient en elle
la consicence de son inachévement, de son conflit et de ses
déchirements.

D’ailleurs, il est frappant de voir comment au milieu
méme de ses doutes et de ses contradictions intérieures, 1’at-
tirance de la certitude des sacrements grandissaient en elle
depuis le jour ol elle avait regu cette grice : « Mon ceeur
est transporté pour toujours, je l’espére, dans le Saint
Sacrement exposé sur 1’autel ». Et les textes de Londres

semblent bien prouver que cette grice ne s’était pas éteinte
en elle3.

Pour comprendre les contradictions dans lesquelles elle
se débattait, il faut se souvenir que 1’événement intérieur
qui avait fait d’elle une chercheuse de Dieu et une disciple
du Christ, n’avait pas été préparé par des recherches intel-
lectuelles ou des efforts consciemment spirituelst — par
exemple, priére, retraite — mais, avait fondu sur elle a
I'improviste avec une force et une certitude qui rejetérent
a jamais le doute de sa conscience. C’est cette lumiére
qu’elle se mit a rechercher partout.

1. Inguitions préchrétiennes, S. WEIL, éd. La Colombe.

2, Le Mystére de la Charité, P. PErmiv, éd. S.L.M., 21, rue de
I'Opéra, Aix-en-Provence, 17 édition, 1947.

3. Cf. les inédits cités dans Simone Weil telle que nous I'avons
connue

4. Plusieurs témoins dignes de confiance se plaisent 3 affirmer
que dans sa jeunesse, & I’Ecole Normale notamment, elle était la
personne la plus anticléricale et la plus hostile au christianisme,
qu’ils aient rencontrée.
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II. SA PROPRE EXPERIENCE SPIRITUELLE.

Plusieurs, voyant ses positions insoutenables, son désac-
cord avec des recommandations formelles du Seigneur — a
l’égard du Baptéme notamment — et ses manques d’objec-
tivité, en sont venus a mettre en doute la valeur réelle de
ses expériences chrétiennes de Dieu et de son Amour dans
le Christ vivant et de la présence eucharistique.

Personne ne met en cause 1’héroicité de sa charité pour
les malheureux et les déshérités, cette préoccupation sans
repos d’avoir part au malheur du monde jusque dans les
derniers des misérables. Ainsi s’accorde-t-on pour recon-
naitre en elle cette grice du Christ par laquelle « quiconque
aime, nait de Dieu » et a laquelle sont faites les promesses
de vie éternelle.

Il faut d’ailleurs comprendre qu’on ne peut poser un
tel probleme d’une maniére qui nous érigerait en juges de
nos fréres ou en arbitres des consciences.

La seule question qu’on peut poser en se plagant en
face d’écrits et en les confrontant a la doctrine catholique,
est celle de leur aeccord ou de leur répugnance avec ces
enseignements. Deux remarques semblent utiles avant
d’aborder ce probléme.

La premiére doit tendre a nous rappeler la difficulté
spéciale de discernement quand ’auteur a de grands dons
poétiques : on reste stupéfait de voir a quelles intuitions
le génie poétique donne accés. Ce n’est pas pur prestige
des mots, harmonie de la phrase, mais pénétration des
choses de 1’esprit, perception des relations invisibles, La
médiocrité ou les miséres de la vie réveélent a quel point
tel poéte peut rester éiranger a son propre chant et comme
exclu de ses prophéties.

Il est certain, d’une part, que Simone Weil avait des
dons poétiques de tout premier plan, mais que, d’autre
part, sa vie était toute tendue dans la recherche de Dieu.
On sait en outre qu’elle n’aurait pas admis cette distinction
entre les dons d’expression et la réalité de la conscience :
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elle admettait 1’identité absolue de la beauté artistique et
de Vexpérience divine.

La seconde remarque a plus de prise ici : il ne faut
jamais oublier qu’il existe une mystique naturelle et que
I’homme peut arriver a une certaine expérience du divin
qui n’ait pas la saveur de la charité. Cette élévation d’ame
se rencontrera notamment dans des écoles philosophiques
exigeantes au plan de la discipline de soi et orientées dans
ce sens : le stoicisme, le platonicisme et 1’hindouisme par
exemple. Simone Weil n’a cessé de dire que la étaient ses
maftres de pensée en affirmant d’ailleurs que, pour elle, ils
ne se différenciaient pas de la sagesse chrétienne. Il n’y a
done aucune difficulté a admetire que quelque chose de cet
ordre entrait dans son expérience. Peut-on I’y réduire ?
Personnellement, je pense que non, pour la bonne raison
que son expérience mystique lui a ouvert des réalités sur-
naturelles, comme la divinité du Christ et d’autres mystéres
du dogme chrétien.

Cette affirmation de 1’origine surnaturelle de son expé-
rience mystique se heurte-t-elle aux réserves qui s’imposent
quand on réfléchit aux positions on elle contredit I’Evangile
et la foi de I’Eglise ?

Il y a longtemps que les théologiens ont étudié avec
soin une double action de 1’Esprit-Saint, celle par laquelle
il attire et meut du dehors une dme ou il n’habite pas
encore, celle aussi par laquelle il agit en un étre ou il a fait
sa demeure. Méconnaitre cet assaut de la Lumiére divine
investissant chaque conscience serait méconnaitre la vérité
souveraine de la Parole évangélique, le montrant comme la
« Lumiére qui éclaire tout homme ». Pourquoi ne pas ad-
metire que cette action de la grice ne prendrait pas des
formes miraculeuses ? L’amour de Dieu n’est-il pas assex
fort ? On serait tenté, selon notre maniére humaine de
parler, de la trouver adaptée et presque la seule possible
dans un cas comme celui de Simone Weil : merveilleuse-
ment loyale et généreuse d’un coté et pourtant, d’un autre,
enfermé dans ses préjugés inextricables et refusant de se
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poser le probléme. Si I’irruption du Christ dans sa vie reste
infiniment gratuite, elle porte quand méme un caractére de
trés haute harmonie. Il faut d’ailleurs noter que, dans sa
profondeur, la vie de Simone Weil fut changée de fond en
comble et que la question de la maniére dont elle devait
adhérer a lui et le servir ne cessa plus de la tourmenter.

Méme, dans le iexie — appelé « lettre » bien que plutét
mémoire — ou elle rassemble toutes les objections qu’elle
a, qu’elle pourrait avoir, out elle extreméle les faits et les
hypothéses les moins fondées ou les plus invraisemblables,
elle ne cesse pas d’affirmer cette attirance grandissante des
sacrements, attirance grandissante avec la pureté de sa
conscience,

Alors objecte-t-on, si cette expérience est si valable et
sa conscience.si loyale, pourquoi ce refus et ces négations ?
ce refus du baptéme surtout ?

L’objection porterait si ¢c’était au nom de son expérience
intérieure que Simone Weil avait résisté a la foi de I’Eglise
et si surtout son attitude avait eu un caractére définitif.
Or, bien au contraire, Simone Weil n’a cessé de dire qu’elle
était retenue malgré 1’attrait intérieur par des idées philo-
sophiques : « mais je suis retenue hors de 1I’'Eglise par des
difficultés irréductibles, je crains, d’ordre philosophique,
concernant non pas ces mystéres eux-mémes, mais les pré-
cisions dont 1’Eglise a cru devoir les entourer au cours des
siécles et surtout 1’usage a ce sujet des mots anathema sit »1
et d’autre part, ce qui frappait le plus les amis a qui elle
faisait confidence de son monde intérieur, le fond méme de
son dme, était la conscience d'un conflit qui la déchirait
tant6t d’une maniére plus sourde et comme latente, tantot
d’une maniére aigiie ; c’était plus encore la certitude de
son inachévement.

1. Lettre & Maurice Schuman. S. Weil telle que nous l'avons
connue. Ed. La Colombe, 1952,
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On fausse sa pensée dés qu’on passe sous silence ce dont
elle-méme n’a pas cessé d’avoir conscience.

Parler en elle de refus c’est dureir sa pensée ; vouloir
la réduire a une position simple, c’est méconnaitre cette
complexité qui, selon elle-méme, aurait demandé tout un
volume d’explications. Qu’on déplore ses inachévements,
ses injustices, qu’on reléve toutes les idées qui paraissent
fausses tant au point de vue de P’histoire et de la philo-
sophie qu’a celui de la foi de I’Eglise, ¢’est normal, mais
cela ne peut ni faire méconnaitre le positif qui est en elle
et qui a fait de I’anarchiste anticléricale et agnostique, une
chercheuse passionnée de Dieu, ni- cette conscience de con-
flit et d’inachévement qui ne permet & personne de s’auto-
riser de ce positif pour rester hors de 1’Eglise et de s’obs-
tiner a la porte que 1’Amour ne cesse de tenir ouverte a
quiconque veut vivre de Dieu.

11 serait triste que des enfants de 1’Eglise qui en seraient
capables par leur culture, en viennent a ne pas comprendre
la valeur poignante de ce message méme cruellement ina-
chevé, ou se laissent troubler par une destinée qui, sans
doute mystérieuse et contradictoire en un sens, n’en reste
pas moins harmonisée avec ece que nous savons du Plan
rédempteur appelant tous les hommes & sa Vérité, méme
les plus éloignés. En tous cas, il faut redire qu’une telle
destinée est une de celles qui peut nous faire sentir le plus
vivement nos responsabilités apostoliques et la nécessité
pour nous de cette « sainteté de génie », cette sainteté ou-
verte pour comprendre et servir le monde accablé de
malheurs et soulevé d’immenses aspirations oul nous som-
mes appelés & vivie noire baptéme. L’avoir regu, ce
baptéme, nous fait débiteurs insolvables et non juges de
ceux qui ne ’ont pas recu.

J. M. Perrin.
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LA VIE LITURGIQUE

I. LES EVENEMENTS.

Dans notre derniére chronique de Liturgie, nous avons
mentionné, comme un événement capital, la session inter-
nationale de Lugano, ou pour la premiére fois des litur-
gistes de tous les pays se sont rencontrés avec des autorités
romaines et des membres de 1’épiscopat pour étudier des
problémes de pastorale liturgique — notamment la restau-
ration des Offices du soir du Jeudi-Saint et du Vendredi-
Saint. Les travaux de cetie session ont été publiés en
italien (Grand Séminaire de Lugano, Suisse). On annonce
que le C.P.L. en prépare une édition francaisel.

Le Congrés des « dix ans du C.P.L. », qui n’a pu avoir
lieu a4 Chartres 1’an dernier, a été reporté, sous forme
d’une double session, & Sainte Geneviéve de Versailles, en
septembre 1954,

Il a été présidé par S. Exc. Mgr. Renard, nouvel évéque
de Versailles, aveec 1’active collaboration de 5. Exc. Mgr.
Terrier, évéque de Bayonne.

Quelque 800 prétres ont pris part a la session sacer-
dotale, quelque 150 laics a celle gqui leur fut réservée
ensuite, On a observé, plus encore que les années précé-
dentes, un nombre considérable de prétres qui n’avaient
pas encore parlicipé aux sessions.

Le théme était : Le renouveau liturgique dans Ueffort
de rechristianisation. Si les « carrefours» ont péché par
manque de préparation, si une conférence et un rapport
ont paru davantage destinés a l'impression qu’a 1’audi-
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tion, tout le reste a été parfait. Nous n’analyserons pas
les travaux de cette assemblée ; on les trouvera dans le
prochain numéro de La Maison-Dieu2. Mais nous noterons
qu’elle a marqué ['affermissement et 1’évolution du meu-
vement liturgique francais, solidement fondé sur la
meilleure théologie, non point du tout extravagant comme
se l’imaginent gratuitement les routiniers ignorants (sur-
tout a 1’étranger), mais nourri de la tradition biblique
et patristique et se tenant a 1’écoute des besoins du peuple
chrétien pour I’aider & constituer de véritables
« Assemblées ».

Plusieurs documents officiels ont margqué eette année :
Notre Messe, directoire de Mgr. I’Evéque de Carcassonne
invite les prétres du diocése a donner aux fidéles une
sérieuse catéchése de la messe et indique les points qu’il
faut surtout metire en valeur, précise les attitudes que doit
prendre 1’assemblée, détermine 1a maniére dont il convient
de réaliser la messe solennelle ou chantée, la messe basse.
Nous soulignerons ici, dans les directives concernant la
messe chantée, la preseription de lire en francais I’épitre
et 1’évangile respectivement par le sous-diacre et le diacre,
aprés qu’ils les ont chantés en latin, 1’interdiction au célé-
brant de faire la quéte lui-méme et de poursuivre la messe
pendant le chant du Credo, ’obligation faite au peuple
de chanter ce qui lui revient, en alternant en deux cheeurs
ou avec la schola, I’invitation a chanter un chant francais
de sortie pendant le dernier évangile, le souhait que les
chants processionnaux (introit, offertoire, communion)
comportent le chant du psaume, avec antienne par la foule
ou la schola et versets par gquelques scholistes. Les diree-
‘tives concernant la messe basse la considérent comme une
messe dialoguée ; elles distinguent ce que les fidéles doivent
dialoguer (ce qu’ils chantent a la messe chantée) et ce
qu’ils peuvent dialoguer (les réponses des ministres, par
exemple au bas de 1'autel). Il y est encore dit: « Dans
toute messe basse, dialoguée ou non, le lecteur a sa place »;
il est conseillé de laisser la lecture de 1’évangile en fran-
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cais au célébrant lui-méme, aprés sa lecture en latin.
Invitation aux chants frangais aux messes basses, pourvn
qu’ils soient dans 1’esprit de la messe (notamment les
psaumes processionnels). Interdiction absolue des concerts
spirituels, récitals ou auditions pendant la messe. Ce direc-
toire est en tout point remarquable3. De méme celui de
Mgr. Lallier, évéque de Nancy : Directoire pour la messe
du dimanche, dont les prescriptions sont dans le méme sens.

Un bref directoire de liturgie pastorale a été publié par
Mgr. Picard de la Vacquerie, évéque d’Orléans (4Annales
religieuses d’Orléans, 14 mars 1954). Il accorde une grande
importance a la Jecture des textes bibliques par des lecteurs
désignés. :

On sait qu’un Directoire de pastorale liturgique sur la
messe, faisant pendant au Directoire des Sacrements, est
en préparation a 1’Assemblée des Cardinaux et Arche-
véques.

L’Assemblée des Cardinaux et Archevéques a publié
une note sur les initiatives liturgiques. Elle rappelle 1’auto-
rité exclusive du Saint-Siége en matiére de législation
liturgique, les conditions de légitimité des coutumes litur-
giques naissantes (pratique par une « communauté en tant
que telle », caractére « raisonnable » reconnu explicitement
ou tacitement par [’autorité diocésaine). Elle traite des
paraliturgies, 3 distinguer soigneusement de la liturgie
proprement dite, recommande 1’éducation liturgique du
clergé et des fideles (liturgique et non seulement rubricale)
et conclut en encourageant une « évolution vivante de la
liturgie », grice aux « efforts des pasteurs soucieux d’ini-
tier les débutants ou de faire mieux comprendre aux fidéles
les richesses de la liturgie », a ’exemple du Souverain
Pontife qui « vient de donner des preuves évidentes du
souci d’une liturgie vivante et bien adaptée : rituel bi-
lingue, vigile pascale, messes du soir, facilités du jeine
eucharistique »4.

Signalons aussi les trés intéressantes Directives de
I’Episcopat allemand pour la construction des églises. Un
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court exposé de principes : ce que doit étre la Maison de
Dieu ; et une suite de prescriptions sur le lieu ou il
convient de 1’édifier de préférence, les réalisations archi-
tecturales, 1’autel (« le prétre et les fidéles doivent se
trouver en face I'un de 1’autre », « ¢’est une erreur d’orner
I’autel d’un retable, d’en faire la base du tabernacle ou
de la croix, d’y placer des reliquaires.ou de 1’entourer d’un
groupe de figures », « la célébration de la messe face au
peuple est souhaitable »), la sacristie, 1’ambon (de préfé-
rence a la chaire), 'ornementation (« ne doit pas s’ins-
pirer de ’esprit bourgeois, ni non plus de ’esprit prolé-
tarien » mais « proclamer la transcendance d’un Dieu qui
dépasse toute mesure humaine »), les dimensions de 1’église
et du sanctuaire, les bancs et les chaises, ete... (cf. L’Are
sacré, mars-avril 1954).

La Congrégation des Rites a accordé quelques conces-
sions nouvelles relatives au Rituel latin-frangais (usage dans
le rite de la communion aux malades, inutilité de répéter
certaines formules, dont le Confiteor, quand sont admi-
nistrés a la suite le Sacrement des malades et le Viatique)5.

II. LES PUBLICATIONS.

La multiplicité des missels suscite souvent un étonne-
ment : pourquoi tant de iraductions diverses ? et un sou-
hait : ne pourrait-on pas nous donner une traduction
unique ? La réponse est aisée : si 1’on avait imposé une tra-
duction unique il y a quelques années, nous n’aurions eu ni
le Missel Biblique, ni Hautecombe, ni le P. Feder; ce
serait vraiment dommage, on en conviendra! Laissons tra-
vailler les équipes; 1’émulation est un précieux stimulant
pour obtenir le meilleur. '

Cependant le souhait prend une force spéciale quand il
s’agit de 1’0Ordinaire de la Messe. Voila un texte relative-
ment simple et bref, immuable au milieu de la variété du
Propre. Quel bénéfice si on pouvait I’apprendre aux enfants
comme on le fait du « Notre Pére», du « Je vous salue
Marie », du « Je crois en Dieu », si le peuple chrétien pou-
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vait finir par le savoir par cceur ! Comme il suivrait mieux
alors le déroulement du Sacrifice ! Pour cela une traduction
identique dans tous les missels est nécessaire. Désormais
la chose est possible. Le C. P. L. et les Bénédictins du Mont-
César, Dom Botte, Mlle Christine Mohrmann et dix colla-
borateurs ont édité dans la collection scientifique « Etudes
liturgiques » L’Ordinaire de la Messe, texte critique, tra-
duction et études. Aucun droit de reproduction : tout
éditeur de missel peut le reproduire. C’est une ceuvre de’
haute valeur, travaillée pendant des années, et qui sera
pour beaucoup une révélation. :

Sur la page de gauche le texte du Missel romain (en
note les variantes de divers sacramentaires). Sur la page
de droite le texte francais (en notes, les raisons pour les-
quelles tel mot a été choisi). Ces notes sont singuliérement
éclairantes ; il ne s’agit pas la de byzantines discussions
entre philologues, mais du sens profond du texte original :
enfin, grice a des savants, on voit ’origine de telle expres-
sion, sa véritable signification en latin chrétien. Cela
rectifie certaines traductions wuniversellement acceptées
jusque la, comme (finale du Te igitur) « pour notre pape,
notre évéque, et pour tous ceux qui, fidéles a la vraie
doctrine, ont la garde de la foi catholique et apostolique » :
1’évéque des évéques, 1’évéque de ce diocése et tous les
évéques catholiques (et non pas les fidéles qui ont la vraie
foi) : il s’agit 1a d’une priére pour la hiérarchie.

Des études précedent le texte : une Histoire des priéres
de I’Ordinaire de la Messe (Dom Botte), une étude sur le
Latin liturgique "(Christine Mohrmann), un exposé des
principes qui ont présidé a cette traduction (Dom Botte).
Le texte est suivi d’excursus, ou sont étudiés plus
a loisir quelques mots d’une interprétation plus déli-
cate : Amen, problémes de ponctuation dans la Préface,
Majestas, Illibatus, Rationabilis (= spirituel), Locus refri-
gerii, In unitate Spiritus Sancti, Pietas, Ite missa est.

Sur la formule (avant-derniére du Canon) Per quem
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hee omnia semper bona creas..., les auteurs disent : « On
ne voit pas trés bien si hec omnia désigne les objets qu’en
certaines circonstances on bénissait 4 ce moment-la ou
bien seulement les espéces consacrées ». Pourtant, outre
qu’on entend difficilement ce que pourrait signifier « créer,
sanctifier, vivifier et bénir le Corps et le Sang du Christ a
ce moment présents sur I’autel, cette formule ne se trouve-
t-elle pas collée comme une finale aux anciennes bénédic-
tions des fruits de la terre ? Telle cette bénédiction des
raisins : « Bénis aussi, Seigneur, ces fruits nouveaux de la
vigne... que tu nous as donnés pour notre usage, avec des
actions de grices au nom de notre Seigneur Jésus-Christ,
par qui, Seigneur, tu crées tous ces biens, tu les sanctifies,
tu leur donnes vie et tu les bénis pour nous en faire don. »

Quant a I’Amen qui suit le Sed libera nos a malo des
fidéles, faut-il en faire une réponse du célébrant ? Le cas
ne serait-il pas unique du célébrant ratifiant un veeu des
fidéles (sauf au Misereatur de la confession, ou il s’entend
aisément) ? L’usage lyonnais n’est-il pas que le eélébrant
chante : Amen, libera nos quesumus, Domine... ? et ne
nous invite-t-il pas a comprendre cet Amen comme une
redondance : « Oui, en vérité, délivre nous... » ?6

Dans le domaine des missels, la nouveauté de cette
année est la parution, chez Mame, du Missel quotidien des
fidéles, édité par le P. FepERr, 8. J. et son équipe de prétres
diocésains et de religieux de la Compagnie de Jésus. Le
succés immédiat de ce missel (la premiére édition a été
enlevée, au printemps, en quelques semaines et il a fallu
attendre cet automne pour recevoir la seconde) prouve
déja sa valeur. Immédiatement il a été adopté avec enthou-
siasme par les prétres qui lisent 3 haute voix, en paroisse,
les textes du propre, tant la traduection leur a paru, par sa
fidélité aussi bien que par son caractére « vocal », s’imposer
a leur préférence. Rien d’étonnant quand on sait que ce
travail a été poli et repoli pendant des années, i 1'usage
de paroisses de Lille et d’ailleurs et dans des colléges de la
Compagnie. Pour cette qualité « vocale », si importante 2
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la lecture publique, seul le Missel biblique peut (a notre
avis) soutenir la comparaison ; mais celui-ci n’est que
« dominical », 1’édition quotidienne se fait encore
attendre.

Les auteurs du Missel quotidien des fidéles ont tenu a
garder aux oraisons « leur style noble et périodique », con-
trairement au propos des auteurs du Missel biblique, qui
brisent volontairement la cadence de la phrase latine pour
obtenir une suite de courtes phrases, a la maniére fran-
caise : les deux options auront leurs partisans, La traduc-
tion de 1’Ordinaire de la messe est celle du C.P.L., que
nous venons de recenser. ‘

L’ouvrage est précédé par une remarquable introduc-
tion de M. le Chanoine Martimort sur la Liturgie (culte du
Christ, culte de 1’'Eglise) et les symboles liturgiques, et
d’une bréve étude biblique qui situe 1’intervention de Dieu
dans ’histoire du monde ; un vocabulaire la compléte. Les
introductions aux temps et aux fétes ne visent pas & meubler
DPesprit de notions archéologiques, mais a faire entrer le
fidéle dans le mystére célébré : elles sont claires, substan-
tielles et nourrissantes ; les thémes essentiels sont dégagés,
les textes liturgiques éclairés les uns par les autres.

Vingt-six messes votives suivent le temporal et le sanc-
toral, et trente-cing oraisons diverses. La liturgie des
défunts comprend les Vépres, les Laudes, la Messe (avee
notation musicale), le rite des Funérailles, les messes d’an-
niversaire et quotidienne, la sépulture des petits enfants,
Rituel intégral du Baptéme des enfants (pas des adultes,
¢’est dommage), des Relevailles, de 1a Confirmation, de la
Pénitence (avec un excellent et détaillé examen de cons-
cience), du Sacrement des malades, de la Recommandation
de 1’dme ; les parties essentielles de 1’Ordination des
Diacres et des Prétres et de la Consécration épiscopale ; la
Messe de Mariage.

Enfin le livre se termine par un choix des plus belles
prieres empruntées a 1’Office divin (Matines, Laudes, petites
heures), les Vépres du dimanche, de la Vierge, des Apotres,
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les Complies du dimanche. Des psaumes, des hymnes, les
priéres courantes du chrétien, celles du Rosaire, du Salut
au Saint-Sacrement. Huit messes notées extraites du
Kyriale, trois Credo, le Te Deum. La traduction rythmée
des psaumes est celle de la Bible de Jérusalem P. Géhi-
neau). La typographie est claire, aérée ; le format allonge
permet une épaisseur faible (2 em.) De plus, ce missel, dont
les reliures sont pourtant soignées, bat tous les records
pour la modicité des prix : de 1.500 & 3.600 frs7.

Il ne nous fait pas oublier celui des Bénédictins d’Hau-
tecombe, dont nous saluions avec joie 1’an dernier I’appa-
rition. La seule critique qui lui était faite par les usagers
visait son poids, son volume. Les fidéles se rendent mal
compte qu'’il est difficile de donner un texte complet et une
présentation valable, avec des caractéres lisibles, sous un
format léger. Pourtant, cette année, les Bénédictins d’Hau-
tecombe réussissent cette « petite édition » (1280 p., épais-
seur 2 c¢m.) sous le nom de Missel romain quottdlen, dont
les prix, suivant les reliures, vont de 1.290 a 4.500 frs.
Ils y sont parvenus en supprimant le texte latin pour les
lectures et pour la plupart des antiennes et oraisoms, en
réduisant 1’importance des introductions et en pratiguant
quelques renvois. Ce missel comporte également les Vépres
et Complies du dimanche et de larges extraits du Rituel8.

Sous forme de fascicule indépendant, les Bénédictins
d’Hautecombe ont également publié un Propre du dioceése
de Lyon, de 224 p., sur papier bible, comme le Missel, qui
rendra les plus grands services aux fidéles de ce diocese et
intéressera tous ceux qui étudient les liturgies comparées.
Il comporte en hors-texte 1’ordinaire de la messe au rite
lyonnais. On y retrouve les qualités de traduction et de pré-
sentation du grand Missel quotidien d’Hautecombe9.

On nous dit que les éditeurs de Dom Lefébvre ont
entierement renouvelé leurs missels et adopté 1°Ordinaire
du C.P.L. Nous ne pouvons malheureusement pas appré-

cier cet effort, n’ayant pas recu d’exemplaires de ces nou-
velles publications.
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Dans la collection « Liturgie et tradition », les Editions
du Levain ont commencé de publier un Missel de I’ Assem-
blée chrétienne dont le premier fascicule est paru, qui va
du premier dimanche de I’Avent au dimanche de I’Epi-
phanie. Une messe pour chaque dimanche et pour les prin-
cipales'fétes (Epiphanie, Circoncision, s. Nom de Jésus,
s. Etienne, s. Jean, saints Innocents). Texte complet
francais-latin. L’originalité de ce missel est grande : il
propose des chants de psaumes, notés musicalement, en
francais (psaume intégral avec antienne inédite) pour
I’introit, ’offertoire et la communion ; et le chant des alle-
luia et graduel, également noté et en frangais, a exécuter
par la schola. Il offre donc la possibilité de messes chantées
par la communauté, en dehors de la grand’messe grégo-
rienne, et selon la meilleure tradition : le chant par la
foule des trois psaumes processionnels. Il est toujours trés
difficile d’apprécier la valeur musicale de tels essais tant
qu’on ne les a pas entendus dans une réalisation collective.
Il nous semble cependant que les antiennes, destinées a la
foule, sont un peu trop longues, moins faciles a apprendre
du premier coup que, par exemple, les antiennes du Psau-
tier édité par le P. Gelineau. A part est édité un ordinaire
de la messe, francais-latin, accompagné de trois kyriale
complets et inédits ; nous ne ’avons pas sous les yeux10.

Le « Bulletin de 1’Association du CPL.» est devenu,
depuis le début de 1954, Notes de Pastorale liturgique. On
y trouve des consultations de droit liturgique, des informa-
tions sur le mouvement liturgique en France, une présen-
tation eritique des fiches de chants religieux frangais (com-
mencée en juillet 1953 sous ’ancien titre).

On sait que I'idéal n’est pas de traduire intégralement
les collectes pendant que le célébrant les dit en latin, 2
voix basse, mais de les introduire en quelques mots aprés
Oremus, laissant au célébrant le role de les chanter ensuite
ou de les dire a haute voix. Dans son bulletin, le C.P. L.
a donné (novembre 1953) le texte de courts « invitatoires »
a lire a ce moment pour les dimanches et fétes de 1’Avent a
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I’Epiphanie ; puis (1954, n° 1) de la Septuagésime a la
Pentecite, (n° 2) pour les quatorze premiers dimanches
aprés Pentecdte, (n° 3) pour les derniers dimanches et
quelques fétes. Il propose également une courte phrase
d’introduetion pour les Epitres. Ces travaux rendront de
grands services aux lecteurs et meneurs de jeull.

Le répertoire de chants francais utilisables pendant les
messes dialoguées continue a g’enrichir. Le P. Claude
Rozier publie, dans la collection « Gloria », seize Chants
francais pour la messe. Processionnaux d’entrée, de com-
munion et de sortie ; un chant pour le Gloria, un pour le
Credo, un pour l'offertoire, un pour ’anamnése et trois
Agnus Dei composent ce petit recueil, dont la plupart des
chants sont 2 refrain facile et dont 1’inspiration est em-
preinte de fraicheur et de simplicitél2.

Ne quittons pas la messe, mais élevons-nous jusqu’an
domaine des études. L’histoire d’abord.

Tous les pélerins de I’Année Sainte ont lu Romée ou Le
Pélerin moderne & Rome, par Noéle Maurice-Denis et
Robert Boulet. A leur suite, le pélerin flanait dans la Rome
chrétienne, découvrait un merveilleux passé a travers les
pierres et les fresques, revivait vingt si¢cles d’histoire. Les
mémes auteurs nous donneunt aujourd’hui : Euchariste, ou
La Messe dans ses variétés, son histoire et ses origines. 11
s’agit encore d’un pélerinage guidé par un couple d’érudits
aimables, qui n’ignorent rien et satisfont infatigablement
voire curiosité, sans négliger votre édification. Bien malin
celui qui les prendrait en défaut. S’ils ne vous disent pas
tout, c’est qu’on ne peut tout dire. Mais ce qu’ils vous
disent est siir, puisé aux meilleures sources. Contrairement
au plan que d’autres auraient adopté, ils nous ménent
d’abord voir la messe romaine telle qu’elle est célébrée
aujourd’hui. A Rome bien entendu. Le début est savoureux
(« L’atmospheére liturgique de la ville de Rome est trés
particuliére, ete...») Lisez-le, vous m’en direz des nou-
velles. Ensuite de quoi on présente les rites et les priéres
de la messe basse, de la messe solennelle, de 1a messe pon-
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tificale, de la messe papale et un apercu de 1’année litur-
gique. Le point de comparaison étant posé, les trois chapi-
tres suivants décrivent les particularités des rites latins
non-romains, du rite byzantin, des autres rites orientaux.
Puis ’'on dégage l’identité de structure de ces liturgies
comparées. Aprés ce pélerinage dans 1’espace actuel, on
nous fait entreprendre un pélerinage dans le temps, de
siécle en siécle, depuis le nétre jusqu’au IX°. Un temps
d’arrét pour examiner les vieux livres latins de 1’époque
carolingienne et pré-carolingienne. Et 1’on reprend la mar-
che pour une « remontée orientale », qui nous meéne jus-
qu’a Chrysostome, Egérie, Ephrem, Basile, etc... Nous
sommes préts maintenant a découvrir les sources, Hippo-
lythe, Justin, la Didaché, s. Paul, les Actes, les Evangiles...

Immense travail, qui a demandé i ses auteurs des années
de recherches. Un lecteur non-spécialiste le lira sans ennui
(mais non d’un trait, n’exagérons rien !). Il y apprendra
une multitude de choses qu’il efit été forcé de chercher dans
de multiples ouvrages d’érudition. Son attention parfois
tendue sera reposée par I’humour discret qui court au long
des pages. Mais surtout, en lisant Euchariste, il sentira
grandir son amour pour 1’Eucharistie chrétienne et un désir
que la vérité de ses rites soient, dans le présent et dans
1’avenir, restituésl3.

Et maintenant la doectrine.

Que la Messe soit une « eucharistie » au sens étymo-
logique du mot, une « action de grices », une remontée vers
Dieu de toute la création rassemblée dans le Christ en un
mouvement d’hommage, réel et non seulement verbal, —
c’est ce que bien des travaux récents avaient remis en
lumiére. Ils ont évacué les pénibles notions d’une cérémo-
nie mystérieuse et sombre ol les assistants revivraient
I'borreur sanglante du Golgotha, pour nous restituer la
vérité : une grande féte de joie o, premant part avec le
Ressuscité au festin du royaume, ils célébrent déja 1’action
de graces éternelle.
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« La Messe est une eucharistie au sens propre et plein
du terme : non point sans doute une simple louange ou
action de graces en parole ; c’est un repas sacré, consacré
par une eucharistie ; c’est un sacrifice, mais un sacrifice
offert en une eucharistie ; c¢’est un « mystére », une action
rituelle, la plus efficace de toutes les actions, mais une
action dont I’intention formelle et spécifiante est eucharis-
tique ; e¢’est une eucharistie en action, un sacrifice de
louange. » ’

Ainsi s’exprime Dom Jean Juglar, au premier chapitre
de son étude Le Sacrifice de louange, consacré a metire
spécialement en valeur cette vérité. Il ne s’agit pas d’une
thése théologique, on1 1’on partirait d’arguments a-priori.
La thése est irréfutable parce qu’elle s’appuie sur les docu-
ments bibliques et liturgiques eux-mémes, 1’Eucharistie de
I’Eglise Apostolique (Actes), I’Eucharistie de I’Eglise du
IT® siecle (Justin, Polycarpe), I’Eucharistie d’aprés le témoi-
gnage de s. Irénée, I’Anaphore eucharistique de s. Hippo-
Iyte, le Sacrifice spirituel dans I’Ecriture Sainte, le Sacrifice
spirituel dans la tradition patristique et dans saint Augus-
tin ; tels sont les titres des chapitres de la premiére partie,
la plus originale. La seconde partie se propose de montrer,
en suivant dans 1’ordre oul ils se présentent les textes et
les rites de la messe romaine actuelle, que la méme concep-
tion du sacrificium laudis s’y retrouve, non seulement dans
I’acte essentiel, mais du début i la fin.

Cet ouvrage solide est capable de modifier heureusement
non seulement la conception qu’on se fait parfois de la
messe, mais le sens méme qu’on a du christianisme et
V'orientation de la piéié. « Si les rites, les gestes, les chants,
les priéres de la messe en font d’un bout a 1’autre la plus
véritable et la plus jubilante des actions de grace, c’est
parce qu’elle a pour seule raison d’exprimer et de pro-
duire cette « eucharistie » intérieure, ou toutes les ames
unies — toute la Cité rachetée — se redonnent a Dieu,
leur principe et leur fin, par le Christ, avec le Christ, dans
le Christ. » (p. 273)14,
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Quelques ouvrages relatifs a I’Année liturgique.

Dans cette collection « ’esprit liturgique », ou le P.
Roguet a publié ses deux ouvrages si appréciés sur la Messe
et les Sacrements, Dom Flicoteaux a présenté, en trois
volumes, une sorte d’Année liturgique synthétique. Nous
avons rendu compte ’an dernier du Triomphe de Pdques
qui succédait a Fétes de gloire (Avent, Noél, Epiphanie).
Voici le troisiéme volume : Le rayonnement de la Pente-
cote,

L’ouvrage est en irois parties : dans la premiére, I’au-
teur montre que, durant la Cinquantaine qui suit Paques,
« L’Eglise nous prépare, selon une progression trés sensible
et constante, a célébrer la descente du Paraclet comme le
nécessaire et glorieux achévement de ’ceuvre rédemptrice»;
dans la deuxiéme, « comme, chaque année, se renouvelle
dans toute I’Eglise, par la célébration du mystére de la
Pentecdte, une effusion abondante de 1’Esprit-Saint » ; dans
la troisiéme, « que 1’Esprit de la Pentecote ne cesse d’assis-
ter I'Eglise dans son pelerinage ici-bas et de glorifier le
Christ par la sanctificalion de ses membres ».

Tel est le propes de Dom Flicoteaux. On voit qu’il ne
s’agit point d'un commentaire pas a pas des Offices, mais
de réflexions susceptibles de nous faire pénétrer « 1’esprit »
des temps liturgiques. Il ne s’agit ni de pieuses médita-
tions, ni d’érudition archéologique, mais d’une synthése
qui fait prendre conscience de 1’unité des célébrations dont
est constitué le mystére pascal, le lien entre Paques,
I’Ascension, 1’envoi de 1’Esprit, la vie de 1’Eglise. Cette
derniére partie est malheureusement fort écourtée. Un
quairieme volume qui la reprendrait serait le bienvenul5.

On dit souvent, avee raison, que la vie spirituelle du
chrétien doit étre nourrie par la liturgie. Et tous les com-
mentaires valables de la messe ou de ’année liturgique ont
évidemment pour but de I’introduire au Mystére a travers
sa célébration. Mais imaginez un traité complet de vie
spirituelle, qui ne serait pas fait d’un commentaire littéral
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du temporal ou du sanctoral (encore moins d’une suite de .
théses abstraites), qui ferait contempler le Mystére sous
toutes ses dimensions, en suivant le plan de 1’année litur-
gique, en baignant dans la vie de 1’Eglise en priére, — une
théologie non didactique a2 la maniére d’un traité, mais

vive comme une eau courante et jaillissante, — vous avez
Pouvrage de Divo Barsotti : Vie mystique et Mystére litur-
gique. ‘

Divo Barsotti est un florentin et la premiére édition ita-
lienne de son livre a paru a Florence en 1951. Le P. Moos
et M. J.-Cl. Renard 1’ont traduit pour la collection « Lex
orandi ». Vision grandiose du monde avec Dieu par le
Christ, synthése de tous les thémes de la vie du chrétien
et de la vie de I'Eglise : le temps et 1’éternité, la liberts,
I'union a Dieu, le baptéme, la nature et la grace, le péchsé,
la pénitence, la lutte avec Satan, la mort, la résurrection,
PEsprit sanctificateur, 1’oraison, la charité, la place de
Marie, des anges et des saints dans la relation avec Dieu,
Pascése, la virginité, la souffrance, etc... Synthése dans le
Christ actuellement vivant dans son Eglise : « Le Mystére,
¢’est le Christ ».

Elle est nourrie du P. de Condren, de Bérulle, des tra-
vaux du P. Bouyer et du P. Daniélou, des Péres de 1'Eglise
et de s. Jean de la Croix, de s. Thomas d’Aquin, des textes
liturgiques surtout. Sagement, les réflexions de caractére
plus technique ont été rejetées en note, a la fin de chacun
des chapitres. Chaque chapitre est eourt (4 a 8 pages) et
peut faire ’objet d’une méditation qui se poursuivrait
toute 1’année liturgique. C’est le type méme du « livre de
chevet », dont on se nourrit lentement et qui permet de
pénétrer peu a peu au ceeur du Mystére de notre Rédemp-
tion célébré par I’Eglise dans sa liturgiels.

Encore un rituel de la Nuit pascale : La Sainte Veillée
de Pdques, présenté par le P. Francois Vallery-Radot.
Traductions originales et vivantes. Chant francais des
répons sur des mélodies inédites. Chant des litanies en
frangais. On regrette (malgré les explications de 1’intro-
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duction), ’absence de la messe, partie intégrante de la
Vigile. Si I’on remet aux fidéles un fascicule, ils ne doivent
pas étre obligés d’apporter en plus leur missell?.

Pour préparer les fidéles a bien vivre la Nuit pascale,
le prétre doit avoir pénéiré lui-méme au cceur du Mystére
pascal. Rien ne remplacera, pour cela, le contact personnel
et savoureux avec la liturgie quadragésimale, dont ’intel-
ligence nous a été ouverte par quelques maitres livres,
comme Le Mystére pascal du P. Bouyer, Bible et Liturgie
du P. Daniélou. Le « tout fait » peut nous étre nuisible,
8’il nous dispense de 1’effort de remontée aux sources qui
seul nous permet d’assimiler les vérités vivantes que nous
devons transmettre. Cependant, a titre de transition, un
recueil de sermons « tout faits » peut rendre service au
pasteur provisoirement pressé par le temps, s’ils sont bien
faits, C’est le cas de La Nuit de Piques, préparation pasto-
rale en dix sermons et un commentaire, par M. 1’Abbé
Laloux : un sermon par dimanche depuis la Septuagésime,
un pour le Jeudi-Saint, le Vendredi-Saint et le Jour de
Péaques ; et un commentaire de la Nuit. Excellent modéle
de prédication bibliquel8.

Depuis la session du C. P. L. de septembre 1951 sur « la
Communion solennelle », divers essais ont été publiés, des-
tinés a aider les pasteurs dans la mise au point de cette
cérémonie. Le P. Frangois Vallery-Radot, spiritain, s’est
attentivement inspiré des travaux de cette session pour
composer son. Cérémonial de Uadolescence chrétienne, Céré-
monial complet, composé d’une profession de vie chré-
tienne suivie de la messe de communion, et d’une cérémo-
nie du soir (Complies et consécration a Marie), le tout en
frangais et en chants. La profession de vie chrétienne se
distribue en quatre temps : 1’appel de Dieu, la sortie
d’Egypte, la marche au désert, I’entrée dans la Terre pro-
mise. On aura reconnu le schéma pascal. Pourtant
P’auteur estime qu’il est difficile de placer la cérémeonie
dans la Nuit de Piques et la messe proposée est celle de
Pentecote, ce qui est parfaitement valable. Le schéma est
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bon, les monitions aussi ; restent les chants : uniquement
des psaumes, traduits aussi fidélement que possible (et
notés, dans une mélodie originale). Vraiment, il est permis
de se demander si ce choix exclusif, et cette traduction,
pour des enfants, représentent 1’idéall9.

Dans la collection « Gloria », M. 1’abbé Julien poursuit
la publication de ses chants pour les assemblées chrétiennes.
(Rappel des fascicules parus : Cantiques sur les psaumes,
Antiennes et répons). Le dernier, Mélodies mariales, offre
quinze chants de forme responsoriale, inspirés des répons
liturgiques des divers offices de la Vierge. Trois thémes :
I’Immaculée, la Mére de Dieu, la Médiatrice. L’éloge n’est
plus a faire de la simplicité et du caractére chantant des
mélodies composées par 1’abbé Julien20,

C’est une excellente idée de proposer aux chrétiens de
courtes priéres a dire Tout au long du jour, selon le titre
que M. I’abbé Courtois a donné au recueil ou il nous en
offre une quarantaine. Priéres de louange, d’ ofirande, pour

I’Eglise, le Pape, 1’Evéque, les Prétres, les vieillards, la
classe ouvriére, ete... Priéres pour obtenir ’amour du
silence, I’humilité, I’amour de la vérité, ’esprit de pau-
vreté, etc... Il existe au missel des oraisons ad libitum de
cette sorte ; mais la priére personnelle requiert moins de
briéveté. La saveur liturgique n’est d’ailleurs pas absente
de celles-ci. A cette diff érence toutefois que trois ou quatre
seulement sont adressées au Pére, une vingtaine au Christ,
une quinzaine a la Vierge, et qu’on ne distingue pas tou-
jours, dans ces derniéres, ce qui les différencie des priéres
adressées a Celui qui seul donne la gréce, éclaire, envoie les
apotres, sanctifie, etc... On aimerait que les auteurs éclairés
de priéres en francais s’associent a la croisade pour la vic-
toire de 1’Amen universel sur ’Ainsi soit-il. (Cf. les der-
niers Missels parus, 1’étude sur Amen dans 1’Ordinaire de
Ia Messe recensé page 117) 21,

Le prétre est parfois embarrassé pour construire une
veillée de priéres. Le mode des « célébrations», récem-
ment remis en honneur par le C.P. L., permet d'utiliser
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les richesses de la Parole de Dieu, soulignées par des chants
et des priéres. Que celles-ci empruntent souvent la forme
de la louange, rien de plus souhaitable. Or le R.P. Mey-
nier, S.J., missionnaire chez les Noirs, a colligé dans
s. Paul, a leur intention (et a la nétre !) les nombreuses
acclamations que contiennent les Epitres. Il les présente
sous le titre : Louanges a la Trinité.

Deux parties : Dieu notre Sauveur, I’Espérance de la
gloire. Pour chacune de ces parties, des louanges au Peére,
des louanges au Fils, des louanges a I’Esprit-Saint : bréves
invocations, toutes prises dans s. Paul ; une voix les lance,
la foule répond : « Pére, nous vous rendons graces »,
« Christ, nous croyons en vous », ete... Quelle magnifique
initiation a la priére et au mystére chrétien ! Nous vou-
drions voir ce fascicule aux mains de tous les pasteurs et
de tous les prédicateurs22.

La Semaine de 1’Unité sera bientot la (18-25 janvier).
C’est essentiellement une semaine de priére pour hiter
I’avénement de 1’unité entre chrétiens. Et il est naturelle-
ment souhaitable que la priére jaillisse de la méditation
des Livres Saints. Le C. P. L. a édité un nouveau recueil de
célébrations qui répond aux besoins de cette semaine : Un
dans le Christ. Huit thémes sont proposés : La priére du
Christ, Le message de 1’unité : le Pasteur, La Croix, L’Eu-
charistie Corps du Christ, L’Eglise Corps du Christ,
L’Esprit, Marie, Dieu tout en tous. Pour chaque théme,
des textes bibliques, des notes de prédication (pour servir
au commentaire), l’indication de chants adaptés, une
priére du célébrant, une lecture patristique. Riche arsenal,
ou chacun puisera ce qui lui convient. Le livre est complété
par un plan d’allocutions pour chacun des jours de la
semaine23.

Le chef de la priére dans le diocése, c’est 1’Evéque,
successeur des Apdtres. Pour remplir sa mission, il s’ad-
joint des collaborateurs auxquels il confie le soin (cura)
des paroisses : ce sont les Curés. Qu’est-ce qu’un Curé ?
Voila ce que nous dit le P. Michonneau, le célébre curé

(856)



CHRONIQUES : ' 129

de Colombes, dans le premier volume de la nouvelle collec-
tion « Bibliothéque Ecclesia » : Le Curé.

Alerte, plein de finesse et d’humour, familier, direct,
vrai d’idées et de style, briilant de zéle apostolique, modéré
(mais oui!) par 1’équilibre des vérités complémentaires
qui s’affrontent en lui,—tel est I’homme, tel est son livre. I1
dépasse de beaucoupl’objet de cette chronique, bienentendu.
Peut-étre méme lui ferons-nous querelle de ce qu’il la dé-
passe trop, nous voulons dire que I’aspect du Curé chef de la
priere publique, orienté comme le Christ vers Dieu d’abord,
rassemblant et faisant monter le culte de son peuple fidele,
‘cet aspect n’est peut-étre pas suffisamment souligné. Il n’est
pas absent, rassurez-vous ! et nul n’ignore que peu de
paroisses en France font monter vers le Seigneur un culte
plus communautaire et plus vrai que celle du P. Michon-
neau. S’il manqgue (4 notre gré) quelques paragraphes aux
pages qu’il consacre au rdle du Curé « au cceur de la
priére », c’est sans doute qu’il veut décrire et orienter plus
que théoriser. Le taquinerons-nous pourtant sur une expres-
sion trop faible : « La liturgie, pour un Curé, c¢’est de faire
prier son peuple, en union avec toute 1’Eglise, selon les
formules et les thémes donnés par elle, et de grouper cette
priére autour de celle du Christ ». Grouper autour ? seule-
ment ?... — Qu’importe ? le livre a une tout autre portée.
Il fera aimer et comprendre le sacerdoce (au-dela méme
du Curé) par tous ceux qui le liront, fidéles et infidéles. —
Signalons que le chapitre sur 1’histoire de la fonction
curiale a été écrit par le P. Henry, o. p., On y apprendra
bien des choses qu’on ignore24.

H.-Ch. Cngry.
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NOTES

. 1. La Maison-Dieu, premier trtimestre 1954, n® 37 : « Les réformes
de la Semaine Sainte et la pastorale liturgique ».

2. La Maison-Dieu, n° 39.
3. La Maison-Dieu, n° 317.

4. Paroisse eg Liturgie, juillet 1954, n° 4. — Commentaire de M.
Noirot dans la méme revme, septembre 1954, n°® 5. Dans ce méme
numéro les « Directives de 1’Episcopat allemand pour la construction
des églises ».

5. La Maison-Dieu, deuxiéme trimestre 1954, n° 38.

6. L’Ordinaire de la Messe, texte critique, traduction et études.
1 vol. de 152 p., coll. « Etndes liturgiques », Ed. du Cerf et Abbaye du
Mont-César.

1. Missel quotidien des fidéles, par le R. P. Feper, 1 vol.
10-1809 p. chez Mame, & Tours.

8. Missel romain quotidien, petite édition, par les Bénédictins
d’Hauatecombe, 1 vol. 1280 p., anx Editions Labergerie., (Une édition
spéciale de ce missel comporte le Propre de Lyon, intégré a la reliure.)

9. Propre du Diocése de Lyon, par les Bénédictins d’Hautecombe,
a part, 1 vol. de 244 p., en feuilles, broché ou relié. Ed. Labergerie.

10. Missel de I’ Assemblée chrétienne, fasc. I. Du premier diman-
che de I’Avent a VEpiphanie. 1 vol. de 144 p., coll. « Liturgie et
tradition », Ed. du Levain, 1, rue de ’Abbé.Grégoire, Paris-VI. 250 fr.

11. Notes de Pastorale liturgique, feuillets périodiques, publiés au
Centre de Pastorale liturgique, 11, rue Perronet, Neuilly, Seine.
Abonnement d’un an (4 n° et 4 listes critiques) : 400 frs. C. C. P.
8566-43.

12. Chents frangais pour la messe, par le R. P. Cl. Rozigg, 1 vol.
coll. « Gloria », 32 p. Editions Fleurus, 31, rune de Fleurus, Paris-VI.
80 fr.

13. Euchariste, ou la Messe dans ses variétés, son histoire et ses
origines, par Noélle Maurice-Dexis et Robert Bourer, 1 vol. 493 p.
grand in-8, Letousey et Ane, Paris.

14. Le Sacrifice de louange, par Dom Jean JUGLAR, 1 vol. in-8
écn de 292 p., coll. « Lex Orandi », éd. du Cerf, 660 fr.
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15. Le rayonnement de la Pentecote, par Dom FLicoTEAUX, 1 vol.
in-8 couronne, de 152 p., coll. « L’esprit liturgique », éd. du Cerf,
285 fr. .

16. Vie mystique et Mystére liturgique, par Divo Barsorti, 1 vol.
in-8 écu de 486 p., coll. « Lex orandi », éd. du Cerf, 930 fr.

17. La Sainte Veillée de Piques, par le P. Frangois VALLERY-
Rapot, 1 broch. de 60 p., Editions du Levain, 60 fr.

18. La Nuit de Péiques, préparation pastorale en dix sermons et
un commentaire, par M. I’Abbé Laloux, 1 broch. coll. « Liturgie et
tradition », 95 p., éd. du Levain, 240 fr.

19. Cérémonial de [’adolescence chrétienne, par le R.P. Fr.
VaLiery-Ravot, 1 broch. de 80 p., eoll. « Liturgie et tradition », aux
Ed. du Levain, 180 fr.

20. Mélodies mariales. par 1’abbé D. Jurien, 1 brech. de 32 p.,
coll. « Gloria », éd. Fleurus, 80 fr.

21. Tout au long du jour, par ’Abbé Courrors, 1 vol. de 96 p.,
coll. « Feuillets de vie spirituelle », éd. Fleurus, 150 fr.

22. Louanges a la Trinité, par le R. P. MevniER, s. J., 1 vol. de
78 p. illustré de hors-textes, Apostolat de la Priére, 9, rue Montplaisir,
Toulouse, 200 fr.

23. Un dans le Christ, recueil de célébrations pour la semaine de
I’unité, 1 vol. 78 p. C. P. L. 11, rue Perronet, Neuilly (Seine).

24. Le Curé, par M. I’Abbé Micuonveau, 1 vol. « Bibliothéque
Ecclesia », éd. Arthéme Fayard, 350 frs.
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LA SEMAINE SOCIALE DE RENNES

Crise du Pouvoir et Crise du Civisme

Les Semaines Sociales ont célébré cet été, a Rennes, le
cinquantiéme anniversaire de leur fondation. Avec ’étude
des problémes ruraux, de la santé, du revenu national, de
la paix, les précédentes sessions avaient souvent buté sur
le probléme de 1’Etat. Il devenait nécessaire de se pencher
sur la double crise du Pouvoir et du Civisme dont souffre
avec tant d’acuité notre pays. La région rennaise ne semble
pas avoir été trés remuée par le passage de 1’Université iti-
nérante, malgré les louables efforts de la presse locale et
surtout de Quest-France. Particularisme breton? Désir de
ne pas manquetr les quelques rayons de soleil de 1’été ? Heu-
reusement la solennité du cinquantenaire avait rassemblé
les semainiers de toujours, et 1'intérét du sujet avait attiré
nombre de participants de tous les coins de France, ainsi
qu’un beau groupe d’étrangers.

Une longue letire autographe du Pape Pie XII devait
magnifier 1’ceuvre accomplie depuis 1904 et donner de pré-
cieuses consignes pour l’avenir : « Aujourd’hui comme
hier, les Semaines Sociales, fermes dans la doetrine, coura-
geuses dans la recherche, fraternelles dans la collaboration
de tous, doiveni étre pour les catholiques et leurs divers
mouvements un carrefour vivant ou, a la lumiére d’exposés
substantiels, se confrontent les expériences, se forgent les
convictions et se miirissent les initiatives d’action. »

Une Semaine Sociale n’a pas a présenter un plan de
réformes constitutionnelles ou administratives. Dans le cas,
il s’agissait de marquer les changements que doit apporter
a la conception de 1’Etat moderne la nouveauté des taches,
et ainsi de déterminer dans le pays le sursaut moral indis-
pensable a toute réforme. La volonié de porter sur le pro-
bléme étudié le regard neuf qu’exige 1’évolution du monde
a certainement animé 1’ensemble des conférenciers. La lec-
ture du compte rendu ne pourra que confirmer cette impres-
sion de ’auditeur.

I1 faut d’abord poser le probléme. Les titres des premieé-
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res lecons sont déja suggestifs : 1’Etat envahissant, 1’Etat
envahi, 1’Etat divisé, I’Etat débordé.

L’Etat est partout. Qui ne s’en plaint? Mais combien
peu s’avisent que si 1I’Etat envahit, c’est parce qu’il est
appelé. L’homme a rassemblé a son service des forces
d’une puissance et d’une diversité telles qu’il ne peut plus
les dominer, ni seul, ni par des collectivités restreintes :
c¢’est 1’histoire de 1'Université, de la Médecine, de 1’Econo-
mie. Et ’Etat place ses fonctionnaires, ses inspecteurs, ses
agents. M. Savatier, professeur 4 la Faculté de Droit de
Poitiers, en fait ’aveu : « Le juriste lui-méme ne sait plus
ot s’arréte le domaine de 1’Etat ». Comment s’étonner si
V’administratif remplace I’humain, si nos horloges sonnent
la 25™° heure ?

Envahissant, 1’Etat se voit a son tour envahi. Car si 1’on
fait appel a lui, c’est pour des intéréis personnels. M. De-
louvrier, 1’'an des hommes qui préparent dans les sphéres
gouvernementales le rajeunissement de 1’économie fran.
gaise, nous décrit tous ces groupements d’intéréts qui har-
célent les pouvoirs publics : trusts, syndicats, associations,
presse... Leur importance se mesure surfout au nombre de
ministres, de députés, d’élus de toute sorte que mobilisent
leurs assises. Aussi mettra-t-on en bonne place les ensei-
gnants, les anciens combattants, les associations de débits
de tabac et de débits de boissons, les sapeurs-pompiers...
Bien plus, des députés sont élus par des groupes d’intéréts
particuliers et au nom de ces groupes, alors que par défini-
tion le Parlement doit agir dans ’intérét général. Aussi
I’Etat ne peut plus arbiirer les conflits, se faire obéir, pro-
mouvoir le Bien commun; les réformes sont toujours re-
mises : alcool, transports routiers, halles de Paris...; des
subventions, 1égitimes au début, continuent d’étre versées
sans raison. Si I’Etat est impuissant a endiguer ce flot,
cela vient pour une trés grande part de 1’instabilité gouver-
nementale, dont on ne saurait majorer la nocivité, au dire
du conférencier qui insiste sur ce point. La permanence de
certains ministéres n’y fait rien. Etre ministre six fois six
mois, ce n’est pas étre ministre pendant trois ans. Un gou-
vernement qui dure six mois, c¢’est un gouvernement qui
gouverne réellement deux ou trois mois. Ensuite il se main-
tient, sans rien faire. L’instabilité gouvernementale devient
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un moyen de gouverner : il faut changer pour qu'une nou-
velle formation travaille quelques semaines.

Tout a la fois Société et Pouvoir, 1’Etat est un dans
la mesure ot un courant ininterrompu va des sujets aux
gouvernants et des gouvernants aux sujets. Malheureuse-
ment des forces de dissociation s’interposent et divisent
I’Etat, — entendez le désintégrent, le désincarnent. Ce sont,
avec les intéréts organisés déja cités, les partis politiques,
les forces techniques, mais aussi le scepticisme et 1’incom-
préhension de citoyens qui considérent le Pouvoir comme
une autorité extérieure, sans adme, dont il faut se dégager
le plus possible. Désincarné, I’Etat n’arrive plus 2 faire
la synthése des intéréts divers. A la fin de son cours,
M. Auby dénonce violemment la dictature que 1’adminis-
tration des Finances fait régner en France. Aucun Prési-
dent du Conseil n’a chez nous l'influence du Ministre des
Finances. Celui-ci a regard sur tout, contrdle tout. L'aspect
financier des problémes arrive a prendre le pas sur aspect
« Bien commun ».

Plus que tout, 1’Etat est débordé. Des problémes écono-
miques nouveaux se posent a lui ; il n’est- pas armé pour
les résoudre. Ses rouages sont ceux de I’Etat libéral du
x1x° siécle, pour qui ’ordre et la justice naissent sponta-
nément de la concurrence. La vraie démocratie ne subsis-
tera, déclare M. Vedel, que grice a 1’organisation d’une
démocratie économique et sociale qui remettra la direction
économique aux mains de tous : reconnaitre des droits est
une chose ; pouvoir en jouir est une autre.

On voit mal, derriére ce sec résumé 1’intérét et la
richesse de cette analyse des faits. De dures vérités ont
été assénées. Et pourtant une lacune doit étre signalée. En
parlant de 1’'Etat divisé, M. Auby a rencontré sur sa route
les partis et leurs responsabilités. Il leur a reproché leur
constitution aristocratique : partis de clientéle et non de
masse, ’'impulsion ne vient pas de la base ; les Etats-
Majors formulent un programme que les congrés approu-
vent docilement. L’ampleur du sujet imposé ne permettait
pas au professeur de considérer de plus prés cet élément
important de nos démocraties. Dans la suite des cours on
ne devait plus y revenir. C’est regrettable. L’authentique
notion de parti, sa légitimité, sa nécessité, son pouvoir, ses
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limites... autant de choses qui échappent presque totale-
ment a la conscience des citoyens et des élus, des militants
et des chefs de partis. Les conflits a l'intérieur du méme
homme entre le citoyen, le militant, la personne, le croyant
ne sont-ils pas incessants, surtout a netre époque ? La
conjoncture politique pouvait donner a ce probléme une
acuité plus grande, rendre sa discussion plus délicate. 1l
était pourtant possible de 1’étudier, dans le prolongement
du radiomessage de Pie X1I sur la démocratie, a la lumiére
des grandes catégories de 1’enseignement social chrétien. On
aurait ainsi provoqué un examen de conscience salutaire
pour tous, et d’abord pour le pays.

Apres les faits, les prineipes. Qu’est-ce que le chris-
tianisme apporte a la Cité ? M. Gabriel Le Bras répond en
peignant une grande fresque historique. Parti des premie-
res pages de la Genése, il aboutit au Directoire pastoral
en matiére sociale, derniére expression, dit-il, du réle joué
par le christianisme dans le monde. Par son évangile, par sa
morale personnelle, familiale et sociale, par sa doctrine de
I’Etat, par les ceuvres de ses théologiens et de ses canonistes,
I’Eglise tempére la puissance tonjours portée aux abus, agit
sur les structures, forme des citoyens et apporte ainsi un
concours inappréciable a la Cité. Le nom, le brio, la cultu-
re de 1'orateur ne réussirent pas a faire oublier le cours
donné l’année derniére 3 Pau par M. Jouguelet sur la
conception chrétienne de la paix.

Mgr. Bruno de Solages expose ensuite la doctrine qui
lui est chére sur le Bien commun. 1} insiste sur les qualités
que requiert de la part des hommes d’Etat ’évolution du
contenu concret du Bien commun et conclut en évoquant la
mise en place de cette magisirature économique et de ce
Pouvoir économique international a structure fédérale dont
aiment parler les derniéres Semaines Sociales.

Pour le Pére d’Ouince, le chrétien qui envisage son
role dans la cité doit éviter deux excés : d’un ¢6té un mora-
lisme exclusivement attaché i 1’éducation des consciences,
de I’autre le « politique d’abord » pour lequel Ia réforme de
P’Etat est le préambule indispensable 4 toute évangélisa-
tion. Indifférente & 1’égard des régimes politiques (pourvu
qu'ils soient légitimes), 1’Eglise pratique, selon la formule
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consacrée, le « loyalisme sans inféodation ». Par contre elle
presse les fidéles d’étre activement présents a la construe-
tion du monde. Et ici, le conférencier devait montrer sur-
tout quel réle joue 1I’Eglise dans I’éducation des conscien-
ces. L’autonomie du profane, si opportunément rappelée,
en est-elle affectée ? Dans quelle perspective et jusqu’a guel
point I’Eglise intervient-elle dans I’ordre temporel ? Qu’est-
ce que le laic doit demander a ses pasteurs ? Sur toutes
ces questions, on aurait aimé plus d’explications.

Son Exe. Mgr. Blanchet rappelle enfin la doctrine classi-
que sur la légitimité du Pouvoir ; celui-ci n’a de sens
que dans la mesure ot il sert le Bien commun. Par le fait
méme, ¢’est admettre, dans certains cas, le droit de résis-
tance.

Revenons un peu en arriére. Si trop souvent le chrétien
parait indifférent aux choses de la cité, cela vient, nous
dit le P. d’Ouince a la fin de son exposé, non pas.de sa
condition chrétienne, mais de son incapacité a analyser la
situation concréte et de 1’ignorance des exigences de sa foi.
On ne saurait trop méditer sur ces derniers mots. Un exa-
men de conscience s’impose, qui doit nous empécher de
retomber dans les erreurs d’antan. La participation, disons
massive, des chrétiens a la vie politique est un fait nouveau.
1l date au fond de la Libération. Jusque la, et pendant des
décades et des décades, I’homme politique n’avait pas trés
bonne presse. Qu’on relise I'histoire de I’Eglise de France
depuis 1870. Combien osaient descendre dans P’aréne ? Sans
doute les chrétiens n’ont de lecon de patriotisme 2 recevoir
de personne. Leur conscience civique est-elle aussi pure ?
Pendant longtemps, ils ont €té trop rares ceux qui ser-
vaient le pays 4 la Chambre, dans le Gouvernement, dans
les assemblées municipales. Pensaient-ils qu’ils auraient pu
gervir la cause publique ailleurs que dans 1I’Armée, ou
méme dans 1’Administration publique ? Inutile de remon-
ter aux sources de cet état ; le fait est 1a, lourd de consé-
quences. Faire de la politique est pour le chrétien une
entreprise difficile, périlleuse. Son civisme doit lui permet-
tre d’affronter ces dangers.

Une définition de I’Etat commande les enseignements
de la Semaine Sociale de Rennes. L’année derniére a Pau,
le Pére Delos avait moniré que 1’absence d’une authenti-
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que notion de 1’Etat avait rendu inefficace la doctrine des
théologiens sur la juste guerre. Il est dommage queles
organisateurs n’aient pas fait appel une nouvelle fois a
Pancien professeur de Lille. Il aurait su rassembler les
éléments de réponse épars dans plusieurs exposés et, en
philosophe, en juriste et en théologien, répondre en face
a la question : qu’est-ce que 1’Etat ? En apalysant 1’Etat
comme Société et comme pouvoir, M. Prélot n’a guére
dépassé la description sociologique. Les différences entre
nation, patrie, gouvernement, Etat, demandaient a étre
précisées ; les liens qui unissent Etat et Bien commun
auraient dii étre plus solidement noués. C’était legmgment
de répondre a ceux qui ne voient dans le désir de asser
tout conflit social par la doctrine du Bien commun — « et
guelgues autres notions purement morales » — gu’une sorte
d’infantilisme idéologique (cf. Max Lion, L’Express,
25 sept. 1954).

Aprés avoir taillé, il faut recoudre. Dans le cas, on ne
voit pas toujours quels rapports existent entre les grands
principes donnés par 1’Eglise, éducatrice des consciences, et
les réformes proposées par les techniciens qui ont grace
d’état pour transformer les structures. Cette difficulté,
M. Jean Ribero 1’a surmontée avec maitrise. Il a montré la
profondeur, la permanence et la fécondité de 1’enseigne-
ment chrétien sur un point particulier. Quadragesimo anno
recommande, on le sait, 1’existence de corps intermédiaires
chargés des fonctions sociales inférieures, ce qui permet-
trait aux pouveirs publics de mieux jouer leur role d’arbi-
tre et de moteur. Or nous connaissons a I’heure actuelle des
corps intermédiaires : ce sont ces groupements d’intéréts
stigmatisés par M. Delouvrier. Pie XI serait-il dépassé sur
ce point ? Ce grave probléeme n’échappe pas a son succes-
seur qui en parle dans son Message aux Semainiers de
Rennes : « La constitution de groupes d’intéréts, puissants
et actifs, est peut-étre 1’aspect le plus grave de la crise que
vous analysez ». Ces pages de Quadragesimo Anno ne sont
pas dépassées si 1’on sait y découvrir les orientations fon-
ciéres, si on les dégage des réalisations limitées dans le
temps et dans ’espace qui s’y sont référées. Et d’abord il
ne faut pas perdre de vue que la famille et la commune
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{cette communauté naturelle fondée sur la vie dans un
méme lieu) sont les premiers corps intermédiaires. Ils sont
loin de jouer le réle qui est le leur. Les autres groupes,
professionnels par exemple, trop vastes en général pour étre
de véritables corps intermédiaires, doivent 'se faire plus
humains et ne pas considérer la seule défense de leurs inté-
réts ; ils doivent promouveir dans leur domaine le Bien
commun — ce qui est autre chose. En contrepartie, I’Etat
leur donnera des moyens d’action, des responsabilités et
reconnaftra leurs droits. Le Message pontifical contient ici
une précision qui vaut d’étre notée : « Si méme, pour
réaliser une meilleure intégration de certains corps inter-
médiaires dans la communauté nationale, il pouvait parfois
s’avérer opportun de les appeler a une collaboration plus
étroite et plus organique avec les Pouvoirs Publics, cette
question serait susceptible de faire l’objet de nouvelles
et prudentes recherches ».

M. Ribero pouvait conclure son bel exposé : « L’essence
de la doctrine sociale catholique est valable. Il faut sans
cesse ['approfondir et la reprendre pour l’adapter, car son
réle n’est que d’indiquer les grandes lignes de solution.
Aujourd’hui, la conscience de cette pluralité nécessaire de
groupes sociaux hiérarchisés, les uns permanents, les autres
changeants, va jusqu’a celle des communautés internationa-
les. On parlait hier de « corporatisme » ; on peut parler
aujourd’hui de « fédéralisme » : les grandes consignes so-
ciales des papes demeurent et restent vraies ».

Parmi les autres exposés constructifs, signalons celui de
M. Mainguy qui défendit, non sans courage, les nationali-
sations contre les détracteurs trop pressés. Il regretta seule-
ment qu’elles ne se soient pas inscrites dans une politique
d’ensemble plus cohérente et, — ce qui n’alla pas sans
certains remous, — qu’elles se soient, dans certains secteurs,
arrétées en chemin.

Bien d’autres problémes furent abordés, parmi lesquels
celui de la Magistrature économique, des conflits sociaux,
de la gréve des fonctionnaires, etc... En ces diverses occa-
sions, les conférenciers revinrent souvent sur la néecessité
d’un renforcement du Pouvoir.

Parler de I’Etat envahi, divisé, débordé, c’est toucher
du doigt l'incivisme. On n’a pas manqué de le faire au
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passage. Etait-ce suffisant ? Qu’est-ce que le civisme 7 Pour-
quoi les Frangais ont-ils si peu le sens de la cité, de I’'Etat 7
C’est ici sans doute que nous rencontirons la plus grande fai-
blesse de cette Semaine. Ayant voulu traiter ensemble (et
I’on comprend pourquoi) la crise du pouvoir et la crise
du civisme, on a en fait donné beaucoup plus d’attention a
I’Etat. En toute derniére heure seulement, M. Pierre-Henri
Simon a parlé ex professo du civisme et de I’incivisme, en
analysant les causes et les conséquences, particuliérement
dans le cas de la France. Le développement de ses intéres-
santes idées sur I’Education civique a ’heure présente en
a été limité d’autant et il n’a pu combler que partiellement
la lacune qui s’était fait sentir tout au cours de la Semaine.
N’aurait-il pas été capital pour le rayonnement de ces jour-
nées de s’arréter par exemple a ce que 1’on pourrait appeler
la structure mentale du Francais comme citoyen ? Quand
on voit les réactions combien différentes dans cet ordre de
choses d’un Anglais, d’'un Allemand, d’*un Scandinave, on
‘ne manque pas d’étre frappé de l'urgence d’une telle
recherche. En faire 1’objet d’un cours spécial aurait été
un heureux complément. Les éducateurs y auraient trouvé
une lumiére dans leur tiche quotidienne et la Semaine
Sociale de Rennes aurait mieux répondu a 1'un des buts
qu’elle s’était proposés. De toute facon, il faudra revenir
sur les passages de la Lettre pontificale consacrée au ci-
visme : « Les faits sont 1a qui exigent un redressement
certain. C’est, pour ne citer que les plus notoires, le désin-
téressement des affaires publiques, se traduisant entre
autres par 1’abstention électorale aux conséquences si gra-
ves ; c’est la fraude fiscale qui se répercute sur la vie
morale, 1’équilibre social et ’économie du pays ; c’est la
critique stérile de [’autorité et la défense égoiste des privi-
léges au mépris de ’intérét général... Que la réflexion sur
les institutions et la recherche de remeédes au niveau des
structures politiques ne fassent jamais perdre de vue les
racines morales de toute crise du civisme ».

Pax Christi avait été le grand bénéficiaire de la Session
de Pau. Des conférences, des cercles d’études, des « rou-
tes » ont repris et prolongé son enseignement durant
I’année. A Rennes, du bon travail a été fait, — ou plutét
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commencé, car les Semaines Sociales veulent poser des pro-
blémes, susciter des inquiétudes, placer des jalons. Beau-
coup reste a faire ; une nouvelle mentalité doit naitre. Les
jeunes de nos mouvements catholiques doivent étre les
artisans de ce renouveau. Leurs auméniers, leurs éduca-
teurs, leurs responsables étaient bien représentés. L’Union
Féminine Civique el Sociale était la aussi. Il faut souhai-
ter qu’a la suite de ces journées, ce centre si digne d’inté-
rét mais trop peu connu, voie affluer vers lui des dévoue-
ments jeunes et fervents qui lui permettront de marquer
davantage, a son plan, la vie politique du pays.

V. pE CouEsNoNGLE.
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Y. Conear, Jalons pour une théblogie du laicat.
Editions du Cerf, Paris 1953, 683 pp.

Admire-t-on assez le courage nécessaire au théologien qui, a la
cadence oil nous arrivent les ouvrages du P. Congar, poursuit vaillam-
ment ’eeuvre, difficile et délicate, naguére entreprise a la gloire de
I'Eglise et du Christ, a P'utilité de tany d’esprits qui aun sein méme de
la Catholica savent mal ce qu’est la Mére toujours jeune qui les
enfanta a la foi, quelle place active et comstructrice ils occupent en
cet édifice mystérieux. Moé&llons par moéllons, Pauteur de Jalons
éléve son traité de I’Eglise. A sa facon. Non pas celle du Maitre qui se
contente de commenter et d’expliquer I’enseignement du Magistére, ni
celle du technicien dont 1’ceuvre rationnellement construite apparait
rigoureusement ordonnée et propose des conclusions scientifiquement
déduites. Pour de multiples raisons, et sans doute d’abord par tempé-
rament, le P. Congar recherche plus qu’il ne détermine ce qui doit
étre, oriente plus qu’il ne prescrit action et conduite i tenir. On serait
mal venu 2 lui en faire grief, si le théologien comme le déclare
s. Thomas, n’a pas a usurper le réle de ’évéque (Quodlibet I, art. 14)
qui est de commander et de diriger les chrétiens, prétres et laics, en
Pexécution de leurs tiches. Rechercher la vérité qui sanve et I'ensei-
gner constituent ’office théologique. Le P. ne manque pas a la pre-
miére fonction : il s’attaque 2 des problémes d’actualité sur lesquels
le Magistére n’a point encore apporté les solutions aux questions que
se posent les hommes ; ni 4 la seconde, car il sait marquer avec dis-
cernement les principes incontestés, les données du Magistére, depuis
les Définitions de I'Eglise jusqu’aux développements, précisions et
directives des encycliques, jusqu’aux indications et décisions pratiques
des Dicastéres romains ou des évéques dans le monde. Il prolonge le
tout dans des essais de solution personnels, motivés a la lumidre de
la Tradition chrétienne, dans les perspectives et sur les assises des
systématisations théologiques les plus siires et les plus profondes :
S. Thomas est bien son Maitre & penser, qu’il I’évoque ou non. Ce
sont garanties d’orthodoxie fonciére.

Des théologiens de profession pourront juger que bien des pages
sont longues 4 lire qui ne cernent pas absolument le sujet et moins
encore le définissent ; ils regretteront peut-étre cette écriture un peu
prolixe et ces méandres ot la pensée s attarde sans s’y perdre cepen-
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g Mais 3 chacun son genre. Et il faur bien recomnaitre que la
méthode du P. s’adapte parfaitement & la période de recherches théo-
logiques auxquelles il se livre et rejoint Iesprit d’invention de la
mentalité eontemporaine. Cette méthode vaut an théologien de I'Eglise
d’innombrables lecteurs. Combien ne feraient pas route avec des
_guides qui mne serpenterailent pas aussi longuement avec eux avant
d’atteindre les sommets désirés ? L’Auteur, en un domaine presque
inexploré, procéde par approximations successives, par cercles con-
centriques. En tout ce qui regarde la terra ignota, on ¢’en loue ; en
ce qui concerne les continents déja découverts et pas mal étudiés, on
Tegretle, car le temps qu’on perd n’est pas compensé par ces vues
nettes et précises qu’assurent de bonnes définitions. Nul doute que le
sacerdoce ecclésiastique, celni des ministres médiateurs entre le Christ
et les fideles efit gagné a étre défini, comme le fait saint Thomas plutét
que d’étre trop exclusivement centré sur le sacrifice. La notion pro-
posée du sacrifice n’apparait ni la meilleure, ni la plus biblique,
patristiqne et thomiste. Sacerdoce simple et sacerdoce épiscopal
auraient pu étre respectivement situés avec plus de précisions. J'en
suis aux critiques. Parmi tant de considérations, face a tant de ques-
tions soulevées, on devine que bien des discussions pourraient naitre
et s’engager. Mais, ’arbre ne doit pas masquer la foréit. L’ensemble
de cet ouvrage est grand et beau. L’Eglise du Christ y est campée
snivani toutes ses dimensions et c’est dans cet ensemble grandiose et
saisissant qoe se situent la place et Poffice des laies.

La part des laics dans les fonctions sacerdotale, royale et prophé-
tique de U'Eglise telles gue 'expose le P. Congar ne suscitera guere
d’opposition. Ces synthéses, comme synthéses, sont neuves, mais les
éléments existaient dans D’enseignement chrétien. Ce qui est plus
neuf, plus personnel, et a déja rencontré refus ou vive contestation, ce
sont la définition du laic par rapport an moine et son office d’église
dans le monde : « au monde et pas du monde ». Ce n’est pas, me
semble-t-il, que le P. équivoque, comme on le lui a reproché, sur le
mot, oppesant tantét an clerc ou au moine et tantdt aw chrétien
dans le sens ott entend la laicité, sinon le laicisme. La-dessns le texte
est clair, les distinctions sont franches, d’une franchise parfois
abrupte, (on n’est pas ardennais pour rien). Ce n’est pas davantage
que le P. ait tort d’écrire que la différenciation profonde du laic est
d’étre « celui pour lequel dans I’ceuvre méme que Dien lui a confiée,
la substance des choses en elles-mémes existe et est intéres-
sante, tandis que le clerc et plus encore le moine est un homme pour
lequel les choses ne sont pas véritablement intéressantes en elles-
mémes, mais pour autre chose gu’elles.mémes, i savoir dans leur rap-
port qu’elles ont a Dieu qu’elles font connaitre et peuvent aider a
servir ». A procéder par approximations, par gros plans, cela est « vu »
et « bien vu ». Le P. sait, comme croyant et comme théologien,
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comme chretien et comme disciple de §. I HOMAs 2

jouissance des choses de ce monde n’ont qu’une fin, la fin ultime de
T’homme : glorifier Dieu dans la vision béatifiante ; il sait que tout
chrétien doit user de ce monde qui passe comme n’en usant pas. Tout
le chapiire IX de son livre, intitulé : 4u monde et pas du Monde est
consacré 3 la spiritualité et 2 Pengagement des laies chrétiens dans le
monde. Mais, il faut se rendre 4 I’évidence, le propre du moine est
bien d’anticiper sur la vie bienheureuse en briillant partiellement les
étapes, de n’nser du monde gu’an minimum, de le quitter an maxi-
mum ; il lui est accidentel de découvrir la poudre ou le champagne,
&’étre chocolatier ou fromager. Force est bien de définir 3 partir des
maximums d’intelligibilité : a potiora fit denominatio. Le laic
d’église dont la place et Voffice font question dans I’église, smivant
la problématique de 1’apétre moderne, n’est pas le pieux laic qui dans
le monde vit, sans engagement temporel, une sorte de vie érémitique
toute tendue vers 'au-deld : celni-ci participe du religienx et du
moine ; le laic d’église est celui qui occupe une place dams la cité
temporelle, y cenvre proprement autant que les non-chrétiens, bien que
dans un autre esprit, selon ’optique de la foi, de D’espérance et de
la charité. L’animation théologale ne peut éire spécifiqnement diffé-
rente chez le clerc, le moine ou le laic chrétien : le sacerdoce royal
spirituel immanent & la charité est commun, le P. I’a fortement
affirmé. La différence, comme pour les états de vie, ne peut venir de
la fin ultime poursuivie, laquelle est unique, mais des moyens mis en
ccuvre pour Vatteindre. Or, s’il est siir que tous les hommes som
I’objet d’une vocation divine, il faut reconmnaitre que la vocation du
laic est caractérisée par des besognes immédiates d’ordre proprement
naturel, temporel, qui requiérent intérét d’atirait ou de nécessité aux
choses de ¢e monde ; tout cet agir humain sera référé i Dieu, a son
honnenr ; mais les choses elles-mémes seront objet d’imiérér, d’usage
et de jouissance.

Je pense, comme le P. Congar, que la vraie maniére de s’opposer
au laicisme est de faire droit i ses requétes valables, de former un
vrai laicat chrétien qui ait un vrai culte des valeurs comme des vertus
naturelles, de la dignité humaine, de la grandeur d’Ame, qui recon-
naisse les valeurs propres quoique subordonnées & 1’ordre surnaturel
chrétien, des natures qui constituent la création, des sciences, des arts,
des techniques, de la politique. Nulle bonne ou sainte intention ne
pourra jamais suppléer au discernement des objets formels, aux lois
propres des disciplines, aux siructures des essences et aux détermi-
nations des natures, jusque dans le conditionnement physiologique de
la liberté. Le P. Congar a raison de louer S. Thomas et de le tenir
pour providentiel en ce qu’il fait consister les natures de ce monde
en elles-mémes, en leur substance et leur attribue une bonté onto-
logique, issue de Dieu, antérieurement a leur référence de création a
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taCause premicre. Tous ces points sont aujourd’hui trop souvent
méconnus et leur méconnaissance pése lourdement sur maints débats
en cours. Le thomisme serait décisif. La création n’est pas prétexte a
aimer Dieu, mais moyen de le connaitre, de I'aimer et de le servir ;
elle est elle-méme aimable, d’un amour a subordonner & l’amour de
Dieu. Les tiches temporelles pour le laic qui 8’y voue ne doivent pas
#tre traitées seulement avec un grand amour de Dieu et du prochain ;
elles doivent &tre conduites avec compétence, avec attention aux choses
temporelles en cause. Il y a deux plans : 'un ne supprime pas !’antre,
mais P’assume et le commande. Ici gisent maintes équivoques. Jalons
Ies dissipent-elles toutes ? Ils en dissipent au moins plusieurs.

Toute cette tiche de dévouement au monde, au temporel, aux
natures, toutr cet aménagement du cosmos, n’est-ce pas ceuvre propre
de ’homme en tant que tel, office de nature d’abord, comme il en va
du mariage, devoir de 1’espéce avant d’étre office d’église et n’est-ce
point office d’église uniquement sous le biais oli ’accomplissement de
ce devoir est preuve, témoignage, épanounissement terrestre de la cha-
rité du chrétien en marche vers la Patrie céleste ?

11 est accidentel an laic, comme tel, d’éire théologien, si souhai-
table que soit la chose ; tous les laics n’en ont point DPattrait, les
aptitudes, ni surtout les loisirs. Mais I'Eglise demande a ses fidéles de
s’engager dans les sciences, les arts, la politique ; elle le leur com-
mande en quelque maniére, s’ils ont talent et vocation pour cela,
bien qu’elle demeure dans les lignes d’une invitation générale, ratta-
chée pour elle aux exigences de la charité. Hs rendront ainsi I’Eglise
présente en tout domaine humain ; en essayamt d’y exceller, d’y étre
utiles a la Cité par leurs travaux spéculatifs ou pratiques, ils chante-
romt le Christ-Roi, ccuvreront a son régne sur les intelligence et les
cceurs, les personnes et la société. Point de laic chrétien, conscient et
fervert, qui ne poursuive ce but.

Avec des insistances, peut-étre excessives parce qu’unilatérales,
avec des vaes peut-éire irop optimistes sur I'histoire profane, sous des
expressions pas toujours heureuses mais i replacer dans leur contexte
(ce mot d’aliénation a une singuliére virulence), le P. Congar a tout
de méme raison dans un ouvrage destiné A fixer la place et le réle
du laic dans I’Eglise, comme laic, de mettre I’accent sur la tentation,
forte pour beaucoup en un temps oit les techniques sont envahissantes
et écrasantes, de s’évader de V'ccuvre d’aménagement de la terre, dans
la recherche du royaume du Christ 4 promouvoir. En termes concrets
et simples, cela veut dire : que chacun vive et euvre selon sa condi-
tion, le clerc et le moine dans les besognes cléricales et I’office mo-
nastique, les laics dans la Cité temporelle. L’Action catholique orga-
nisée demande a étre prolongée par Daction personnelle des catho-
ligues en leur profession temporelle. Discutable me parair éire le
plan créationnel d’achévement du monde dans son ordre propre :
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I’aménagement du cosmos peut constituer une fin de 1’activité humaine,
naturelle, a la double condition, pour le chrétien, que cette fin
s’achéve dans la fin surnaturelle et qu’elle regarde les personnes, leur
activité immanente, non le perfectionnement des choses, Pactivité de
fabrication et de transformation, qui, comme telle, ne perfectionne
pas I’homme.

Jalons pour une théologie du laicat : le titre est bien choisi. Il
est modeste, ’auteur le sait mieux que la plupart parce qu’il a
étadié la question plus que d’autres ; la théologie du laicat n’est
point pleinement élaborée. Il tient ses promesses simplement : non
seulement par la documentation opulente, les matériaux et les instru-
ments de travail qu’il offre, mais par le gros-ccuvre déja édifié. Sou-
haitons que cet ouvrage monumental suscite une critique construc-
tive, sympathique et pertinente, celle des pairs qui, conscients des
problémes en cause et du labeur apporté a les résoudre, n’intervien-
nent dans les débats qu’avec cette modération qui accompagne la
compétence, pour collaborer et non pour démolir. Le théologien qu’est
le P. Congar a besoin, pour accomplir la tiche qu’il a entreprise, de
ce concours de confiance et d’attention amicales sans lesquelles la
vie intellectuelle devient difficile et perd sa joie, sinon sa sérénmité.

H. BOUESSE.

L. BouYer, Du Protestantisme a ’Eglise.
Editions du Cerf, Paris, 1954, 250 pp.

Voici un livre important. Le titre, assez significatif, est déja tout
un programme. Un programme qui réjouira les uns et irritera peut-
étre les autres. Le P. Bouyer était plus qualifié que personne pour
faire cette étude d’ensemble sur le Protestantisme. Luthérien et méme
pasteur, sa conversion a I’Eglise et son accession au sacerdoce n’ont
comporté aucun reniement des grandes orientations religieuses de sa
foi protestante. Ce livre, qui me se présente pas comme une auto-
biographie, est quand méme sous-tendu par toute une expérience
personnelle.

Il expose une thése. L’A., conscient de la valeur et du catholi-
cisme de ce qu’il y a de plus positif chez les Réformateurs, se demande
comment les Eglises protestantes ont pu aboutir au schisme et a ’héré-
sie, souvent méme 3 un humanisme et & un naturalisme en contradic-
tion flagrante avec les intuitions de départ des Réformateurs. La
raison en est que les doctrines de base de la Réforme étaient, incons-
ciemment, enveloppées dans des théses philosophiques désastreuses et
non critiquées : celles du Nominalisme.

Nul doute, en effet, que quelques-unes des idées de Luther ne
soient éminemment traditionnelles et donc tenues par I’Eglise catho-
lique. Quand le moine augustin, dans son expérience du péché,
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découvre la vanité des seuls efforts humains, quand il voit que ce
n'est pas par une gymnastique spirituelle fondée sur les seules forces
humaines que Ion peut étre sauvé, quand la lecture de I'Epitre aux
Romains Iui montre dans le salut un don gratuit de Dieu, que la Foi
seule en la Parole de Dieu permet de recevoir, il rejoint I’enseigne-
ment de ’Eglise de toujours, défini 2 Carthage et 3 Orange contre les
vues exagérément optimistes de Pélage et ses successeurs. De méme,
quand il affirme que V’Ecriture est le lieu privilégié de cette Parole
de Dieu, il retrouve la doctrine officielle de I’'Eglise : I’Ecriture seule
est inspirée de Dieu, privilége unique qu’aucun autre écrit de 1’Eglise
ne possédera jamais plus. Et lorsque Calvin exalte la souveraineté de
Dieun, la seule gloire de Dieu, il fait écho aux Prophétes et a toute
I'Eglise.

Alors pourquoi le schisme et I’hérésie ? Pourquoi ’Eglise a-t-elle
condamné les Réformateurs ? C’est, hélas, que toutes ces vérités
s’accompagnent de négations ruineuses, n’en découlant pas nécessaire-
ment. Pourquoi au salut gratuit ajouter la justice forensique ? Dien
nous sauve, mais ce salut ne changerait rien dans ’homme pécheur.
Affirmation visiblement contraire i toute la Tradition et a I’Ecriture
elle-méme. Pourquoi a la Foi seule refuser de joindre les ceuvres faites
sons la motion de la grice, alors que I’Epitre de Jacques, et Paul
lui-méme avec I’Eglise de toujours, en enseignent la nécessité ? Pour.
quoi a VEcriture oppeser, en les refusant, 1’'Eglise et la Tradition ?
Pourquoi conclure de la seule gloire reconnue a@ Dieu a I’écrasement
de ’homme ? C’est que tous ces thémes étaient latents dans la scolas-
tiqgue décadente qui régnait alors. Le Nominalisme d’Occem et de
Biel, par une fausse estimation de I’homme, de ses rapports avec
Dieu, arrivait a ces mémes conclusions et ruinait le mystére chrétien
en le rendant absurde ou impensable. Et les Réformateurs, incons-
ciemment sans doute, emportérent avec eux les déponilles lamentables
de ce quw’il y avait de plus discatable dans le catholicisme défaillanmi
de cette époque.

Ce que 1'Eglise n’avait pas condamné des stériles discussions
d’école, elle dut le déclarer contraire & la foi quand elle vit les
ravages qoe ces idées faisaient parmi le peuple chrétien en passant
dans la prédication. Combien elle eut raison, le déroulement de
Phistoire devait le montrer. Parti d’une affirmation de «la grice
seule », le Protestantisme allait aboutir & un. pélagianisme extréme.
Du principe de « la foi seule » on en viendrait a2 un fonctionnarisme
ecclésiastique que 1’Eglise n’avait jamais connu. De « la seule gloire
de Dien » sortirait un humanisme sans transcendance et un natura-
lisme a la Rousseau.

Pourtant des réactions vitales, spécialement celles des « réveils
piétistes », montreront la force des grands principes positifs de la
Réforme : ces « réveils » rejetteront la philosophie gue les Réfor-

(874)



LES LIVRES : ‘ © 147

mateurs avaient emportée sans la critiquer et amorceront eams le
vouloir, et méme sans le savoir, un retour vers le catholicisme,

La belle étude du P. Bouyer met bien en valeur deux faits.
D’abord I’'importance d’une philosophie correcte pour penser le
mystére chrétien : la moindre erreur au départ est lourde de consé-
quences ; on comprend mieux pourquoi 1’Eglise, sans canoniser une
philosophie, préconise tel ou tel systéme. Ensuite que toute réforme
de VEglise ne peut se faire que dans D'Eglise : dés lors qu'il y a
une rupture on s’engage dans D’erreur, chaque hérésiarque amenant
avec lui sa propre subjectivité. Et comment pourrait-il en étre antre-
ment ? Tout exégéte sérieux sait maintenant que Luther a mis dans
PEpitre aux Romains ce qui n’y était pas.

Ce livre fera du bruit. Il n’étonnera pas les catholiques avertis
qui le liront, car ils savent bien que le Protestantisme a gardé de
réelles valeurs. Les protestants seront sans doute irrités d’une aussi
dure lecon ; quelgques expressions abruptes risquent de les heurter.
Mais certains me trouveront-ils pas 1a un chemin vers I'Eglise ? Et,
tout bien pesé, n’est-ce pas le meilleur service & rendre i nos fréres
séparés que de dire nettement ce qui est ?

C. CamLrow,

A. MicukL, Les mystéres de 'au-dela ; Enfants morts sans
baptéme.
Deux volumes de 156 et 117 pages, Paris Téqui, 1953 et 1954.

Dans le premier ouvrage, M. ’Abbé Michel, le chroniqueur bien
connu de I'Ami du Clergé; I'infatigable collaborateur du Dictionnaire
de Théologie Catholique, reprend des études antérieures sur Les fins
derniéres. Avec raison, il met I’accent sur le caractére profondément
mystérieux de I'an-deld. Son exposé, toujours clair, précis, sur la mort,
terme de motre vie d’épreuve, sur le jugement particulier, l'enfer, le
purgatoire, le paradis, la résnrrection de la chair et le jugement der-
nier a ’avantage de présenter avec netteté ’enseignement authentique
de Eglise qu’il ne confond jamais avec les explications des meilleurs
théologiens. Trés prudent, en face des hypothéses, suggérées par des
penseurs chrétiens au cours des dges en faveur de grices &’illumi-
nation merveilleuse permettant une option salutaire des pécheurs au
moment méme de la séparation de 1’ame ou immédiatement aprés, il
s¢ montre toujours sage et modéré dans la réprobation. Il laisse géné-
reusement aux fidéles qui pleurent un défunt, mort dans une appa-
rente inimitié avee Dieu lespérance que Dieu, par réversibilité de
mérites a su faire miséricorde ; il admet des conduites spéciales de la
divine Providence qui n’autorisent en rien i les escompter pour soi,
ni surtout a les juger normales et courantes. L’information est trés

o

riche; la langue agréable. Peut-éire souhaiterait-on a propos du ciel
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et du purgatoire quelques considérations plus psychologiques. La
doctrine du purgatoire, chez saint Thomas semblera bien dure ; n’eut-
il pas été bon de la replacer dans son contexte ? Pour le S. Docteur,
P’extréme-onction bien regue est une introduction immédiate aun ciel.

Plus neuf m’a paru le second ouvrage. 1l est touchant de voir un
vieux théologien, chargé de paroisse, se pencher ainsi avec attention
et sensibilité religieuse sur le sort des enfants morts sans baptéme, et
compatir aux souffrances et aux questions angoissées des parents
chrétiens qui n’ont pu présenter leurs petits, trop tét ravis, au bap-
téme. L’auteur se montre informé des derniéres hypothéses émises de
divers cotés chez les théologiens. Ses conclusions sont discrétes et
nuancées. J'eusse aimé qu’il relevit l’inconséquence de nombreux
théologiens qui accordent plus de moyens de salut aux petits enfants
avant la Loi Nouvelle qu’aprés et que fiit affirmée plus fortement que
les sacrements n’ont pas été institués pour rendre le salut plus diffi-
cile ou impossible mais plus aisé. L’histoire de la théologie dun bap-
téme de désir ne manquerait pas d’€clairer un peu par analogie cette
difficile question. La Letire-Préface de S. Exc. Mgr Gaudel est d’une
admirable sagesse.

H. B.

Jean Daviar, La nécessaire conversion.
Paris, La Colombe, 1953, 190 pages.

Connaitre le christianisme ; Vivre le christianisme.
Deux volumes de 122 et 190 pages. Plon, Paris, 1954.

M. Jean Daujat, ancien éléve de Normale, est un scientifique,
comme en témoignent ses deux ouvrages : Origines et formation de
la théorie des phénomeénes électriques et magnétiques, L’ceuvre de
Vintelligence en physique; il est aussi un théologien trés sfir et un
spiritnel trés humble. On le savait par son gros ouvrage, La Vie
surnaturelle, paru avec d’élogieuses préfaces de Mgr Beaussart et du
P Garrigou-Lagrange. Les trois livres que nous présentons dénotent
une doctrine bien assimilée, agréablement exposée. Ils vont droit a
P’essentiel, aux principes fondamentaux.
du monde moderne: « le seul salut possible se trouve dans le passage
des faux principes (de ce monde) i de nouveaux principes de vie et
de civilisation, dans une véritable conversion. On ne fait un monde
chrétien que par des moyens chrétiens. L’ceuvre est essentiellement
surnaturelle; euvre de Dien, d’oit le role de la priére et de la péni-
tences... On ne refera ni des meeurs chrétiennes, ni des institutions
chrétiennes avec des hommes qui ne sont pas chrétiens... Le salut
est au prix d’une intransigeance doctrinale rigoureuse. Penser, juger,
agir en tout a la lumiére de la foi ». D’ou ’appel 4 « une rééduca-
tion totale ». Toutes ces considérations, parce qu’elles viennent d*un
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laic, exerceront sans doute unc emprise plus grande sur les laics chré-
tiens que si elles émanaient de clercs et pour ne pas tout résoudre
des problémes d’aujourd’hui, elles orientent décisivement.

Connaitre le christianisme condense en exposés concis la doctrine
chrétienne classique sur la Nature humainé et Dieu, sur I’ordre surna-
turel, le péché, le Sauveur, 'Eglise. Ces pages constituent une initia-
tion valable & la connaissance du christianisme. Surclassant 1’ensei-
gnement des catéchismes de persévérance et la plupart des cours su-
périeurs de religion, cette initiation est excellente. Le grand nombre
sera-t-il pris? Je crains qu’on ne trouve ces chapitres un peu abs-
traits, trop exira-temporels, trop empreints de sérénité dans un monde
angoissé, Un appareil plus phénomélogique apporterait a cette pensée
profonde un attrait et des vibrations en accord avec les besoins con-
temporains les plus secrets. A ce point de vae de D’accessibilité et du
charme, on préférera, je crois, Vivre le christianisme. L’auteur ca-
ractérise bien cette vie comme une vie d’amour et de priére; une
vie en Jésus-Christ et dans D’Eglise. L’accent est toujours mis sur
1’essentiel et le ton est simple, direct, cordial. Ce petit livre a valeur
de témoignage. On sent que de telles pages ont été vécues et vécues
dans 1’allégresse: ceite impression ne sera pas la moindre bienfaisan-
ce qu’en retirera le lecteur. A ceux que décevrait ou que rebute-
rait une premiére lecture de Connaitre le christianisme, je conseil-
lerais de lire d’abord Vivre le christianisme; ils auraient ensuite le
désir d’approfondir "ouvrage précédent.

H. B.

MonsereNEUR GUERRY, Dans le Christ Total.
Paris, Desclées de Brouwer, 1952, 442 pages.

Admirablement éditées sous un couvre-livre qui reproduir le
bean visage du Chrisi dé au cisean de Calus Sliiter, ces élévations
sur le Mystére de UEglise font suite & Vers le Pére. 1L’éminent arche-
véque de Cambrai commente ainsi partie par partie sa devise épisco-
pale : Vers le Pére, dans le Christ, avec Marie, donnant & ses nom-
breux lecteurs — Vers le Pére en est au 47° mille — 1’espoir de lire
bientét des élévations sur la Vierge-Mére.

« Faire prier sur un mystére qui contient toute notre religion »:
tel est le but de ’Auteur. Et nous savons qu’il est amplement atteint.
Monseigneur de Cambrai a la plume facile; on le lit aisément. Sa
piété est communicative. Bien des dmes qui n’auraient pas le cou-
rage d’aborder des ouvrages de théologie & V'usage des laics, owuvri-
ront ce livre et seront prises. Elles méditeront; elles apprendrent
beaucoup, elles entreront avec la grice de Dieu dans une intelli-
gence savoureuse du mystére chrétien, mystére du Christ personnel,
mystére de l'uniié interne et profonde de la communauté vivante
des membres du corps mystique, mystére de I'Eglise catholique; elles
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prieront. Ces élévations (104) constituent autant d’orientations pour
une priére vraie, vivante, liturgique, catholique. Nul sujet comme
celui-la n’est propre a faire sortir les imes, en leurs oraisons, de
péoccupations individualistes. Fils dans le Fils unique et bien-aimé,
les chrétiens ne peuvent glorifier Dieu, aller au Pére que tous en-
semble (53). Il serait impertinent de louer davantage ce livre bien-
faisant, ot toutes les vertus chrétiennes apparaisssent centrées sur le
Christ et son corps mystique. Un seul souhait: non qu’il se répan-
de largement, ce succés est assuré; mais celui que soit un peu rema-
niée la 26° élévation, Le mystére de la Rédemption. Ces pages, forte-
ment et heurensement dégagées des perspectives de Bossuet, d’Hulst
et de Monsabré sur les exigences de la justice, sont encore un peu am-
bigués; le grand nombre ne saisira pas, a les lire, la bénignité de
Dieu envers les hommes. « La justice Vexige. Il faut que les droits
de Dieu soient rétablis » (p. 114). Certes oui; mais cette nécessité
ne s’impose pas & Dieu, ni a son amour. Dieu, qui est au-dessus de
toute justice, veut librement les exigences en cause, dans sa haute
et miséricordiense sagesse, par amour des hommes. L’auteur saurait
mieux que quiconque exprimer cette vérité avec la simplicité pro-
fonde qui est un de ses dons et la note caractéristique de 1’ensei-
gnement pastoral propre a I’évéque.
H. Bousssk.

F. WaLber, I’Existence profonde.
Aubier, Paris, 1953, 160 p.

En nous, avec le souvenir voisine ’espérance et la notion d’ave-
nir, traditionnellement, s"oppose a celle du passé. Seul les sépare
Pinstani- présent, gui n’est déja plus de Vun et pas encore de au-
tre. Du souvenir a I’instant, de I’instant 3 I’Espérance nous passons,
circulant comme de chambre en chambre dans une maison obscure.
Telle est la trame de ce livre plein de finesse psychologique et fort
bien écrit. Seule manque la profondeur promise dans le titre .

S. L.

Paul CouLET, s. J., Jésus, le Christ, dans nos vies humaines.
Action populaire, Editions Spés, 1953, 219 p.

Ce livre réunit des conférences prononcées i Bordeanx. L’ex-
posé a les avantages et les inconvénients du genre conférence: le
style oratoire dessert parfois la rigueur de la pensée, il lui donne
par contre une chaleur qu’un exposé objectif atteindrait difficile-
ment. Le Pére souligne avec bonheur la relation du Christ 3 la
totalité de la vie humaine. Les conférences sont nourries de rémi-
niscences scripturaires. La pensée est trés évangélique, et on remer-
cie le Pére de marquer dans la conclusion 1’actualité du Sermon
sur la Montagne.
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‘R. P. Puiripon, La doctrine spirituelle de Dom Marmion.
Desclée de Brouwer, 1954, 315 p.

On retrouve dans ce livre toutes les qualités des autres ouvra-
ges de Vanteur: clarté, précision, pénétration. Le Peére nous donne
ici une synthése vigoureuse de la doctrine spirituelle de Dom
Marmion. Il souligne avec juste raison les sources pauliniennes du
christocentrisme de cette spiritualité. On ne saurait trop recomman-
der ce livre. aux personnes qui désireraient avoir un exposé savoureux
d’une authentique spiritualité chrétienne.

C. D.

F. CavrE, Dieu présent dans la vie de [’esprit.
Paris, Desclées de Brouwer, 1951, 236 pages.

C’est toujours une joie pour Vesprit de lire une étnde sur la
pensée de St Augustin, mais lorsque 'ouvrage est le fruit d’une fré-
quentation assidue avec le Maitre, lorsqu’il couronne des années de’
réflexions et de travaux, c’est aussi un immense avantage, un réel
enrichissement. Tel est le cas pour ce petit livce du R.P. Cayré,
Iéminent spécialiste de St Augustin. La préface situe bien cet essai,
le II¢ de la Bibliothéque Augustinienne, Section Philosophie. L’au-
teur a2 voulu « fixer la doctrine rationnelle du plus grand penseur de
Pantiquité chrétienne, sur le point qui dirige de haut toute I’his-
toire de Vbhumanité ». En fait, il procéde 2 une étude minutieuse
des sept preuves de Pexistence de Dieu chez S. Augustin. Le rappel
duv milien vital de ces considérations augustiniennes, de leur cadre
historique et doctrinal éclaire certes I’exposé de la pensée du grand
génie africain, la comparaison de celle-ci avec la pensée médiévale
d’Anselme et de Thomas d’Aquin est instructive. Mais, pour la plu-
part des lecteurs, Dintérét du livre résidera dans cette syntheése des
voies par lesquelles Augustin accéde a la certitude rationnelle de
Uexistence de Diem. Les textes, bien groupés, discrétement com-
mentés, enirainent 1’assentiment et séduisent. Un disciple de Saint
Thomas sait que son Maitre doit beaveoup 2 S. Augnstin comme
toute la pensée chrélienne occidentale; il apprécie la rigneur démons-
trative des voies thomistes, mais il gofite avec une joie sans pareille
ves accents de connaissance poétique propres a la grande dme de S. Au-
gustin et il conclut avec le P. Cayré que le fils de Monique n’a pas fini
d’aider les hommes a découvrir en eux-mémes le «soleil des esprits »,
« Dien présent au caur ». « Voici ott Dieu se trouve: 13 ol se pergoit
Ia vérité ». « T est au fond du cenr! » Cf. TV, XILS.

H. Bougesse.
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Un sujet d’gctuedité

MALADES ET GUERISSEURS

C’est le sujet qu’aborde audacieusement dans une perspective
. chrétienne, la jeune Revue « PRESENCES », Revue du « monde des
malades », rédigée par une équipe permanente de malades ou anciens
malades en collaboration avec des bien-portants.

Ce pnuméro qui se présente en un volume de 144 pages, format
17 % 23, contient des articles du Dr Pierre MERLE, de Maurice
COLINON, Henri POURRAT, Yves CIAMPI, des RR. PP. Réginald
OMEZ, Jean-Marie ROBERT, Dom Hilaire DUESBERG, etc. On y
trouvera une abondante bibliographie sur le sujet des guérisseurs et
un texte de Suzanne FQUCHE, d’intérét éminemment pratique
Comment guider le malade et Uinfirme dans le dédale des lois.

Le N° suivant, 2™° trimestre 1954, portera sur un sujet capital :
Il sera intitulé :

SANTE, MALADIE ET VIE SPIRITUELLE

Vente au N° : I’exemplaire : 250 fr.

Abonnements : simple : 750 fr. ; de soutien : 1.500 fr.

S’adresser a : PRESENCES, Prieuré Saint-Jean, 33, rue Alphonse-
Daudet, CHAMPROSAY-DRAVEIL (S.-et-0.) C. C. P. PARIS 4581-93

Dix fois par an

EFFICACITE

vous présente sous forme d’articles
courts, clairs, denses, originaux
les problémes vitaux du monde industriel et des ruraux
les méthodes d’enquéte et les techniques d’action sociale
une spiritualité vigoureuse pour militants
les livres récents

EFFICACITE

n’est pas un digest, c’est une revue
gui fait penser et comprendre.

Gréce a elle, vous pourrez passer a laction.
Chaque numéro de 24 ou 32 pages : 65 fr.
Abonnement annuel : 600 fr.

ECOI\OMIE ET HUMANISME, L’ARBRESLE (Rhone)
C.C.P. : Lyon, 1529.16
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Causes de I’ Athéisme

De I existence de Dieu

Jésus, le Sauveur
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